Casa abierta al tiempo
UNIVERSIDAD AUTONOMA METROPOLITANA

UNIDAD IZTAPALAPA
DIVISION DE CIENCIAS SOCIALES Y HUMANIDADES
ANTROPOLOGIA SOCIAL

El sistema de cargos de los xukurikate: parentesco y poder en una
comunidad wixarika

Etnografia
que para acreditar las unidades de ensefianza aprendizaje de
Seminario de Investigacion e Investigacion de Campo

y obtener el titulo de
LICENCIADO EN ANTROPOLOGIA SOCIAL
presenta
Sara Alejandra Manzanares Monter
Comité de Investigacion
Directora: Dra. Maria Eugenia Olavarria Patifio
Asesores: Mtro. Arturo Gutiérrez del Angel y Mtro. Victor Franco Pellotier
México, D.F. Julio, 2003.
Matricula: 98328595



INDICE

Indice de IUStrACIONES. .................co.covevemeeeeeeeeeeeeeeeee e vi
AGradecimientos.............c.oovuiiiiiiiiiiiiiieiie ettt st viii
Transcripcion de 1a lengua wixarika..................cccccoovveevieeiieiiinieieieee e Xii
1o INErOAUCCION. ......ooiiiiiiiiiiiee et st 1
L1 OBJEEIVO. .ttt ettt ettt ettt eeeete et e sbbeeabe e se e e b aeesbeeebeenneeensaeenaeeene 1
1.2, MEtOAOLOZIA ...eeuevieniieeiie ettt ettt et ettt st et e et esbaeenbe e e e nsee 3
1.3. La organizacion y el contenido de los capitulos...........ceecueeciiiiiiniieiiieciiiieeiee 4
1.4. San Andrés Cohamiata, TAreikie ........cc.oovevivivieeeeiiiiiiiiieeeeeeieeeee e 5
14,1, UDBICACION ...ttt sttt ettt e et sttt et bt e e e ens 5
1.4.2. ENtorno NAtUral..........ccooviirieiiiiieiienne ettt 7
1.4.3. Division geografica: politica y SImbOliCa.......ccccveeveeiiiiiiiiiiecie e 7
L.4.4. PODBIACION. c..coutiiiieitietie ettt sttt e et bt 9
145, SEIVICIOS. ...ttt ettt ettt ettt sa e sttt e enne s 10
1.4.6. EdUCACION. .....ccuiiiiiiiiiieie ettt e st st 12
1.5. ;Qué es un sistema de CATZOS? ....ccueeruieeiieriieiieeiie et ettt etee e eeesteesbaesebeenneas 12
1.6. Sistemas de cargos y las fronteras mesoamericanas............c.ceeueveereerreerieeuennns 17
1.7. El estudio de los cargos en la region Wixarika..............ccccceeeeeevieeieenceinniennnenns 18
2. Sistemas de cargos y ciclos festivos entre los wixaritari.................................. 23
2.1. Los cargos entre los wixaritari de San Andrés Cohamiata...........c.ccccevvenennene. 23
2.1.1. Cargos religiosos-catolicos: autoridades de la Iglesia..........ccccoeeeierienennnne. 23

2.1.2. Autoridades tradicionales y cargos civiles de la cabecera..............cceeureunennne. 26
2.1.3. Cargos religiosos-tradicionales: Xukurikate. ..............ccoceeeeeeeenieeeieeceenneanannns 30

2.2. Ciclos festivos, celebraciones y Cargos..........eccveeveeieeieerieeenieeseieeieeneeenseesene e 41

2.2.1. Mawarixa 0 Fiesta del TOTO0......cccccoueriiiiriiieiie e 45

2.2.2. Ki#ripuxi o Volteado de 1a Mesa.........ccoeuiiiiiniiiiiiiiecie e 46



2.2.3. Tatei Neixa o Danza de Nuestras Madres........ooovvviieieiiieieiiieeiieei 47

2.2.4. Fiesta de San ANdIés........cccooiiiiiniiiiiniiie e 49
2.2.5. Warupitukaitse o0 Cambio de Mayordomos...........ceceeveereerueeienienenseeneeieene. 50
2.2.6. Itsu texa 0 Cambio de Varas.........coocevveereeieiiiniiniiniecie ettt e 51
2.2.7. Naxiwiyari 0 Las Pachitas..........ccccooriiiiiiiiiiiiiiieieeeee e 53
2.2.8. Peregrinacion @ WIrlkuta...........ccoeeeiieriieiieeiiieniieiie ettt 53
2.2.9. Weiya 0 SemMana SANLA.........cccuueeriuieeiiieeitieereeeeteesteeeteesiteesieeeseneeesabeeesenes 55
2.2.10. Cambio de teCho del fuki..........cceeveeviiiiiiiiiiiiiiee e 68
2.2.11. Xapalaririku o Volteado de 1a Mesa..........cceecueeviiiniienieeiieieeiieie e 70
2212, HIKUFT INEIXQ....c.eoet ettt ettt ettt et s 70
2.2.13. NAMAWITEA NEIX........c..eieeeeieeiiiieeie ettt ettt et 72
2.2.14. Celebraciones de cOrte CIVIL.......coouiriiririiireeiieeie e e 73
2.2.14.1. Dia del NINO....ceiuieitiiieieeie ettt s s 73
2.2.14.2. Dia del MA@SLIO......c.eiveieiiiieieeiie ettt 74
2.2.14.3. Fiesta multiple en Las Guayabas...........ccccoeeeeriieciiiniiinnieiie e 76
3. Elsistema de parentesco y matrimonio wixarika.................cccccccevevevveennnnne. 78
3.1. Terminologia de ParenteSCO.......c.eevuieriieeireiieeiiertieieeee et eete et eeeeebe e 79
3.1.1. Parientes lNEales.........ccoueeiiriiriiriiinieeie e 80
3.1.2. Parientes Colaterales..........cooevviiriiiiiiieiieniie e e 81
3.1.2.1. Parientes colaterales de primera generacion ascendente............cocceeeeveennenne. 82
3.1.3. Parientes de primera generacion descendente.............ccceeeverieecieeniiieniiennneans 83
3.1.4. Parientes de segunda generacion ascendente y descendente............ccceeeeneeee 83
3.1.5. Parientes de tercera generacion ascendente y descendente............cocceueennennn. 84
3.1.6. Parientes de cuarta generacion ascendente y descendente en adelante........... 84
3.1.7. Parientes por allanza............ccccueeueeiiiiiiieniie ettt e eaae e 84
3.1.7.1. Parientes por alianza cerrada...........ccceocvevviieiieeiiieniie et 85
3.1.7.1.1. Parientes por alianza poliginica cerrada...........cccoeceevieriiriieniecie e 85
3.1.7.2. Parientes por alianza Primaria...........cceeeveeueereeesieeiieeneeesieeseieeveeseeeseeeseee e 86
3.1.7.2.1. Parientes por alianza primaria de primera generacion ascendente y

Lo LTy ele) 816 (511 <SR 88



3.1.7.3.Parientes por alianza SeCUNdaria............cceeueerueereeeniienieeieereeeeee e eeie e eeees 89

3.1.8. Parentesco eSPirittal.........c.ccccieveiiiriieiieeiieiie et 90
3.1.9. Otr0S tETTNINOS. ..c.veeuveeuiestietiesteet ettt sttt ettt estesbee st e e e e e ebeenne s 91
3.1.10. Diagramas de la terminologia.............ceceerieeiiieniinniienie e 91
3.2. Matrimonio 0 AllANZA.........cccueeiiriiiiiinieie ettt e e 94
3.2.1. Informacion @ENeral...........ccccieiiiiiiieiie et e e 95
3.2.2. Tip0S de allanzZa.........cocveeiuieiiiiiiieiie ettt ettt eaae e 98
3.2.2.1. Matrimonio MONOZAMNICO. ...c..ueeueerurerrreesrieerearrearseesreasareesseessaessseassesssaessseses 99
3.2.2.2. Matrimonio POIIZINICO......ccueruierireiieiieiieetie ettt ettt e 100
3.2.2.2.1. Residencia del matrimonio poliginiCo.........cccecverriveiuienivienienieeieeeeeenee. 100
3.2.2.2.2. Poliginia SOTOTAL.......cccuiiiiiiiieiieeiie ettt ettt ees 101
3.2.2.2.3. AceptaciOn SOCIAL......cccoeiiiiiiieriieeie ettt 102
3.2.2.2.4. Relacion entre las diferentes esposas y 10s hijos.........cccceeveeeenienirenennne. 105
3.2.2.2.5. JUStIfICACION Y OTIZCN..cccuuiiiiieiieiieeiieeeieeiteet e eteeeete et eeeeeseaeeebeenseeensee e 107
3.2.2.2.6. Propuesta de ley comunitaria en contra de los matrimonios poliginicos.109
3.2.3. Maneras de establecer una alianza ...........cccooceevieviiniieieniennce e 109
3.2.3.1. Alilanzas CONCETtAdAS. ......cc.eeuerrieriirieie ettt e s 110
3.2.3.2. Ceremonia de matrimonio tradicional............cccoeevievinniineireeienieneeeee 113
3.2.3.3. UnNION HIBTC...viiiiiiiiiieciieciece e e s 115
3.2.3.4. Matrimonio CIVIL.....cocuiriiiiiiiiieiie e 116
3.2.3.5. Matrimonio por rit0 CAtOlICO. ....cuviviieriieeiieiieitieetie et e 116
3.2.4. Separacion 0 diVOTCIO........eeuieruteeriieriieeieeeeesteesteeeereeneeesteessaeesseenneeenseesaseens 117
3.2.5. Reglas de matrimonio y prohibicion del incesto..........cccevvvveerieriieeceeneeennen. 117
3.2.5.1. Referencias mitologicas al iNCESLO ......c.eevvveriieiiiiiiiieiie e 119
3.2.5.2. Restricciones y prescripciones de matrimonio tradicionales........................ 123
3.2.5.3. Restricciones y prescripciones de matrimonio catolicas — occidentales....... 124
3.2.5.4. Restricciones y prescripciones de matrimonio Vigentes..........coceevveveeueennene 126
3.2.5.4.1. Parientes permitidOS..........cccueeiuieiieriiniiiiiieeeieseee ettt 126
3.2.5.4.2. Parientes prohibid0s..........ccceeiuiiiiiiiiiiiiiiie e e 126
3.2.5.5. INCEStO ¥ POIIGINIA. ...ccuviiiiieiieiieeiie ettt ettt e saae e e 129

3.3, Herencia ¥ SUCESION....cc.ueeuieiieiiieieeeieeieeeteestteeeteeeteeeeeesaeeseaeenseenseeeseesaseens 132



3.3.1. Herencia del patrimonio...........cccueriieriieniienieeieeseeeiie et ereeeeeseae e eieeeee s 132

3.3.2. SucesiON de 10S CATZOS....cccvieriieeiieeiieiieeriieetie ettt ettt se et eeae e e e e eeees 133
3.3.2.1. Cargos religiosos tradicionales: xukurikate..............ccccoeeveveeviencieacvanennnen. 133
3.3.2.2. Cargos civiles y cargos de la Iglesia. ........cccooeveerieiiiniiinnie e 146
3.3.3. Sucesion de la direccion del rancho...........cocceveeiiiiiiiinniicc e 146
34, RESIACTICTIA .. .eiuiieiieitiei ettt et sttt saeenees 147
3.4.1. Reglas de residencia........cccueeueeiiieniieniieiieeiie ettt 147

3.4.2. Patrones de asentamiento............cevereerueeieniieniirnienieeie ettt 149
3.5, DESCENACIICIA ...cuvitiitiitiiie ettt ettt ettt saeeees 152
3.6. Parentesco eSPIritlal..........cccceevuiiiuiiiiiiiiiieie ettt e 154
3.6.1. Bautizo por rit0 CAtOLICO. ...uieriieeiiieiiieiieciie et e 155
3.6.2. BaULIZO WIXATIKA......ccueeciiieieiiie ettt et e 156
4.  Organizacion social, sistemas de cargos y parentesco...............cccoccceevuuennn. 159
4.3. Organizacion social y ritual.........ccooieriiiiiiiiiiiiie e 159
A3 1. NAVELXIFIKI ..ottt st saae e e 159
4.3.20 NIVEL FUKIDA. ..ottt e et e eneeas 161

4.3.3. NIVEL CADECETA. .....eetiieiiiiieeiie ettt et e s 165

4.3.4. La organizacion social wixarika jsociété a maison?................coeeeeevevennnn. 165
4.4, LOS INEEICAMDIOS. .. eeuveeuieeeietiet et ettt sttt ettt ettt sttt et et ea e saee st e e esieebeenae s 171
4.4.1. Intercambios durante una celebracion en tukipa 0 Xiriki............ccceevueeunnnne. 172
4.4.2. Intercambios durante la Semana Santa............cccceeeeeeriieiieeiieeniieenie e 174

4.4.3. Intercambios entre autoridades tradicionales durante el Cambio de Varas...176

4.4.4. Intercambios del PEYOLE.......ceivoiiiriierieeiiieiiieiieeie ettt et s ae e ees 176
4.4.5. ;Intercambio de MUJETES?.......cceeruieeiieiiieiiieeiientie e eeteestae e eieeeeeeseaeeebeeneas 177
4.4.6. Inclusion y exclusion del sistema de intercambios...........ccceevveereeerienneenens 183
4.5. Elsistema de cargos de los xukurikate y €l parentesco...........cccveeeeeeeenivennnnns 185
4.5.1. Mecanismos de obtencion de 10S Cargos.........eccveevieecieeniieniienie e 185
4.5.1.1. Jicaras por sucesion familiar............ccocovieeieeiiiiiiieeie e 185
4.5.1.2. Jicaras por allANZa.........c.ceeueeeieeiuieiieeieeiieeiie e ettt ettt 186

4.5.1.3. Jicaras por MaNda..........ccceeveeruieriieeieeieeieeee e stieetie et eestteeebe e e e aeeeaaesebeeneeas 188



4.5.2. ;Intercambio de JICATAS?.......ccccieriirriierieeieeie et tee ettt e ees 189

5. Conclusiones: parentesco y POAer ............cccoccovvviiiniiiiiniienniiiennieeesieeeiieenne 191
5.1. La preponderancia de 10S kaWiterutSiri...........ccceeeuveeeenoieeniieeieeeeneeesiie e 191
5.2. Elsistema de parentesco y 10S Cargos.......cocuieuiiriieieeiiiniieniie e eieeeeee s 192
5.3. Organizacion social ¥ ParenteSCO.......ccuevvuieriieeieeriieniieniieeieeteeseee e eeveeeeeeeeas 195
5.4, ParenteSCO ¥ POUCT...c.uiiuiiiiiiiieeiie ettt ettt ettt ettt 197
Apéndice 1: graficas y estadisticas de las genealogias....................cccoooeiee. 199

Apéndice 2: glosario de términos wixarika....................ccocceevvieivnieinnieennieennnen. 209

BibLiografia ... 219



INDICE DE ILUSTRACIONES

Figura 1: Mapa de ubicacion de las cabeceras comunales y pueblos cercanos............. 6

Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2003.

Figura 2: Mapa de ubicacion de los centros ceremoniales de Tateikie.............cceennee. 9

Elaborado por: Arturo Gutiérrez, 2002

Figura 3: Diagrama de la terminologia de parentesco 1...........ccceovieieniininneneenennne. 92

Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 4: Diagrama de la terminologia de parentesco 2..........ccocceeeeuenieninneeneenneenne. 93

Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 5: Grafica 1: MatrimOnios. ........coeevverierieeieie ettt 99

Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 6: Parentesco de 10s antepasados..........cueveveeririieneiiieeienienieece e 101

Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2003, con base en Gutiérrez del Angel, 2002b

Figura 7: Grafica 2: MatrimoOmniOs. .....c..ceeerierieneeienieeie oottt eie et enieens 113
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 8: Genealogia de cargos 1a........ccooiveiiiiiiiiiieniie et s 137
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 9: Genealogia de cargos 1D........coccueeiiiiiiiii i 138
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002



Figura 10: Genealogia de cargos 1C......ccoeviiiiiiiiiiiiciieiie et 139
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 11: Genealogia de cargos 1d........cceeuieiiiiniieiiiiiiiiieie e 140
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 12: Genealogia de cargos 1€.......ccooueveiiiiiiiiieniie et 141
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 13: Genealogia de cargos 1fi........ccooiiiiiiiiinie e 142
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 14: Genealogia de cargos 1........coocuveiieiiiiiieiii e e 143
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2002

Figura 15: Localizacion de los tukite principales de Tateikie............cccceeveeeevennnnnnee. 164
Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2003, con base en Gutiérrez del Angel, 2002a

Figura 16: Representacion del mundo coSMOZONICO........ccverueereerienieeieeiieniieneeneenne 164

Elaborado por: Alejandra Manzanares, 2003, con base en Gutiérrez del Angel, 2002a



AGRADECIMIENTOS

Este trabajo pudo realizarse gracias a la colaboracion de muchas personas, que a lo
largo de las estancias de campo y la redaccion de la tesis, contribuyeron de diferentes

maneras. Mis mds sinceros agradecimientos a todos ellos.

Primeramente, quiero agradecer a la gente de la comunidad de San Andrés
Cohamiata, Tateikie, por permitirme permanecer durante tiempo prolongado entre
ellos. Sin su aceptacion y valiosa ayuda, esta tesis no hubiera podido llevarse a cabo.
Especialmente quisiera agradecer a Moisés, Amalia, y sus hijas Laura, Anabel, Sarita,
Dalia y Alejandra por su amistad, apoyo, compaiiia y ayuda dentro de la comunidad.
También quisiera mencionar a Claudia, su esposo Taurino, sus nifios Julio y Andrés,
y sus padres Trinidad y Venancio, por su amistad, ayuda, hospedaje y compaiiia, las
cuales hicieron de mi estancia en San Andrés una experiencia Unica. A Claudia y a
Taurino quiero agradecerles también el haberme ensefiado las bases de la escritura de

la lengua wixarika.

Agradezco igualmente a la gente de la localidad de Las Guayabas por su inigualable
aceptacion, compaifiia y confianza: Maria Clara y su madre Nicolasa, Gonzalo,
Francisca y sus hijos. Quisiera mencionar al grupo de inglés del que fui maestra,
organizado por Rosalio, por ser tan buenos alumnos y por hacer de los domingos un
dia especial: Beatriz, Antonia, Avelino, Graciela, Enrique, Agustin, Juan, Santos,
Manolo, Arturo, José, Jesus y Casimiro. A todos ellos mis mejores deseos. Espero

que sus proyectos brinden los frutos anhelados.

Ademas, quisiera agradecer a Rosario, su esposo Vicente, y su sobrina Marcelina, por
el hospedaje en su hogar, su compaiiia y su confianza. A pesar de los conflictos que
surgieron, pudimos mantener una amistad y cooperacion que espero contintie. Asi

mismo, quisiera agradecer a Agustina, hermana de Vicente, y a sus hijos, quienes nos



brindaron hospedaje, alimentos y una agradable compaifiia en la localidad de

Cohamiata.

No puedo dejar de mencionar a Arcelia, Pablo y sus hijas Yamilet, Lucero y Paulina,
por su ayuda y por esos bonitos paseos al mirador. Finalmente, todo mi carifio a las

maestras Socorro, Miriam y Laura, por su amistad, comprension y compaiiia.

Durante las primeras semanas del trabajo de campo, tuve oportunidad de conocer en
San Andrés Cohamiata a una familia proveniente de La Presa de Aguamilpa, en
Nayarit. Gracias a ellos, los primeros dias en la comunidad fueron muy agradables, y
de la amistad surgida de ese encuentro derivaron dos visitas a su comunidad, las
cuales fueron maravillosas. Todo mi afecto a Julia, Candelario, Fidel, Carolina,
Mariana, Zeferina y Petra. Gracias también a Angela, a su madre Mariana y a Don

Catarino.

De la Ciudad de México, quiero agradecer a todos los que confiaron en que este
proyecto podia ser posible y que me apoyaron para llevarlo a cabo. Todo mi
agradecimiento a la Dra. Maria Eugenia Olavarria, por dirigir esta investigacion y
estar siempre pendiente tanto de nuestro trabajo como de nuestra persona. Sin su
apoyo, confianza y comentarios, esto no podria haberse realizado. Asi mismo, quiero
agradecer al Mtro. Arturo Gutiérrez del Angel por su asesoria y la confianza que
depositd en nosotros al llevarnos a San Andrés Cohamiata, asi como por su amistad,

paciencia y valiosa colaboracion.

Quiero agradecer también al proyecto y seminario “Las Vias del Noroeste” del
Instituto de Investigaciones Antropologicas de la UNAM, coordinado por el Dr.
Carlo Bonfiglioli, la Dra. Maria Eugenia Olavarria, el Mtro. Arturo Gutiérrez del
Angel y la Dra. Marie-Areti Hers, por ser el principal foro de inspiracion, exposicion

y critica del presente proyecto.



Agradezco la beca otorgada por el proyecto “Cambio Social y Procesos Electorales
en Regiones Indigenas”, del Centro de Investigaciones y Estudios Superiores en
Antropologia Social, especialmente al Mtro. Victor Franco y al Mtro. Francgois
Lartigue, por su confianza, motivacion, colaboracion y comentarios. Asi mismo,

agradezco a Adriana Terven por su ayuda con la logistica de la beca.

Agradezco al Dr. Leopoldo Valifias por su ayuda respecto a la escritura de la lengua
wixarika y nuevamente al Mtro. Victor Franco por su ayuda con el andlisis de las

terminologias de parentesco.

Personalmente, quiero agradecer a Amanda Chéavez Pérez por su valiosa compaiiia y
amistad durante todo el proceso de investigacidn. Su apoyo, paciencia y motivacion
fueron claves para seguir adelante. Pasar juntas por todo este proceso de formacion
antropologica nos ayudé a enfrentar nuestros miedos y dudas de la mejor manera. Asi
mismo, quiero agradecer a Olivia Kindl y Mariana Fresdn su amistad y ayuda en

campo.

Agradezco también a Maria Fernanda Celis por su ayuda e infinita paciencia en la
transcripcion de las genealogias que sustentan el presente trabajo. Gracias a Esteffany
Espinosa, Emmanuel Diaz, Frida Jacobo, Wendy Vargas y Alan Pérez por su apoyo,

paciencia e incondicional amistad durante todo este proceso.

Knut Ueland: la culminacion de este trabajo es el principio de una vida juntos.
Gracias por tus incisivos pero atinados comentarios, que, aunque incontables veces
me hicieron dudar sobre lo que estaba haciendo, me demostraron tu apoyo y fe en

este proyecto. Min kjcerlighet for deg vil vare for evig.

Finalmente, todo mi agradecimiento y carifio a mis familias: Monter Ormefio, Monter
Arana, Monter Rolland, Zanoni Monter, Manzanares Gurza y Manzanares Ramos,
quienes, a pesar de entender a medias mi interés por la antropologia, me apoyaron

incondicionalmente. A mi padre, Julio Manzanares, le agradezco haberme inculcado



el constante cuestionamiento del por qué de las cosas. A mi madre, Sarah Monter, le
agradeceré de por vida el ensefiarme que todo es posible si uno se lo propone. Su
lucha, fortaleza, dedicacion, entrega y amor son mi principal inspiracion y

motivacion. Va por ti, Mama.

Esta tesis estd dedicada a aquellos que ya no estan, pero cuyo recuerdo nos mantiene

vivos y luchando: José Bustani Moukarzel y Victor Manuel Vera Monter.



TRANSCRIPCION DE LA LENGUA WIXARIKA

Los términos de la lengua wixarika que se presentan en la presente tesis utilizan el

sistema lectografico fonético del Centro de Investigaciones de Lenguas Indigenas de
la Universidad de Guadalajara, compuesto por los siguientes simbolos: *, a, e, h, ,i, i,

k,m,n, p,1,s,t,u, w, X, y. La transcripcion estd basada tanto en mi experiencia
lingliistica como en las ensefianzas que recibi de parte del Dr. Leopoldo Valifias del
ITA — UNAM vy de algunos maestros de la escuela primaria de la comunidad. Los

errores que puedan presentarse son mi responsabilidad.

Los sonidos han sido graficados de la siguiente manera:

¢: cierre glotal (saltillo). Continua entre dos vocales.

a, e, i, u: vocales equivalentes a las de la lengua castellana.
i: vocal central cerrada no redondeada (i herida).

aa: ejemplo de vocal larga.

a’a: ejemplo de vocal con cierre gutural (saltillo).

k, m, n, p, s, t: consonantes equivalentes a las de la lengua castellana.

r: su sonido es similar al del castellano, aunque tiene una ligera tendencia a ser
retrofleja, por lo que en ocasiones suena como /.

ts: sonido equivalente a la ch de la lengua castellana.

x: vibrante multiple retréfleja que se pronuncia como la s/ del inglés o la rr del
castellano.

w: sonido equivalente a la w en inglés.

h: se pronuncia como en la lengua inglesa y sustituye a la j del castellano.

y: equivalente a la // de la lengua castellana.



1. INTRODUCCION

La presente tesis es resultado de cinco afios de formacion antropologica tanto tedrica
como practica. Es también producto de incontables encuentros no solo con aquel que
denominamos ‘el otro”, sino con uno mismo. El encuentro de uno mismo dentro del
contexto del “otro”, al sortear dificultades, compartir alegrias, descubrir y vencer
miedos, entre otros aspectos, contribuye enormemente al crecimiento personal. La
antropologia, mas que ser un proyecto profesional, se convierte en un proyecto de

vida, lleno tal vez de cuestionamientos, pero principalmente de satisfacciones.

Antes de proseguir, quisiera agradecer la beca otorgada por el proyecto CIESAS-
CONACyT: “Cambio Social y Procesos electorales en Regiones Indigenas”, con
clave G34045-S, responsable: Mtro. Frangois Lartigue. Sin su apoyo, la culminacion

de este proyecto habria sido definitivamente mas dificil.

1.1. Objetivo

A la creciente participacion de la poblacion indigena en los procesos electorales
antecede una logica de usos y practicas de representacion colectiva. Los mecanismos
de poder y autoridad en las comunidades indigenas poseen experiencias anteriores
muy diversas y diferentes al sistema de democracia electoral, como lo son los
sistemas de cargos, elecciones por principales o asambleas con voto publico. Esta
investigacion parte de la hipdtesis de que para poder entender la manera en como se
adoptan los nuevos mecanismos de autoridad en comunidades indigenas, es necesario

tener conocimiento sobre los mecanismos de autoridad tradicional existentes.

Entre los wixaritari de la comunidad indigena de San Andrés Cohamiata, Jalisco, la
autoridad descansa en tres grupos principales: autoridades tradicionales kawiterutsiri
y autoridades civiles itsukate, autoridades de la Iglesia y autoridades religioso-

tradicionales xukurikate.



Cada grupo tiene actividades y sistemas de eleccion diversos. Llama la atencion que,
en el caso de elecciones municipales, estatales y federales, la autoridad de los
kawiterutsiri es preponderante, al ser ellos quienes deciden por qué partido politico
debe votar la comunidad. Los ancianos prestigiados, a su vez, estan estrechamente
relacionados a los xukurikate, pues por lo general son la cabeza de dicho sistema de
cargos, es decir, la jerarquia mas alta dentro del sistema. Por lo que también, los
xukurikate y su organizacion juegan un papel importante dentro del analisis de los

mecanismos de autoridad tradicional y su relacion con los nuevos mecanismos.

Los xukurikate o jicareros, son los responsables de peregrinar a Wirikuta, Real de
Catorce, San Luis Potosi, para recolectar el hikuri o peyote, utilizado en la mayoria de
sus rituales. Dicha peregrinacion representa una “lucha céosmica” entre los dioses y
los hombres, por medio de la cual se legitima la estructura social de la comunidad
(Gutiérrez del Angel, 2002b). Los peregrinos se organizan por medio de un sistema
de cargos, con duracion de cinco afios, que, a diferencia de las demas autoridades,
corresponde a un elaborado sistema de jerarquias, sucesiones, alianzas e
intercambios. Podria definirse entonces a los xukurikate como una organizacion
politico-religiosa articulada en el juego de las relaciones de parentesco, sobre la que
se basa la estructura social wixarika. Son un ambito en el que el parentesco y el poder
van de la mano, pues de la estructura parental, las alianzas y la sucesion de los cargos,

se desprenden las jerarquias y el manejo del poder dentro de la comunidad.

Por lo anterior, el objetivo de la presente investigacion es examinar el sistema de
cargos de los peregrinos xukurikate de la comunidad wixarika de San Andrés
Cohamiata o Tateikie, Jalisco, desde la perspectiva del sistema de parentesco y
matrimonio. Se pretende analizar el papel que juega el sistema de cargos, por medio
del estudio del sistema de parentesco y matrimonio wixarika, puesto que es una via y
punto de partida accesibles para comprender la manera en como se articulan las

relaciones de poder de la comunidad.



1.2. Metodologia

El punto de partida del presente trabajo fue la intencion de elaborar un proyecto de
investigacion de tesis sobre el tema de los sistemas de parentesco y matrimonio. La
invitacion por parte de la Dra. Maria Eugenia Olavarria a asistir al seminario “Las
Vias del Noroeste” del Instituto de Investigaciones Antropologicas de la Universidad
Nacional Autéonoma de México, coordinado por ésta ultima, ademas del Dr. Carlo
Bonfiglioli, la Dra. Marie-Areti Hers y el Mtro. Arturo Gutiérrez del Angel, me
permitio relacionarme con la ritualidad y organizacion social wixarika y del noroeste
del pais, lo cual despertd mi interés por realizar una investigacion sobre el sistema de

parentesco y matrimonio wixarika.

Al entrar en contacto con el proyecto “Cambio Social y Procesos Electorales en
Regiones Indigenas” del Centro de Investigaciones y Estudios Superiores en
Antropologia Social, coordinado por el Mtro. Frangois Lartigue, para financiar la
investigacion, se sugirid agregar al proyecto el estudio del manejo del poder. Las
conversaciones con el Mtro. Arturo Gutiérrez del Angel, asi como la revision de
algunos autores sobre el area wixarika, dieron como resultado decidir estudiar al
sistema de cargos de los xukurikate, por ser un ambito que permite tanto el analisis

del parentesco como del poder.

Una vez definido lo anterior, se eligid a la comunidad de San Andrés Cohamiata,
Tateikie, Jalisco, para realizar los trabajos de campo que permitieron recabar los datos
necesarios para la investigacion. En Tateikie ya se han hecho estudios sobre los
xukurikate, pero desde perspectivas diferentes, que implican la existencia de la
relacion entre el parentesco y el poder antedicha. Sin embargo, ningun estudio
abundo6 en el tema. La intencion de continuar la investigacion a la luz de esos datos

fue lo que determind que se escogiera a esta comunidad.

El trabajo de campo en Tateikie se hizo en dos etapas: de Marzo a Junio de 2002 se

recopild informacion etnografica de primera mano. Después del ordenamiento y



andlisis de la anterior informacion, se decidi6 regresar a la comunidad en Octubre de
2002 para recoger la informacion faltante y resolver las dudas generadas durante el

primer analisis.

También se visitd en dos ocasiones la comunidad de la Presa de Aguamilpa, en el
Estado de Nayarit, en Junio y Septiembre de 2002. Estas visitas fueron producto de la
amistad surgida con una familia proveniente del Rancho El Colorin de dicha
comunidad, mientras se encontraban pagando una manda en Tateikie. Las visitas

sirvieron para complementar los datos recabados en San Andrés Cohamiata.

La siguiente etapa de la investigacion fue el ordenamiento y andlisis de los datos de
campo, asi como la revision bibliografica de los diferentes autores relacionados al
tema. También, se hicieron presentaciones tanto en [IA-UNAM como en CIESAS de
los avances de investigacion. Posteriormente, comenzé la redaccion del trabajo

terminal.

1.3. La organizacion y el contenido de los capitulos

La presente tesis se divide en cinco secciones:

La Introduccion presenta informacion general sobre la comunidad donde se trabajo,
ademas de una revision de los autores que han influido en la formacion de la teoria de
los sistemas de cargos. Asi mismo, se realiza un breve andlisis de los estudios sobre

cargos en la zona wixarika.

La segunda seccion, titulada Sistemas de cargos y ciclos festivos entre los wixaritari,
describe las caracteristicas, organizacion y facultades de los tres sistemas de cargos
encontrados en San Andrés Cohamiata. Ademads, presenta y describe el ciclo festivo
wixarika, de manera que pueda ser comprendida la interrelacion de los diferentes

cargos en las celebraciones.



La tercera seccion, El sistema de parentesco y matrimonio wixarika, analiza al
sistema de parentesco y matrimonio de la comunidad. Se divide en seis apartados,
correspondientes a terminologia de parentesco, matrimonio o alianza, herencia y

sucesion, residencia, descendencia y parentesco espiritual.

La cuarta seccion expone ciertos aspectos de la Organizacion social, sistemas de
cargos y parentesco, donde se analizan los diferentes niveles de organizacion social,
la cuestion de los intercambios, y la relacion entre el sistema de cargos de los

xukurikate y el parentesco.

Finalmente, se presentan las conclusiones, las cuales comprenden los &mbitos donde

se expresa la relacion entre Parentesco y poder de la comunidad.

1.4. San Andrés Cohamiata, Tateikie

1.4.1. Ubicacion

El territorio wixarika se ubica al norte de los Estados de Jalisco y Nayarit y
comprende aproximadamente 4,107.5 km®. Est4 dividido en cinco regiones, cada una

con una cabecera comunal del mismo nombre: San Andrés Cohamiata, Tateikie;
Santa Catarina Cuexcomatitan, Tuapurie; San Sebastian Teponahuastlan, Wautia;

Tuxpan de Bolafios, Tutsipa; y Guadalupe Ocotan, Xatsitsarie.

La comunidad de San Andrés Cohamiata, Tateikie, esta ubicada en la Sierra Madre
Occidental, en el municipio de Mezquitic, en el Estado de Jalisco. Su cabecera
comunal, del mismo nombre, esta ubicada en una meseta a 1950 metros sobre el nivel
del mar, exactamente en la latitud norte 22° 14’ 21’ y en la longitud oeste 104° 14’

26’ (CEDEMUN, 2003).



Mapa de localizacion. Ver en edicidn impresa.



1.4.2. Entorno natural

Topograficamente la region, al encontrarse en la Sierra Madre Occidental, es
montafiosa, con barrancas profundas y mesetas, con alturas que van aproximadamente
de los 900 a los 2,000 metros sobre el nivel del mar. La variacion de altura tiene
como consecuencia diversos climas, que van del templado-frio en las zonas altas al

calido-seco o calido-humedo del fondo de las barrancas.

El rio principal que cruza la region es el Chapalagana. Cerca de cada localidad
también encontramos pequefios rios, que abastecen a la poblacion. Por lo general,
durante la época de secas la region sufre de escasez de agua, y lugares como la
cabecera comunal se abastecen por medio de bombas que traen el agua de regiones
mas humedas, como Las Guayabas. Una vez que las lluvias hacen su aparicion, el

agua deja de escasear.

La vegetacion varia dependiendo de la altura y el clima. En las zonas altas, se
compone principalmente de bosques. En las zonas bajas, encontramos gran variedad

de arboles frutales.

1.4.3. Division geografica: politica y simbdlica

Politicamente, la comunidad esta dividida en localidades, siendo las mas importantes
San Miguel Huaistita, Las Guayabas, Topolobampo, Cohamiata, El Chalate, San
José, Carrizal, La Laguna, Tierras Blancas, Tesorero, Campamento, Las Pitayas,
Santa Gertrudis, entre otras. Cada localidad se compone de un nimero de rancherias o

casas.

Para efectos de esta tesis, por comunidad entendemos al conjunto de localidades y
rancherias establecidas en la region, las cuales mantienen relaciones por medio de sus

centros ceremoniales. Simbolicamente, la comunidad se divide en ocho centros



ceremoniales, llamados tukipa, donde se llevan a cabo las celebraciones de tipo

religioso-tradicional. Los fukite ' de San Andrés Cohamiata son:

San Andrés Cohamiata, Tunuwame, ubicado en la cabecera comunal,
Las Guayabas, Kuyuaneneme, ubicado en la localidad de las Guayabas,

San José, Tawexika, ubicado en la localidad de San José,

el

Las Pitayas, ##suti ubicado en la localidad de Las Pitayas,

Cohamiata, Tseriekame, ubicado en la localidad de Cohamiata,

San Miguel, Kierimanawe, ubicado en la localidad de San Miguel Huaistita,

Santa Barbara, Kiureta, ubicado al suroeste de Las Guayabas,

o =N @

Tierras Blancas, ubicado al norte de Cohamiata.

Cada tukipa tiene un éarea de influencia sobre una determinada zona geografica. Asi
mismo, cada tukipa influye un cierto nimero de xirikite, o adoratorios familiares,
pertenecientes a un rancho o conjunto de ranchos (rancherias). Los fukite obedecen a
una organizacion jerarquica, que depende tanto de las deidades a la que cada uno
representa como de su lugar en la participacion ritual. Sobre esto, se ahondara

posteriormente.

! Tukite es plural de tukipa.
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Figura 2: Mapa de la distribucion de los centros ceremoniales de Tateikie (Autor:

Arturo Gutiérrez, 2002)

1.4.4. Poblacion

La poblacion total de la comunidad se desconoce, aunque se calcula que
aproximadamente estd compuesta por 2,200 habitantes. De acuerdo a CEDEMUN

(2003), la cabecera comunal tiene la mayor poblaciéon, con 537 habitantes;



aproximadamente unas 80 familias. Le sigue en nimero la localidad de San Miguel
Huaistita, con una poblacion de 416 habitantes. Ademas: El Chalate: 225 habitantes,
San José: 119 habitantes, La Laguna: 129 habitantes, Carrizal: 60 habitantes, Las
Guayabas: 42 habitantes. El resto de la poblacion estd distribuido en nimeros mas

pequenos a lo largo de la region.

La mayor poblacion es de nifos de entre 5 y 15 afos y la menor poblacion de adultos

mayores de 60 anos.

En promedio las familias cuentan con 5 hijos y es comun que los hombres tengan mas

de una esposa. Esas familias extensas se cuentan como varias familias nucleares.

1.4.5. Servicios

Respecto a servicios, la cabecera comunal cuenta con luz eléctrica, la cual es operada
por medio de un motor de diesel y por celdas solares. La luz s6lo prende un par de
horas por las noches cada tres dias. No hay alumbrado publico. En 2002, el
Presidente Vicente Fox se comprometio a proveer a la zona wixarika de luz eléctrica
para 2003. Se ha avanzado en la instalacion de la red eléctrica. Ya se cuenta con los
postes y los cables. Falta poner las lamparas y que se conecte la red con la de
Huejuquilla. Esta previsto que el servicio inicie en 2003. El resto de las localidades
que componen la comunidad no cuentan con luz eléctrica. S6lo en San Miguel

Huaistita encontramos uso de celdas solares.

No hay servicio de agua entubada. La cabecera comunal utiliza un sistema de bombas
y mangueras que traen el agua desde ojos de agua en las barrancas en la temporada de
secas, cuando el rio no tiene agua. Son pocas las casas que cuentan con manguera
conectada al sistema. El agua abre cada dos dias, por un par de horas. Algunas
localidades, como Las Guayabas, también cuentan con mangueras conectadas a 0jos
de agua. Ni la cabecera ni las localidades cuentan con drenaje, y son pocas las casas

que tienen letrina.



En casi todas las localidades y en la cabecera comunal hay servicios médicos. San
Andrés Cohamiata, San Miguel Huaistita y El Chalate cuentan con clinicas, con
médicos residentes. Las demés localidades tienen Casas de Salud Rural, a cargo de
enfermeras. Ademas, la mision catolica de San Andrés ofrece servicios médicos sin

costo a quien lo necesite.

La comunidad no tiene red telefonica, aunque hay teléfonos publicos celulares, que
operan con celdas solares, en algunas casas y tiendas. Se pueden encontrar tiendas de
abarrotes, algunas con refrigeradores de gas, ademas de tiendas DICONSA que

abastecen de alimentos a la poblacion.

En lo referente a vias de comunicacion, la cabecera comunal y algunas localidades
pueden ser accesadas por medio de carreteras de terraceria. Ademads, tanto San
Miguel Huaistita como El Chalate y San Andrés Cohamiata cuentan con una pista de
aterrizaje para avioneta, la cual arriba tres veces a la semana. Asi mismo, San Miguel
y San Andrés tienen el servicio de un autobus de la Union de Comunidades Indigenas
Huicholas de Jalisco, el cual opera diariamente, alternando sus destinos a Huejuquilla
el Alto, Jalisco, y Jesis Maria, Nayarit, de donde se puede llegar a Fresnillo,

Zacatecas, Guadalajara, Jalisco, y Tepic, Nayarit.

No se cuenta con servicio de asfaltado. La cabecera comunal estd delimitada
espacialmente por calles de terraceria, bien definidas y con nombres, como Calle
Uruguay, Calle China, etc. Los terrenos donde se localizan las casas estan a su vez
delimitados con vallas, alambres de ptas o mallas ciclonicas. Las casas estan
construidas de adobe, ladrillo y cemento. Algunas cuentan con piso de losa, aunque la
gran mayoria tienen piso de tierra apisonada. Los techos son de cemento o lamina.
Por lo general se tienen varios cuartos, con diferentes usos, entre los que se
encuentran la cocina, los cuartos para dormir, y los cuartos para almacenar. La
mayoria de las casas cuentan con fogones de lefa para cocinar, y s6lo algunas tienen

estufas de gas. Las familias que cuentan con celdas solares, tienen television via



satélite, la cual so6lo ven por algunas horas al dia. Hay algunas casas de dos pisos.
Encontramos esta misma delimitacion espacial en San Miguel Huaistita. En el resto
de las localidades se delimitan los terrenos con cercos de piedras o madera. No hay

calles.

1.4.6. Educacion

La cabecera comunal tiene un albergue escolar indigena de nombre “Benito Juarez”.
Este sirve para alojar durante la semana a los estudiantes de la Escuela Primaria que
habitan en las localidades. San Andrés Cohamiata también cuenta con la Escuela
Primaria Intercultural Bilingiie “Lic. Benito Juarez”, la Tele Secundaria
“Xicoténcatl”, y el INEA, para educacion de los adultos. Los maestros son en su

mayoria de origen wixarika, y vienen de las diferentes localidades.

Se iba a abrir una preparatoria para el ciclo escolar 2002-2003 en la cabecera, pero
por falta de alumnos, tuvo que posponerse el proyecto hasta el siguiente ciclo escolar.
La organizacion de la preparatoria corre a cargo del ITESO de Guadalajara. Por su
parte, San Miguel Huaistita es la Unica localidad que cuenta con Preparatoria. El resto

de las localidades tienen algunos grados de educacion primaria.

1.5. ;Qué es un sistema de cargos?

Mucho se ha escrito sobre los sistemas de cargos, también conocidos como sistema
de fiestas, sistema de varas o jerarquia politico-religiosa. Son incontables los autores
que han trabajado sobre el tema, tratando de definirlo y de enumerar sus funciones
dentro del sistema social. En este apartado, se revisaran algunas aproximaciones al
estudio de los sistemas de cargos, con la intenciéon de esclarecer el concepto. La
eleccion de los autores, responde tanto a su importancia en la elaboracion de la teoria,

como a su relevancia con los objetivos de la presente investigacion.



El primer trabajo del que se tiene registro fue el elaborado por Sol Tax en 1937, sobre
los municipios del altiplano meso-occidental de Guatemala. Por primera vez se
describe a la organizacion que después serd conocida como sistema de cargos, y se
considera al municipio como la unidad social y cultural a considerarse como marco
natural de la investigacion antropologica (Korsbaek, 1996: 35). Fue tal su caracter
como parte aguas, que la gran mayoria de los estudios posteriores sobre el tema se

realizaron en dicha zona, como se podra apreciar a lo largo de esta revision.

Afos después, en 1947, Alfonso Villa Rojas, publica un articulo sobre nahualismo y
parentesco en Los Altos de Chiapas. El autor confirma la vigencia de un sistema de
poder apoyado en la cosmovision, reconocida en la practica del nahualismo, y cuya
estructura basica se apoya en las relaciones de parentesco, es decir, se relaciona al
parentesco, al poder y a la cosmovision. Similarmente, Aguirre Beltran (1967),
reconoce los vinculos entre nahualismo y poder, y posteriormente, e incorpora este
aspecto a su definicion de los sistemas de cargos, de tal manera que considera como
una caracteristica de éste el que “la comunidad se relaciona con los supernaturales a
través del gobierno interno: los funcionarios religiosos de ese gobierno, ademas de
impartir justicia, ofician en las ocasiones ceremoniales como un cuerpo sacerdotal”

(Korsbaek, 1995: 16).

En la década de 1950, se comienza a considerar al sistema de cargos como una
institucioén e inician las etnografias de corte explicativo. Dentro de esta linea, son
importantes los aportes de Camara Barbachano (1952), Nash (1958) y Wolf (1967).
Cémara Barbachano realiz6 un estudio comparativo de 32 comunidades del sur de
Meéxico, Guatemala y Belice tanto indigenas como mestizas, cuyo objetivo fue
describir, clasificar e interpretar la estructura y funcion de la organizacion religiosa de
las anteriores comunidades. Su estudio dio como resultado que los sistemas de cargos
pertenecen exclusivamente a las comunidades denominadas por ¢l como
tradicionales, es decir, donde se mantienen en vigor las tradiciones sociales y

culturales (1952: 143-144). Camara Barbachano es de los primeros en atribuir al



sistema de cargos la caracteristica de mecanismo nivelador econémico en el terreno
de la cultura e ideologia, pues “tedricamente por lo menos el bienestar de la
comunidad tiende a ser considerado como mas importante que el bienestar del

individuo™ (1952: 143).

Por su parte, Manning Nash hace una presentacion global del sistema de cargos como
la vértebra de la comunidad indigena, y afirma que “la jerarquia es, practicamente,
toda la estructura social del municipio. Al nivel més general de integracion social,
esta institucion [el sistema de cargos] representa para los indios lo mismo que el
parentesco para las sociedades africanas y el sistema de clases sociales para las
sociedades ladinas” (1958: 68). Esta afirmacion serd discutida posteriormente a la luz
de los datos aportados tanto por Villa Rojas (1947) como por la presente
investigacion, donde consideramos que el parentesco, en algunos casos, es la
estructura basica sobre la que se basa el sistema de cargos. Por otro lado, Nash
coincide en que el sistema de cargos es un mecanismo nivelador en términos de
riqueza, ya que al gastar los ingresos y recursos de los individuos y de la comunidad,

la jerarquia impide la acumulacion de riqueza de una familia cualquiera (1958: 69).

Eric Wolf propone también que el sistema de cargos ejerce un proceso de nivelacion
econdémica en las comunidades indigenas, pues, por medio del derroche de recursos
en las fiestas comunales de aquellos con mayor poder econdmico, se liquidan los
excedentes y se mantiene la riqueza en un estado de equilibrio. “El sistema permite
despojar a quienes poseen algo para convertir a todos en desposeidos” (1967: 194).

Aguirre Beltran (1967) también se adscribe a esta tendencia.

Posteriormente, Frank Cancian (1989), en su estudio sobre economia y prestigio en
Zinacantan comunidad maya en Chiapas, demuestra que los cargos no tienen una
funcion niveladora, al contrario, estos estratifican a la comunidad al establecer un

sistema de jerarquias. El antropologo define a los sistemas de cargos como:

Puestos religiosos ocupados rotativamente por los hombres de la comunidad. Es decir: los que

ocupan el puesto prestan sus servicios durante un afio y luego retornan a sus papeles en la vida



diaria dejando el puesto para que lo ocupe otro hombre. Los que ocupan esos cargos no
reciben pago alguno por su afo de servicio. Mas bien gastan cantidades considerables de

dinero al patrocinar fiestas religiosas para los santos de la iglesia catolica (1989: 19).

Por medio del andlisis de los costos de ocupar un cargo, Cancian encuentra que hay
ademds otros elementos que determinan las jerarquias del sistema: respeto y
deferencia, pues ubica cargos con el mismo costo econdmico pero diferente posicion
jerarquica. Al respeto y deferencia, los denomina como “prestigio”, y es la variable
por la cual se pueden comparar un individuo con cargo con otros que han tomado
cargos (1989: 115). Prestigio es lo que los individuos que toman un cargo reciben a
cambio de los gastos que realizan, ademas de ser el principio establecedor de

jerarquias y diferencias entre los individuos de la comunidad.

Considero importante incluir en esta revision los aportes de Mario Padilla Pineda,
quien en su estudio del ciclo festivo y orden ceremonial en San Pedro Ocumicho,
Oaxaca, establece que el principio ordenador del sistema de cargos es el valor o rango
ceremonial, definido por otros autores como prestigio (2000: 283). Este se traduce en
respeto, es decir, estima, consideracion social, honra y reconocimiento, y es el
beneficio que recibe quien ocupa un cargo, y que se incrementa conforme se ascienda
en la jerarquia religiosa. Al afirmar que “el prestigio ganado por el carguero es un
efecto de la obligacion que acepta la comunidad al transferir a éste el cumplimiento
de sus responsabilidades” (2000: 287), rompe con la nocién de Cancian y Aguirre
Beltran de que el prestigio es la retribucion de los gastos econdmicos del carguero,
estableciéndolo mas bien como el agradecimiento de la comunidad hacia el individuo
que toma las responsabilidades de todos al contribuir al mantenimiento del orden

ceremonial.

Hasta el momento, la definicion mas clara y completa que se ha encontrado del
sistema de cargos, es la esbozada por el antropologo danés Leif Korsbaek, la cual

conjunta las definiciones precedentes sobre el tema:



El tipico sistema de cargos consiste en un nimero de oficios, claramente demarcados como
tales, que se turnan entre los miembros de la comunidad, quienes asumen un oficio por un
cierto periodo de tiempo para luego retirarse a su vida normal por un periodo mas largo. Los
oficios estan ordenados jerarquicamente y el sistema de cargos comprende a todos o a casi
todos. Los cargueros no reciben pago alguno durante su periodo de servicio, al contrario, con
frecuencia el cargo implica un costo considerable en tiempo de trabajo perdido y en gastos de
dinero efectivo, pero como compensacion el cargo confiere al responsable un gran prestigio
en la comunidad. El sistema de cargos normalmente comprende dos jerarquias separadas, una
religiosa y la otra politica, pero las dos siempre se encuentran intimamente relacionadas.
Después de haber desempefiado los cargos mas importantes en las dos jerarquias, un miembro
de la comunidad es considerado como ‘principal’ o ‘pasante’. Se puede retirar de las
obligaciones a la comunidad y tiene una importante ingerencia en las decisiones comunitarias.

(1992:13, 1996: 82)

De las anteriores definiciones, se puede concluir que los elementos principales

presentes en los sistemas de cargos son:

1. La existencia de un niimero de oficios, reconocidos por la comunidad como
tales, que se cumplen por un determinado periodo.

2. El ordenamiento de los oficios bajo un principio jerarquico que obedece a la
cosmovision en la que el sistema se apoya.

3. Dejar las actividades y roles de la vida diaria para tomar los del oficio, y
regresar a ellos una vez que se ha cumplido con el cargo.

4. Estratificacion de la comunidad, mas que nivelacion términos de riqueza o
ideologia.

5. Gastos considerables a quienes los portan, ya que no son remunerados
econdmicamente.

6. Otorgamiento de “prestigio” al portador, definiendo prestigio como el respeto,
estima, consideracion social, honor, deferencia y reconocimiento que el
individuo recibe por parte de la comunidad. EI prestigio se otorga ya sea a
manera de remuneracion por los gastos efectuados o como efecto de la
obligacion que acepta la comunidad al transmitir al individuo el cumplimiento

de sus responsabilidades.



7. Incremento del prestigio conforme se asciende en la jerarquia.

8. Relacion estrecha de la religion y el manejo del poder.

1.6. Sistemas de cargos y las fronteras mesoamericanas

Es preciso decir que los autores revisados en el anterior apartado consideran que los
sistemas de cargos son un rasgo distintivo de comunidades ubicadas dentro de las

“fronteras” de lo considerado “mesoamericano’:

Asi pues, en la definicion del estatuto tedrico y politico de los pueblos indios ocupa un lugar
privilegiado la tematica del sistema de cargos; basicamente porque es desde esta estructura
que habrd de manifestarse la especificidad histérica y cultural del poder, de los sistemas de
relaciones asentados, inscritos, en una tradicion que se arraiga en el pasado mesoamericano

(Medina, 1996: 9).

Pero, ¢(son realmente los sistemas de cargos instituciones exclusivas de dicha “area
cultural”? La sacralizacion de la definicion de las fronteras de la region denominada
“Mesoamérica” por Paul Kirchoff (1992 [1943]), limit6 el andlisis de los sistemas de
cargos a grupos indigenas surefios y centrales, principalmente Oaxaca, Chiapas y
Guatemala (Chance, 1990: 28), y recientemente, a Estado de México (Korsbaek y
Gonzalez, 2000) y el Distrito Federal (Portal, 1997).

A pesar de que desde Lumholtz (1904 [1902]) encontramos datos que nos indican la
existencia de este tipo de organizacion en grupos ubicados fuera de las fronteras
delimitadas por Kirchoff, es hasta hace poco que comenzaron a ser estudiados, como
lo muestran Alessandro Questa en su articulo sobre los wariho del Alto Mayo en la
Baja Tarahumara (2002 [2000]), Hugo Eduardo Lopez Aceves en su articulo sobre
los yaquis de Sonora (2000), Margarita Valdovinos en su tesis de licenciatura sobre
los cargos entre los coras de Jestis Maria, Nayarit (2002) y Arturo Gutiérrez entre

coras, huicholes y hopis en su tesina de Maestria (2000).



La presente investigacion no tiene como objetivo discutir si el sistema de cargos es
exclusivo a “Mesoamérica”. Tampoco me interesa definir si los wixaritari pertenecen
o no a dicha 4rea cultural. Considero que las fronteras no son fijas, y que la
comunicacion entre las diferentes areas de América del Norte y América Central es
constante. Esta comunicacion es lo que ha permitido la existencia de este tipo de
sistema en grupos tan alejados unos de otros. Mi intencion es aportar nuevos datos a
la teoria de los sistemas de cargos, sin delimitar fronteras o areas culturales, pues el
caso wixarika puede ser util tanto para los estudios de cargos de lo “mesoamericano”

como de lo “no mesoamericano”.

1.7. El estudio de los cargos en la region wixarika

De acuerdo a Jests Jauregui, et al (s.f.), la primera mencion que se tiene sobre los

cargos entre los wixaritari fue la hecha por el agronomo Rosendo Corona en 1888:

En los pueblos soélo viven las autoridades. En Santa Catarina las autoridades son: el
gobernador, el alcalde, el capitan a guerra y el mayordomo, teniendo cada uno, a sus o6rdenes,
un topil y un paje. Estos son elegidos anualmente. Hay ademas el ayuntamiento, formado por
doce huicholes de los més viejos; estos nunca son elegidos: si muere uno, lo sustituye otro de

los més ancianos (citado en Jauregui, et al , s.f., 3-4).

Corona nos habla tanto de las autoridades civiles como del Consejo de Ancianos
kawiterutsiri, denominado por ¢l como ayuntamiento, pero no hace mencion a algiin
otro tipo de autoridad. Once afios después, Léon Diguet (1992 [1899]), en su estudio
sobre la Sierra Nayarita, expone que ademas de las autoridades mencionadas por
Corona, existe otro tipo de autoridad: los “ministros del tukipa”, actualmente

conocidos como los xukurikate:

Aparte de los ministros del fukipa que son elegidos para un periodo de cinco afios, el resto de
las autoridades —aunque sean nombradas atin por el consejo de ancianos- cubren solamente el
periodo de un afio. Su eleccion, al igual que en el caso de los coras, debe contar para ser

valida con el consentimiento del gobierno mexicano (citado en Jauregui, et al, s.f.: 5).



Diguet deja clara la importancia del Consejo de Ancianos en la eleccion de las
diferentes autoridades wixaritari. Poco a poco, podemos comenzar a discernir la
interrelacion de los diferentes cargos, que hasta este momento, se consideran
entidades independientes. Dentro de esta misma linea, se encuentra lo expuesto por el
antrop6logo noruego Karl Lumholtz (1904 [1902]), contemporaneo de Diguet, donde
no so6lo se habla de los grupos anteriormente mencionados, sino que se incluye a otro

tipo de autoridades: las eclesiasticas:

Las numerosas autoridades civiles y eclesidsticas anualmente elegidas por el pueblo dan a
aquel gobierno formidable aparato. Los funcionarios civiles son: el alcalde, el gobernador, el
capitan y cuatro batopiles. [...] Las principales autoridades eclesidsticas son los mayordomos,
quienes por ser cada uno un custodio de algiin santo, varian en nimero segun las imagenes
pertenecientes a las diversas iglesias. [...] Su principal obligacion es cuidar el dinero que tiene
el respectivo santo. Otros funcionarios de la corporaciéon son los alguaciles y los cuatro
priostes o ejecutores, cuya ocupacion consiste en remover a los santos cuando es necesario.
Son siempre casados. Deben mencionarse asimismo ocho mujeres, escogidas entre las
solteras, llamadas tenanchas, que sirven para barrer la iglesia, ponerle flores a los santos,
hacer tortillas para las fiestas, etc. De ellas hay cinco asignadas a cada una de las casas de los
principales empleados eclesiasticos, a cuyas esposas ayudan en las faenas domésticas; son de
hecho una especie de criadas. Cada una de las tres autoridades civiles tiene también su
tenancha, pero con obligaciones exclusivamente domésticas. [...] Aparte de esta doble serie de
autoridades, tienen los huicholes sus oficiales paganos, que en Santa Catarina, por ejemplo,

son mas de veinte. (citado en Jauregui, et al, s.f.: 4-5).

Ademas, Lumholtz menciona que estos oficiales paganos, los “ministros del tukipa”
de Diguet, custodian a un mismo nimero de deidades, durante un periodo de cinco
afios, y que el sacerdote del templo pagano goza de mas autoridad que incluso el
tatuan o gobernador tradicional (citado en Jauregui, et al, s.f.: 5). Cabe decir que, por
lo general, “el sacerdote del templo pagano”, es al mismo tiempo miembro del
Consejo de Ancianos, aquellos que nombran a las autoridades, y de ahi se deriva que

éste tenga, en palabras de Lumholtz, mas autoridad que el gobernador.

Posteriormente, Robert Zingg (1938), motivado por la obra de Lumholtz, realizé un

estudio del que se desprende importante informacion sobre los diferentes cargos.



Discierne entre cargos de corte catdlico y cargos comunales. Los cargos de corte
catdlico corresponden a las autoridades de la Iglesia que tienen como tarea el cuidado
de los diferentes santos de la comunidad. Su descripcion “se asemeja a las
organizaciones de cargos consideradas por los especialistas en otras regiones”

(Jauregui, et al, s.f.). Los cargos comunales son aquellos que:

... tienen una organizacion muy complicada de ‘custodios de las jicaras votivas’, encargados
de la atencion de los dioses que se veneran en particular en cada uno de los templos, en los
cuales las sub-comunidades se retinen para celebrar las siguientes ceremonias: 1. La
ceremonia del maiz tostado o agostado. 2. La ceremonia de la lluvia. 3. La ceremonia de la
preparacion del suelo para la simiente. 4. La ceremonia de los primeros frutos. 5. ;Dedicatoria

de un nuevo templo? (citado en Jauregui, et al, s.f.: 7).

Afos después, Fernando Benitez en su libro Los Indios de México (1994 [1968]),
hace mencion de algunos cargos de la fila de los xukurikate, pero, a juicio de
Gutiérrez del Angel, no sabe distinguir entre filas de peregrinos a nivel xiriki y a nivel
tukipa, y realiza generalizaciones de poco valor etnolégico, que no aportan datos

claros sobre las funciones de los cargos, sus nombres y movimientos dentro del ritual

(2002b: 26).

En 1974, Marina Anguiano, en el articulo “El Cambio de Varas entre los Huicholes
de San Andrés Cohamiata, Jalisco”, describe la ceremonia de Cambio de Autoridades
Civiles o Cambio de Varas, y enlista a los diferentes cargos que componen a estas
autoridades. Afirma que existen 14 cargos, mas una serie de ayudantes, elegidos por
el Consejo de Ancianos o caviteru, y representados por varas de mando hechas de
madera de Palo de Brasil, de diversos tamafios, las cuales otorgan el poder a los

individuos.

En su ensayo sobre estructura social y econémica contemporanea, Phil Weigand
(1992a), habla sobre las jerarquias civiles y religiosas entre los wixaritari. Considera
que las diferentes autoridades (Kawiterutsiri, civiles, de la Iglesia y Xukurikate)

corresponden a jerarquias dentro de la comunidad. Ademads, menciona la relacion de



éstas con el gobierno estatal. Llama la atencion su afirmacion sobre que las jerarquias
del recinto religioso fuki ya no funcionan adecuadamente, pues el sistema social que
las sustentaba se ha colapsado. La presente investigacion tratara de demostrar que lo
anterior no es del todo cierto, pues si bien ha habido cambios, el sistema sigue en pie.

Esto sera retomado posteriormente.

Stacy Schaefer, en su tesis doctoral (1990), sobre los tejidos y su relacion con las
diferentes etapas en la vida de una mujer wixarika, hace mencion del sistema de
cargos xukurikate y describe algunos cargos. Sus mayores aportes, con relacion al
sistema de cargos, son indicar que estos cargos se toman una vez que los individuos
han contraido matrimonio y que los cargos se cumplen en pareja. Afirma que los
cargos xukurikate que un individuo puede cumplir son aquellos que sus padres,
abuelos e incluso bisabuelos cumplieron en el pasado, implicando que la obtencion de
los cargos corresponde a un sistema de herencias o sucesiones. Asi mismo, nos
informa acerca de las cuestiones de la descendencia, residencia, divorcio y el manejo

de poder y las mujeres.

Es preciso mencionar la tesis de Licenciatura en Etnologia de Olivia Kindl, sobre la
jicara huichola (1997). Kindl hace un excelente andlisis de la jicara, elemento portado
por los xukurikate, y su relacion con la cosmovision wixarika. Ademas, describe a
algunos de los anteriores cargos, y, al igual que Schaefer, detecta una relacion entre
las jicaras y el parentesco, al afirmar que existen jicaras por via materna y jicaras por

via paterna, pero no ahonda en el tema.

No se puede dejar de incluir el trabajo de Johannes Neurath sobre las fiestas de la
Casa Grande (2002), realizado en Santa Catarina Cuexcomatitan, Tuapurie, Jalisco.
Su estudio contiene elementos de gran importancia para comprender al grupo de los
jicareros. Resalta la relevancia que le otorga a las jerarquias dentro de la organizacion
del grupo. Afirma que después de los kawiterutsiri, los que siguen en la jerarquia son
los jicareros y peyoteros. Ademads, afirma que un jicarero puede ascender en la

jerarquia cada cinco afios. Por otro lado, al analizar las fiestas de los adoratorios



parentales, o xiriki, Neurath explicita que el tipo de filiacion wixarika responde al

principio de bilateralidad.

Finalmente, una de las etnografias mas completas que encontramos sobre los sistemas
de cargos entre los wixaritari de San Andrés Cohamiata es la recientemente elaborada
por Arturo Gutiérrez del Angel en su libro La Peregrinacién a Wirikuta: El Gran
Rito de Paso de los Huicholes (2002b). Por medio del analisis de las diferentes
celebraciones que componen el ciclo ritual, y de la cosmovision wixarika, Gutiérrez
del Angel nos ofrece una vasta descripcion de los diversos sistemas de cargos, o
actores rituales, y nos permite comprender la interrelacion entre éstos. El autor
menciona no solo a los cargos xukurikate, sino a los cargos civiles y los de la Iglesia,
y hace patente que los xukurikate, por medio del Consejo de Ancianos Kawiterutsiri,
son el vehiculo del poder en la comunidad. Ademads, enuncia que la organizacion de
los xukurikate responde a un complejo sistema de alianzas, herencias e intercambios,
es decir, relaciona al sistema de cargos con el parentesco. Si bien no entra en detalles
sobre esta relacion, su etnografia es un excelente parte aguas para el estudio del

parentesco y los cargos.



2. SISTEMAS DE CARGOS Y CICLOS FESTIVOS ENTRE LOS
WIXARITARI

Para hablar de cargos entre los wixaritari, es preciso enumerarlos y hacer una
descripcion de las funciones de cada uno, tanto como grupo como en el dmbito
individual. A pesar de que la presente investigacion se enfoca al estudio de los cargos
xukurikate, he considerado necesario incluir a los demds grupos de cargos de la
comunidad, por ser la interrelacion de los grupos rituales en el ciclo festivo, lo que le
da sentido a cada grupo y a su posicion dentro de la organizacion social. Es por ello
que también decidi describir a los ciclos festivos o ceremoniales en este apartado, por
ser en la accion ritual donde se reflejan las funciones y, principalmente, las jerarquias

de cada grupo y de los diversos cargos.

2.1. Los cargos entre los wixaritari de San Andrés Cohamiata

En la comunidad se pudieron ubicar tres grupos principales de cargos, pertenecientes
a ambitos distintos, pero, relacionados. Estos son: los cargos religiosos catolicos o
autoridades de la Iglesia, las autoridades tradicionales kawiterutsiri y las autoridades

civiles itsukate, y los cargos religiosos tradicionales xukurikate.

2.1.1. Cargos religiosos-catolicos: autoridades de la Iglesia

Las autoridades de la Iglesia son un grupo de cargos de tipo religioso-catolico. Son
los encargados de la Iglesia, o “Capilla” de San Andrés Cohamiata y del cuidado de
los Cristos, Santos, Virgen de Guadalupe y su parafernalia. Son quienes supervisan y
realizan las diferentes celebraciones cristianas, ademas de propinar castigos a los
santos en caso de que no respondan ante las peticiones de la comunidad (Gutiérrez

del Angel, 2002b: 153).



Los cargos se pueden dividir en diferentes tipos: 1. Los Xaturi, encargados del
cuidado de los Cristos de la comunidad, y que, como los xukurikate, cumplen
periodos de cinco afios y tienen la obligacion de cuidar una jicara efigie de los
antepasados (Kindl, 1997: 101); 2. Los Wainaruxi o danzantes; 3. Los mayordomos y
sus ayudantes, cuya tarea es atender a los Santos de la comunidad y a la Virgen de
Guadalupe por lapsos de un afo; 4. El Tsikuaki y; 5. Los Judios, cargos emergentes.
La mayoria de los cargos se otorgan durante la ceremonia de Cambio de
Mayordomos, realizada cada 12 de Diciembre y son nombrados por el Consejo de

Ancianos Kawiterutsiri, por medio de revelaciones oniricas.

La presente investigacion ubicéd diecis€is cargos diferentes, algunos con sub-cargos.

A continuacion se presentan y describen:

Xaturi Ampa — Persona que atiende a un Cristo de igual nombre. El Cristo es de la
localidad de San Andrés Cohamiata. A diferencia de lo demads cargos, su funcion dura

cinco afios y cuida una jicara efigie.

Xaturi Tsumpe — También denominado Teiwari yuavi. Es el individuo que cuida a un
Cristo de igual nombre. El Cristo es de la localidad de San Miguel Huaistita. Al igual

que el Xaturi Ampa, su funcion es de cinco afios y cuida una jicara efigie.

Tsikuaki — Son dos personas. Por cada xaturi hay un tsikuaki, que trasgrede las
normas establecidas por las autoridades tanto tradicionales como religiosas. Se
distinguen por portar una mascara de madera, carton o plastico y un baston de madera
asociado a la deidad Takutsi Nakawe, Nuestra Abuela Crecimiento. También forman

parte de los cargos xukurikate.

Wainaruxi — Son danzantes que act@ian a la par de los cargos religiosos y en
ocasiones, civiles. Usan una corona de plumas de urraca, una sonaja de guastecomate
y tobilleras de cascabel (Gutiérrez del Angel, s.f.a). Son dirigidos por un capitan, y

los cargos duran cinco anos.



Mayordomo de Sakutse — Encargado del santito de la localidad de San José. Su
funcion es la de cuidar al santo y proveerlo de todo lo necesario para el ritual, como

agua bendita, flores, incienso de copal, etc. El cargo dura un afio.

Mayordomo de Xanatireri — Encargado de cuidar al santo patrén de la localidad de

San Andrés Cohamiata. Tiene las mismas funciones hacia su santo que las que tiene

el mayordomo de Sakutse. El cargo dura un afio.

Mayordomo de Tatsiatsi — Encargado de cuidar al santito de la localidad de San

Miguel Huaistita. Tiene las mismas funciones que los otros mayordomos. El cargo

dura un afo.

Mayordomo del Tutekuiyu — Encargado de cuidar al pequeiio Cristo de la localidad de
Cohamiata. Tiene las mismas funciones que los otros mayordomos, y aunque no
cuida un santo, sino un Cristo, su cargo dura solo un afo, a diferencia de los

encargados de los Xaturi Tsumpe y Ampa.

Mayordomo del Xaturi Hapaxuki — Es el encargado de cuidar a Santo Domingo. A
éste, también se le considera un Cristo. Tiene las mismas funciones que los otros

mayordomos y el cargo dura un afio.

Mayordomo de la Virgen de Guadalupe — A la Virgen de Guadalupe también se le
denomina Tatei Wexika Wimari o Tanana. Su mayordomo es el encargado de cuidar
al lienzo con la pintura de la Virgen. Su cargo dura un afio y tiene las mismas

funciones que los deméas mayordomos.

Prioste — Ayudante de los Xaturi. Cambia cada afo.

Tenantse — Encargada de encender las velas o los sumerios durante las fiestas.

Cambian cada afo. Las tenantse preferiblemente deben de ser mujeres viudas,



solteras, divorciadas o separadas, aunque hay mujeres casadas que también han

tomado el cargo (Schaefer, 1990: 196).

Apostoles — Cuidan las puertas de la Iglesia y se encargan de hacer la parafernalia de

la Semana Santa. Cambia cada afio.

Xeputari — Ayudan a cargar las cajas en donde se guarda a los santitos y a traer lefia

durante las fiestas. Cambia cada ano.

Patsiuri — Encargado de tocar las campanas y encender cuetes durante las fiestas.

Cambia cada afio.

Judios — Grupo emergente s6lo en las celebraciones de Pachitas y Semana Santa. Son
los representantes de las tinieblas y el caos. Utilizan tizne negro en el rostro y un
sable de madera. Son por lo general jovenes que pagan una manda. Cambian cada

afio. El nimero promedio es de doce. Son liderados por un capitan.

2.1.2. Autoridades tradicionales y cargos civiles de la cabecera

Las autoridades tradicionales y civiles de la cabecera son aquellas que se encargan de
gobernar y dirigir a la comunidad. Son quienes toman las decisiones sobre el manejo
de recursos otorgados por el Gobierno y Organizaciones no Gubernamentales,

cuestiones administrativas y resolucion de conflictos.

Por autoridades tradicionales, me refiero al Consejo de Ancianos Kawiterutsiri. En
ellos descansa, en tultima instancia, la direccion de la comunidad. Son quienes
designan, por medio de suefios, o revelaciones oniricas, a todos los demas cargos (de
la Iglesia, civiles y xukurikate) y tienen la 0ltima palabra en asuntos de mayor
importancia, por ser quienes poseen el cimulo de informacion sobre la religion, los
mitos, historias familiares y hechos historicos de la comunidad. Los ancianos

wixarika son los historiadores y genealogistas de la comunidad (Schaefer, 1990: 265).



Para ser kawiteru, un individuo debe haber pasado por afios de ensefianza de la
religion como mara’akame. Los Kawiterutsiri provienen de cada uno de los fukipa
de la comunidad, y por lo general son los dirigentes de las filas de peregrinos de los
tukipa. Son cargos vitalicios. Se incluyen en este apartado por su relevancia en la
toma de decisiones de la comunidad, pero no pertenecen al grupo de las autoridades
civiles. Deben de considerarse como un grupo aparte, pero interrelacionado con los

diferentes grupos de cargos.

Por otro lado, se ubican los cargos civiles de la cabecera, itsukate, los cuales son
designados por el Consejo de Ancianos Kawiterutsiri, como ya se menciono, por
medio de una revelacidon onirica. La presente investigacion encontré doce cargos
diferentes, con duracion de un afio, los cuales seran descritos mas adelante. Cada
autoridad estd representada por una vara de mando, hecha de madera de palo de
Brasil con empuiiadura de plata y adornada con listones de colores. El tamafio de las
varas corresponde a la jerarquia del cargo: entre mas alto sea el cargo, mas grande es
la vara que lo representa. La vara de mando “no es s6lo el simbolo del poder, sino el
poder mismo. El baston de mando era el que daba al gobernador o alcalde su facultad
de regir y con ello su caracter de persona sagrada” (Aguirre Beltran, 1953: 43). Los
cargos civiles deben de ser autorizados y ratificados por el gobierno municipal, con
sede en Mezquitic, Jalisco, y posteriormente establecidos por medio de la ceremonia

de Cambio de Varas, que se lleva a cabo cada 6 de Enero.

De acuerdo a Gutiérrez del Angel, la revelacion onirica de los cargos civiles de la

cabecera viene siendo una suerte de validacion, pues, en realidad:

el sistema de cargos civiles se organiza con base en un conjunto de relaciones en conflicto
generadas en el ambito de los tukipa, relaciones de poder entre grupos domésticos en
contradiccion-conflicto. Segun los huicholes, un tatuan es elegido cuando los kawiterutsiri lo
han sofiado, pero en realidad la eleccion se debe a una serie de alianzas entro los diferentes

kawiterutsiri, que, como hemos visto, representan a un determinado fukipa (2002b: 91).



Las revelaciones oniricas son mas bien una exégesis, es decir, la interpretacion de una
lucha de poder o de reglas implicitas. A pesar de que, segun Anguiano, las
autoridades civiles “no perciben ningun salario, trabajan por el bien de su pueblo”
(1974: 177), los wixaritari consideran que parte del dinero manejado por las
autoridades, especialmente por el gobernador o Tatuwani, va a parar a su familia o
grupo doméstico. Por ello se dan alianzas, ya que conviene garantizar que por medio
de la designacion de un gobernador, un grupo doméstico tenga acceso a los recursos
econdmicos. De acuerdo a uno de mis informantes, “todos los gobernadores son o
tienen parientes en San José, y si uno fue gobernador, su hijo o nieto sera gobernador
también”. Se tratd de ubicar si el cargo tiene que ver con herencia o sucesion, pero
hasta ahora no hay nada que lo confirme. Més bien, responde a lo mencionado por
Gutiérrez del Angel, quien afirma que las alianzas entre kawiterutsiri dieron como
resultado la eleccion de gobernantes de dicha localidad en 1983, 1984, 1986, 1988,
1990 y 1994 (2002b: 91), y recientemente en 2001 y 2003. Durante estos periodos, el
grupo doméstico de San José tuvo un evidente crecimiento econdmico, siendo
considerados en la actualidad, como las familias con mayor poder econémico de la
comunidad, evidenciado en su posesion de tiendas, camiones, ganado y casas de gran

tamano.

Dicho lo anterior, a continuacion se describe a los diferentes cargos civiles de la
cabecera. El orden en que se presentan corresponde a su orden jerarquico dentro de la

comunidad:

Tatuwani o gobernador — Gobernador tradicional de la comunidad. Toma decisiones
administrativas y juridicas. Cargo civil que dura un afio. Reside en San Andrés

Cohamiata.

Gobernador segundo — Suplente del gobernador en caso de ausencia o enfermedad.
De acuerdo a Marina Anguiano, también tiene la funcion de intérprete (1974: 179),
aunque actualmente pudimos comprobar que esa funcion la realiza el secretario. El

cargo dura un afio. Reside en San Miguel Huaistita.



Secretario de gobernacion — Redactor de los documentos en general. Se encarga de
hacer efectivas las ordenes del gobernador y de interceder por ¢él, es decir,

representarlo. Su cargo dura un afio. Reside en San Andrés Cohamiata.

Secretario segundo — Mismas funciones que el secretario de gobernacion, pero hacia
el gobernador segundo. Reside en San Miguel Huaistita. Cargo civil con duracion de

un ano.

Alcalde o Juez auxiliar — Dicta las sentencias en caso de algun juicio. Cargo civil de

un afio. Reside en San Andrés Cohamiata.

Arwasirin o Alguacil — Ordena los encarcelamientos y castigos. Cargo civil de un

ano. Reside en San Andrés Cohamiata.

Kapitani o Capitan — Es el jefe de los tupiritsiri o policias y quien ejecuta las ordenes

del alguacil o el Tatuwani. Reside en San Andrés Cohamiata. Cargo civil de un afio.

Sargento — Auxilia al capitan. Cargo civil de un afo con residencia en San Andrés

Cohamiata.

Kumitsariyu o Comisarios — Cada localidad cuenta con un comisario, que se encarga
de representar la autoridad. Podemos encontrar por ejemplo: Comisario de las
Guayabas, Comisario de Cohamiata, Comisario de San José, Comisario del Chalate,
etc. Resuelven los conflictos locales, aunque, si el problema sale de su alcance,
recurren al gobernador. Cargo civil con duracion de un afio. Residen en sus

respectivas localidades.

Tupiritsiri o Topiles — Son los policias encargados de arrestar a los transgresores de la
ley. También fungen como mensajeros de las 6rdenes de las autoridades. De acuerdo

a Anguiano, el Gobernador y el Alcalde cuentan con dos tupiritsiri cada uno,



mientras que el Alguacil, Capitan, Sargento y Comisarios cuentan con uno cada uno

(1974: 179). Cargos civiles de un afio, con residencia en las diferentes localidades.

Tenantse — Mujeres que se encargan de la preparacion de la comida comunal y del
copal durante las fiestas. El Gobernador, Alcalde, Capitdn y Sargento cuentan con
una cada una (Anguiano, 1974: 179). También auxilian con las labores domésticas en

las casas de los antes mencionados.

Cargos interinos — Son cargos emergentes que solo aparecen en la Semana Santa. Se
encargan de cuidar las varas de poder dentro de la Casa de Gobierno, cuando las
autoridades reales pierden su poder por estar este eclipsado por las tinieblas y el caos,

representado por los Judios.

2.1.3. Cargos religiosos-tradicionales: xukurikate

Los xukurikate, o jicareros, son un sistema de cargos religiosos-tradicionales. Se les
conoce también como fila de peregrinos o peyoteros, porque son ellos quienes
realizan anualmente el viaje a Wirikuta, donde, entre otras cosas, recolectan el hikuri
0 peyote necesario para las celebraciones de la comunidad. Cada cargo posee una
xukuri o jicara, que lo vincula y compromete directamente con un antepasado o

deidad creadora, de quien adopta su nombre y sus atributos.

Existe cierta confusion en cuanto al uso de los diferentes términos para designar a la
fila de peregrinos, especialmente con el término peyotero. Hay que ser cuidadoso en
su uso, pues no todas significan lo mismo. Ser peyotero no es lo mismo que ser
jicarero. Un jicarero es quien recibe una jicara y tiene un cargo. Un peyotero es aquel
que va a Wirikuta, tenga jicara o no, es decir, no necesariamente para ser peyotero se
necesita ser jicarero. Uno como teiwari, o “fuerefio”, sin tener cargo, puede ir a la
peregrinacion, con el compromiso de estar presente en las ceremonias hasta el final
de Hikuri Neixa. Hay jicareros que en los cinco afios de su cargo no van a Wirikuta,

por ejemplo, en 2002, de 32 jicareros de San José, s6lo seis fueron a Wirikuta.



De acuerdo a Gutiérrez del Angel, el nimero de cargos o jicaras es de 37 (2002b: 85),
aunque el nimero puede variar ciclo con ciclo, dependiendo del nimero de
individuos disponibles para tomar un cargo y de si la fila corresponde a un fukipa o
centro ceremonial, o a un xiriki o adoratorio familiar. Cada tukipa y cada xiriki tienen
una fila de peregrinos. A nivel tukipa, las filas de peregrinos son numerosas, entre 20
y 30 individuos, en comparacion a las filas a nivel xiriki, donde por lo general no
rebasan los diez individuos. En el fukipa de San José, por ejemplo, en 2001 hubo 32
cargos, es decir, 32 jicaras. Es muy comin que haya peregrinos que cumplan al

mismo tiempo con cargos en los dos niveles.

La duracion de los cargos es de cinco afios, aunque se dan casos en que un individuo
cumpla cargos por diez o hasta quince afios seguidos ya sea con la misma jicara o con
jicaras diferentes. Las razones de esto se pueden entender analizando los mecanismos
de obtencion u otorgamiento de una jicara. A pesar de que, oficialmente, uno obtiene
un cargo por medio de la revelacion onirica, es decir, al ser “sofiado” por un
kawiteru, la presente investigacion ha confirmado que esto responde a un mecanismo
mucho mas complejo de sucesiones, alianzas, y/o mandas, el cual serd descrito y

analizado a lo largo de la tesis.

Dentro de las obligaciones que tienen los jicareros se encuentran las siguientes:

1. Realizar la peregrinacion anual y recoleccion del peyote en Wirikuta, Real de
Catorce, San Luis Potosi.

2. Asistir a todas las celebraciones del sub-ciclo ritual neixa: Mawarixa, Tatei
Neixa, Hikuri Neixa y Namawiita Neixa, ademds de asistir a algunas
celebraciones de los sub-ciclos festivos politico y cristiano de la comunidad:
Cambio de mayordomos, Cambio de Varas, Volteado de la Mesa, Pachitas, y
Semana Santa. También, cada cinco anos deben participar en la ceremonia de
Cambio de Techo del fuki, o edificio principal del tukipa.

3. Trabajar en las tierras sagradas del respectivo tukipa o del xiriki.

4. Ofrendar en los lugares sagrados (las cinco direcciones del universo).



5. Ademas, cada jicarero debe matar una res cada cinco afios en el lugar sagrado

de la jicara.

Como se puede apreciar, tener un cargo implica una responsabilidad grande y un
sacrificio. Uno de mis informantes, me dice que lleva 15 afios seguidos cumpliendo
cargos, y que es un sacrificio porque pues descuida su rancho y sus animales por
tener que ir a coamilear las tierras del xiriki o tukipa. Afirma que se cansa mucho.
Ademas del trabajo fisico que implica tener un cargo, los xukurikate deben de aportar
dinero y especie para las diversas celebraciones, lo que conlleva gastos. Ningtn cargo
recibe remuneracidon econdémica por llevar a cabo sus actividades. En ocasiones,
cuando la cosecha de las tierras sagradas del tukipa o xiriki es fructifera, se reparte el
excedente entre los jicareros (Amanda Chavez, comunicacion personal). Podriamos
decir que lo que se recibe a cambio es prestigio dentro de la comunidad, definiendo
prestigio como lo hace Padilla Pineda (2000), es decir, como efecto de la obligacion
que acepta la comunidad al transmitir al individuo el cumplimiento de sus
responsabilidades, lo cual contribuye al mantenimiento del universo; del mundo tal y

COmo S€ conoce.

Describir cada uno de los cargos xukurikate no es tan sencillo como describir a los
anteriores grupos de cargos debido a que los diferentes autores que han trabajado
sobre el tema no han llegado a un consenso sobre cudles son los cargos de la fila de
peregrinos. El estudio mas exhaustivo que se ha realizado hasta ahora es el de
Gutiérrez del Angel (2002b), donde se describen 37 cargos de la fila de peregrinos
del tukipa de San Andrés Cohamiata. Por otro lado, Schaefer (1990) hace mencion de
algunos cargos del tukipa de Las Guayabas y Kindl (1997) describe algunos cargos
del tukipa de San Andrés Cohamiata, pero ambas afirman que no son todos los cargos
que hay en sus respectivas filas. La presente investigacion no trabajé con una fila de
peregrinos determinada, sino que ubico los cargos presentes en diversas genealogias
levantadas en la comunidad, las cuales serdn presentadas posteriormente, de cargos

que se han cumplido en los tukipa de San Andrés Cohamiata, Las Guayabas, Las



Pitayas, y Cohamiata, y en el xiriki de Tonalisco. A continuacién presento un cuadro

comparativo de los cargos mencionados o descritos en los anteriores autores:

Schaefer Kindl Gutiérrez del Angel Manzanares
(1990) (1997) (2002b) (2003)
Yariawame -
Nauza Nauxa Nauxa Nauxa / Aitikame
Tsaurizika Tsauxirika Tsauxirika Tsauxirika
Urii Kuakame irikuekame irikuekame irikuekame
Itsuxukuri -
Tekuamana Takuamama Takwamama®
Paritsika Paritsika Paritsika Paritsika
Kiewimuka Kiewimuka Kewimuka
Eka Tevari Tamatsi Eka Teiwari | Eaka Eaka
Tawieweme -
Takawame Yekwawame
Kuakawa -
Tatewari Tatewari Tatewari Tatewari
Maza Kuazi Tatutsi Maxakwaxi | Tatutsi Maxakwaxi Maxakwaxi
Kuyuaneneme Tatatari | Tatatari
Kinapuwame Kinapuwame Kinapuwame
Tatutsi Neneweme -
Tawexikia Tawexika -
Kanareru Kanari
Xawereru Xaweri
Haikuri’ Kaxiwari Kaxiwari
Tunuamei Tunuwame Tunuwame Tunuwame
Na’ariwame Na’ariwame Na’ariwame
Tsikuaki Tsikuaki Tsikuaki Tsikuaki
Takutsi Takutsi Nakawe Takutsi Takutsi
Nivetsika Niwetiska Niwetsika Niwetsika
Xarikieme -
Utuanaka Utianaka ituanaka Utianaka
Sellowaiya -
Yurianaka Yurianaka Yurianaka Yurianaka
Tatei Haramara -
Xapawiyeme Tatei Xapawiyeme Xapawiyeme

Tatei Hauxamanaka

Tatei Paritekia

2 . . o
No mencionado en las genealogias, pero observado en accion ritual.
’ Nombre diferente, pero insertado en la misma categoria por tener estar asociado al mismo elemento

geologico (deidad).




Tatei Te’akata -
Ha’keri Hakerite Hakerite Hakerite
Itsu Hua’uiya Itsuwaiya
Taveikami

La presente investigacion considera que las diferencias entre los anteriores autores
son producto no solo de las diversas metodologias seguidas por cada uno sino
también del lugar y momento en que la informacion fue recopilada, pues, como se
menciond anteriormente, las filas de peregrinos no son estdticas: cambian cada
periodo y cambian dependiendo del lugar al que pertenezcan. Esto se debe a que no
todos los cargos pueden ser cumplidos en todos los periodos por la falta de individuos
que los puedan tomar, ya sea por sucesion, alianza y/o manda, y a la negativa de

algunos a tomarlos.

A pesar de las dificultades que conlleva la descripcion de cargos dindmicos, he
considerado necesario describir a los cargos registrados en las genealogias por ser
estos con los que se trabajard a lo largo de la tesis. Cabe aclarar que no se debe

3

considerar a la siguiente descripcion como “una fila de peregrinos” estatica, sino
como un listado de cargos cumplidos por individuos de la comunidad en diversos
lugares y momentos y cuya obtencion responde ya sea a sucesiones, alianzas y/o
mandas. Las descripciones se basan en informacion otorgada por mis informantes, y

es complementada con datos tomados de Gutiérrez del Angel (2002b) y Kindl (1997).

Tsauxirika — Es el cargo mas respetado de la fila de peregrinos. Se le vincula con
Tamaatsi Kauyumarie, Nuestro Hermano Mayor Venado del Este, y es a quien se le
denomina cantador primero o principal. Sus funciones varian dependiendo de la
celebracion que se lleve a cabo, pero en general en ¢l recae la responsabilidad de que
las festividades se realicen correctamente. De acuerdo a Gutiérrez del Angel, el
Tsauxirika, junto con otros seis cargos, denominados fila delantera, punteros o
kuxupurite, son los individuos mdas importantes de la comunidad, por poseer los

conocimientos miticos y rituales y la autoridad para convocar a la fila de los



xukurikate (2002b: 72). Los kuxupurite pertenecen al Consejo de Ancianos
kawiterutsiri. Kindl, afirma que este cargo es quien posee la jicara de mayor tamaio,
estando su jicara pintada de negro y decorada con las siguientes figuras: dos venados,
una vibora, cinco personas y tres plantas de maiz (1997: 64). Este cargo tiene, a
diferencia de otros cargos, la obligacion de ir a Wirikuta siempre que se organice la

peregrinacion.

Nauxa - Es una variante de Tamaatsi Kauyumarie. Se le conoce también como el jefe
de la fila de los danzantes, pues es quien indica coémo y por qué se debe danzar en las
diferentes celebraciones, ademas de donde se deben dejar ofrendas (Gutiérrez del
Angel, 2002b: 75). Pertenece a los punteros kuxupurite y ademas, pertenece al
Consejo de Ancianos kawiterutsiri. En el xiriki de Tonalisco, se le denomina a este

mismo cargo con el término Ait#kame. Son nombres diferentes, pero su funcion ritual

es la misma.

#ikuekame — Este cargo es el encargado de cuidar lo que se conoce como la vara

mayor del fukipa, la cual estd adornada con un liston rojo asociado a las maxa’awaya,
o astas del venado. Se le llama también capitan. Su funcion es la de guiar a los
jicareros durante la peregrinacion. Ademas, el ##uekame representa a la primera
flecha que se uso para cazar al venado, y es por ello que se encarga también de guiar
y organizar las cacerias de este animal. Es el inico que porta cinco jicaras y cinco
flechas (Kindl, 1997: 65; Gutiérrez del Angel, 2002b: 75). También forma parte de
los punteros kuxupurite y del Consejo de Ancianos. Al igual que el Tsauxirika, este

cargo debe ir a Wirikuta siempre que se organice la peregrinacion.

Itsuwa#a — Es la persona que representa el poder divino del gobernador de San

Andrés Cohamiata (Schaefer, 1990: 311).



Takwamama — Es el encargado del takwa o patio del tukipa o xiriki. Cumple con
distintas funciones rituales, dependiendo de la celebracion. También pertenece a la

fila de los punteros.

Paritsika — También conocido como Tamaatsi Paritsika, o Nuestro Hermano Mayor
el Amanecer, pertenece al grupo denominado Tatewari Muwieri Mama, o fila trasera,
conformada por tres cargos, cuyas responsabilidades son las de mantener encendidos
los fuegos, conseguir la lefa sagrada y auxiliar a los demas cargos de ser necesario.
El Paritsika tiene la misma importancia ritual que los punteros, pues canta a la par de
los cantadores principales, solo que siempre al revés (Gutiérrez del Angel, 2002b: 77-
78). Es el encargado de portar y mantener encendida la brasa que se prendio al inicio
de ciclo ritual, y que debe ser utilizada para prender todos los fuegos de las demas

celebraciones.

Kewimuka — También denominada Tatei Kewimuka, o Madre de los Venados, es la
encargada de realizar los sacrificios y es compaiera de aquellos que viajan al
inframundo (Gutiérrez del Angel, 2002b: 77). Representa a una deidad vinculada con
la lluvia del poniente y con la milpa, la cual a menudo toma la forma de una
serpiente. Su jicara contiene una vela grande y estd decorada con figuras de plantas de

maiz, venados y lluvia. (Kindl, 1997: 66). Pertenece a la fila trasera.

Eaka — Conocido también como Tamatsi ‘Eekateiwari, Nuestro Hermano Mayor el
Viento, es el cargo que representa a la deidad que tiene la capacidad de traer a la
lluvia, representada por Na’ariwame. Porta una jicara de barro cubierta por otra de
menor tamano, la cual se destapa cuando se quiere que llueva (Kindl, 1997: 66). Este

cargo también pertenece a la fila trasera de los Tatewari Muwieri Mama.

Yekwawame o lakawame — Es el ayudante del ##uekame, y se le conoce también

como capitan segundo. Se le relaciona con un cristal de piedra. Forma parte de lo que

se conoce como cuerpo de la fila, el cual es el grupo de cargos intermedios entre los



punteros y la fila trasera. Por lo general, estos cargos representan elementos

geologicos o animales (Gutiérrez del Angel, 2002b: 79).

Tatewari — En castellano, literalmente, Nuestro Abuelo, se relaciona con la deidad
Nuestro Abuelo el Fuego. Dentro de sus obligaciones estan las de dejar ofrendas en
Cerro Quemado e iniciar los cantos en Wirikuta (Gutiérrez del Angel, 2002b: 79). Su
jicara estd adornada con figuras de venado, el cual, mitologicamente esta
emparentado con el sol, y éste, a su vez, con el fuego. Por ello su presencia en esta

jicara (Kindl, 1997: 66). Forma parte también del cuerpo de la fila.

Tatutsi Maxakwaxi — Denominado en castellano Nuestro Bisabuelo Cola de Venado,
estd también asociado con el fuego y con la cola de venado. Es el modelo ideal de lo
que debe de ser un wixarika, pues por su buena conducta representa lo moral y lo

“correcto” (Gutiérrez del Angel, 2002b, 79-80).

Tatatari o Kuyueneneme Tatatari- Es uno de los dos segundos cantadores, es decir,
aquellos que acompanan al primer cantador Tsauxirika. Se coloca durante los cantos a
la izquierda de éste (Gutiérrez del Angel, 2002b: 80). El individuo que toma este
cargo debe de ser necesariamente mara’akame o cantador. Al igual que el Tsauxirika

y el ##kuekame, el Tatatari es de los cargos que obligatoriamente deben asistir a la

peregrinacion a Wirikuta.

Kinapuwame — Es el otro segundo cantador, y se coloca a la derecha del Tsauxirika
(Gutiérrez del Angel, 2002b: 80). Al igual que el Kuyueneneme Tatatari, el individuo

que tome el cargo debe tener la facultad de ser mara’akame.

Kanari — También denominado por otros autores como Kanareru, es el encargado de
tocar una guitarra pequefia que acompana los cantos de los cantadores. A diferencia
de los demas cargos, no posee una jicara. Sin embargo, es un cargo que, si se tienen

las facultades de tocar el instrumento, se obtiene por medio de los mismos



mecanismos por los que se obtienen las demas jicaras. Es uno de los cargos que debe

estar presente en todas las celebraciones, sin excepcion alguna.

Xaweri — Denominado también como Xawereru por otros autores, se encarga de tocar
un violin pequefio que acompafia los cantos en las celebraciones. Al igual que el
Kanari, no posee una jicara. Uno de mis informantes afirma que éste es uno de los
cargos mas pesados, pues son pocos los que saben tocar bien el violin y se requiere
que estén presentes en todas las celebraciones. Si, por ejemplo, hay algiun xiriki que

no tenga xawereru, lo “contratan” de otros lados, es decir, les dan cargos en dicho
xiriki. El Kanari y el Xaweri, al igual que el Tsauxirika, el ##uekame y el Tatatari,

deben forzosamente ir a la peregrinacion a Wirikuta. Son los cinco cargos que

minimamente deben estar presentes.

Kaxiwari — Es el cargo que representa a la deidad del Torbellino de Arena Desértica,
que trae consigo las lluvias de Wirikuta a la comunidad. (Gutiérrez del Angel, 2002b:

80).

Tunuwame — Compatfiero o ayudante del Tsauxirika. Su especialidad es la de narrar el
mito del nacimiento del venado, y su jicara contiene un idolo de piedra, la cual es la
materializacion del antepasado (Kindl, 1997: 65). Para tener esta jicara, es necesario
ser maraka’ame o cantador, por ser esa la caracteristica principal del antepasado que
representa. Kindl afirma que a ¢l se le denomina “duefio del tukipa™, ya que con éste
mismo término se le designa al fukipa de San Andrés Cohamiata (1997: 64). Sin

embargo, Gutiérrez del Angel (2002b) atribuye esta propiedad al Tsauxirika.

Na’ariwame — Cargo que representa a la Lluvia del Desierto, hermana de Eaka. Esta
simbolizado por una serpiente que habita en un manantial de Wirikuta, las cual es la
lluvia que cae sobre la milpa para que crezca el maiz (Gutiérrez del Angel, 2002b:

83).



Tsikuaki — Este cargo estd también presente entre las autoridades de la Iglesia. No
tiene una jicara, sino que porta una mascara hecha de madera o plastico, y su funcion
es la de transgredir el orden establecido por los punteros por medio de chistes y
sustos. Al contrario que los demads jicareros, el Tsikuaki cambia cada afio, junto con

los mayordomos de la Iglesia (Gutiérrez del Angel, 2002b: 83).

Takutsi o Takutsi Nakawe— Literalmente, Nuestra Abuela Crecimiento, representa a la
deidad creadora de vida y madre de todo. Dependiendo de la celebracion, puede ser
asociada con la lluvia o el maiz, pero siempre es creadora. De acuerdo a Gutiérrez del
Angel, solo se refiere a la parte creadora de Takutsi Nakawe, deidad ambivalente que
tanto representa la fertilidad como la destruccion (2002b: 83). Deidad asociada a lo

femenino.

Niwetsika — También conocido como Tatei Niwetsika, es el cargo que representa a la
Madre del Maiz, deidad que otorgd por primera vez el maiz a los wixaritari

(Gutiérrez del Angel, 2002b: 83). Deidad asociada a lo femenino.

Utianaka — Denominada también como Tatei Utinaka, es el cargo que representa a

la deidad también conocida como Diosa de los Pescados (Kindl, 1997: 67). Deidad

asociada a lo femenino.

Yurianaka — También referida como Tatei Yurianaka, es el cargo correspondiente a
Nuestra Madre Tierra, a quien se le debe la produccion alimenticia (Gutiérrez del

Angel, 2002b: 85). Deidad asociada con lo femenino.

Xapawiyeme — También denominada como Tatei Xapawiyeme, esta relacionada al
rumbo cardinal que corresponde a la Isla del Alacran, en el Lago de Chapala, en
Jalisco, o sur wixarika. De acuerdo a Gutiérrez del Angel, este cargo, junto con otros

cargos mas que refieren a los rumbos cardinales, componen el grupo de los Wimarite

(2002b: 85).



Hakerite — Son dos cargos, ocupados por un nifio y una nifia. También se les conoce
como “angelitos”. Por su juventud, se considera que son puros y de ello deriva que
sean los encargados de las ofrendas més importantes. Son quienes portan toda la

parafernalia sacrificial (Gutiérrez del Angel, 2002b: 85; Kindl, 1997: 66).

Hikurikate - Ademas de los anteriores cargos, durante la peregrinacion, La Semana
Santa y Hikuri Neixa, idealmente, aparecen cargos emergentes denominados
hikurikate, o peyoteros. Estos pueden ser ocupados por wixaritari o mestizos, que
acuden a la peregrinacion, generalmente para pagar una manda o acompafar a los
jicareros. Estos cargos no tienen jicara, pero son incorporados al ritual al darles
cargos sin ninguna funcion, y con nombre generalmente absurdo. Son dirigidos por el
Paritsika y son una suerte de espejo de los cargos de la fila delantera, pues hacen todo

lo que ellos hacen pero al revés.

A pesar de que los cargos puedan cambiar de nombre, o algunos no estén presentes en
diversos periodos, la fila de peregrinos conserva un orden, relacionado con el mito de
creacion. La anterior descripcion de los cargos nos da pautas para esbozar esta
organizacién, la cual también refleja el orden jeradrquico de los cargos. A
continuacion presento un diagrama, derivado del presentado por Gutiérrez del Angel
(2002: 86-87) que sin especificar cargos, nos indica cudl es el orden de la fila,

concretamente, durante la peregrinacion:



Kuxupurite
Fila delantera o punteros

Cuerpo de la fila:
Elementos geoldgicos o animales
Cantadores Segundos
Musicos
Deidades asociadas con el viento o
la lluvia
Deidades asociadas con lo
femenino
Wimarite

Tatewari Muwieri Mama
Fila trasera

Como se menciond anteriormente, los cargos mas importantes son los pertenecientes
a la fila delantera. En jerarquia le siguen los de la fila trasera, y después vienen
aquellos que forman parte del cuerpo de la fila. Aunque esta formacion sdlo esta
presente durante la peregrinacion, las jerarquias de los cargos se mantienen en el resto
de las celebraciones. La jerarquia deriva de las funciones rituales que cada cargo
desempeiia, Aquellos con funciones rituales complejas, tales como dirigir al resto, se
encuentran en una escala mas alta que los demas. Una alta jerarquia también conlleva

la oportunidad de tomar decisiones dentro de la comunidad.

2.2. Ciclos festivos, celebraciones y cargos

En la comunidad, se pueden distinguir tres sub-ciclos festivos interrelacionados: el de
las autoridades tradicionales (politico-religioso), el de la Iglesia (religioso-catolico) y
el agricola neixa de los xukurikate (religioso-tradicional). A cada uno corresponde un
sistema de cargos, los cuales organizan y toman parte en dichas celebraciones.
Aunque la presente investigacion se enfoca solo al estudio de los cargos de los
xukurikate, he decidido incluir una breve resefia de los otros sub-ciclos festivos y los
cargos que toman parte en ellos para dar una idea global de la relacion de los cargos

en la comunidad. A continuacion se presenta un cuadro con las festividades de San



Andrés Cohamiata, donde claramente de muestra como estan interrelacionados los

distintos cargos:

Festividad

Fecha

Lugar

Participantes

Caracteristicas

Mawarixa — Fiesta
del Toro

Kiripuxi —
Volteado de la
mesa

Tatei Neixa —
Danza de Nuestras
Madres

Finales de Agosto
— Inicio de
Septiembre

Octubre —
Noviembre

Octubre —
Diciembre

Diversos tukipa y
xirikite de la
comunidad

Cabecera — Casa
de poder de San
Andrés Cohamiata

Diversos tukipa y
xirikite de la
comunidad

Xukurikate

Autoridades
tradicionales y
cargos religioso-
catolicos

Xukurikate

Reunion de los
xukurikate como
grupo festivo.
Establecimiento de
obligaciones a lo
largo del ciclo
festivo.

Colocacion de la
viga que compone
la mesa sobre su
base. Devolucion
de las varas de
mando a las
autoridades
tradicionales.
Definicién de
quiénes seran los
siguientes en
ocupar los cargos
tanto de
autoridades como
de la Iglesia.

Bendicion de los
primeros frutos.
También es la
fiesta con la que
los nifios, por
medio de un viaje
imaginario a
Wirikuta, se
“convierten” en
humanos y son
incorporados a la
comunidad.
Analogacion de los
nifios con los
primeros frutos.
Paso de las lluvias
a las secas.




Fiesta de San
Andrés

Warupituka#se —
Cambio de
Mayordomos

Itsu texa — Cambio
de Varas

Naxiwiyari — Las
Pachitas

Peregrinacion a
Wirikuta

Weiya — Semana
Santa

30 de Noviembre

12 de Diciembre

6 de Enero

Miércoles de
ceniza

Noviembre —
Marzo

Primer luna llena
después del
equinoccio de
primavera

Cabecera — Iglesia
y rodeo de San
Andrés Cohamiata

Cabecera - Iglesia
y Casa de poder
de San Andrés
Cohamiata

Cabecera — Casa
de poder, Iglesia,
Tukipa y Los
Bancos (lugar
ubicado a 2 km de
San Andrés
Cohamiata)

Cabecera —
Iglesia, y Casa de
poder de San
Andrés
Cohamiata.

Real de Catorce,
San Luis Potosi

Cabecera — Iglesia
y Casa de Poder
de San Andrés
Cohamiata.

Cargos religiosos-
catdlicos

Algunos
xukurikate y
cargos religiosos —
catdlicos

Autoridades
tradicionales y
xukurikate

Autoridades
civiles, cargos
religiosos-
catolicos y
Xukurikate

Xukurikate

Xukurikate,
Autoridades
tradicionales y
cargos religiosos-
catolicos

Celebracion del
santo patrén de la
comunidad. Rodeo,
eventos deportivos
y baile.

Cambio de los
encargados que
cuidan a los
diferentes santos de
la comunidad.

Cambio de
autoridades
tradicionales y
autoridades
interinas.

Carnaval.
Escenificacion del
retorno de las
deidades del
inframundo.

Peregrinacion para
traer el peyote,
necesario para las
posteriores
celebraciones del
ciclo Neixa.
Recreacion del
recorrido que
hicieron los
antepasados
durante la creacion
del universo.
Ademas, traer las
Iluvias.

Lucha cosmica y
restauracion del
poder eclipsado por
las deidades del
inframundo.




Cambio de techo
del tuki o xiriki

Xapalaririku —
Volteado de la
Mesa

Hikuri Neixa — La
danza del peyote

Namawiita Neixa —
Danza del Espejo

Abril-Mayo
Cada cinco afos

4 de Junio

Junio

Julio

Diversos tukipa y
xirikite de la
comunidad

Cabecera — Casa
de Poder de San
Andrés
Cohamiata.

Diversos tukipa y
xirikite de la
comunidad

Diversos tukipa y
xirikite de la
comunidad.

Xukurikate

Autoridades
tradicionales y
xukurikate

Xukurikate

Xukurikate

Cambio del techo
de zacate del tuki,
edificio principal
del tukipa. Se
reemplaza con
zacate traido desde
Wirikuta.

Remocion de la
viga que compone
la Mesa de poder.
Recoleccion de las
varas de poder.

Culminacién
simbolica de la
peregrinacion a
Wirikuta, con la
consecuente
llegada de las
lluvias a la
comunidad. Paso
de las secas a las
Iluvias.

Danza de la
“despedida”.
Relacionada a la
llegada de las
lluvias y el
crecimiento del Rio
Chapalagana.
Separacion de los
xukurikate como
grupo festivo.

Para comprender la importancia de los jicareros, grupo de cargos al que se enfoca este

trabajo, tanto en los ciclos festivos como su posicion en la organizacion social, he

considerado pertinente describir las diferentes festividades antes mencionadas:




2.2.1. Mawarixa o Fiesta del Toro*

El objetivo principal de esta fiesta, es reunir a los xukurikate como grupo ritual,
establecer las obligaciones de los diferentes cargos a lo largo del ciclo festivo, hacer
las diferentes jicaras y ofrendas que seran llevadas a Wirikuta meses después, y
realizar el sacrificio de una res, con el cual se bendecirdn las anteriores ofrendas y se
pedira a las deidades que la lluvia contintie hasta que maduren los primeros frutos de

la milpa.

En las penutltima y tltima celebraciones del sub-ciclo neixa, Hikuri Neixa y
Namawiita Neixa, los xukurikate se “desamarran” como grupo ritual, y cada
individuo tiene la oportunidad de realizar las labores agricolas de su rancho, pues la
temporada de lluvias ha comenzado. Casi al final de la temporada de lluvias, a finales
de Agosto o inicios de Septiembre, los xukurikate se retnen en el tukipa o xiriki al
que pertenecen. La celebracion es exclusiva de ellos, pues al resto de la gente de la

comunidad se le tiene prohibido observar como se realizan las ofrendas.
La fiesta tiene una duracion de uno o dos dias. El ##uekame convoca a los jicareros

en el tukipa o xiriki, para iniciar la celebracion, la cual comienza con una noche de

cantos. Entonces, las esposas de los jicareros deben elaborar las jicaras que seran
llevadas a Wirikuta, y el ##uekame fabricar la flecha de la peregrinacion. Al dia
siguiente, los jicareros deben sacrificar una res en el coamil del fukipa o xiriki. Con la

sangre del animal, se ofrenda a las deidades de la milpa. Ademas, se unta la sangre en

las jicaras que seran llevadas a Wirikuta.

De acuerdo a Gutiérrez del Angel, Mawarixa equivale a la madrugada del tiempo
mitico, es decir, al preludio del nacimiento del sol. Los maices todavia no estan listos,

pero se apuran a crecer pues saben que ya se va haciendo de dia (2002b: 144).

* No se tuvo oportunidad de presenciar dicha celebracion. La descripcion se realiza en base a los
trabajos de Kindl (1997) y Gutiérrez del Angel (2002b).



2.2.2. Kiripuxi o Volteado de la Mesa’

Antes de la recoleccion de los primeros frutos, en la Casa de Poder de la cabecera, se
realiza la ceremonia de Volteado de la Mesa, que tiene como objetivo restaurar la
viga de la Mesa de Poder, que se encuentra en el suelo, sobre su base, y regresar a las
autoridades las Varas de Poder que fueron resguardadas desde Junio en un xiriki.
Ademas, es el momento en el que el Consejo de Ancianos Kawiterutsiri “suefa” a los
individuos que deberan tomar los cargos entrantes de mayordomos y autoridades

civiles.

La celebracion se realiza en Octubre o Noviembre, en el momento mitico en el que el
sol apenas alumbra (Gutiérrez del Angel, 2002b: 145). Tiene una duracién de un dia,
y participan en ella las autoridades civiles, los xukurikate y las autoridades de la

Iglesia.

La restauracion de la mesa simboliza el triunfo solar sobre las deidades ancestrales
acuaticas y el retorno del poder. Las autoridades civiles, una vez que han puesto la
viga en su lugar, deben realizar un sacrificio, por lo general de una cabra, para que las
deidades ancestrales acudticas se retiren tranquilas. Los xukurikate, a su vez, un dia
antes de que metaforicamente se levante el sol, sacrifican cinco becerros en los
lugares correspondientes a las cinco direcciones del universo. Durante la noche, los
cantadores entonan los cantos que hardn que el sol renazca, y con ello, darle la
bienvenida al Padre Sol. Esa misma noche, las autoridades de la Iglesia destaparan a
las figuras religiosas: Cristos, Santos y Virgen de Guadalupe, las cuales estuvieron
resguardadas durante la temporada de lluvias, o tiempo de oscuridad. A la mafana
siguiente, cuando el sol renace, se hace una gran fiesta, donde la gente bebe y reparte

tejuino, bebida fermentada tradicional hecha de maiz germinado.

> No se tuvo oportunidad de apreciar la celebracion. La descripcion se hace en base a la realizada por
Gutiérrez del Angel (2002b).



2.2.3. Tatei Neixa o Danza de Nuestras Madres®

Durante Octubre y Noviembre, se realizan las fiestas del Tatei Neixa en todos los
tukite y xirikite de la comunidad. Tatei neixa significa La Danza de Nuestras Madres.
Se le conoce también como “Fiesta del tambor”, por ser constante el uso de este
instrumento durante la festividad. Esta celebracion es la que oficialmente da inicio al
sub-ciclo festivo Neixa. La fiesta, de acuerdo a una informante, es la continuacion del
dia de San Francisco, para agradecer los favores recibidos. El dia de San Francisco es

cuando se realiza el Volteado de la Mesa (Gutiérrez del Angel, 2002b: 145).

El objetivo de la fiesta es despedir a las lluvias, una vez que las milpas han crecido y
los elotes estan tiernos. Al mismo tiempo, es una fiesta que se le hace a los nifios,
durante cinco anos de su vida, para que el kupuri, o aliento, se asiente en el cuerpo
del nifio. Esto se logra por medio de una peregrinacion imaginaria a Wirikuta, donde
los nifios son convertidos en aguilas pequefias para que puedan viajar. Si los nifios
hacen la fiesta correctamente, se ganaran un elote. La peregrinacion imaginaria es
guiada por el Tsauxirika del tukipa o xiriki, y se hace un viaje de ida y un viaje de

regreso. Se analoga a los ninos con los primeros frutos, pues ambos estan tiernos.

Se dice que se debe de hacer el Tatei Neixa en el tukipa o xirikite perteneciente al
abuelo materno del nifio o nifia. Aunque la familia haya cambiado de residencia, debe

de cumplir la fiesta en su tukipa o xiriki de origen.

Dias antes de la fiesta, se hacen los preparativos necesarios. Por un lado, las madres

de familia deben elaborar la parafernalia que el nifio portard durante la fiesta: sonajas
llamadas kaitsa, tsik#i u ojos de Dios y, si el celebrante es varon, flechas #%

Ademas deben preparar alimentos, tejuino, tamales y comprar fruta y galletas, con las
que adornaran los bules donde se coloca el tejuino. Por otro lado, las esposas de los

jicareros también deben preparar alimentos para el grupo y para los grupos de

% Se presencio la fiesta los dias 26, 27 y 28 de Octubre de 2002, en el fukipa de San Andrés
Cohamiata, Jalisco y en el xiriki del rancho El Colorin, de la comunidad de la Presa de Aguamilpa,
Nayarit, los dias 13, 14 y 15 de Septiembre de 2002.



jicareros invitados a la celebracion. Los varones, deben cortar lefia para las fogatas
del tukipa, y hacer enramados para cubrir del sol a los jicareros invitados. Cuando

sean las fiestas de los otros fukipa, les seran regresados los favores y atenciones.

La celebracion tiene una duracion de tres dias. El primer dia, antes de la puesta del
sol, las madres de familia llevan al tukipa las sonajas, ojos de Dios, flechas y un poco
de tejuino, para que el cantador los bendiga. Hecho esto, las madres de familia se

retiran y los cantadores comienzan a cantar, hasta el alba.

El segundo dia es cuando se realiza el viaje imaginario a Wirikuta. El patio del centro
ceremonial es el escenario de este viaje, siendo el lugar donde se instalan los
cantadores y el tambor, la puerta del fuki, el punto de partida, y el altar colocado
aproximadamente a cinco metros de distancia frente a ellos, el punto de llegada:
Wirikuta. Este altar se compone de los morrales de los participantes del ritual,
cabezas de venado, bules de tejuino, y frutos recién cosechados. Entre el altar y los
cantadores, hay una tira de estambre, que simboliza el camino a recorrer. A los lados
del hilo de estambre, se clavan diagonalmente los ojos de Dios y las flechas, las
cuales simbolizan las diferentes paradas que se hacen durante el recorrido. El viaje
comienza con cantos de los cantadores y el toque del tambor. Al mismo tiempo los
nifios deben sonajear constantemente, so pena de no realizar el viaje correctamente.
El viaje de ida a Wirikuta dura medio dia. En el equivalente de una de las paradas, se

hace el sacrificio de un chivo, cuya sangre se unta en los objetos del altar.

La llegada a Wirikuta es aproximadamente a medio dia. En ese momento, los nifios
dejan de sonajear y comienza una serie de intercambios de alimentos entre los
participantes, siguiendo el siguiente orden: 1. De celebrante a cantadores, 2. De
celebrante a celebrante, 3. De celebrante a jicareros invitados, 4. De celebrante a otros

presentes.

Terminados los intercambios, se inicia el viaje de regreso. Los nifios comienzan a

sonajear de nuevo. Durante una de las paradas, el cantador bendice los objetos del



altar, para posteriormente bendecir a todos los nifios. Al concluir las bendiciones, los
nifios que estan realizando su quinto y ultimo 7atei Neixa, pasan con el cantador para
ser bendecidos y deben tocar el tambor. Después, se despiden de sus compaiieros de
viaje. Mientras esto se lleva a cabo, los restos del animal sacrificado se llevan al fuki,
para ser destazados y cocinar una birria. Al mismo tiempo, las esposas de los
jicareros del tukipa ofrecen comida a los jicareros invitados. Cerca de la puesta del

sol, el tambor deja de sonar y los nifios de sonajear: han retornado de Wirikuta.

Al oscurecer, los nifios se retiran a sus casas. Es la hora en que los adultos comen los
caldos del animal sacrificado. Al finalizar, dentro del tuki, se toca el tambor y los
cantadores cantan de nuevo. Ademas, los jicareros danzan en torno al fuego: primero

las mujeres, después los varones. Los cantos continian toda la noche, hasta el alba.

Durante el tercer y Gltimo dia, se le entrega a cada niflo un elote por haber concluido
satisfactoriamente el viaje imaginario a Wirikuta. Habiendo recibido cada nifio su
elote, los jicareros inician una suerte de intercambios de elotes, de la siguiente
manera: 1. De jicareros anfitriones a otros jicareros anfitriones, 2. De jicareros
anfitriones a jicareros invitados, y, 3. De jicareros anfitriones a otros presentes. Al
finalizar, la ceremonia ha oficialmente terminado, y se toma mucho tejuino, cerveza y

aguardiente.

2.2.4. Fiesta de San Andrés’

La fiesta de San Andrés es la celebracion que se hace al santo patrono de la
comunidad, el Xaturi Tsumpe o Teiwari Yuavi. Se realiza cada 30 de Noviembre,
organizada por las autoridades de la Iglesia. Son pocos los datos que se tienen de esta
fiesta, siendo mas conocida por los eventos deportivos, baile, eleccion de la reina del

baile entre las jovenes de la comunidad y el rodeo que se realizan durante la fiesta.

7 La descripcién que se presenta fue hecha en base a datos dados por diversos informantes y de
conversaciones con el antropdlogo Kalman Nicolas Muller, pues no se tuvo oportunidad de
presenciarla.



Los eventos deportivos son torneos de futbol entre equipos de las diferentes
localidades. Por otra parte, se dice que el 30 de Noviembre “es el inico dia en que los
wixaritari realmente bailan”, pues pueden durar hasta 24 horas sin parar, noche y dia.
Por lo general, se invita a un grupo musical para que amenice el baile. Ademas, se
elige por medio de votos a la joven que serd la reina del baile, la cual tiene la
obligacion de bailar con todos los varones que lo soliciten, sin importar su edad o lo
borrachos que se encuentren. Actualmente, el antropélogo Kalman Nicolds Muller se
encuentra elaborando un libro fotografico sobre la fiesta, que ilustrard mas a fondo las

actividades que se llevan a cabo.

2.2.5. Warupitukaitse o Cambio de Mayordomos®

La celebraciéon de Cambio de Mayordomos inicia el 12 de Diciembre, Dia de la
Virgen de Guadalupe, y tiene como objetivo el que los mayordomos salientes
entreguen su cargo a los mayordomos entrantes, elegidos por los kawiterutsiri el dia

del Volteado de la Mesa.

La fiesta tiene duracion de una semana, y toma lugar en la Iglesia de San Andrés
Cohamiata y en las diversas casas de los mayordomos, ubicadas en la plaza central de
la cabecera. Al inici6 de la celebracion, se deben sacrificar dos animales, uno al pie
de la Mesa de Poder, pues con ello se apacigua al diablo que habita debajo de ésta, y
otra dentro de la Iglesia. Desde el primer dia de la fiesta, los cargos salientes colocan
en los altares de sus respectivas casas las imdagenes religiosas junto con su
parafernalia. Al hacerse la entrega de los cargos, las imagenes se llevan a la Iglesia,

donde la gente comienza a rendirles culto.

Aunque en apariencia los xukurikate no realizan mucha actividad, cumplen una

funcion importante, pues son ellos quienes, por medio de cantos nocturnos, alejan al

¥ No se tuvo oportunidad de apreciar la celebracion. La descripcion se basa en las etnografias de Kindl
(1997) y Gutiérrez del Angel (2002b).



diablo y permiten que los santos puedan “nacer” a la mafana siguiente (Gutiérrez del

Angel, 2002b: 156).

2.2.6. Itsu texa o Cambio de Varas’

El Cambio de Varas es la ceremonia en la que los cargos civiles de la cabecera
salientes entregan el cargo a las autoridades entrantes, elegidas anteriormente, durante
la celebracion de Volteado de la Mesa. La fiesta se realiza el 6 de Enero, y aunque
formalmente tiene duracion de un dia, durante los dias siguientes a ella se realizan

intercambios de autoridades salientes a autoridades entrantes.

Antes de realizar la ceremonia, las autoridades entrantes y salientes deben ir a la
cabecera municipal, ubicada en Mezquitic, Jalisco, para notificar y ratificar los
cambios ante el Gobierno del pais. Se debe presentar ante las autoridades municipales
una lista de las nuevas autoridades, los cuales entregardn a su vez, oficios a cada uno

de ellos validando su cargo.

La ceremonia comienza al regresar de Mezquitic. De acuerdo a Gutiérrez del Angel,
se debe cazar un venado, el cual sera llevado a la comunidad. Al arribar a San Andrés
Cohamiata, las autoridades deben dirigirse al xiriki de las varas, en el que se guardan
las varas durante las lluvias y oscuridad, donde se encuentran dos animales que seran
sacrificados. De ahi pasan a la Iglesia, donde los wainaruxi se encuentran danzando.
Se colocan las varas a los pies de la cruz, y posteriormente los cantadores cantan y se

sacrifica a los animales (2002b: 157-158).

Entrada la tarde, mientras los wainaruxi permanecen danzando en la Iglesia, las
autoridades entrantes y salientes se movilizan hacia el lugar llamado ‘iiparimukuane,

o Los Bancos, dos kilometros hacia el sur de San Andrés Cohamiata. Ahi, los

cantadores cantan durante toda la noche para asegurar la transmision del poder a las

? La descripcién que se presenta se basa en las etnografias que de ella realizaron Anguiano (1974),
Kindl (1997) y Gutiérrez del Angel (2002b), ademas de datos aportados por mis informantes.



autoridades entrantes. También se dan consejos a las autoridades entrantes. De

acuerdo a Gutiérrez del Angel, en esta ceremonia se libra una lucha ritual con “el
diablo”, o la deidad llamada T#akame, creador de la oscuridad (2002b:158). Al ser

Los Bancos el lugar sagrado donde descansa el sol durante su recorrido por la boveda
celeste, se pueden interpretar los cantos como una lucha entre la oscuridad y el sol:
representante del poder, o como una lucha para salir de la oscuridad. En la
madrugada, se realiza el sacrificio de reses en honor a las varas de mando, a la
bandera nacional y a las deidades solares (Kindl, 1997: 101). La sangre del animal es
recogida por la hakeri, y con ella se unta a las varas. Al amanecer, se brinda con

alcohol por la salida del sol, y el triunfo de ¢l sobre la oscuridad.

Las autoridades entrantes, se trasladan hacia el tukipa de San Andrés, donde los
xukurikate cantaron toda la noche. Se reparte caldo del venado cazado, el cual es
consumido so6lo por las autoridades y por el Consejo de Ancianos, siendo éste ultimo
quien indica a las autoridades sus obligaciones. Posteriormente las nuevas
autoridades hacen su entrada a la comunidad, y se hacen sacrificios de reses tanto en
la Iglesia como frente a la casa de Poder. Con esa sangre se unta a los objetos
sagrados. Después se realizan intercambios de autoridades salientes a autoridades
entrantes en las respectivas casas de las autoridades. Los intercambios constan

principalmente de tejuino, alimentos y fruta.

Gutiérrez del Angel considera que si bien la participacion de los xukurikate en esta
ceremonia no es prominente, es de suma importancia pues “su presencia se adentra en

las mismas entrafias del poder: ellos son el poder” (2002b:160).



2.2.7. Naxiwiyari o Las Pachitas '’

Las Pachitas, o El Carnaval, es la celebracion que inicia en la fecha correspondiente
al Miércoles de Ceniza del calendario catolico. Es también el comienzo del periodo
de cuaresma, el cual finaliza en la Semana Santa. De acuerdo a Gutiérrez del Angel,
en Las Pachitas se representa el retorno de las deidades del inframundo, en un tono
sarcastico y burlon, por medio de la escenificacion de un carnaval, donde las
autoridades ceden el poder a los actores que toman parte en ¢l (2002b: 163). Toman
parte en la celebracion las autoridades civiles, las autoridades de la Iglesia, los

Kawiterutsiri y los Xukurikate.

La celebracion tiene una duracion de cinco dias, e inicia con el sacrificio de un toro
en la cruz de la Iglesia, el cual simboliza el poder de las deidades femeninas
inframundanas. A lo largo de la celebracion, se presentan series de inversiones
rituales y de estatus, que sirven para cuestionar y reivindicar la posicion de las
autoridades. Los judios, representantes del inframundo, toman el poder durante la
fiesta, parodiando a las autoridades y realizando danzas de alto contenido sexual. Al

final de la fiesta, el orden es reestablecido.

2.2.8. Peregrinacion a Wirikuta '

La peregrinaciéon a Wirikuta, Real de Catorce, San Luis Potosi, se realiza entre
Noviembre y Marzo. Su principal objetivo es la recoleccion del peyote, hikuri,
utilizado en las posteriores celebraciones del ciclo neixa. La peregrinacion también
representa el viaje que las deidades creadoras realizaron “cuando el mundo era
diferente”, es decir, se hace el mismo recorrido en el que se cred el mundo tal y como
lo conocemos ahora. Los encargados de peregrinar son los xukurikate, y pueden ser
acompafiados por otros individuos wixaritari o mestizos que, sin ser jicareros, deseen

hacer el viaje. A estos ultimos se les denomina como hikurikate, o peyoteros.

1% La descripcion se hace con base en Kindl (1997) y Gutiérrez del Angel (2002b), ya que no pudo ser
apreciada. )
" Descripcion basada en Kindl (1997), Gutiérrez del Angel (2002b) y datos de diversos informantes.



El viaje tiene una duracion aproximada de una o dos semanas. Antes de iniciar la
peregrinacion, los participantes deben realizar una ceremonia de purificacion, en la
cual confiesan sus “pecados”, o excesos sexuales, y adquieren una nueva identidad: la
de la deidad creadora que representan y el nombre que reciben tanto del Tsauxirika
como del Paritsika, siendo el primero un nombre serio y el segundo un nombre
“chistoso”, o de indole sexual. Asi mismo, los parientes de los peregrinos que se
quedan en la comunidad, deben de confesarse y seguir una serie de prohibiciones
sexuales y alimenticias, so pena de que el viaje salga mal para sus familiares. Al
adquirir una nueva identidad, los peregrinos salen de lo cotidiano para entrar a ese

mundo anterior de oscuridad donde inicia la actividad creadora de las deidades.

Al dia siguiente inicia el viaje hacia Real de Catorce, San Luis Potosi. Al arribar a la
entrada del desierto, se realizan nuevamente ceremonias de purificacion y de
adquisicion de identidad. Es preciso sefialar, que esto es gradual, y por ello es que
requiere de varias ceremonias. A la mafiana siguiente, comienza el peregrinar por el

desierto.

A lo largo del recorrido, los peregrinos hacen paradas en diversos lugares sagrados
para dejar ofrendas, tales como Tatei Matinieri, Uxatiipa, y Kauyumari Muyaka

(Kindl, 1997: 81). En dichos lugares habitan las diferentes deidades creadoras.
Entonces es que se inicia la recoleccion del peyote. Los peregrinos dejan ofrendas en
los primeros lugares en los que se recolectd el cacto, y los cactos son colocados

dentro de las jicaras de los jicareros, para compartirlos con las deidades.

El ultimo lugar que es visitado, es el Cerro Quemado, o Reunari, donde se dice se
“levanta el sol”. Ahi, cinco peregrinos deben ir a dejar ofrendas a dos cuevas
sagradas. La primera de esas cuevas es de donde salieron los antepasados. La ultima
noche se agradece a las deidades por dar vida y los elementos necesarios para
perpetuarla, como el maiz, el venado y el agua. Ademds, se hace una ceremonia
donde se representa el nacimiento de los ancestros y la separaciéon de hombres y

animales, por medio del fuego nuevo.



Finalizado el viaje al desierto, los peregrinos se dividen en grupos para dejar ofrendas
en las cuatro direcciones del universo restantes (siendo Wirikuta la quinta): Te akata,
el centro, en la region wixarika; Xapawiyeme, el sur, en la Isla del Alacran en el Lago
de Chapala de Jalisco; Haramara, el poniente, en las costas de San Blas, Nayarit; y
Hauxamanaka, el norte, en Cerro Gordo, Durango. Este orden obedece al mito de
creacion, donde el sol salto por las cinco direcciones y establecié la division entre el

cielo y la tierra.

Otro grupo de peregrinos se dedica a cazar un venado, animal venerado por la
comunidad, hijo del sol y representante del corazén o iyari. La caceria no debe tomar
mas de cinco dias, pues si no se desprestigia al Nauxa, cantador que dirige a los
cazadores. Una vez cazado el animal, se destaza y se conservan la sangre, el corazon,
los cuernos y el higado. La sangre se usa para untar a los maices que seran sembrados
en la época de lluvias. Los otros elementos se guardan porque son donde se acumulan
los poderes del sol. El venado se cocina, y la carne se ensarta en pequefias tiras que

seran guardadas por los jicareros.

Una vez que se ha cazado el venado y dejado ofrendas en las cinco direcciones, los
peregrinos se reintegran a la comunidad por medio de una ceremonia de recibimiento.
En ésta, se deja el nombre de peyotero y la identidad de la deidad, para retomar la

condicion humana y reencontrarse con sus familiares.

2.2.9. Weiya o Semana Santa'’

El sentido general de esta celebracion es la reinstauracion del poder solar que yace
recorriendo el inframundo, eclipsado por los poderes de las tinieblas y el caos. En
ella, toman parte todos los cargos civiles y religiosos, tanto catdlicos como

tradicionales.

'2 Ceremonia observada entre el 21 de Marzo y el 1 de Abril de 2002 en San Andrés Cohamiata.



Durante la presente investigacion, se pudo constatar que, contrario a la informacion
que se tenia anteriormente, la Semana Santa inicia antes del Domingo de Ramos, con
una serie de intercambios importantes entre los diferentes actores de la Semana Santa.
En esta ocasion, los primeros intercambios se apreciaron el dia Jueves 21 de Marzo
2002, y fueron intercambios entre autoridades civiles y xukurikate. Los intercambios
comenzaron por la tarde, afuera de la Casa de Poder, con danzas de dos grupos de
jicareros de tukipa: San José y Cohamiata. Durante las danzas, se hizo el intercambio
de las varas de poder, las cuales representan la autoridad civil de la comunidad, por el
peyote, objeto sagrado traido de Wirikuta por los xukurikate. Se entregan las varas de
poder a los peregrinos porque seran ellos los encargados de restaurar el poder
eclipsado durante la Semana Santa. Cuando Venus se hace presente en el horizonte,
los peregrinos terminan de danzar y en fila entran a un edificio contiguo, a la derecha
de la Casa de Poder, que se denomina Casa de los Mara akate, el cual es un edificio
amplio y que sirve de albergue para grupos de peregrinos cuando hay fiestas. Solo se
establece ahi el grupo de peregrinos de mayor jerarquia, en este caso, los peregrinos

de San José, por ser ellos quienes portan la vara de poder del Tatuwani.

Al entrar a la casa se enciende un fuego, a su lado se acomodan los morrales y objetos
sagrados que traen los peregrinos sobre un petate. Los morrales contienen los
siguientes objetos: jicara del portador (simbolo que lo hace la representacion de una
deidad), flechas, peyote. Los peregrinos se forman en una fila, los punteros toman las
varas del suelo, y comienzan a rodear al fuego, apuntandolo con las varas. A cada una
de las personas presentes se les da una rama, la cual, después de varias vueltas al
fuego, debe ser quemada. Junto con la quema de varas se pueden escuchar plegarias
cada vez mas rapidas y fuertes. Al terminar las plegarias, comienza una especia de
ceremonia de nombramiento, donde cada peregrino pasa al centro, junto al fuego, y
recibe dos nombres. Uno es sagrado, y el otro, chistoso, presumiblemente con
connotaciones sexuales. Al pasar al centro, cada peregrino toma agua sagrada de
Wirikuta de una olla con una flecha roja. La olla estd pintada con la pintura amarilla
uxa, distintiva de los peregrinos. La flecha, o muwieri, tiene plumas en un extremo, y

con ese extremo arrojan agua hacia las cosas que trajeron, en cinco direcciones.



Posteriormente toman un trago de agua. Es entonces cuando se les da su nombre.
Segun tengo entendido, la anterior quema de las varas tiene que ver con el dejar tu
nombre en el fuego para adquirir tu nuevo nombre. Este nombre s6lo tiene vigencia
durante estas ceremonias, no es permanente. Después de recibir el nombre, cada
peregrino se lava la cara con agua, para quitarse el uxa del rostro. Se hace esto con
todos los peregrinos, de ambos fukite, hasta acabar. Posteriormente, se hace una
especie de intermedio para comer. Al finalizar de retirarse el uxa del rostro,
comienzan a entrar a la casa muchas sefioras con cazuelas de comida y tortillas. Se

reparte la comida entre los presentes.

Al finalizar de comer, comienzan los ciclos de danzas. Los peregrinos encargados de
tocar el violin, los xawereru, tocan sus instrumentos y ambos grupos inician las
danzas. Después de algunos minutos, los peregrinos de Cohamiata salen de la Casa de
los Mara’akate para ir a dejar ofrendas. Los de San José se quedan bailando. Las
danzas se hacen mirando hacia el fuego. El tsikuaki, entre pieza y pieza gasta algunas
bromas, como tirarse al piso y hacer como que defeca. Las danzas continian hasta
cumplir cinco ciclos de danzas, y al terminar, la gente se retira a descansar.

Al dia siguiente, viernes 22 de Marzo, por la mafiana, se hace un intercambio entre
las autoridades civiles y las autoridades de la Iglesia. Dentro de la Iglesia, las
autoridades civiles intercambian el peyote que recibieron de los peregrinos un dia
antes por el Tutekuiyu, o Cristo pequefio. Junto con el Tutekuiyu se intercambian
velas, atados de enramajes y coronas de sotol, que se hacen en la Mesa de Poder. Al
finalizar el intercambio, la gente presente pasa una por una hacia el frente de la
Iglesia, donde hay cinco escalones que hacen la funcidon de altar, y se les da agua
sagrada de Wirikuta. Con una flor, te ponen agua en la cabeza, en el cuello y en la

boca, y se debe beber un trago de agua.

Basados en los dos intercambios anteriormente descritos, podemos elaborar el
siguiente esquema, derivado de una comunicacidon personal con Arturo Gutiérrez. Las

flechas en guion largo simbolizan el peyote. La flecha punteada simboliza las varas



de poder, y las flechas negras el Tutekuiyu. El propodsito de estos intercambios, es

transformar al peyote en Cristo.

Xukurikate

Autoridades <4 < Autoridades
Civiles @~ —————--—o——— » de la Iglesia

Contrario a la informaciéon de investigaciones anteriores, en esta ocasion no se
percibio6 actividad durante el sabado posterior a los intercambios, ni en el Domingo de

Ramos, cuando supuestamente la comunidad debe de hacer ramos de hojas de palma.

Los dias lunes y martes, se realizan intercambios entre las diferentes “casas” de las
localidades. A las casas en donde se alberga a los grupos de peregrinos provenientes
de otras localidades, comiinmente se les 1llama con el nombre de dicho grupo. El dia
lunes, se pudieron apreciar intercambios entre las casas de Las Guayabas y Las
Pitayas, y entre las casas de San Jos¢ y Cohamiata. Los intercambios comienzan al
anochecer, y a simple vista parecen pequefias fiestas. Inician cuando los peregrinos y
sus familiares se acomodan en filas frente a la casa con la que se va a intercambiar, en
este caso, Las Guayabas se formo frente a la casa de Las Pitayas, y San José frente a
la casa donde se hospedaba a Cohamiata. Cada persona va cargada de algtin alimento,
principalmente bules de tejuino adornados con naranjas, platanos y paquetes de
galletas Maria, ademads de dulces. Entonces se procede a entrar a la casa, y se colocan
los bules y la comida en el suelo. Posteriormente, la gente comienza a repartir entre
los presentes la comida y la bebida. Primero se ofrece a las personas de mayor
autoridad, en este caso los cantadores. Después se va ofreciendo a los demas,
independientemente de si se les conoce o no. Al mismo tiempo, se puede escuchar
musica de mariachi wixarika, el cual toca a peticion de los presentes, con un costo de
$10 pesos por cada pieza. El tejuino se ofrece de uno por uno, es decir, hay un solo

vaso o taza, con el que la gente va ofreciendo a cada uno de los presentes. La persona



que ofrece espera a que a quien ofrecid termine de tomar el tejuino para recuperar su
taza y poder ofrecer a alguien mas. Por ello, el tejuino debe de tomarse rapidamente.
Por lo general, el tejuino va acompanado de algin alimento, ya sean pequefios
tamales, dulces o frutas. Se ofrece tejuino y comida hasta que se termina, y al

finalizar, la gente va a dormir a sus casas.

Al dia siguiente, martes, se pudieron apreciar intercambios entre las mismas
localidades, aunque en direccion opuesta. En esta ocasion, la fiesta comenzd mas
temprano, durante la tarde. La ropa de la gente se veia diferente: Mas vistosa, limpia
y elegante. Los varones portaban sus trajes de manta blanca con multicolores
bordados, y las mujeres sus blusas y faldas coloridas. El proceso es igual al del dia
anterior: Se forman los peregrinos y sus familias, entran a las casas correspondientes
y ofrecen la comida. Se escucha también el mariachi. Se procede hasta que se termina
con la comida y el tejuino. A diferencia de dias anteriores, el martes se pudo apreciar
un borrego y dos chivitos amarrados en las campanas fuera de la Iglesia. Al parecer
van a ser sacrificados. Asi mismo, pudimos ver que frente a la Casa de Poder, habia
troncos de madera grandes recién cortados, a los que se les daba forma rectangular.
Esos troncos van a ser la nueva Mesa de Poder y el nuevo cepo, o carcel. Es necesario
mencionar que son los peregrinos quienes se encargan de cortar los troncos
necesarios para hacer estos objetos. Ademas de la Mesa de Poder y el cepo, se hace la
Banca de Poder y la cruz de fuera de la Iglesia. Estos objetos son cambiados cada
cinco afios. Se hacen de pino y se cambian al finalizar la Semana Santa, una vez que

el poder tradicional es restaurado.

El dia miércoles, por la mafana, se percibid cierto movimiento de los peregrinos de
San Andrés Cohamiata y Las Pitayas, que caminaron hacia el bosque al sur de San
Andrés. Al llegar a un determinado lugar, comenzaron a talar un pino, al que
posteriormente le dieron una forma rectangular. Dicho pino va a convertirse en la
banca de poder. A la tala, que es como una caceria, s6lo pueden acudir los varones.

Al terminar de darle forma a la banca, los peregrinos cargan el tronco y lo llevan



hacia el pueblo, para depositarlo junto a los troncos que van a ser la mesa de poder y

el cepo. Entonces supimos qué grupos de peregrinos estaban a cargo de qué objetos:

Mesa de poder: San José

Cruz de la Iglesia: Cohamiata

Banca de poder: San Andrés Cohamiata y Las Pitayas
Cepo: Las Guayabas

Al llegar la banca y ser depositada en el piso, apreciamos que se colocaron diversos
objetos a su lado: En el eje este-oeste habia dos cornamentas y tres mascaras de
venado, bules de tabaco sobre la mascara y sobre o entre los bules, gajos de peyote.
Se colocaron las varas de poder del lado sur, junto al morral del Tsauxirika y el
baston del Tatewari. Posteriormente, se hizo un rezo con muwieri, y se untd sangre de
venado sacrificado sobre la Mesa y la Banca de Poder. La sangre de venado es la que
hace que los objetos adquieran el poder. Posteriormente, los peregrinos consumen

peyote.

Al finalizar esto, comienzan de nuevo intercambios entre las diferentes casas.
Desconocemos el orden que siguen estos intercambios y quiénes intercambiaron, pero
el proceso a seguir fue el mismo que apreciamos en las ocasiones anteriores, con

tejuino, comida y mariachi. Estos intercambios contintian durante toda la tarde.

Al visitar la Iglesia, nos percatamos de que ya no estaba dentro la figura del Xaturi

Tsumpe, y que la imagen de la Virgen de Guadalupe habia sido cambiada de lugar.

Por la tarde, habia afuera de la Casa de Poder un grupo de peregrinos danzando, y
entrar a la Casa de los Mara’akate y quitarse el uxa del rostro, de manera muy similar
a lo que se apreci6 el jueves 21 de Marzo. Los peregrinos eran de tres rancherias:
Tesorero, El Bajio y Rosa de San Juan. Segtn nos informaron, esto lo hacen cada tres
afios. Es como una version corta de lo que hacen los peregrinos de las localidades.

Después de quitarse el uxa, los peregrinos de Tesorero salen a hacer ofrendas. Se van



hacian un enramado cercano a la Iglesia y comienzan a bailar. Los peregrinos que
quedan en la Casa de los Mara’akate poco tiempo después salen y se van hacia otro
enramado, donde se reparte comida. Al mismo tiempo que esto sucede, nos
percatamos de que al Xaturi Tsumpe lo meten a la Iglesia. A la gente presente se le
bendijo con agua sagrada de Wirikuta. Los intercambios prosiguen en las distintas

casas.

Al anochecer, la gente se reune en la Iglesia, para una misa de purificacion. Consiste
en rezos y un discurso de las autoridades, finalizando con la purificacion de los
presentes. Los que entran, llevan velas. Cuando entramos, algunos varones se
encuentran arrodillados y con la espalda descubierta, y estan a punto de comenzar a
pegarse en la espalda con manojos de zacate mojado, denominados weiya, de donde
toma la celebracion de Semana Santa su nombre. Se apagan todas las velas, y en total
oscuridad se pudo escuchar como se pegaban. No dura mucho ni hay sangre. Se
encienden las velas de nuevo y vimos que la gente comienza a recibir agua sagrada de
Wirikuta como bendicion. Vimos también que las Tenantse y el Tsikuaki le pegan a la
gente levemente con los weiya, para posteriormente ser bendecidos y apagar su vela
con la flor. Al terminar, la gente sale. La Iglesia se va vaciando y las velas
apagandose. Entonces, las Varas de Poder, que se encuentran dentro de la Iglesia, son
llevadas hacia otra casa. Cabe decir que en el altar se encuentran las figuras de los
Xaturi Tsumpe y Ampa, y la Virgen de Guadalupe. Después de la misa de

purificacion no se percibi6 actividad.

El dia jueves, desde las siete de la mafiana, el piso de la Iglesia fue cubierto con hojas
de platano. Afuera de la Iglesia, los peregrinos de Cohamiata se encuentran haciendo
la cruz nueva. La cruz tiene labrados los nombres de los cinco fukite mas importantes
de la region: , San Andrés Cohamiata, Cohamiata, San José, Las Guayabas y Las

Pitayas. Estan en wixarika, y en la base de la cruz se labr6 un dguila.

Como a las 10 de la mafana, nos percatamos de que la ropa de uno de los Xaturi

habia sido cambiada, y que afuera de la casa de poder los Mayordomos y las



Tenantse se encuentran lavando la ropa de los santos y los Cristos. La lavan con agua
sagrada de Wirikuta, con jaboén y con jitomate. También se lavan los cirios, las
monedas, las Varas de Poder y los mismos santos. La ropa se cuelga en tendederos

creados para la ocasion, y las Varas de Poder se ponen a secar sobre una silla
denominada ‘#ipari, como las que usan los mara’akate. Conforme se va secando la

ropa, los santos son metidos a la Iglesia, y la gente del pueblo comienza a reunirse
dentro con dos velas: una vela normal de parafina, y un cirio de cera de Campeche.
La gente pasa a que se les enciendan las velas con las velas del altar, que de acuerdo a
una comunicacion personal con Arturo Gutiérrez, fueron encendidas con las brazas
del Tatei Neixa. Posteriormente, la gente comienza a acercarse hacia los santos y a
bendecirse. Usan una tela que pasaban por el santo y luego por las cabezas de la

gente. Esto se hace en familias.

Al finalizar, comienza lo que se denomina como entierro de los Cristos. Se les pone
boca abajo en el suelo y se les cubre con cinco telas. Al Xaturi Ampd, primero se le
cambia la ropa, y después se le entierra. Mientras esto sucede, vimos entrar a dos
personas con la cara pintada de negro, los judios, a recoger los sables de madera que
complementan su atuendo. Dichos sables se encuentran dentro del xiriki"> sobre el
que descansa la imagen de la Virgen de Guadalupe. Posteriormente salen. Es en este
momento que los judios eclipsan el poder, simbolizado por la muerte de los Cristos.
Las autoridades tradicionales no tienen poder alguno: el poder recae en las tinieblas y
el caos, representado por los judios. De ahora en adelante debe de hacerse lo que
estos ordenen, y estan prohibidas ciertas actividades, como tomar alcohol, salir del
pueblo, hacer ruido, comer carne de res, cocinar, etc. El incumplir con la norma

implica ser metido al cepo: la carcel.

Al salir de la Iglesia se aprecia a mas judios. Su actitud es bastante relajada, de hecho,
pareciera que todavia no toman el poder, pues algunas personas se encontraban
tomando tejuino, otras haciendo ruido, y algunos mestizos abrazdndose y besandose y

no hubo reaccion de su parte. Anteriormente, esas acciones habrian merecido el cepo.

13 Este xiriki es el Ginico que se encuentra dentro de la Iglesia y esta dedicado a la deidad Paritsika.



Hubo un momento en que desaparecieron, para cerrar los caminos que comunican a
San Andrés Cohamiata con otros pueblos. A las personas que lleguen una vez que los
caminos han sido cerrados, se les lleva al cepo. Incluso si la avioneta aterriza, al

conductor se le lleva al cepo.

Después de un par de horas, entramos de nuevo a la Iglesia, donde vimos que seguian
haciéndose bendiciones. Los Cristos se encontraban todos “enterrados” y la gente les
ponia veladoras. Se me explicd que las bendiciones funcionan de la siguiente manera:
Se enciende una vela y hacen una peticion. Pasan con cada uno de los Cristos y sus
mayordomos. Ellos te dan agua sagrada de Wirikuta, la cual también se rocia sobre
los morrales que la gente porta. El ultimo mayordomo con el que pasas te apaga la
vela, o bien, se puede dejar encendida, para velar a algun Cristo, pero eso indica que
vas a velar toda la noche. Al salir de la Iglesia se pudo observar que afuera de la Casa
de Poder habia intercambios de comida entre las familias de las Autoridades Civiles y
de las Autoridades de la Iglesia. Estos intercambios son menos restringidos que los
intercambios que apreciamos los dias anteriores, pues ya no son de casa especifica a

casa especifica, sino entre personas de distintas casas.

Alrededor de las 6 p.m. inici6 el Via crucis. Comienza con la gente reunida en la
Iglesia, para posteriormente salir junto con los santos y Cristos. Pronto se va
formando una fila que los judios cuidan celosamente, corriendo de lado a lado y
golpeando sus sables cuando se cruzan. Una vez dentro de la fila, ya no se puede
salir. Para el Via crucis la gente lleva velas, que no deben de apagarse, pues eso
significa quedarse estéril. Como lo anterior es muy comun, la gente protege las velas
con envases de plastico o latas. La fila del Via crucis recorre todo el pueblo,
rodedndolo. A lo largo del recorrido, se van haciendo paradas en las que la gente debe
de hincarse y santiguarse. En total hubo 10 paradas. No todo el pueblo toma parte en
el Via crucis, pues pudimos ver a algunos habitantes que nos veian pasar desde sus

casas, tiendas o patios.



Al final del Via crucis la gente se forma fuera de la Iglesia, y comienzan a entrar a
ella. Primero entran los santos y luego la gente. Los judios supervisan la entrada de la
gente, prohibiendo la entrada a mestizos, a quienes prometen dejar entrar
posteriormente. Eso nos permitié apreciar la salida de la gente que entra a bendecirse.
Las familias que van saliendo deben de entregar cosas a los judios, tales como
aguardiente, cigarros, y hasta peyote. Mientras los veiamos salir, una sefiora mestiza
se encontraba organizando a los mestizos presentes para que cuando entraramos a la
Iglesia, y tuviéramos que salir y dar algo a los judios, fuera dinero en vez de alcohol o
cigarros, pues con ese dinero los judios pretendian comprar un animal para sacrificio.
Al anochecer, se nos dejo entrar a la Iglesia. Fue interesante porque ninguno de los
mestizos presentes tenia idea alguna de qué hacer, por lo que s6lo mantenian sus
velas encendidas y se sentaron en el suelo. Después de algunos minutos, los mestizos
comenzaron a salir, previo pago de $20 pesos por persona. Se veld toda la noche a los

Cristos en la Iglesia. Fuera de ello, no hubo alguna otra actividad.

El dia viernes, por la mafiana, no se percibi6 actividad en el campo ritual. Alrededor
del medio dia, observamos que se hacian algunos intercambios de comida entre
familias, fuera de al Casa de Poder y dentro de la Casa de los Mara’akate. El
intercambio seguia un patron: habia una fila de gente que iba con platos en las manos
hacia la Casa de los Mara’akate y entraban. Posteriormente salian y daban una vuelta.
Esto se repiti6 varias veces, con varios grupos de personas. Los judios continuaban

con una actitud muy relajada.

A las 6 p.m., se hizo otro Via crucis. Esta vez se pudo ubicar dos grupos principales:
el del Xaturi Tsumpe, y el del Xaturi Ampd. El orden del primer grupo fue el

siguiente:

1. Tsauxirika de San José y Tsauxirika de Cohamiata.
Tatuwani (varas con su asiento).

Santito de Tierra Blanca.

N

Hapaxuki.



5. Xaturi Tsumpe.

El orden del segundo grupo fue el siguiente:

1. Tsauxirika de San Andrés y Tsauxirika de Las Guayabas.

2. Tanana (cargo).
3. Punteros.
4. Xaturi Ampa.

El recorrido es el mismo que en el dia anterior. La unica diferencia que se percibio
fue que ahora habia el doble de gente. Al terminar el Via crucis, la gente entr6 a la

Iglesia.

Conforme iba cayendo la tarde se pudo apreciar que se traian cada vez mas y mas
animales para ser sacrificados, que eran atados a palos que se encontraban frente a la
Iglesia, la Casa de Poder y la Casa de los Mara’akate. En su mayoria eran reses, pero
también se vieron chivos y borregos. Al mismo tiempo, se iban encendiendo hogueras

afuera de las casas, alrededor de las cuales iban a estar los grupos de peregrinos.

Aproximadamente a las 11p.m., los grupos de peregrinos se reunieron alrededor de
sus hogueras. Habia peregrinos de localidades, o peregrinos de tukipa, y peregrinos
de rancherias, o de xiriki. Los de tukipa eran grupos grandes, de mas de 30 personas,
mientras que los de xiriki eran pequefios, de no mas de 10 personas. En cada grupo,
los Xawereru comienzan a tocar el violin, y los peregrinos comienzan a rezar para
bendecir a las reses, es decir, incorporarlas a la cultura; hacerlas sus ‘“hijas”
(Gutiérrez del Angel, comunicacion personal). Cada grupo pasa alrededor de todas las

reses. Al terminar, se regresa al lugar donde esta la hoguera, y el Tsauxirika de cada



grupo comienza a cantar el kawitu. Cuando se termina, se inician las danzas. Cada
grupo lo hace a su tiempo, no van sincronizados. Asi mismo, cada determinado
tiempo se forman para ir a bendecir a las reses de nuevo. Siempre antes de ir a
bendecirlas pasan con las autoridades interinas, para después ir hacia la Iglesia,
bendecir a las reses y regresar. Asi se fueron repitiendo los ciclos de bendiciones y

danzas hasta que lleg6 el alba.

Llama la atencion que los peregrinos de San José hicieron toda esta noche de cantos y
danzas dentro de la Casa de los Mara’akate. Dentro de la casa fue donde se
apreciaron las danzas con mas claridad. Pude ver, por ejemplo, que habia dos fuegos:
uno para los varones y otro para las mujeres. Estos ciclos de danzas y de bendiciones
simbolizan la lucha cosmica entre las fuerzas del inframundo y los peregrinos
xukurikate. Por medio de los rezos, las danzas y los cantos se lucha para que las
tinieblas no eclipsen el poder, y que este pueda ser restaurado: para que orden reine

de nuevo y la estructura regrese.

El dia sabado, al despuntar el alba, llegd la hora de despertar a los Cristos, es decir, de
restaurar el poder y de alejar a las tinieblas. Para hacer esto, los peregrinos entran a la
Iglesia, y comienzan a gritar a los Cristos para que se levanten. Los judios, que
durante toda la noche resguardaron la Iglesia, huyen y desaparecen. Entonces se
cantan las mafianitas a los Cristos, para que se despierten, y comienzan los sacrificios
de las reses. En este momento, el ambiente festivo comienza a hacerse sentir. Abunda

el alcohol y los grupos de mariachi se ven por doquier.

Segun se pudo apreciar, los sacrificios se hacen en dos lados: dentro de la Iglesia o
fuera de la Iglesia, sobre la que va a ser la nueva cruz. Son dos tipos de sacrificios
diferentes: unos para el inframundo, otros para dar poder a los objetos. Para hacer el
sacrificio, primero se hace una ronda en la que se le ponia a las reses un liston de
colores con flores en los cuernos. Posteriormente los peregrinos hacen una segunda
ronda en la que atan a la res de los pies y la tumban en el piso para entonces jalarla

hacia la cruz o hacia dentro de la Iglesia. Una vez que llegan a dichos lugares, se pone



el cuello del animal sobre la cruz o sobre el tepari, hueco que se encuentra en el piso
de la Iglesia, y con un cuchillo se les corta la garganta. La sangre brota a chotros, y se
va guardando en cubetas o platitos. Esa sangre se unta entonces a las velas, flechas y
muwieri que portan los presentes. En una ocasion pude apreciar como se le untaba

sangre a las Varas de Poder.

Dentro de los sacrificios que se realizaron, hubo dos que fueron hechos por grupos de
mestizos. Estos fueron porque una mestiza, que vivié muchos afios en la comunidad,
se encontraba terminando el cargo del Hapaxuki. Este cargo y sus respectivos
sacrificios son arreglos entre los wixaritari y los mestizos para que ambos
interactuen. Se realizan desde hace afios, y de esta manera se incorpora a los mestizos

a la celebracion de la Semana Santa.

En total se sacrificaron 42 reses, 3 borregos, y 3 chivitos. En la Iglesia habia fila de
reses para ser sacrificadas, y las reses tardaban en morir. Una vez muertas, son
llevadas hacia la pista de aterrizaje de la avioneta para desollarlas y separar la carne
para consumo y para el pago de servicios de los mara’akate. Los sacrificios son

intercambios en tres niveles:

1. A nivel familia, para pagar mandas.
2. A nivel xiriki, intercambios restringidos entre los participantes y los dioses.

3. A nivel tukipa, intercambios generalizados entre los participantes y los dioses.

La fiesta y los sacrificios continian a lo largo del dia. En la tarde hubo un festival de
danzantes mestizos, donde tocaron cuernos y tambores y danzaron. Por la noche, este
grupo de danzantes dio la vuelta por el pueblo, para dejar ofrendas. También se hizo
una ceremonia para el Hapaxuki, la cual no pudo ser apreciada. Ademas, tomaron
parte las danzas del toro y el wakero, las cuales duraron toda la noche y tampoco

pudieron ser apreciadas.



El dia domingo continta el ambiente festivo en la comunidad, con mucho alcohol y
musica de mariachis. Afuera de la Iglesia, se hacen bautizos durante todo el dia. A
mediodia, hay una nueva serie de intercambios en la Casa de los Mara akate, donde
hay una gran cantidad de tejuino, naranjas, galletas y piezas de carne. Oficialmente, la

Semana Santa ha terminado, y lo que continua, son las celebraciones, “la fiesta”.

El dia lunes ya no es propiamente un dia perteneciente a la celebracion de la Semana
Santa, pero lo menciono porque es el dia en que se instalan las nuevas Mesa de Poder,
Banca de Poder, cepo y cruz de la Iglesia. Los peregrinos dejan ofrendas a lo largo
del dia en los xiriki que corresponden a las cinco direcciones. Ademads, se siguen
realizando bautizos en la Iglesia. El ambiente festivo de los dias anteriores continda.
Por otro lado, en esta ocasion, comenzaron los preparativos para la ceremonia de

cambio de techo en el area del tukipa.

2.2.10. Cambio de techo del fuki '*

El tuki es el edificio de forma circular que se encuentra dentro del centro ceremonial
tradicional fukipa. Esta construido de cemento, con el techo de zacate. El cambio de
techo se hace cada cinco anos por medio de una ceremonia de tres o cuatro dias que
indica también el cambio de los cargos de jicareros, aunque ese cambio se realiza

propiamente hasta la celebracion de Hikuri Neixa, en junio.

Una noche antes de que comience el propiamente el cambio de techo, los jicareros del
tukipa se retinen y los cantadores principales cantan toda la noche. Al dia siguiente,
se colocan los tres pilares grandes que sostendran al techo. Los dos pilares verticales
representan a las deidades Kewimuka y Na’ariwame. Se desconoce a quién representa
el tercer pilar. Los pilares son traidos, “cazados”, por peregrinos del tukipa en
cuestion. Buscar los palos es “ir de caceria”. Se come mucho peyote y los jicareros

van buscando pino por pino hasta encontrar aquel que “quiere morir”. Esto mismo se

4 Ceremonia observada los dias 1, 2, 3 y 4 de Abril de 2002 en el tukipa de San Andrés Cohamiata.



hace en la Semana Santa para hacer la cruz, la mesa de poder, la banca y el cepo. Por

cada pilar se sacrifica una res.

Durante el segundo dia, se colocan los troncos de menor tamafio que van a sostener al
zacate, y se sacrifican a las reses con la que se bendecird estos troncos. Los troncos
que se usan para sostener el techo los aportan los jicareros de los fukipa con los que
los jicareros del fukipa anfitrion tienen alianza. En esta ocasion fueron los jicareros
de los tukipa de San José, Cohamiata y Las Guayabas. Después de hacerse los
sacrificios, seis reses en total, se colocan los troncos: Cuatro del lado izquierdo, dos

al centro y uno a la derecha. Por la noche también se canta.

En el tercer dia, se pone el techo de paja sobre la estructura de troncos construida los
dias anteriores. Desde temprano, los jicareros trabajan en acomodar el zacate, que se
trae de Wirikuta. Al mismo tiempo, se danza afuera del fuki, en el patio ceremonial. A
medio dia se sacrifican dos reses y se da peyote. Las danzan contintian a lo largo de
dia, con actividad dentro y fuera del tuki, hasta que, llegada la tarde, los jicareros
comienzan a “despedirse”, “porque se van a hacer fiesta a otro tukipa y van haciendo
fiestas en todos hasta que al final, ya cuando acaban con todos, es que “salen”; es
decir, dejan el cargo”. Al llegar la puesta de sol, el techo est4 casi listo. Conforme

oscurece, la gente prende fogatas para calentar los caldos de res y de venado que se



cocinaron, los cuales se colocan después dentro del tuki, donde son servidos. Junto
con los alimentos, la gente recibe tejuino, el cual ha sido repartido a lo largo del dia.
Al caer la noche, muchas familias se retiran. Al dia siguiente, se termina de colocar el

zacate, y se termina el tejuino.

2.2.11. Xapalaririku o Volteado de la Mesa '

El dia 4 de Junio, se realiza en San Andrés Cohamiata la segunda ceremonia de
Volteado de la Mesa. De manera similar a la primer ceremonia, realizada entre
Octubre y Noviembre, la fiesta dura un dia. El principal objetivo es la remocion de la
viga que conforma la Mesa de Poder, la cual se coloca en el suelo. Asi mismo, la cruz
de la Iglesia se quita, los santos se cubren, el cepo se cierra y las varas de mando se
guardan. De acuerdo a Gutiérrez del Angel, estas actividades simbolizan que la noche

ha llegado a la comunidad, y desaparecen los diferentes cargos (2002b: 255).

Durante la festividad se hacen también sacrificios de animales para las deidades del
inframundo, pero, a diferencia del primer Volteado de la Mesa, los Xukurikate no

cantan, y realmente tienen muy poca participacion.

2.2.12. Hikuri Neixa '

Hikuri Neixa es el nombre wixarika de la ultima celebracion del ciclo ceremonial
neixa donde los xukurikate tienen participacién activa como grupo ritual. En ella,

simbolicamente se “desata” a los peregrinos que fueron “amarrados” durante la

' Descripcion realizada en base a la presentada por Gutiérrez del Angel (2002b).

'® Celebracion parcialmente registrada del 26 al 28 de Mayo de 2002 en el tukipa de Cohamiata. Se
complementa la descripcion con las etnografias de Gutiérrez del Angel (2002b), Kindl (1997), y
Chavez (2003).



peregrinacion a Wirikuta. Literalmente, significa “La danza del peyote” aunque
también se le llama Fiesta del Esquite. Hikuri Neixa también significa el paso de la
temporada de secas a las lluvias. Con la peregrinacion a Wirikuta, los jicareros traen
las lluvias, representadas por Na 'ariwame. Por medio de la fiesta, los jicareros piden
a Na’ariwame que haya lluvias suficientes para la cosecha, peticion que se continuara
en Namawita Neixa. La fiesta tiene una duracion de cuatro o cinco dias y se realiza
tanto en los tukipa como en los diferentes xiriki de la comunidad. La celebracion se
divide en tres etapas: La Danza del Peyote, la Danza del Maxa, o venado y la Danza
de las Xaki (personificada por el cargo de Niwetsika y un grupo de cinco o seis

sefioras mas).

La celebracion inicia por la tarde, con la recoleccion de la lefia que sera utilizada en el
ritual. Al anochecer, los peregrinos se retinen dentro del fukipa, donde se hacen
cantos, rezos, y se vuelve a recibir el nombre que fue otorgado durante la
peregrinacion. Las Xaki, hacen un tamal grande de maiz, que simboliza un feto de

venado.

En la mafiana del siguiente dia, los jicareros se encontraban fuera del fuki, frente al
Tsauxirika, quien se aprecid sentado junto a un fuego cerca de unas piedras y bajo
una especie de enramado que lo cubria del sol. E1 Tsauxirika estaba cantando y los
peregrinos de pie lo escuchaban. En las 5 direcciones (norte, sur, este, oeste y centro),
aproximadamente a 4 metros de donde estaba el cantador, habia palmas secas cuyo
tallo estaba enterrado al suelo, junto con una flecha y un peyote. La xaki previamente
ha molido peyote seco, el cual se mezcla con agua, para hacer una especie de

horchata. Los peregrinos toman de este peyote.

A las 9 a.m. comenzaron las Danzas del Peyote. Hicieron ciclos de danzas de cinco
tiempos en sentidos anti-horario y horario en torno al cantador y el fuego.
Posteriormente, al terminar los cinco tiempos, entraban al tuki y volvian a bailar cinco
veces, pero sobre la tarima o a los costados de ésta. Estas danzas se repitieron cinco

veces a lo largo del dia. La ultima a las 5 p.m., con intervalos entre ellas en los que



aparentemente no pasaba nada. Cada ciclo de danzas iba acompanado de la toma del
peyote. El primer y tercer ciclo de danzas fueron de puros varones. El tercero se
distinguié porque no bailaron ni el peregrino con el cargo de Takutsi ni el peregrino
con el cargo de Takuamama. El segundo y cuarto ciclos se distinguieron por la
presencia de mujeres. En el segundo, hubo dos mujeres. En el cuarto,
aproximadamente 3, mas dos nifias (las que tenian el cargo de hakerite, o
“angelitos”). En el cuarto ciclo conté 25 personas, mientras que en el primero 9 y en
el segundo 16. Por la noche se hicieron rezos y curaciones a los jicareros dentro del

tuki.

Al dia siguiente, continuaron las Danzas del Peyote, de manera similar a las del dia
anterior. Por la tarde, alrededor de las 6 p.m., comenzé el Maxa Neixa, o Danza del
Venado. Esta, es una representacion de la caceria de los venados, siendo los
peregrinos quienes divididos en dos grupos, representan a los venados y a los
cazadores. Por medio de danzas y representaciones teatrales, los venados son

cazados.

A la mafiana del dia siguiente, comienzan las Danzas de las Xaki, o Xaki Neixa. Estas
hacen una serie de intercambios con los cantadores, y tuestan en un comal el maiz
dentro del ruki. Este maiz se reparte entre los jicareros, especialmente se les entrega a
aquellos jicareros con cargos entrantes. Una vez que se ha tostado el maiz, se debe
esperar a la quema de las hojas de maiz, evento que simboliza el fin de la celebracion.
La quema se puede hacer después del tostado del maiz, o incluso hasta un dia

después.
.o . 1
2.2.13. Namawiita Neixa "’
La ultima celebracion del ciclo festivo neixa es Namawita Neixa, también conocida

como Danza de la Despedida. En ella, los jicareros ya no actiian propiamente como

grupo ritual, pues se han “desatado” durante el Hikuri Neixa. Esta fiesta se considera

' Descripcion realizada en base a Gutiérrez del Angel (2002b).



que es una continuacion de la fiesta previa, pues se pide nuevamente a la deidad
Nakawe que llueva lo suficiente. Para entonces, las lluvias ya han comenzado. La

fiesta tiene como intencidon que siga lloviendo.

La celebracion tiene duracion de un dia y una noche. Por medio de inversiones
rituales, especialmente inversion de los poderes, se reafirma el significado del Hikuri
Neixa. Se representa la derrota del sol ante las lluvias y la noche. La burla juega un
papel importante, pues muestra que los poderes y las estructuras no operaran de la

misma manera hasta que las lluvias terminen, y el sol nazca.

2.2.14. Celebraciones de corte civil

Por celebracion de corte civil me refiero a aquellas festividades incluidas en el
calendario escolar nacional. Son dias de asueto. No se consideraron en el cuadro de
celebraciones presentado anteriormente, pero he considerado necesario incluir las que
pudieron ser apreciadas, por contener elementos que me permiten comprender

algunos aspectos de las festividades anteriormente descritas.

2.2.14.1. Dia del Niiio'®

El dia 30 de Abril, se celebra en San Andrés Cohamiata el Dia del Niflo. Este dia lo
celebran solo los nifios que asisten al preescolar y a la primaria. A los jovenes de la
tele secundaria, se les celebra el Dia del Estudiante, el 23 de Mayo. La fiesta inicia a
las 4 a.m., cuando se tocan las mafanitas a los nifios en el albergue escolar. Los
padres de familia y los maestros les cantan, junto con un mariachi tradicional, en
espafiol y en wixarika, y después los “banan”: los mojan con agua fria, y le toca a

todo el que celebra algo.

Posteriormente, ya que no habia clases, algunos nifios jugaron, otros fueron al rio a

bafiarse, y a las 2 p.m. se les hizo una comida especial (se mataron dos puercos para

' Fiesta apreciada el dia 30 de Abril de 2002 en San Andrés Cohamiata.



la ocasion). Ademas, cada padre de familia o familia de los maestros llevaron comida:
tamales, enchiladas, caldo de res, etc. Primero comieron los nifios, luego comieron los
maestros y los padres de familia. Después de la comida se organizd a los nifios para
romper las pifiatas. Hubo una pifiata por grupo mas dos o tres extras para toda la
primaria. Se rompieron aproximadamente 20 pifatas, incluyendo las de preescolar.
Cada grupo hizo su propia pinata, con bules y cajas de carton. Llama la atencion que
los dulces de las pifiatas fueron juntados por medio de cooperaciones de los tenderos,
y s6lo un tendero se negd a colaborar, lo que causo6 el repudio de la comunidad. Hubo
el caso de dos pinatas grandes que fueron compradas o de alguna donaciéon anterior
que fueron rotas por s6lo dos grupos. Una de ellas era del grupo de primero de
primaria “B”, cuyo maestro era ademas secretario de la comunidad y ¢l puso los
dulces de dicha pifata, que era tres veces mas grande que la de los demés grupos.
Ademéas de ello, dicho maestro regald refrescos y bolsas de dulces a sus alumnos y
repartio los dulces sobrantes entre los otros nifios y hasta entre los padres de familia y
maestros presentes. Solo algunos maestros hicieron lo mismo, y creo va relacionado
con el poder econdmico de cada uno. El maestro, al haber sido también secretario,
recibe una buena cantidad de dinero, mientras que otros maestros, como la maestra
del segundo grado, no dieron bolsitas de dulces pues apenas y pueden pagar su renta.
Considero que esto de ofrecer la mayor cantidad de dulces es como cuando uno
reparte la mayor cantidad de tejuino en las fiestas, y muestra su estatus basado en su
“generosidad” u opulencia. Al finalizar el rompimiento de las pifiatas, oficialmente
termino la fiesta, y los nifios jugaron, mientras que algunos de los padres de familia
presentes se retiraron a sus hogares. En la celebracion no hubo tejuino, por ser una

celebracion para los nifios.

2.2.14.2. Dia del Maestro'’

El dia 15 de Mayo, se celebra en San Andrés Cohamiata el Dia del Maestro. Los

alumnos se levantan antes del amanecer y van a cada una de las casas de sus

maestros a cantarles las mafanitas, tanto en espafiol como en wixarika, acompafados

" Fiesta apreciada el dia 15 de Mayo de 2002 en San Andrés Cohamiata.



de un mariachi tradicional. Los maestros, no abren la puerta de su casa hasta que los
alumnos hayan terminado de cantar. Cuando el maestro abre la puerta, se le tocan
unas fanfarrias y tiene que dar “bolo” de dulces, es decir, aventar dulces a sus
alumnos en forma de agradecimiento. Entonces los alumnos, uno por uno, pasan a
darle un abrazo al maestro, y luego lo “bafian”, es decir, lo mojan con cubetas de agua
fria. Hubo dos grupos de alumnos que celebraron a los maestros de la comunidad: los
alumnos de la tele secundaria y los alumnos de la primaria, estos ultimos
acompafiados de otros maestros y de los directores tanto del albergue escolar como de
la escuela. Cada grupo visité a cada uno de los maestros, tanto de preescolar como de

primaria y tele secundaria para cantarle, felicitarlo, y mojarlo.

Por la tarde, se hizo una comida-cena a los maestros para festejarlos. Fueron
invitados todos los maestros de la comunidad, tanto de preescolar como de primaria,
tele secundaria, INEA e inglés. A los festejados, los sientan al centro en una mesa, y
cada uno de sus alumnos les da un plato con comida, por lo que se juntan muchos
platos de enchiladas, tamales, tortillas, caldo, tostadas, etc., por persona. También se
obsequian refrescos y bules con tejuino decorados con tamalitos, naranjas, galletas
Maria o de otro tipo, platanos, etc. Los bules de tejuino y la entrega de la comida, son
muy similares a los intercambios que se pudieron apreciar durante la Semana Santa
entre grupos de peregrinos de diferentes localidades. De hecho, los alimentos y
objetos que se dan son exactamente los mismos. Hasta el momento, considero que

esta entrega de alimentos y objetos tiene que ver con prestigio.

Durante la comida, algunos alumnos obsequian objetos a sus maestros, entre los que
destacan artesanias, e incluso prendas de vestir tradicionales. Cada maestro puede
llegar a juntar una cantidad grande de comida, la cual es imposible comer en el
momento, por lo que la comida sobrante se lleva a casa. Las tres maestras de la tele
secundaria, en conjunto, juntaron una olla de 5 litros de capacidad llena de
enchiladas, dos platos de tamales, veinte latas de refresco, una cubeta de 20 litros de

tejuino (el cual compartieron con los presentes), entre otras cosas.



La comida es amenizada por un grupo de mariachi tradicional, el cual toca a peticion
de los maestros. Al finalizar la comida, se organizo a la gente para romper las pifiatas.
Cada maestro tenia una pifiata hecha por su grupo. Se hicieron también piiatas extras
para los otros maestros. Cada maestro, con los ojos vendados, pasaba a romper su
pifiata, y se regafiaba a los nifios que quisieran tomar los dulces de las pinatas, pues
estos s6lo podian ser tomados por los maestros. Se rompieron aproximadamente 15

pifiatas.

Durante y después de las pifiatas comenzo6 la reparticion de las cervezas. Cada
alumno invita una cerveza a su maestro, por lo que se reuni®6 una cantidad
considerable de cerveza, la cual era imposible declinar, pues la lata se abre en el
momento de la entrega para animar al festejado a tomarla. Ademas de los alumnos,
los maestros entre si y algunos padres de familia y autoridades civiles invitaron
cervezas a los festejados. También comenzo el baile, y algunos estudiantes bailaron
con sus maestros. La musica que se toca se compone principalmente de corridos y
musica de banda, a peticion de los festejados. Se continu6é tomando y bailando hasta

que termino la fiesta. La fiesta termino a las 4 a.m.

2.2.14.3. Fiesta miiltiple en Las Guayabas®’

En mayo de 2002, se pudo apreciar una fiesta en la localidad de Las Guayabas, a la
que se le denomind Fiesta Multiple, para celebrar el Dia del Nifio, el Dia de la
Madre, el Dia del Maestro y el Dia del Estudiante. Se decidi6 juntar todas las
celebraciones en una para economizar recursos. La celebracion fue organizada por la
organizacion de comuneros de la localidad y se hizo en el area del centro ceremonial

y civil: el tukipa.

El festejo inici6 por la tarde. En una mesa grande, decorada con globos, se sentd
primero a todos los nifios y se les dio de comer. Posteriormente les toco el turno a las

madres de familia. Cabe decir que las madres, preocupadas por servirle a sus esposos,

%% Fiesta apreciada el 28 de Mayo de 2002 en la localidad de Las Guayabas.



terminaron comiendo al final, aunque la intencion era otra. Después de comer,
comenzod el evento organizado para la ocasion. Primero se presentd al publico a las
autoridades y representantes de la organizaciéon de comuneros de la localidad. A
continuacién, la maestra del primer grado de primaria leyd el programa de
actividades, el cual consistid en bailes de los nifios, canciones, poemas, adivinanzas y

cuentos. Todos fueron en wixarika en su mayoria.

Al finalizar el evento, hubo concursos para los nifios, donde ganaban premios. Los
concursos eran carreras, juegos de destreza, etc. Los premios fueron pelotas, zapatos
deportivos, y muifiecas. Posteriormente hubo rifa de regalos para los adultos. Entre los

objetos que se rifaban habia huaraches y comida, entre otras cosas.

Al comenzar a oscurecer, se prendieron fogatas y se organiz6 a los niflos, las madres
de familia y a las maestras y se rompieron las pifiatas de los niflos, las mamas y los
maestros. Al finalizar con las pifiatas, hubo intercambios de regalos para las mamas y
las maestras. También se repartieron algunas cervezas, aunque lo principal era el

tejuino.

Cada nucleo familiar se reuni6 y algunos cenaron, mientras tomaban tejuino. Ya
entrada la noche, comenz6 el baile. Ademas de un conjunto de mariachi tradicional,
que se retir6 temprano, habia una grabadora operada con pilas conectada a un altavoz,
donde repetidamente se escuchaba musica de mariachi y banda. La fiesta termino

alrededor de las 3 a.m.



3. EL SISTEMA DE PARENTESCO Y MATRIMONIO WIXARIKA

Una vez que han sido descritos los sistemas de cargos encontrados en la comunidad, he
considerado pertinente introducir un capitulo sobre el sistema de parentesco y matrimonio
wixarika por diversas razones. Primeramente, es esencial comprender como opera el
sistema para poder encontrar su relacion con los sistemas de cargos. Como afirma Jauregui:
“El sistema de parentesco, en cualquier sociedad humana, tiene como funcidon primaria
regular, mediante el apareamiento reglado, “la reproduccion de la especie” (la reproduccion
de los individuos), que es la base o el trasfondo de la reproduccion de los agentes sociales”
(1982: 181). Si se quiere entender la reproduccion de los xukurikate como agentes sociales,
se necesita analizar al sistema de parentesco wixarika. Ademas, el parentesco es un tema
que no ha sido privilegiado en la literatura sobre la region, siendo pocos los autores que lo
han trabajado a profundidad, y teniendo como resultado informacion dispersa y en algunos
casos, insuficiente. Este capitulo conjunta y complementa a los estudios de parentesco

previos.

Quisiera recalcar que no se debe percibir al parentesco como “parentesco biologico”. El
parentesco es un sistema simbolico, que puede o no hacer referencia a las relaciones
bioldgicas de los individuos. “Se trata pues de un campo dominantemente social, en el que
los hechos biologicos generalmente son reconocidos; pero a veces son enfatizados, a veces
son omitidos, y a veces son negados: son, en sintesis, reubicados en el universo simbolico”

(Jauregui, 1982: 183).

Los elementos que conforman un sistema de parentesco son: la terminologia de parentesco,
las reglas de matrimonio o alianza, las reglas de herencia, las reglas de residencia, las reglas
de descendencia y el sistema de actitudes. En este capitulo describo y analizo los anteriores
elementos, exceptuando al sistema de actitudes. Solo se incluye en los casos en que es
relevante para la comprension de una de las partes. Agrego ademas, un apartado sobre

parentesco espiritual.



3.1. Terminologia de parentesco

La terminologia de parentesco, o sistema de designaciones, se refiere a las palabras o
términos que se utilizan para identificar a los individuos en parientes y no parientes. Indica
los limites de las relaciones de tipo parental y la extension de lo considerado como
“familia”. A los parientes los clasifica en diversas categorias o grados. Define también a

los conyuges prohibidos y preferenciales.

Hasta la fecha, son pocos los estudios que se han realizado sobre la terminologia de
parentesco wixarika. Lumholtz (1902), Diguet (1911), y Zingg (1938), presentan algunos
términos de parentesco en sus obras, pero no abundan en el andlisis de la terminologia. Son
estudios mas bien de carécter descriptivo. Uno de los principales aportes de Zingg es la

documentacion de los términos de parentesco para el matrimonio poliginico.

El estudio mas exhaustivo, hasta la fecha, es el hecho por Joseph y Barbara Grimes,
presentados en sus articulos de 1959 y 1962. En ambos articulos, los autores afirman que la
terminologia corresponde tipologicamente al sistema clasificatorio de tipo Hawaiano —
lineal, el cual agrupa dentro de una misma categoria a diferentes parientes, por ejemplo, los
germanos y los primos. Actualmente, se relaciona este tipo de clasificacion a los sistemas
de descendencia ambilineales. Los autores presentan y analizan ademas todos los términos
de parentesco y su uso, incluyendo los del parentesco espiritual, encontrados durante su
estancia en el rancho La Piedra Gorda y en Guadalupe Ocotan, ambos en Nayarit. Los
articulos son una gran aportacion al estudio del parentesco wixarika. Sin embargo, no
presentan datos respecto a la terminologia utilizada para el matrimonio poliginico, ya que lo
consideran una excepcion mas que un continuo, a pesar de lo ya expuesto por Zingg sobre

el tema.

Jauregui, et al (s.f.), presentan también una descripcion de la terminologia de parentesco
basada en la realizada por Grimes y Grimes. El aporte de Jauregui, et al, es mencionar la

propension hacia el matrimonio poliginico, reflejada en la terminologia de parentesco (s.f.,



23). A pesar de lo anterior, los autores no presentan términos concretos, solo referencias a

tipos de relaciones entre las diferentes conyuges y de las conyuges hacia la primera esposa.

Apoyada en los anteriores estudios, la presente investigacion se dio a la tarea de levantar
terminologias para comprobar no sélo el uso o desuso de los términos identificados

previamente, sino de ubicar los términos para la alianza poliginica.

Antes de comenzar con la descripcion de la terminologia de parentesco, es preciso hacer
algunas aclaraciones. Los términos se presentan de dos maneras: En lengua wixarika y en
castellano. En los términos presentados en lengua wixarika, el prefijo posesivo “ne” es

equivalente al “mi” en castellano. Siempre se usa en los términos de parentesco.

A partir de 14 terminologias levantadas durante la primera estancia en la comunidad de San
Andrés Cohamiata, Jalisco, y en el Rancho El Colorin, de la comunidad de La Presa de
Aguamilpa, Nayarit, entre Marzo y Junio de 2002, se propone la siguiente terminologia de

parentesco wixarika:

3.1.1. Parientes lineales

Los parientes lineales son aquellos consanguineos en linea directa de descendencia en la

primera generacion ascendente y la primera generacion descendente:

Nemama: mi madre

Nepapa: mi padre

Nekematsi: mi padre, Ego varén

Nekwetsi: mi padre, Ego mujer

Neteiwari: mi madrastra, “la otra esposa de mi padre”
Netatawari: mi padrastro

Neniwe: mi hijo(a)

© N kWD =

Neniwewari: mi hijastro(a), “los hijos de las otras esposas de mi esposo”



En la primera generacion ascendente encontramos dos tipos de términos: términos que
distinguen el sexo del referente, y términos que distinguen tanto el sexo del referente como
el de Ego. Dentro del primer tipo se encuentran: nemama: mi madre, nepapa: mi padre;
neteiwari: mi madrastra, “la otra esposa de mi padre”; netatawari: mi padrastro. Dentro del
segundo tipo tenemos los términos: nekematsi: mi padre, Ego vardn; nekwetsi: mi padre,

Ego mujer.

Ubicamos también términos con uso menos comun: newarutsi y netsitsi, para referirse a la
madre; ne’iwaru para la madre, Ego mujer; neyau, para referirse al padre; y nemamawari,

para la madrastra.

En la primera generacion descendente los términos no hacen referencia al sexo del referente
ni al de Ego: neniwe: mi hijo(a); neniwewari: mi hijastro(a), “los hijos de las otras esposas

de mi esposo”.

3.1.2. Parientes colaterales

Los parientes colaterales son aquellos consanguineos fuera de la linea directa de
descendencia, pero que mantienen una relacion de germanidad con la linea directa de Ego,

tanto en su misma generacion, como en cualquier generacion ascendente:

9. Ne’iwa: mi hermano(a), mi primo(a) matri y patrilateral

10. Nemiita: mi hermana menor, mi prima menor matri y patrilateral

11. Nemuuta: mi hermano menor, mi primo menor matri y patrilateral
12. Netaru: mi hermano(a) menor, mi primo(a) menor patri y matrilateral
13. Nekuuri: mi hermana mayor, mi prima mayor patri y matrilateral

14. Nematsika: ni hermano mayor, mi primo mayor patri y matrilateral

A los colaterales de Ego de la misma generacion se les designa con el término ne iwa: mi
hermano(a), mi primo(a) patri o matrilateral. Ne’iwa también significa: “mi pariente”.

Dentro de esta misma generacidon se encuentran otros términos mas especificos, que



denotan tanto el sexo del referente, como su edad con respecto a Ego: nemiita: mi hermana
menor, mi prima menor matri y patrilateral; nemuuta: mi hermano menor, mi primo menor
matri y patrilateral; nekuuri: mi hermana mayor, mi prima mayor patri y matrilateral;
nematsika: mi hermano mayor, mi primo mayor patri y matrilateral. El término nefaru: mi
hermano(a) menor, mi primo(a) menor patri y matrilateral, sélo distingue la edad del
referente respecto a Ego, pero no el sexo. Los mismos términos aplican para los germanos
de Ego y para sus primos(as) patri y matrilaterales. Para distinguir entre unos y otros, se

indica si Ego y el referente tienen los mismos padres o no.

Se ubican también a los términos, de uso menos comun, nekuurika y nekuutsi para la
hermana mayor o la prima mayor patri y matrilateral, y netarutsi para el hermano o

hermana menor y los primos y primas menores patri y matrilaterales.

3.1.2.1. Parientes colaterales de primera generacion ascendente

15. Netatatsi: mi tio patri y matrilateral

16. Netei, Netetei: mi tia, matri y patrilateral

Los términos para los parientes colaterales de primera generacion ascendente hacen
referencia al sexo del referente: netatatsi: mi tio patri y matrilateral, netei, netetei: mi tia,
matri y patrilateral. Estos términos también se usan para referirse a los primos y primas

matri y patrilaterales de los padres de Ego.

Hasta el momento no se ha podido definir cual es el término correcto para “tia”, pues
ambos son utilizados. Llama la atencion que una de las informantes' indica que netei es el
término para “madre”, mientras que netetei es el término para “tia”. El analisis de otros
términos, como nefeiwari: mi madrastra (literalmente: “mi tia postiza”), siendo wari el
sufijo equivalente al sufijo “astra” en espafiol, indican que lo anterior pudiera ser cierto, y
que netei pudiera ser un término originalmente utilizado para designar a la madre y que ha

pedido uso. Sin embargo, estudios anteriores, como el de Grimes y Grimes (1959), no

' De la comunidad de San Sebastian Teponahuastlan.



confirman lo anterior. Otra hipdtesis que podria manejarse sobre el origen del término esta
relacionada con la poliginia sororal, donde la tia se convierte en la madrastra cuando el
padre de Ego se esposa con la hermana de su mujer. Sin embargo, la poliginia sororal no es
una regla en el caso del matrimonio poliginico. Considero que estos términos, junto con
otros que seran analizados mas adelante, son mas bien indicadores de la propension hacia la

poliginia, mencionada por Jauregui, et al (s.f.).

3.1.3. Parientes de primera generacion descendente

17. Nematsu: mi sobrino(a), Ego varon

18. Neniwetsi: mi sobrino(a), Ego mujer

Se distingue a los parientes lineales de primera generacion descendente de los no lineales.
Los términos que se utilizan para designarlos refieren al sexo de Ego, no al sexo del
referente: nematsu: mi sobrino(a), Ego vardn; neniwetsi: mi sobrino(a), Ego mujer. Esto

aplica tanto para los hijos de los germanos como de los primos.

3.1.4. Parientes de segunda generacion ascendente y descendente

19. Neteukari: mi abuelo(a)/ mi nieto(a)

20. Nekutsi: mi abuela

En la segunda generacion ascendente se encuentran términos reciprocos entre abuelos(as) y
nietos(as): neteukari: mi abuelo(a)/ mi nieto(a). El término no especifica sexo del referente
ni sexo de Ego. En el caso de los abuelos, se pueden agregar las palabras: ‘uki: hombre, o

‘uka: mujer, para definir el sexo del referente. Esto no sucede en el caso de los nietos.

Se ubicé también otro término que especifica el sexo del referente: nekutsi: mi abuela.
Dicho término no tiene reciprocidad con alguna otra categoria. Este término también puede

designarse por la palabra, de uso menos comun: nemaru.



3.1.5. Parientes de tercera generacion ascendente y descendente

21. Netutsi: mi bisabuelo(a)/ mi bisnieto(a)

En las terceras generaciones ascendente y descendente también se ubico reciprocidad con el
término: netutsi: mi bisabuelo(a)/ mi bisnieto(a). Dicho término no especifica sexo del
referente ni de Ego. Netutsi también es utilizado para designar a todos los demas parientes

de estas generaciones.

3.1.6. Parientes de cuarta generacion ascendente y descendente en adelante

22. “No mi pariente”, “No hay palabra”: parientes de cuarta generacion ascendente y

descendente en adelante.

La presente investigacion no encontrd términos para designar o referirse a parientes mas
alla de la tercera generacion. Las respuestas mas frecuentes que se me dieron fueron: no mi
pariente, no hay palabra. No es comin que una persona llegue a conocer a algiin pariente

de dichas generaciones.

3.1.7. Parientes por alianza

Los parientes por alianza son aquellos con quienes la relacion de parentesco se establece
por medio de la alianza o matrimonio. La relacion puede ser cerrada, primaria o secundaria,
dependiendo del nimero de relaciones intermedias entre Ego y el pariente en cuestion. Se
ubicaron los siguientes términos:

3.1.7.1. Parientes por alianza cerrada

Por parientes colaterales por alianza cerrada me refiero a aquellos afines cuyo vinculo no

depende de alguna relacion intermedia, es decir, que no requieren de alguna otra relacion



para definir su parentesco ademds de la afinidad. En esta categoria se encuentran los

términos:

23. Nek na: mi esposo

24. Ne’ ya: mi esposa

Nek na: mi esposo, y ne’ ya: mi esposa, son los términos mas utilizados. Menos comunes
son los términos ne ukirai: mi esposo, y ne ukarai: mi esposa, los cuales se utilizan “de
carino” y son como decir “mi viejo” o “mi vieja”. Se identifico que en la comunidad de San
Sebastian Teponahuastlan, se usa el término neyau para “mi esposo”, pero el término
también se utiliza para decir “mi padre”. Los habitantes de San Andrés Cohamiata y El
Colorin identifican el término, los tltimos con una variacion tonal: neyeu, pero no es de uso

comun. Todos los términos refieren al sexo de Ego y al sexo del referente.

3.1.7.1.1. Parientes por alianza poliginica cerrada

El matrimonio poliginico es una practica extensa en ambas de las comunidades estudiadas.
No es una norma de matrimonio, sin embargo, su presencia no debe de considerarse como
excepcional. Por ello, la investigacion tuvo como uno de sus objetivos definir si hay

términos de parentesco en los casos de poliginia y se encontraron los siguientes:

25. Neaix ¢ yaya: mi primera esposa

26. Netuxerie, wixieya: “mis novias”, mis otras esposas

El lugar de la primera esposa dentro de un matrimonio poliginico es siempre preponderante.
Ella es la ne aix ‘ yaya: mi primera esposa, “mi esposa la buena”. En ocasiones no hay

necesidad de hacer esta distincion, y con utilizar el término ne’ ya, mi esposa, basta.

Si un varén toma a alguna otra mujer o mujeres como esposa(s), no utiliza el mismo
término que para su primera esposa. Por lo general, se le(s) llama: netuxerie o wixieya:
“mis novias” o “mis queridas”. También se puede utilizar el término nenamiki, que

significa “mi amiga”. No se tiene conocimiento sobre si los términos descritos en los



siguientes apartados también se utilizan en el caso de la alianza poliginica, o si son

exclusivos de la primera esposa.

Los anteriores términos concuerdan con lo expuesto por Zingg, quien afirma que a la
esposa dominante se le denomina como “la principal”, mientras que a las demas se les

llama con el término nativo que significa “amante” (1980: 4).

3.1.7.2. Parientes por alianza primaria

Los parientes por alianza primarios son aquellos afines cuya relacion de parentesco
depende de una relacion intermedia, por ejemplo: “hermana de mi esposo”. Dicho
parentesco existe y depende de la relacion intermedia de germanidad del esposo y su

hermana.

27. Nekema: hermano de mi esposa, esposo de mi hermana, primo de mi esposa,
esposo de mi prima, todos cuando Ego es varon. Equivale al: “mi cufado”, Ego
varon.

28. Nekwe: hermano de mi esposo y primo de mi esposo, Ego mujer; hermana de mi
esposa y prima de mi esposa, Ego varon; esposo de mi hermana y esposo de mi
prima, Ego mujer; esposa de mi hermano y esposa de mi primo, Ego varén. Son un
equivalente al: “mi cufiado” Ego mujer; “mi cufiada” Ego varon.

29. Ne’iwaru: hermana de mi esposo, esposa de mi hermano, prima de mi esposo,

esposa de mi primo, todos cuando Ego mujer. Equivale al: “mi cufiada”, Ego mujer.

En esta categoria se ubicaron tres términos, que refieren al sexo del referente y al sexo de
Ego: nekema: hermano de mi esposa, esposo de mi hermana, primo de mi esposa, esposo de
mi prima, todos cuando Ego es varon. Nekwe: hermano de mi esposo y primo de mi esposo,
Ego mujer; hermana de mi esposa y prima de mi esposa, Ego varon; esposo de mi hermana
y esposo de mi prima, Ego mujer; esposa de mi hermano y esposa de mi primo, Ego varon.
Ne’iwaru: hermana de mi esposo, esposa de mi hermano, prima de mi esposo, esposa de mi

primo, todos cuando Ego mujer.



Es importante mencionar que, de acuerdo con Grimes y Grimes (1959), nekwe es también
un término que sirve para identificar a un potencial conyuge, es decir, que identifica al
pariente preferencial que en caso de que el actual conyuge muera, o que se quiera tener una
segunda esposa, puede tomarse en matrimonio. El término implica poliginia y poliandria,
incluso una suerte de sororato y levirato, cuya expresidon maxima la encontramos en la
poliginia sororal. Sin embargo, esto s6lo parece aplicar para el vardn, pues no hay casos de
poliandria fraternal. De acuerdo con los anteriores autores, cuando un o una nekwe ya
estan casados, es decir, ya no estan disponibles para matrimonio con Ego, se les denomina
con el término neyeturiza: mi anterior kwe (1959: 567). La presente investigacion no ubico
ese término. Los informantes indican que literalmente significa: “rastrojo”. Lo consideran
una palabra en desuso a la que identifican como término de parentesco, pero de la que no

conocen su significado o contenido.

3.1.7.2.1. Parientes por alianza primaria de primera generacion ascendente y

descendente

Los términos para parientes por alianza primarios de primera generacion ascendente y
descendente muestran reciprocidad, o semireciprocidad, con diferenciacion por el sexo del

pariente intermedio:

30. Nemu’e: mi nuera/ mi suegro(a)

31. Nemune: mi yerno/ mi suegro

32. Newar ka : misuegra, Ego varon

33. Nemunewari: padrastro de mi esposa/ esposo de mi hijastra

34. Nemu’ewari: padrastro o madrastra de mi esposo/ esposa de mi hijastro.

Nemu’e: mi nuera/ mi suegro(a), es un término reciproco, utilizado sélo hacia la nuera por
parte de ambos suegros, y utilizado por la nuera hacia ambos. En ambos casos, el término
determina que el sexo del pariente intermedio, el esposo o el hijo, es vardn, pero en cuanto

al referente, solo define el sexo de la nuera, pues para los suegros es indistinto.



Nemune: mi yerno/ mi suegro, Es un término semireciproco. Es utilizado por el yerno para
referirse a su suegro, y utilizado por los suegros de ambos sexos para referirse al yerno. En

ambos casos, define el sexo del referente y del pariente intermedio: la esposa o la hija.

Newar ka : mi suegra, Ego varon. El término define tanto el sexo del hablante como el

sexo del referente.

Nemunewari: padrastro de mi esposa/ esposo de mi hijastra, y nemu ewari: padrastro o
madrastra de mi esposo/ esposa de mi hijastro, son utilizados cuando Ego o el referente, es

padrastro o madrastra o hijastro del pariente intermedio, sea éste varébn o mujer.

3.1.7.3. Parientes por alianza secundaria

Los parientes por alianza secundaria son aquellos afines cuya relacion de parentesco
depende de dos relaciones intermedias, por ejemplo: “padre de la esposa de mi hijo”. Dicha
relacion depende de la relacion intermedia entre el padre y su hijo, y la relacion intermedia

entre la esposa y su padre.

35. Netsa’ixi: consuegro(a)

36. Nexerai: esposo(a) de mi nieto(a)/ abuelo(a) de mi esposo(a)

37. Nene Kki, Nene Kkixiwi: esposo de la hermana de mi esposa, esposo de la hermana
de mi padre, esposo de la hermana de mi madre, hijo(a) del hermano(a) de mi
esposa, todos cuando Ego es varon.

38. Newixi: esposa del hermano de mi esposo, esposa del hermano de mi padre, esposa
del hermano de mi madre, hijo(a) del hermano(a) de mi esposo, todos cuando Ego

es mujer. También se usa para designar a las otras esposas de mi esposo.

En los términos: netsa ’ixi: consuegro(a) y nexerai: esposo(a) de mi nieto(a)/ abuelo(a) de
mi esposo(a), se encuentra reciprocidad. Ninguno de los términos define el sexo del

referente, el hablante, o los parientes intermedios.



El caso de los términos: nene ki, nene kixiwi: esposo de la hermana de mi esposa, esposo
de la hermana de mi padre, esposo de la hermana de mi madre, hijo(a) del hermano(a) de
mi esposa, todos cuando Ego es varon; y newixi: esposa del hermano de mi esposo, esposa
del hermano de mi padre, esposa del hermano de mi madre, hijo(a) del hermano(a) de mi
esposo, todos cuando Ego es mujer; es interesante. Ambos términos significan: mi rival. De
acuerdo con Grimes y Grimes: “como término de parentesco cubre algunas relaciones de
parentesco potencialmente problematicas, ya que la esposa de Ego es una potencial segunda
esposa para un nene ki, ya que ella es su nekwe, mientras que la madre de Ego es una
potencial segunda esposa para el nene ki de Ego en la primera generacion ascendente, ya

que ella también es su nekwe” (1959: 568).

No se encontraron términos del Ego varon hacia las mujeres por alianza secundaria en su
misma generacion y en primera generacion ascendente. SOlo hay términos de Ego varén
hacia los varones de dichas categorias, pero no hacia las mujeres. Lo mismo sucede cuando
Ego es mujer: no hay término para designar a los varones por alianza secundaria en su
misma generaciébn y en la primera generacion ascendente. S6lo hay términos hacia las

mujeres en dichas categorias.

La presente investigacion encontrd que el término newixi también es utilizado en el caso del
matrimonio poliginico, para referirse a las otras esposas de mi esposo. Sea Ego la primera
esposa 0 no. Se desconoce hasta el momento si existe una relacion entre ambos usos. Muy
probablemente, el uso dentro del matrimonio poliginico deriva del significado de la palabra
solamente. Esto rompe con lo expuesto por Jauregui et al (s.f.), pues, basados en Palafox
Vargas (1985), afirman que la costumbre es que las coesposas se consideren hermanas entre
si. En el caso de la poliginia sororal esto puede ser cierto, pero cuando las diferentes
esposas no son hermanas o primas es mas comin que se consideren como rivales y que la
relacion diste de ser como la de las hermanas.

3.1.8. Parentesco espiritual

39. Nekumari: mi comadre



40. Nekupari: mi compadre
41. Netata: mi padrino
42. Nenana: mi madrina

43. Ne’ yari: mi ahijado(a)

Los términos utilizados para el parentesco espiritual, excepto en el caso de mi ahijado(a),
definen el sexo del referente, pero no el sexo de Ego. El término para mi ahijado(a), no
define ni el sexo del referente, ni el sexo del hablante. Los términos son: nekumari: mi
comadre, nekupari: mi compadre, netata: mi padrino, nenana: mi madrina, ne’ yari: mi

ahijado(a).

3.1.9. Otros términos

44. Nutui: huérfano(a)

A la persona que ha perdido ambos padres, se le denomina como nutui: huérfano(a). No

define el sexo del referente ni del hablante.

3.1.10. Diagramas de la terminologia

Se anexan dos diagramas para ilustrar los anteriores términos de parentesco y sus usos. Ego
puede ser varén o mujer. Los términos en color negro, son de uso indistinto. En los casos
en que el término es utilizado s6lo por un Ego mujer, el término se presenta en color rojo.

Los términos que solo son utilizados por un Ego vardn, se presentan en color azul.

Diagrama de la terminologia de parentesco 1.

Para consultarlo, ver edicién impresa.



Diagrama de la terminologia de parentesco 2.

Para consultarlo, ver edicién impresa.



3.2. Matrimonio o alianza



El matrimonio, o alianza, entre los wixaritari de San Andrés Cohamiata, es el vinculo que
existe entre un conyuge vardén y una o mas conyuges mujeres y que deriva en la formacion

de una familia vy el paso de los conyuges de ser “muchachos (as)” a ser “sefores(as)”.
y

El tema ha sido estudiado de manera amplia por diversos autores. Desde Lumholtz (1902)
se encuentran descripciones sobre el tema, especialmente sobre las ceremonias de
matrimonio. Afos después, Zingg (1938) dedica todo un capitulo de su obra al tema,
ahondando también en la relacion de los sexos. Zingg ademds de documentar la ceremonia
de matrimonio, evidencia la existencia de dos tipos de matrimonio entre los wixaritari:
monogamia y poliginia, y las diferentes maneras de establecer una alianza, ademas del

divorcio o separaciones.

Mas recientemente, los escritos de Mata Torres (1982) y Palafox Vargas (1985), con lujo de
detalles confirman la existencia de poliginia, ademas de describir la relacion de los sexos.
Mata Torres hace una etnografia bastante completa de la ceremonia de matrimonio, las
diferentes maneras de arreglar las alianzas, los diversos tipos de alianza y los métodos para
adquirir una segunda esposa. Asi mismo, vislumbra a los coényuges preferenciales de un
individuo. Palafox Vargas, por su parte, hace énfasis en las cuestiones del incesto,
juzgandolo mas que analizando sus causas. Ademas abarca los temas de la sexualidad, el

adulterio, entre otros.

Schaefer (1990) hace un recuento de las maneras de establecer una alianza, la poliginia, el
divorcio y lo que conlleva un matrimonio tanto en el &mbito familiar como social: analiza
el contenido de la relacion. Establece al matrimonio como un evento que marca una etapa
nueva en la vida de la mujer: la etapa adulta. Relaciona ademds al matrimonio con los

cargos de la Iglesia y xukurikate.

Finalmente, Hernandez Valdés (1998), hace patente la existencia de la poliginia, describe el
tipo de relacion entre las diferentes conyuges, y relaciona a la poliginia con el poder,
ademds de ahondar un poco mas en la cuestion del incesto, al grado de afirmar que no

existe prohibicion alguna.



La presente investigacion tuvo como uno de sus objetivos analizar tanto los diferentes tipos
de matrimonio como las diversas maneras de establecer alianzas. Asi mismo, considero
necesario ahondar en la cuestion del incesto. A continuacidon se presenta la informacion

recabada.

3.2.1. Informacion general

A grandes rasgos, se encontraron dos tipos de matrimonio entre los wixaritari: matrimonio
monogamico y matrimonio poliginico, con diferencias de contenido que seran descritas en
los apartados correspondientes. Asi mismo, se ubicaron cinco maneras de establecer
alianzas: matrimonio por rito tradicional wixarika, alianzas concertadas o arreglos
matrimoniales, union libre, matrimonio civil y matrimonio por rito catolico, siendo estos
dos tltimos exclusivos del matrimonio monogamico. Antes de describir lo anterior, es

preciso dar mas informacion general sobre el matrimonio.

La edad promedio en la que una pareja establece una alianza es a los 15 afios, aunque una
mujer puede casarse desde el momento mismo en que tiene su primera menstruacion. Una
autoridad escolar afirma que el matrimonio entre parejas muy jovenes es la causa del
abandono de los estudios. Dicha autoridad considera al matrimonio como una de las causas
por las que la preparatoria no se abrid en el ciclo escolar 2002-2003 en San Andrés
Cohamiata. Considera que los jovenes no se interesan por el estudio: “porque nada mas
andan pensando a ver cuando se casan y ya”. Afirma también que el matrimonio entre
muchachos muy jovenes es perjudicial, porque se abandonan los estudios, y realmente no
se estd preparado para enfrentar las dificultades que se pueden presentar al tener una
familia.

Una de mis informantes me comentd que el paso de muchacha a sefiora que te da el
matrimonio implica la pérdida de libertades. Afirma que la unica época en que una
muchacha puede hacer deporte y pasear con sus amigas, es estando soltera, porque al
casarse, ya no debe salir de la casa porque el marido se pone celoso. Es por ello que muchas

dejan la escuela.



El tipo de alianza de los hijos no necesariamente sigue a la de los padres, pero si es un
hecho en que influye de manera positiva o negativa. Por ejemplo, un hijo con padres en
unién libre es muy probable que establezca una alianza del mismo tipo. Por otro lado,
podria decirse que la poliginia en ocasiones influye en el hijo varon de manera positiva:
“Si mi padre pudo tener varias mujeres, ;yo por qué no?”. La eleccion de la poliginia
depende mucho de los efectos que ésta haya tenido sobre los individuos: si el individuo en
cuestion recibié maltratos por parte de la madrastra, es poco probable que elija este tipo de
alianza. Hernandez Valdés considera que la educacion y el contacto con occidente es un
factor importante, pues aquellos individuos que han salido de la comunidad o han tenido
mas contacto con el exterior, como los maestros o estudiantes de secundaria, optan por el
matrimonio monogamico, mientras que aquellos con nulo contacto con occidente muestran

mas tendencia hacia el matrimonio poliginico (1998: 81-82).

Tradicionalmente, el tipo de residencia ideal para una pareja después del
matrimonio, es vivir en la casa o en las tierras del padre de la esposa por un tiempo
determinado, puesto que: “hay que cuidarlos todavia”. Después de transcurrido ese tiempo
(de dos a tres afios), en el que el varon demuestra que es trabajador, que es buen esposo y
que puede mantener a su familia, la pareja puede decidir entre quedarse ahi, vivir en las
tierras del padre del esposo o bien, fundar un nuevo hogar: “Pero siempre cercano, no muy
retirado”. La eleccion del nuevo hogar es en funcion de la relacion que lleve la pareja con
los suegros. Si ésta es problematica, buscan un lugar donde se eviten los conflictos y donde
“mejor se hallen”. Donde mas se pudo apreciar este tipo de residencia fue en la localidad de
Las Guayabas, puesto que la mayoria de las parejas o familias viven en las tierras del padre
de la esposa.

Dada la incidencia del robo y la union libre (sobre lo que se profundiza mas adelante), no
son pocas las parejas que viven en las tierras o en la casa del padre del esposo. Ya que el
robo en su mayoria responde a la negativa de los padres de la muchacha, el muchacho se
lleva a la muchacha a la casa de su padre, donde, de acuerdo a un informante: “El padre
termina manteniendo a la pareja”. Posteriormente, la pareja puede decidir entre construir

una casa en las tierras del padre del esposo o vivir en otro lado.



Al indagar sobre el origen del matrimonio wixarika, es decir, si hay algun mito que valide o
explique el por qué del matrimonio y sus obligaciones, se encontré que hay un mito de
origen. A continuacién se presenta la transcripcion de una narracion sobre la historia del

matrimonio wixarika, levantada en Las Guayabas en 2002:

La historia wixarika y de nuestros ancestrales, lo platican de esta manera y ahora la
juventud ya es muy diferente porque antiguamente pues asi como se nos decia
siempre respetabamos. Pero ahora ya por la escuela, todo lo que hay, entonces ya es
muy diferente, pero tampoco no quiere decir que ya todo esta perdido, pero con el
tiempo puede suceder eso. La historia del matrimonio wixarika se platica de la
siguiente manera: en tiempo cuando termina el diluvio, se salvd una pareja, que es
el Arca de Noé, desde ahi empieza a narrar la historia del matrimonio wixarika. Se
platica de una pareja que es la que se salvo, que es la mama del mundo. Pero que
vivia una pareja muy feliz y el hombre se iba a trabajar y la mujer se quedaba.
Cuando regresaba en la noche o en la tarde encontraba cinco tortillitas chiquitas. Y
el hombre pues empez6 bueno como no habia mas gente, mas familia y el hombre
se preguntaba: “Bueno, ;esto qué?, ;de donde viene?, ;de donde salen estas
tortillitas?”. Empezo pues a espiar y se quedaba atras de un arbol para ver quién era
quien llevaba las tortillas. Esper6 varios dias y por fin, el hombre hizo como que se
fue, pero ahi se quedd vigilando debajo de un arbol a ver quién era quien llevaba
las tortillas. Pero volteaba a todos lados y no habia casas, pues era so6lo una pareja.
Entonces ya, porque el Arca de Noé, el Takutsi Nakawe, la diosa, subié una perra y
mas su comida. Y entonces de ahi: “Pero, ;como va a ser? Aqui estd mi sefiora pues
no s¢ de donde traen las tortillas”. Entonces empezo6 a ver que la compaiiera, o sea,
de €1, eran una pareja que se salvo pues tenian una perra negra, una perra prieta, que
es ya cuando se fue: “Bueno, ;quién es quien esté trayendo las tortillas?, porque la
pareja tenian una perra. Hay diferentes versiones pero no sabemos, esto es un
cuento, una platica. Entonces ya fueron y luego que se metid a una casa y esa la
perra negra de ratito que salid y se quit6 su cuero, su piel, y la dej6 a un lado y se

fue como para traer agua. Mientras se fue al agua, el sefior, el duefio de la perra, o



de su esposa y fue y estaba tirada la piel de la perra y la recogid y la echo a la
lumbre, entonces por alld grit6é la que andaba al agua. Ahi se vino, lleg6d gritando:
“Bueno, qué paso, donde estd mi camisa” como diciendo: “;Donde estd, donde la
habré dejado?”. No pues ya la habia dejado en la lumbre. Entonces ya de ahi
preparo, porque tenia yo creo que ya habia molido, habia un pedazo, pues una bola
de maseca, como especie de maseca, de masa pues. Entonces, porque seguramente
ya estaba moliendo, que era la perra, pero ahora si que llega, con el mismo prepar6
como si fuera como atole, rapido la prepard con eso la bafio y se convirtid y de ahi
en adelante fue la mujer pues ya. Entonces de ahi es que dicen que es la mama, que

es la perra pues que cuando la platica del matrimonio wixarika.

3.2.2. Tipos de alianza

Se ubicaron dos tipos de alianzas en la comunidad: matrimonio monogamico y matrimonio
poliginico. Cabe decir que de las genealogias levantadas en la comunidad derivé una base
de datos que incluye a 509 individuos. Por medio de la base de datos pude elaborar
estadisticas sobre matrimonio, las graficas de las cuales se utilizan para complementar los
datos presentados a continuacion (para consultar las estadisticas y graficas completas, ver el

Apéndice 1):

Grafico 1: Tipos de alianza

o O Monogamia

| ( B Poliginia

3.2.2.1. Matrimonio monogamico



Por matrimonio monogamico, se entiende a la alianza entre un coényuge varén y una sola
coényuge mujer. Es el tipo de matrimonio mas extendido (86%) entre la poblacion registrada
en la base de datos. La alianza monogamica puede establecerse de diferentes formas, como

sera descrito en el apartado 3.2.3. sobre maneras como se establecen las alianzas.

Independientemente de la manera como se establezca la alianza monogamica, el contenido
es el mismo: la mujer y el varon tienen la obligacion de vivir en pareja, ayudarse en las
labores de sustento, formar una familia, cumplir cargos religiosos tradicionales en pareja,
ser fiel a su conyuge, entre otras cosas. El vinculo es para toda la vida, aunque las

separaciones no estan prohibidas.

La monogamia, para la mujer, es una regla. El adulterio en la mujer es penado socialmente,
y es causa de abandono de la mujer y los hijos, e incluso de encarcelamiento. Para el
varon, la situacion es diferente: si bien el adulterio no es bien visto, se acepta cuando €l lo

formaliza por medio de una unidn poliginica, como se verd a continuacion.

3.2.2.2. Matrimonio poliginico

Entre los wixaritari de San Andrés Cohamiata, la poliginia, es decir, el matrimonio de un
varon con dos o mas mujeres de manera simultdnea, es comun, practicada por
aproximadamente 14% de la poblacion. En promedio, la alianza se forma de tres o cuatro
mujeres por varon que lo practica. Los varones afirman: “Es muy natural tener varias
esposas”. Hasta el momento no se puede afirmar que la poliginia sea una regla, o un tipo de

matrimonio deseable, pero si es un hecho que se practica, y que esta bastante difundida.

Hay diferentes maneras de establecer una unidon poliginica, aunque por lo general son
consecuencia de alguno de los siguientes actos: pedida (arreglo), robo, violaciéon o
adulterio. Una “pedida” es un acuerdo entre el varon interesado y los padres de la mujer.
Por otro lado, en los robos y las violaciones no hay acuerdos entre el varon y los padres de
la mujer. Tanto el robo como la violacién son muy frecuentes, al igual que el adulterio. De

acuerdo a una de mis informantes, lo mas honesto es que a la robada o violada, después de



la deshonra que esto implica, se la lleve el varén a su casa con su primer esposa. Lo mismo

sucede con el adulterio, especialmente si la mujer involucrada es soltera.

3.2.2.2.1. Residencia del matrimonio poliginico

Las mujeres pueden vivir en una misma casa, o en casas diferentes. El que vivan juntas o
no depende mucho del poder econdomico del vardn, pues si tiene el dinero suficiente para
mantenerlas en hogares diferentes, evitard los problemas que puedan presentarse entre las
mujeres. A pesar de ello, es mas comin que las mujeres vivan juntas “para que compartan”

y para que el vardn tenga acceso a ellas mas facilmente.

3.2.2.2.2. Poliginia sororal

En los casos de poliginia, es muy normal y comun que las mujeres sean hermanas o primas
0, por lo menos, mujeres de la misma familia, es decir, que se practique la poliginia sororal.
Se dice que esto tiene un fundamento mitico, basado en el agricultor original como esposo
de las cinco Niwetsika o deidades del maiz, hijas de la vieja deidad de la fertilidad

(Jauregui, et al, s.f.: 24).

Gutiérrez del Angel, al indagar sobre el parentesco de las deidades wixaritari, ubica
poliginia sororal entre Tawewiekame, ancestro solar nacido de la uniéon primordial entre
Tatewari y Takutsi Watakame, y las hermanas Tatei Wexika Wimari y Tatei Kewimuka,
asociadas con la Virgen de Guadalupe y la Madre de los Venados respectivamente, las
cuales, a su vez, son hermanas de Takutsi Watakame. Del matrimonio entre Tawewiekame y
Tatei Wexika Wimari surge la descendencia principal de la Iglesia: los santos y los Cristos,
Paritsika de la Iglesia y las comunidades. De la alianza entre Tawewiekame y Tatei
Kewimuka, desciende el Paritsika del tukipa y de él, los hombres (2002b: 68-70). A
continuacion presento un diagrama derivado del realizado por el anterior autor para ilustrar

lo anterior:

Tatewari Takutsi
Watakame




Tatei Wexika
Wimari ) )
Tatei Kewimuka
Tawewiekame

Paritsika del tukipa

v Paritsika de la Iglesia

Cristos, santos y Los hombres
comunidades

Figura 6: Parentesco de los antepasados. Fuente: Gutiérrez del Angel

(2002b: 70)
Por lo general, se afirma que se prefiere que las esposas estén relacionadas parentalmente
porque de esa manera se evita que las mujeres peleen entre ellas. Ademads, al estar
relacionadas, la convivencia entre ellas se cree es mas facil, por estar habituadas a convivir

en un mismo hogar.

Durante mi estancia en la comunidad registré dos casos de poliginia sororal. El primero fue
el de uno de los hombres con mas poder economico en la comunidad, quien tiene dos
esposas que son hermanas. De acuerdo a mis informantes, el hombre decidié tomar a la
hermana pequena de su esposa cuando consider6 que su esposa ya estaba muy vieja. El
segundo caso es de un vardn al que le fueron dadas dos hermanas en matrimonio al mismo

tiempo.

3.2.2.2.3. Aceptacion social

En un inicio, se manejaba la hipotesis de que la mujer juega un papel fundamental en la
eleccion de las siguientes esposas de un vardn, basados en las afirmaciones de Mata Torres
(1982), Palafox Vargas (1985) y Herndndez Valdés (1998). Hasta ahora, se ha comprobado

que en los casos de madres viudas que prometen a su esposo poder esposarse con su hija



pequena en un futuro, lo anterior aplica. En otros casos, la eleccion principal y final recae
en el varon. En ocasiones la primera esposa puede sugerir o limitar las opciones del marido,
como se dice que una mujer hizo con su esposo, al darle permiso de tener otra mujer en

Tepic, mientras esta fuera su sobrina. El vardn no respet6 la decision.

Otro caso en donde la mujer no tuvo injerencia alguna sobre la decision de su esposo de
tomar a otra mujer, me fue relatado personalmente por la afectada. Afirma que su esposo
tiene otra mujer en otra localidad. En ocasiones la trae al rancho, lo cual ella considera
humillante, pues es el rancho de su madre y tiene que soportar que su esposo duerma ahi
con otra, y que la comparen porque la otra cocina mejor. Se queja de los malos tratos que
recibe de ambos, pues la otra no trabaja y es quien recibe regalos, mientras ella que trabaja
no recibe nada. Pero ella dice que su esposo parece que estuviera muerto, porque no aporta

nada al hogar.

Un tercer caso para ilustrar lo anterior es el de un varén de gran poder econdmico, del cual
se dice tiene siete esposas, cada una viviendo en una casa distinta. Al menos dos viven en
San Andrés Cohamiata, mientras las otras viven en otras localidades. El varon, ademas,
tomo a su propia hija (de 12 afos, hija de su primera esposa) como esposa. Para evitar los
problemas que la negativa de la familia de su esposa le trajo, se la llevdo a vivir a
Huejuquilla, un pueblo cercano, donde la familia de su esposa lo encontr6 y lo meti6 a la
carcel. Tiempo después sali6 de la carcel, y sigue viviendo con su hija como esposa.
Amenazo a su familia diciéndoles que €1 tomara como esposas a todas sus hijas. Ante esto,
su segunda esposa, con la que tiene una nifia de 11 anos, decidi6 junto con su familia enviar
a la nifia a un internado de monjas a Tepic, sin que su esposo se enterara. Cuando el varon

se enterd, se enojo mucho y se peled con dicha mujer, y actualmente la trata muy mal.

De acuerdo con una de mis informantes, la principal razoén por la que la primera esposa
acepta una nueva mujer en la misma casa es por conveniencia, pues asi hay una mujer mas
para hacer las labores del hogar. La esposa de mas reciente adquisicion no tiene derechos:
no tiene derecho a sentarse a la mesa, tiene que hacer las labores méas arduas, etc. Su tnico

derecho es el de tener hijos del mismo hombre. En muchas ocasiones, cuando la mujer sabe



que su esposo tiene otra mujer, lo confronta y le pide la reconozca, por la conveniencia de
tener otra mujer que la ayude, y para evitar ser la burla. Lo mismo sucede cuando el varén
roba o viola a otra mujer: la primera esposa exige que la violada o robada sea reconocida,
para evitar la condena social: “Es mejor decir, “yo acepté que trajera a otra”, que aceptar
que ¢l la trajo a fuerzas, en contra de mi voluntad”. Esta es la principal diferencia de
contenido con respecto a la unidbn monogamica: la primera esposa siempre va a ser la
primera y la méas importante; la que tome las decisiones en el hogar. La segunda esposa no

tiene los mismos derechos.

Una de mis informantes dijo no estar de acuerdo con el hecho de que un esposo tenga mas
de una mujer viviendo en la misma casa: “Si ¢l tiene a la otra sefiora en otro lugar, donde
yo no lo vea, pues estd bien, pero dos mujeres en una misma casa, pues no”. Es decir, una
mujer puede no estar de acuerdo con el matrimonio poliginico, si éste implica residencia de
las dos mujeres en un mismo hogar, pero puede aceptarlo si la otra mujer vive en otra casa.
El desacuerdo de la primera esposa en que haya otra esposa mas, puede derivar en una
separacion, si ésta se niega terminantemente a la union. Bajo la amenaza de quedar solas y
tener que criar y mantener a los hijos por su cuenta, muchas mujeres terminan por aceptar
un matrimonio poliginico. Aun asi, hay casos de separaciones por ésta razon, e incluso se
han dado casos de suicidios de mujeres por estar en desacuerdo en que haya una nueva

mujer, pero el Gltimo ocurri6 hace siete afios aproximadamente.

Al preguntar la razoén por la que una mujer accede ser la segunda esposa de un varon, a
pesar de lo que esto implica para ella, hubo variadas explicaciones. Una mujer puede
aceptar “para demostrarle a su anterior marido que si se pudo conseguir otro”, es decir, por
venganza. Asi mismo, si una mujer sufrié6 una violacién o robo, puede consentir porque lo
anterior implica deshonra, y es mejor vivir siendo la segunda esposa que deshonrada. En
ocasiones, la probabilidad de una mejor situacion econdmica hace que una mujer acepte el

matrimonio con un hombre casado.

Finalmente, uno de mis informantes, me indic6 que entre los wixaritari si se reconoce por

ley y socialmente a las demas esposas de un vardn. Aunque la aceptacion social de las



diferentes mujeres es distinta. Por lo general, se le llama “esposa” a la primera esposa de un
9
hombre. Las demdas son "queridas", “novias” o ‘“amantes”. El término wixarika para
9
designar a la primera esposa es ne aix ‘ yaya que literalmente significa “mi esposa la

buena”.

3.2.2.2.4. Relacion entre las diferentes esposas y los hijos

De acuerdo con Zingg (1980), Mata Torres (1982) y Hernandez Valdés (1998), la relacion
entre las diferentes conyuges es amistosa y cordial. Consideran que si bien en ocasiones
hay conflictos, estos son pasajeros y la relacion de ser tirante, pasa a ser cordial con el

tiempo.

La presente investigacion observo que la relacion entre las diferentes esposas generalmente
es mala, aun siendo hermanas, pues hay rivalidad entre ellas por ser la que mas atenciones
reciba del esposo. El término que una mujer utiliza para designar a las otras esposas de su
esposo es: newixi o, “mi rival”. La primera esposa siempre es “la esposa” y es quien toma
las decisiones. = Herndndez Valdés considera que las esposas estan -clasificadas
jerarquicamente, siendo la de mayor edad la mas respetada tanto por las otras esposas como
socialmente (1998: 82-83). A veces hay alianzas entre dos esposas cuando llega una
tercera. También se dan casos como el de un vardn y su esposa (primera esposa), quien se
lleva bien con la tercera (porque la segunda se fue) cuando no estd el vardn, pero que

cuando ¢l llega, la rivalidad comienza.

La convivencia entre las diferentes esposas es dificil, y de acuerdo con mis informantes,
continuamente hay conflictos y peleas entre ellas. En uno de los casos registrados, donde
dos mujeres eran hermanas y la tercera no, el conflicto es en contra de la tercera, quien se
dice es quien causa los problemas y se pelea con las otras mujeres. Se dice que se prefiere

que las esposas sean hermanas porque asi “se regaian menos”, es decir, no se pelean tanto.

A continuacién se presenta un extracto de una entrevista realizada a un varén sobre la

relacion entre las diferentes esposas en un matrimonio poliginico:



Yo he platicado directamente con el que tiene dos esposas, hasta cinco o seis, yo
siempre porque no es por curiosidad o porque yo lo quiero hacer como ellos, no,
sino mas bien para mi yo creo que tengo que aprender la experiencia. Y platican,
bueno, a mi me da risa, dice, el que tiene una sola mujer, una pareja, vive muy feliz
y no digo, si hay, donde quiera hay problemas, pero el que tiene dos mujeres, tres
mujeres, que no duerme. ;Por qué? Que en la tardecita en la noche se enoja uno, se
enoja, empieza a decir, no que pues yo ya me voy mejor me voy a perder. Mientras
lo va siguiendo, y la otra estd feliz, estd contenta porque pues a lo mejor con ella
comi6 o lo que sea. Entonces ya la otra, que estaba enojada, o que no estaba enojada
y la otra que se enoja y de ahi lo va siguiendo y regresa y la otra también igual, esta
enojada. Total que dicen que los que tienen dos mujeres que no duermen. Tiene un
problema, hasta se vuelven locos. Eso a mi me lo han platicado y pues causa risa
porque al otro dia andan como que una desvelada, como que hubieran hecho un
trabajo asi bien. Y digo, me da risa porque a mi me lo platican. Tampoco ellos no
dicen ti no lo hagas, el que le quiera entrar, el que quiere vivir ese problema, que
esté libre y que lo puede hacer. Pero para mi es un consejo, y entonces yo ya s¢€ si yo
sabiendo lo hago, yo ya sé lo que me espera, y eso es muy bueno, yo platico con los
que tienen dos, tres mujeres, es un problema, tanto lo mismo se pelean, a veces se
ponen de acuerdo las dos, las tres, segin y también se pelean contra su esposo. Asi
es que el pobre del esposo de todas maneras se la lleva perdiendo. Eso es lo que

platican.

De acuerdo con una informante, el trato hacia los hijos de las otras mujeres es bueno. Les
llaman: neniwe o “mis hijos” y ellos le pueden decir a ella netetei: “mi tia” o “la mujer de
mi padre”, pero los términos nunca son despectivos. Sin embargo, las encuestas
terminoldgicas realizadas en la comunidad arrojan resultados diferentes. En todos los casos
se me indicé que el término para designar a los hijos de las otras esposas es neniwewari,
que significa “mi hijastro”. Por lo que no se puede afirmar que se les considere como hijos
propios. A pesar de ello, hay respeto de los hijos hacia las otras esposas de su padre,

especialmente hacia la primera esposa. Pero en ocasiones hay burla entre jovenes hacia los



hijos de la primera esposa por el hecho de que su padre tenga otra mujer. Les llegan a decir:
“tu mama”, y eso causa vergiienza. También hay casos en los que esta relacion no es buena,
pues los nifios son maltratados por sus madrastras. A una de mis informantes, su madrastra

la trataba muy mal. Por ello, no tiene una buena imagen del matrimonio poliginico.

Entre los diversos hijos si se consideran hermanos, con los mismos derechos entre ellos. No
se tiene conocimiento de alguna diferencia de trato del padre hacia los hijos, aunque

algunos no sean de la primera esposa.

3.2.2.2.5. Justificacion y origen

La justificacion y origen del matrimonio poliginico, Zingg la atribuye al mito en que la
diosa principal ordena al Hermano Mayor que busque otra mujer para que ayude a su
esposa (1980: 4). Algunos informantes afirman que tiene un origen mitico, otros afirman
que es una costumbre de adquisicion reciente. Estos son los argumentos que se me

presentaron:

De acuerdo con una de mis informantes, la justificacion del matrimonio poliginico la hay
en los cuentos. El diluvio, combinado con cosmovision wixarika, es una base, al decir que
al hombre se le permiti6 tener mas de una mujer para dar fecundidad y fertilidad al mundo
y poder repoblarlo. Otra informante considera que el origen de la costumbre es incierto,
pues me indicé que anteriormente no se permitia, y ahora si. Para ella no es una costumbre
que ha caido en desuso, sino que se aceptd recientemente. Otra de mis informantes
considera que el origen del matrimonio poliginico viene del costumbre, de la tradicion
antigua. Antiguamente se preferia el matrimonio con familiares cercanos y se concertaban
los matrimonios. En su opinion, actualmente eso ya no se hace. A continuacion se presenta
otro extracto de la entrevista anteriormente mencionada. Esta vez, sobre el origen del

matrimonio poliginico:

No hay alguna historia o leyenda que hable del matrimonio poliginico. De hecho,

nuestra costumbre, no es una costumbre, mas bien, acd el wixarika hombre, pues



como decimos: “Yo soy muy macho, yo soy mexicano, yo soy”. Yo creo que de ahi
viene. Y ademas también entre nosotros como es unioén libre, entonces muchos de
los hombres dicen: “No, yo tengo, de todas maneras yo puedo”. O sea, no es una
costumbre. Ni es tampoco una ley que diga: “Fulano de tal va a tener dos o tres
mujeres”, no, mas bien aqui es por, no sé, quién sabe, porque yo he platicado:
“Bueno, (ti por qué tienes dos o tres mujeres?” Dicen: “Bueno, yo porque mi
seflora, mi esposa estd enferma, yo quiero tener mas hijos, entonces yo ya le tengo
lastima, que mejor déjola, en cuanto hablando de relacion sexual porque ella ya
ultimo cuando se alivid tuvo nifio yo tuve problemas, ya no voy a tener contacto con
ella, pero por ahi consigo otra”, yo creo que a eso se debe. No hay costumbre no hay

una ley que diga que tu vas a tener dos o tres mujeres.

El matrimonio poliginico, de acuerdo con diversos autores, ha mostrado hasta el momento
una tendencia creciente. Mata Torres afirma que “ha crecido considerablemente el nimero
de hombres que tienen mas de una mujer” (1982: 11). Zingg considera que la salida de los
misioneros de las comunidades, junto con la prohibicion por parte del gobierno mexicano
hacia la flagelacion como castigo, debilito “el poder de los funcionarios nativos para
imponer el concepto catdlico de matrimonio” (1980:3). Grimes y Hinton (1972 [1969]),
elaboraron un censo donde se afirma que el 5% de los hogares contaban con matrimonios
poliginicos. Si se comparan esos datos con las estadisticas derivadas de mi base de datos, se
muestra un incremento de 9%, pero mi estudio fue s6lo una muestra, no un censo, por lo
que no considero posible comparar dichas cifras. Schaefer, por su parte, afirma que sus
informantes consideran que si se ha incrementado este tipo de matrimonio, y lo atribuye a
la creciente migracion de los varones a las ciudades. Al quedar mas mujeres que hombres

en la comunidad, las mujeres tienen menores opciones de matrimonio (1990: 183).

Al momento de mi estudio, pude comprobar que entre las parejas jovenes hay un
incremento del matrimonio monogamico, que de acuerdo a Hernandez Valdés, puede ser
producto tanto de la adopcion de valores catdlicos como occidentales, asi como de la
educacion (1998: 81). El creciente poder de organizacion de las mujeres también esta

influyendo, como podra verse a continuacion:



3.2.2.2.6. Propuesta de ley comunitaria en contra de los matrimonios poliginicos

El domingo 21 de abril de 2002, en una reunién que tuvieron las mujeres de San Andrés
Cohamiata sobre sus derechos, se llegd6 a la conclusion de que van a crear una ley que
prohiba el matrimonio poliginico. Afirman que se va a encarcelar al que incurra en la falta,
es decir, al hombre que se robe u obligue a la mujer a que viva con él, o a la mujer que a
sabiendas de que ¢l es casado, lo busque y se convierta en su esposa. Incluso en el caso de
que un hombre le pegue a una mujer, y ella sea una segunda o tercera esposa, se le puede
encarcelar a ella y no defenderla si se sabe que ella fue quien “se meti6” con un hombre
casado voluntariamente. Si ella estd ahi por la fuerza, se le encarcela a €l. La razon por la
que las mujeres llegaron a esta conclusion es porque dicen que asi es mejor, porque no se
vive bien teniendo varias esposas. Esta junta por los derechos de la mujer tiene su
antecedente en una junta que hubo una semana antes en San Miguel Huaistita, donde

llegaron a la misma conclusion.

Esta ley es un estatuto comunal. Es un articulo que todavia no se registra. Fue propuesto
por hombres y mujeres y estd pensado mas hacia las futuras generaciones. Serd interesante

analizar en un futuro el efecto del anterior estatuto, en caso de ser instituido.

3.2.3. Maneras de establecer una alianza

Habiendo definido los dos tipos de alianza encontrados en San Andrés Cohamiata, es
necesario describir las diferentes maneras como se establece una alianza. La informacion
presentada a continuacién coincide con lo registrado por Zingg (1980), Mata Torres (1982)
y Schaefer (1990), quienes presentan a la unién libre como la forma mas comin de
matrimonio, pero toman en cuenta los matrimonios concertados, el matrimonio civil y el

catolico.

3.2.3.1. Alianzas concertadas



El tipo de matrimonio ideal para los wixaritari, es decir, el dictado por el costumbre, son
las alianzas concertadas entre familias, aunque actualmente es poco practicado. Este tipo de
alianza se concerta entre los padres de los conyuges por lo general cuando estos atn son

pequenos.

No se sabe con exactitud entre quiénes exactamente se concertan los matrimonios. Zingg
considera que es el padre del varon el encargado de actuar como intermediario entre su hijo
y los padres de la posible conyuge (1980:2). De mis informantes recibi informacion
diversa: algunos coinciden en que el arreglo se hace entre los padres de los conyuges,
mientras otros aseveran que se hace entre el padre del conyuge vardn y la madre de la
conyuge mujer. Otros afirman que son principalmente los padres de la mujer quienes piden
a los padres del varon al hijo en matrimonio, basados en las cualidades del nifio. El arreglo
es hablado y comienza con frases como: “Oye, me gusta tu nifio para yerno”. Si los padres
del vardn estan de acuerdo, se arregla la fecha y el lugar para un futuro en los casos en que
se vaya a hacer ceremonia o la union. También se me inform6 que hay casos en los que los
matrimonios se concertan estando ya los jovenes en edad casadera. En estos casos el
arreglo se hace entre el joven interesado y los padres de la muchacha, y es el muchacho

quien pide a la mujer.

Cabe decir que una alianza concertada no necesariamente deriva en ceremonia, en el
sentido de que se puede elegir esta opcion, o bien optar por la unién libre, como confirma
Zingg (1980:2), aunque, como se menciond anteriormente, lo ideal es que la ceremonia se
lleve a cabo. No se tienen registros del caso contrario, es decir, que la alianza no sea
concertada y que se realice la ceremonia por rito tradicional. Para que se realice una
ceremonia, es necesario que el matrimonio haya sido concertado con anterioridad entre los

padres.

Si los futuros conyuges son pequefios, pueden o no crecer sabiendo que van a ser pareja.
Uno de mis informantes, cuyo matrimonio fue concertado desde su nifiez, afirma que ¢l casi
ni conocia a su esposa antes de casarse y que es “feo” no saber y no poder escoger con

quién se casa. Para los padres, el no informar a sus hijos que han concertado el matrimonio



es una ventaja, pues asi no hay oportunidad de que los jovenes lo eviten. Un joven puede
rechazar una alianza concertada al “robarse” a otra muchacha y después responder por ella,
aunque el trato de los suegros hacia la nuera es muy diferente por no ser ella a quien habian
escogido inicialmente. Una muchacha también puede evitar una alianza concertada al
arreglar un “robo” con otro muchacho de su eleccion. Ante el robo, a los padres no les
queda mas que aceptar la situacion, pues si no, implica deshonra. Hay maneras mas
extremas de evitar una alianza concertada. Un varén cuyo matrimonio fue concertado por
su padre para casarse con su paterna, decidié suicidarse para evitar la alianza. Parece ser
que esta misma mujer también se suicid6é posteriormente. Por otro lado, el que los nifios
crezcan sabiendo que van a casarse también implica la ventaja de que la aceptacion entre
los conyuges una vez realizada la ceremonia sea mayor que cuando no tienen conocimiento.

Depende de los padres tomar la decision sobre informar o no a sus hijos.

En los casos en que no se realiza la ceremonia, es decir, que se opta por la union libre,
simplemente se espera a que la muchacha tenga su primera menstruacion. Entonces pueden
empezar a vivir juntos. Una de mis informantes me indica que, una vez que los futuros
conyuges alcanzan la pubertad, el padre de la muchacha se lleva a su casa al muchacho por
tres afios para probarlo, es decir, para ver como trabaja, como trata a su hija, si es buen
esposo. Posteriormente ellos pueden crear un nuevo hogar ya sea en el terreno del padre de

la mujer o en un nuevo terreno, o bien, vivir con los padres de éL

Entre los parientes cercanos se encuentran los esposos preferenciales para una muchacha.
Por lo general quienes concertan las alianzas son familias cercanas y los conyuges son
parientes cercanos, por ejemplo: primos, tio / sobrina, etc. De acuerdo a mis informantes,
entre mas cercana sea la relacion parental, mejor, para que: “la sangre no se vaya a otro

lado”. Sobre esto, se profundiza mas en el apartado sobre reglas matrimoniales e incesto.

Las alianzas se concertan porque se considera que si, posterior al matrimonio, hay
dificultades entre la pareja, como abandono, adulterio o separaciones, habra quien responda

por el matrimonio; habré algun pariente a quien se pueda responsabilizar. Los matrimonios



se arreglan también por no perder la costumbre: “por que asi lo dijeron nuestros ancestros”.

Uno de mis informantes considera que:

Si yo entrego a mi hijo a otra persona o si empiezan a tener noviazgo, pues eso ya
no seria puro. Si nos conocemos, pura familia, asi tiene que ser, por costumbre. Por
otro lado, es por respeto. Y también lo hacen porque si mi suegra, si mi suegro,
viven lejos, pues cuando los voy a ver. Mejor que sea entre parientes, entre pura

familia, y por eso se arregla.

La virginidad es deseable en una muchacha, aunque no es indispensable. Sin embargo,
muchas veces se concertan las alianzas para tapar la deshonra de alguien, por ejemplo, el
caso de un hombre que fue obligado a casarse con una muchacha violada por su hermano.
El tenia 11 afios y ella 20. Su matrimonio pagé la deshonra de su hermano, quien se nego a

casarse con la muchacha.

Como se menciond al principio del apartado, actualmente son pocos los matrimonios que se
concertan y que derivan en ceremonia (el unico del que se tiene registro fue hace 15 afos),
pues los novios simplemente se arreglan entre ellos y €l se la “roba”, es decir, acuerdan
encontrarse en un camino por la noche y de ahi se van juntos. Por lo general, ya no se
concertan las alianzas, sino que cada quien escoge con quién se casa.

A continuacién se presenta una grafica, derivada de la base de datos levantada en la
comunidad, donde se indican los porcentajes de alianzas concertadas tanto en matrimonios

monogamicos como en matrimonios poliginicos:



Grafico 2: Alianzas concertadas y tipos de matrimonio
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3.2.3.2. Ceremonia de matrimonio tradicional

De acuerdo con mis informantes, pues no me fue posible presenciar este tipo de ceremonia
ya que no se realizd alguna durante mi estancia, en los arreglos en los que se decide que
haya ceremonia, la fecha de ésta se establece con anterioridad. La ceremonia tiene una
duracion de dos a tres dias, donde se retine a ambas familias y a un mara ’akame. El primer
dia, al llegar la noche, las familias se retnen alrededor del fuego. Como a las 9 o 10 de la
noche acercan a la muchacha y la sientan en una silla. También acercan al muchacho y lo
sientan enun ‘  pari, pero sin decirles de qué se trata. Entonces, los padres les dicen a los
jovenes: “Nosotros ya hemos platicado y hemos llegado al acuerdo de que ustedes van a
contraer matrimonio”. Los jovenes pueden mostrarse asustados si no tenian conocimiento
previo de esto, pero: “se tienen que aguantar”. Posteriormente, el mara’akame explica la
historia del matrimonio wixarika y como debe de ser la vida en pareja, recalcando que
ambos deben trabajar y dejar de comportarse como muchachos. Hecho esto, las madres de
los conyuges le dan al mara’akame una tortilla gruesa, llamada suira. El mara’akame la
parte por la mitad y se la da a los conyuges, al mismo tiempo que le pide a las deidades que
bendigan este matrimonio. Entonces el mara’akame indica que el matrimonio va a ser para
toda la vida, hasta que se mueran. A continuacion se les sirve a los jovenes algun guisado,
por ejemplo, frijoles, en un mismo plato, que deben de compartir, e intercambian las
mitades de tortilla que les dio el mara’akame. Las familias también deben de comer, y al
finalizar, se acuesta a los conyuges en un mismo cuarto, velando para ver si estan juntos, o

si estan dormidos. El segundo dia el hombre debe de traer cinco cargas de lefia, las cuales



seran recibidas por la suegra y con las cuales su esposa debe de cocinar. De esa lefia, se
guarda un lefio. Por la tarde, en algunos casos se prepara caldo de res, y las familias comen
juntas. Al finalizar, todos los parientes deben de dar consejos sobre el matrimonio a los
recién casados. A los cinco dias se reune a las familias de nuevo, para saber como va la
pareja, “si ya se platican”, si estan conformes. De nuevo se les sirve un plato de guisado a
la pareja para que lo compartan. Si la relacion entre ellos es buena, se les deja. Si no, se
vuelve a hacer esta ceremonia hasta que la relacion sea buena o bien, se anula el

matrimonio.

Existe otra version sobre la ceremonia de matrimonio dada por otro de mis informantes. El
primer dia transcurre igual que el descrito anteriormente, sin embargo, ¢l afirma que en el
segundo dia se organiza una caceria de venado, la cual es considerada como indicadora
sobre si se debe de consumar o no el matrimonio. Si se caza un venado, se considera como
buena sefial. Si no, significa que el matrimonio no debe proseguir. Al tercer dia, si se ha
cazado un venado, el hombre debe de traer las cargas de lefia y entregarselas a su suegra, y
la mujer debe de hacer tortillas con esa lefia. Por la tarde se come birria de venado y se dan
consejos sobre el matrimonio a los coényuges. De las personas entrevistadas, s6lo uno
coincide con que la ceremonia se realiza de esta manera. Los demés niegan que se haga la
caceria de venado. Schaefer también registra esta caceria de venado, relatada por uno de sus
informantes, quien considera a ésta como una costumbre antigua para rendir honor al nuevo
matrimonio, aunque indica que se hace a los cinco dias de consumado el matrimonio (1990:

177).

3.2.3.3. Union libre

La union libre es el tipo de matrimonio mayormente practicado. Los wixaritari lo definen
como “‘juntarse”, es decir, comenzar a vivir juntos sin necesidad de una ceremonia de por
medio. Se elige este tipo de alianza puesto que el vinculo que se establece no es

permanente, y en caso de ser necesaria una separacion, ésta puede hacerse facilmente.



La union libre es producto de diversas causas: concertacion de matrimonio sin ceremonia,

“robo” de una muchacha, acuerdo de una pareja o violacién de una muchacha.

Los robos y las violaciones son comunes entre los wixaritari. Por medio de estos, un
muchacho puede garantizar que tendré a su lado a la mujer de su eleccion, sin necesidad de
que las familias estén de acuerdo. Se evita el riesgo que conlleva pedir a una muchacha y
que ésta les sea negada por sus padres. Una muchacha, al ser robada o violada cae en
deshonra, por lo que es preferible que se acepte la unién de los muchachos, aunque no se
esté de acuerdo con ella. Con el robo también se evitan las obligaciones que un muchacho
tradicionalmente tendria hacia sus suegros, es decir, el tiempo de “prueba” (mencionado en
el apartado de alianzas concertadas) que un muchacho debe de pasar en la casa del padre de

su esposa ayudando con las labores de siembra y cultivo.

El robo no necesariamente va en contra de la voluntad de la muchacha. A los acuerdos
entre las parejas también se les llaman “robos”. Si una pareja decide que quiere unirse y
sabe que sus padres podrian no estar conformes, concerta verse en un camino por la noche,
para después irse juntos, generalmente a la casa del padre del muchacho. Una vez que la
unién ha sido aceptada, la pareja puede regresar a la casa del padre de la muchacha, o bien,
vivir en algin otro lugar. En ocasiones las mujeres presionan a los muchachos para que se
las roben. Los amenazan diciéndoles que si no se las roban, entonces se van a ir con algin
otro muchacho. Pude constar que al menos a cinco muchachas se las robaron durante el
periodo vacacional de verano de 2002. A todas se las llevaron a vivir al rancho del

muchacho pues los padres de las muchachas no estaban de acuerdo con la relacion.

Socialmente, la union libre es tan aceptada como la uniéon por ceremonia, ya sea catdlica,
civil o tradicional. Los hijos de parejas en union libre tienen los mismos derechos que los
hijos de parejas casadas por alguna de las ceremonias anteriores. En todos los casos, los
hombres tienen las mismas obligaciones, aunque en la union libre no de manera expresa,

hacia su esposa e hijos: manutencion, alimentacion y educacion.



3.2.3.4. Matrimonio civil

El matrimonio civil entre los wixaritari es poco comun. Las parejas casadas por el civil por
lo general tienen un nivel de escolaridad mas alto que las demads, y optan por este tipo de
matrimonio por las garantias que ofrece a la mujer en caso de un divorcio, o porque es un
requisito para algin tipo de tramite, por ejemplo: la inscripcion de los hijos escuelas fuera
de la comunidad o los seguros de vida (los cuales no son comunes, pero comienzan a ser
tramitados por algunos). Este tipo de matrimonio puede ocurrir después de que la pareja se
ha unido por ceremonia tradicional o por unién libre. No goza de gran aceptacion por las
trabas que pone para las separaciones y por las obligaciones que implica. Es exclusivo de

las uniones monogémicas.

3.2.3.5. Matrimonio por rito catolico

El matrimonio por rito catdlico es todavia menos comin que el matrimonio civil. De
acuerdo a la mision catodlica de San Andrés Cohamiata, solo hay tres parejas que se han
casado por la Iglesia. Al igual que el matrimonio civil, puede ocurrir después del
matrimonio tradicional o la unién libre. Una de mis informantes afirma que no es muy
comun porque: “el problema es que ese si es para siempre, y si uno ya no esta a gusto, no se
puede separar”. Ademas, tanto el matrimonio civil como el catdlico impiden que un var6én
pueda tener mas de una esposa. Sin embargo, Mata Torres registra dos casos en los que el
vardn, a pesar de estar casado por rito catdlico, adquiere una segunda esposa por union libre

(1982: 91-92).

3.2.4. Separacion o divorcio

El divorcio o separacion entre los wixaritari es comin, aunque por lo general es el ultimo
recurso al que se acude. Las causales principales de separacion entre los wixaritari de la
comunidad son: el adulterio por parte de la esposa, la negativa de la mujer a que un varén
tome como esposa a otra mujer y quiera traerla a vivir a la misma casa, y el abuso o

maltrato del varén hacia la mujer o los hijos. Cuando una mujer es infiel, el esposo puede



decidir correrla, y con ello, disolver el vinculo matrimonial. En los casos en que el esposo
decide tomar otra mujer como esposa, la mujer puede negarse, a costa de tener que

quedarse sola y encargarse de sus hijos sin tener el apoyo econdmico de su esposo.

En los casos de union libre, la separacion es facil, pero si se casaron por lo civil o por la
Iglesia, la separacion es mas problematica. De ello que se prefiera no casarse por alguna de

estas ceremonias o que las mujeres terminen aceptando el matrimonio poliginico.

3.2.5. Reglas de matrimonio y prohibicion del incesto

En todo sistema de parentesco, existen reglas de matrimonio que prescriben o prohiben las
alianzas entre determinados individuos. A estas reglas, se les conoce como la prohibicion
del incesto, concepto acunado por Lévi-Strauss en 1949, considerado como de caracter
universal, por estar presente de una u otra manera en todas las culturas, y como

establecedor del paso de la naturaleza a la cultura:

[A]lntes de ella, la cultura atn no existe; con ella, la naturaleza deja de existir, en el
hombre, como reino soberano. La prohibicion del incesto es el proceso por el cual la
naturaleza se supera a si misma; enciende la chispa bajo cuya accidon una estructura
nueva y mas compleja se forma y se superpone —integrandolas— a las estructuras
mas simples de la vida psiquica, asi como estas ultimas se superponen —
integrandolas— a las estructuras mas simples de la vida animal. Opera, y por si
misma constituye el advenimiento de un nuevo orden. [...] La prohibicion del
incesto expresa el pasaje del hecho natural de la consanguinidad al hecho natural de
la alianza. [...] El papel primordial de la cultura es asegurar la existencia del grupo
como grupo y, por lo tanto, sustituir en ese dominio, como en todos los demas, el

azar por la organizacion (1985 [1949]: 59-68).

La prohibicion del incesto regula entonces las alianzas, y con ello, la reproduccion, al
determinar a los individuos con los que no se puede establecer una alianza, y por ende, a los

individuos con los que si se puede contraer matrimonio.



Entre los wixaritari, el tema ha sido estudiado por Grimes y Grimes (1959, 1963), Schaefer
(1990), y Hernandez Valdés (1998), con resultados contradictorios, pues mientras Grimes y
Grimes y Schaefer consideran que la prohibicion del incesto se limita a los parientes
lineales, Hernandez Valdés afirma que el incesto es socialmente aceptable, pues se da entre
familias extensas y parientes lineales (1998:80). Palafox Vargas (1985) también aborda el
tema, arrojando datos similares a los de Hernandez Valdés. Dada la aparente contradiccion
entre los anteriores autores, la presente investigacion se dio a la tarea de tratar de ubicar
cudles son las prohibiciones y prescripciones matrimoniales entre los wixaritari de la

comunidad.

Fue complicado establecer cudles son las prescripciones y restricciones de matrimonio en la
comunidad porque, considero, se conjugan, por un lado, las prescripciones y restricciones
tradicionales y por otro, las catdlicas — occidentales. Hubo primero que distinguir unas de
las otras, para entender cuales son las que operan actualmente. Ademas, consideré
necesario analizar las referencias hacia el incesto encontradas en los mitos. A continuacion

se presentan los datos obtenidos:

3.2.5.1. Referencias mitologicas al incesto

En la mitologia, se ubicaron principalmente dos tipos de referencias hacia el incesto:
negativas y positivas. Por negativas, me refiero a la prohibicion del matrimonio y
relaciones sexuales entre individuos considerados parientes; por positivas, al matrimonio

permitido entre individuos considerados como parientes.

El siguiente mito, recopilado por Gutiérrez del Angel en 1996 en San Andrés Cohamiata,
refiere a la creacion de la cabecera comunal y de los santos, derivada de la resurreccion de
Cristo y la prohibicidon de relaciones sexuales entre ¢l y su madre, la Virgen. Se presenta el

texto integro:

Kauyumari puso a varias personas a competir para ver quién era el mejor musico de

toda la region. Habia Judios y estaba un nifio chiquitito que se llamaba Nazareno.



Era hijo de una virgen, quien habia nacido en el mar cuando el sol bajoé por ahi. Ella
le habia pedido a Kauyumari que el mejor musico bailara con ella. Entonces los
Judios tocaron sus violines, pero estos no sonaron, mas que rechinidos. Luego
pasaron los espafioles y tampoco, luego los mexicanos y menos y asi todos los
indios. Al final pas6 el Nazareno con un violin que Kauyumari le regalo, lleno de
flores. Tocod tan bonito, que la Virgen dijo que no parara, que tocara y tocara.
Entonces, la Virgen se vistid muy bonito, llena de flores y sacé al Nazareno a bailar
y bailaron mucho y bien pegaditos, como esposos.

Los Judios, cuando vieron eso, se enojaron mucho y quisieron matar al Santo Cristo,
pero el Santo Cristo pudo escapar gracias a un ventarréon que Nakawe le mando.
Luego Cristo viajo por todos los rumbos cardinales, y encontré a muchos animales
que sembraban espinas y luego piedras y luego hasta ladrillos. Pero ¢l les dijo que
les iba a dar maiz y musica para que ya no comieran piedras ni espinas. Les dijo
que, si veian a unos Judios, que no les dijeran donde estaba, pues se esconderia tras
los pinos. Pero ahi fueron a buscarlo los Judios y luego lo encontraron, pero éste se
pudo escapar. Luego encontr6 a la Virgen, quien le dijo que la acompafara para
salvarlo. Pero Cristo dijo que tenia que hacer muchas cosas, tenia que hacer a los
mexicanos y espafioles. Ahi se encontré6 un burro a quien le dijo que era un
mexicano, y le regald los jitomates, luego se top6d con un puerco y dijo que era un
espanol y le regalé melones y asi fue haciendo todas las frutas. Luego llegd a la
sierra e hizo la cabecera y a San Andrés, y ahi puso borregos, burros y calles. Luego
hizo una banqueta, una torre, un banco y edifico la casa de gobierno. Luego
establecid otros pueblos y se fue para Wirikuta. Pero los Judios tenian un perro
pinto que lo seguia a todos los lados. Aunque el perro intent6 atrapar a Cristo por
cinco veces, nunca pudo. Luego el Santo Cristo escribio una carta a Nakawe,
diciéndole que iba a trabajar durante cinco dias y que luego haria una cruz en la que
se iba a colgar. Nakawe le dijo que no podia tocar a ninguna mujer y que tendria que
ayunar.

Cristo estaba bendito, entonces la Virgen se encontré a Cristo en su casa. Estaban
solos y ella le dijo: “Cierra la puerta y acostémonos juntos”. Todos querian estar con

la Virgen, porque era muy hermosa. San José, que era su esposo, fue a buscar rifles



y pistolas para defenderla, pues ya habian llegado turcos, chinos y japoneses a
querer robarsela.

Los Judios seguian buscando a Santo Cristo y la garza les dijo que se escondia tras
un pino. Entonces los judios corrieron a cortar el pino, pero Kauyumari ya habia
advertido al nifio que los Judios lo buscaban, por lo que pudo escapar.

Escap¢ a todos los rumbos cardinales, y por donde pasaba le decia a Kauyumari que
tenia que traer bueyes para ensefiarle a los mexicanos a domesticar la bestia y curtir
la piel.

Disque cuando Kauyumari trajo al buey, Cristo se disfraz6 para que los Judios no lo
vieran, de un charro negro. Entonces la garza grazné nombrandole a Cristo Teiwari
Yuavi, que quiere decir Nuestro Sefior, el Charro Azul [Oscuro o Negro].

Nakawe estaba muy molesta por la huida de Cristo, y decidi6 ir a hablar con el sol.
Se convirtié en luna y se puso a platicar con él. Enojada, Nakawe decidié hacer un
diluvio y tapar el sol con cinco nubes que eran unas enormes serpientes. Kauyumari
se enojo mucho y entonces fue a hablar con Nakawe para convencerla que dejara
libre al sol, pues ya no calentaba la creacion de Cristo. Le prometi6é que Cristo iba a
ser crucificado por haber despreciado el abrazo de la Virgen. Nakawe aceptd
entonces detener las lluvias y el sol calentdé nuevamente.

Mientras tanto, Cristo ensefiaba a los gringos a hacer fabricas y dolares, los
ensefiaba a herrar mulas. También les dio a los mexicanos instrucciones para que
supieran tocar musica de mariachi, y asi hacer [ganar] dinero. Luego, ya muy
cansado, se fue a la sierra de los huicholes, pero estaba tan cansado que ya no pudo
hacer mas cosas que el costumbre para los huicholes, y por eso nosotros tenemos
costumbres diferentes a las de los mexicanos.

En el tukipa, Cristo ordeno a los Kawiterutsixi [consejo de ancianos] que hicieran el
pueblo, en el que iba a haber Tenanches, Topiles, Alguaciles y Tatoan. Y que cada
uno tenia que cargar una vara de palo de brasil. Cristo arrancéd un rayo del sol y lo
sembrdé en la Iglesia. A los cinco dias ya habia un palo brasil de donde los
Kawiterutsixi tomaron sus flores y palos para los gobernantes. Luego con el tronco
hizo un poste que le llamo Arwasirin donde serian castigados los mal portados,

luego hizo el cepo. Luego les dijo a los ancianos que ya estaba muy cansado y que



iba a hacer una cruz para descansar. Los Kawiterutsixi hicieron la cruz y, mientras
la hacian, Cristo les dijo que habia que hacer un carnaval. Que los toros iban a ser
sacrificados por un nifio que no tuviera pecado. El toro iba a traer la lluvia, porque
era en realidad una serpiente de Nakawe, que habia que sacrificar. En el carnaval
tenian que cantarle a Cristo y bailar el mitote con sus coronas.

Luego salieron los santos de la Iglesia y, para refrescarlos, Nakawe ordend que se
aventara sotol y que ella lo convertiria en lluvia. Los santos rodearon al nifio toro, y
lo sacrificaron. Cristo estaba ya muy cansado y decidié descansar. Con un santo
llamado Nacario, mand¢ al Palacio Nacional una carta diciéndole al general Ramoén
Corona que no lo traicionara con los Judios, e hizo que en la mesa de poder
escribieran “Cristo, Rey Lozada, quien invento la vida”. Y asi hicieron la mesa de
poder, y por eso tiene cinco cruces y la firma de Cristo, Rey Lozada. Luego llegaron
los Judios comandados por Ramén Corona, y el santo Nacario, quien por treinta
monedas de plata le habia dicho a Corona donde estaba Cristo, quien tenia un ojo en
la frente y otro en el mentdn y los pies chuecos, ya no hablaba huichol, sino espafiol.
Cristo se alzo sobre sus cinco pinos que se habian convertido en una cruz. Luego
Cristo compr6 unos clavos y los Judios lo atraparon. Con la ayuda del muchacho
borrego, Cristo escapd y los Judios patearon tanto al borrego que lo dejaron
hinchado para siempre. El sol le dijo a Cristo que se tenia que entregar, y asi lo hizo.
Cuando iba de regreso, encontr6 a la Virgen quien quiso bailar con €L, pero €l corrid
para que lo subieran a al cruz. Asi, los Judios, en una cruz que media ciento
cincuenta mil metros, fue clavado. La Virgen entonces le ensefid las piernas y se le
insinuo, pero Cristo no hizo nada. Cuando Cristo le iba a ver las piernas, entonces
las madres de la lluvia, que estaban muy tristes por ver al nifo sufrir tanto,
mandaron a un ciego para que lo pinchara.

El ciego le pinchd con un sable uno de los costados, de donde brotd sangre que le
pinto los ojos, y vio que habia matado a su dios. Entonces Cristo en su cruz se elevo
tan alto, que fue a descansar arriba del Sol.

También los santos murieron con él. Y asi es la historia de Cristo. Gracias (Neurath

y Gutiérrez del Angel, 2003: 334-337).



La prohibicion del incesto entre Cristo y su madre, la Virgen, es en un inicio, lo que
permite la creacion de diversas personas, lugares y cosas. La negativa de Cristo hacia su
madre es lo que posteriormente lo condena a ser crucificado. El matrimonio, o la relacion
sexual entre Cristo y su madre, es considerado negativo. Nakawe impone una primera

prohibicion, so pena de no poder trabajar durante cinco dias para crear las cosas.

Por otro lado, si analizamos nuevamente el diagrama presentado en el apartado de poliginia
sororal, derivado del elaborado por Gutiérrez del Angel (2002b), sobre el parentesco de las
deidades, se puede apreciar que Tawewiekame no s6lo contrae matrimonio con dos
hermanas, Tatei Wexika Wimari y Tatei Kewimuka, sino que estas hermanas son, a la vez,
hermanas de su madre, Takutsi Watakame. En ambos casos, siendo reconocido el vinculo
de parentesco entre los mencionados, los matrimonios son positivos por derivar de ellos la

creacion de las comunidades y de los hombres.

De primera impresion, la mitologia nos indica que el matrimonio entre madre e hijo no es
deseable. En el caso de Cristo es penado con su muerte. Muere por no aceptarlo y para
evitarlo. Por otro lado, el matrimonio con la hermana de la madre, y con dos mujeres
hermanas entre si, a simple vista es apreciado como positivo, especialmente por resultar de

el la creacion de los hombres y las comunidades.

3.2.5.2. Restricciones y prescripciones de matrimonio tradicionales

Hablando de otras culturas, concretamente de los egipcios y el matrimonio prescriptivo del
faradn con su hermana, una de mis informantes me dijo que los wixaritari deben de haber
copiado de ellos la costumbre de matrimonio entre familiares cercanos. Afirma que por eso
las generaciones mayores estan casados todos entre parientes: tio — sobrina, primos
hermanos, etc. Incluso hablo de un caso nuera — suegro. Al preguntarle si hay algiin
pariente prohibido, me contesto: “Asi como prohibido, pues no, nadie. La gente ahora pues
ha tomado las ideas de la civilizacion y por eso ahora se ve mal el matrimonio entre
familiares”. Le pregunté si se pueden casar un padre y su hija, y me dijo que si, que por lo

menos antes si se podia y no se veia mal como ahora.



De acuerdo a mis informantes, anteriormente el matrimonio preferencial era entre
miembros de una familia, porque asi so6lo se cumplen cargos religiosos tradicionales
(jicaras) en su xiriki, y no hay que hacer fiesta en otros xirikite. Si se casaban con los de
otra familia, habia que ir a hacer fiesta a otro xiriki. Servia también para mantener exclusiva

la fiesta a la familia, para que hubiera mas cooperacion.

Podria parecer entonces que no existia una prohibicién del incesto como tal, pero la
prohibicion era hacia el matrimonio con individuos fuera del grupo parental. En la
actualidad la endogamia, ya no tan limitada a exclusivamente al grupo parental, se sigue
manteniendo como ideal por aquello de que se mantengan los cargos y las fiestas dentro de
la familia. También la endogamia hacia los teiwari, los no wixaritari, indigenas o mestizos,
se encuentra fuertemente arraigada, tal y como lo documentan Palafox Vargas (1985: 201)
y Hernandez Valdés (1998: 83). En San Andrés Cohamiata, so6lo tenemos dos casos

documentados de matrimonios con personas no wixaritari.

3.2.5.3. Restricciones y prescripciones de matrimonio catdlicas — occidentales

Tanto el catolicismo como la ley mexicana prohiben el matrimonio entre parientes
consanguineos, lineales, colaterales y afines en linea recta. El articulo 156, del Capitulo II,
Titulo Quinto, Libro 1, del Cédigo Civil de la Republica Mexicana, especifica que son

impedimentos para celebrar los contratos de matrimonio:

III. El parentesco de consanguinidad legitima o natural, sin limitacion de grado en la
linea recta, ascendente o descendente. En la linea colateral igual, el impedimento se
extiende a los hermanos y medios hermanos. En la colateral desigual, el
impedimento se extiende solamente a los tios y sobrinos, siempre que estén en el

tercer grado y no hayan obtenido dispensa;

IV. El parentesco de afinidad en linea recta, sin limitacién alguna [cufiados];

Por su parte, El Antiguo Testamento, en el Levitico, Capitulo 18, sobre normas
acerca de la union conyugal, establece:



6 Ningun varodn se llegue a parienta proxima alguna, para descubrir su desnudez. Yo
Jehova.

7 La desnudez de tu padre, o la desnudez de tu madre, no descubrirds; tu madre es,
no descubrirds su desnudez.

8 La desnudez de la mujer de tu padre no descubriras; es la desnudez de tu padre.

9 La desnudez de tu hermana, hija de tu padre o hija de tu madre, nacida en casa o
nacida fuera, su desnudez no descubriras.

10 La desnudez de la hija de tu hijo, o de la hija de tu hija, su desnudez no
descubriras, porque es la desnudez tuya.

11 La desnudez de la hija de la mujer de tu padre, engendrada de tu padre, tu
hermana es; su desnudez no descubriras.

12 La desnudez de la hermana de tu padre no descubriras; es parienta de tu padre.

13 La desnudez de la hermana de tu madre no descubrirds, porque parienta de tu
madre es.

14 La desnudez del hermano de tu padre no descubriras; no llegaras a su mujer; es
mujer del hermano de tu padre.

15 La desnudez de tu nuera no descubriras; mujer es de tu hijo, no descubrirds su
desnudez.

16 La desnudez de la mujer de tu hermano no descubrirds; es la desnudez de tu
hermano.

17 La desnudez de la mujer y de su hija no descubrirds; no tomaras la hija de su
hijo, ni la hija de su hija, para descubrir su desnudez; son parientas, es maldad.

18 No tomards mujer juntamente con su hermana, para hacerla su rival,
descubriendo su desnudez delante de ella en su vida (La Biblia de Jerusalén, 1975:
130-131).

En una nota al pie, se explica: “Para los hebreos el parentesco es una identidad de sangre,
de huesos, etc. Las prohibiciones que siguen contra el incesto, suponen que una carne no se
fecunda a si misma” (La Biblia de Jerusalén: 1975: 130). Este dato es importante para lo
que sera analizado posteriormente. El Levitico prohibe las relaciones entre consanguineos,
afines e incluso la poliginia. La prohibicion, en el caso catdlico, se extiende incluso a los
parientes espirituales: compadres, padrinos y ahijados. Ambos permiten, y hasta

consideran como preferencial el matrimonio entre no parientes.

3.2.5.4. Restricciones y prescripciones de matrimonio vigentes

Como se menciond en un inicio, las prescripciones y restricciones que operan actualmente

en la comunidad conjugan a las tradicionales y a las catdlicas-occidentales. A pesar de ser



basicamente contradictorias, se encontr6 la manera de que coexistan. Derivado de esto,

presento lo siguiente:
3.2.5.4.1. Parientes permitidos

Entre estos, podemos distinguir a los siguientes:
1. Primos(as) patri y matrilineales (preferenciales)”.
2. Tios(as) patri y matrilineales.

3. Sobrinos(as) patri y matrilineales.

Dentro del matrimonio poliginico, los parientes permitidos y ademas preferenciales son:
1. Hermana de la esposa.

2. Prima de la esposa.

La preferencia esta demostrada terminoldgicamente por el término nekwe, que significa “mi

potencial conyuge”.
3.2.5.4.2. Parientes prohibidos
Los parientes prohibidos son:
1. Hija(o)
Ahijada(o)

Hermano(a)

2

3

4. Madre y padre
5. Padrino y madrina
6

Abuelo y abuela

De lo anterior, se puede afirmar que la prohibicion del incesto se limita a los parientes

lineales de Ego. Llama la atencion que entran dentro de esta misma categoria los parientes

? Terminolégicamente ubicados en las mismas categorias que los hermanos.



espirituales. La razon es que estos ocupan categorias simbodlicas equiparables a las de los

parientes lineales, y por ello entran dentro de la prohibicion.

No hay alguna creencia o tabu hacia el incesto hasta ahora encontrada, ni ninguna
justificacién mitica. Tampoco se constatd que se denuncie el incesto como delito ante las
autoridades locales. No hay algiin miedo hacia algo, o castigo, o algo asi. Solo dicen que
algunas veces los nifios nacen: “tontitos, con los ojos chuecos, o mongolitos”. Es
interesante que una de las principales razones que me dieron para prohibir el incesto fue:
“No se debe casar uno con sus parientes cercanos porque eso es de animales. Los animales
no reconocen a sus parientes y se acuestan con ellos, pero uno no es animal y por eso no se
debe de hacer”. “El casarse con su hija, o con su ahijada, es de animales”. Casualmente,
aquellos que enunciaron estas razones, se consideran a si mismos como catdlicos

practicantes.

A pesar de las restricciones y prescripciones actuales, las reglas en ocasiones se rompen. Es
claro que el ideal es que uno no se case con su hija o con su ahijada, pero sucede. Hay tres
casos en San Andrés Cohamiata de matrimonios de padres e hijas, y dos de matrimonio con
la ahijada. Estos tienen su justificacion en la tradicion antigua, en la cual eran permitidos. A

continuacion se presenta la descripcion de algunos de estos casos:

Una de mis informantes dijo estar contrariada porque sabia de varios casos en los que los
padres biologicos de unas muchachas querian tener relaciones sexuales con ellas y tener a
sus propias hijas de esposas. Un ejemplo de esto es una muchacha, quien se fue de su casa
al decirle su padre que ella iba a ser su mujer, y que ¢l no es su padre (cuando si lo es). Lo
que mas me llamo la atencion es que mi informante parecia no estar del todo segura si eso
era bueno o malo, en el sentido en el que no hubo en ella una reaccion de horror o de que
fuera algo prohibido. Su reaccion fue que eso era algo malo, pero que sucedia a veces. No
hubo algiun argumento como: "Pero, jsi es de su sangre!", es decir, no se refirié6 a ningiin
tipo de fluido corporal para justificar el por qué no. Solo dijo: "Es su propia hija", y lo
condend tanto como el que un hombre tuviera relaciones sexuales con su hijastra. Al

preguntarle sobre si entre los wixaritari hay leyes que castiguen lo anterior, me dijo que no.



Hablando de bautizos con otra de mis informantes, hubo una afirmacién muy interesante: el
unico respeto moral de los wixaritari es hacia los ahijados. El matrimonio es permitido en
la familia cercana. Hay dos casos de matrimonio padre-hija, pero el matrimonio con los
ahijados(as) no se permite: “Uno se puede casar con cualquiera, hasta con su propia hija,
pero no con sus ahijadas”. “Se respeta mas a las ahijadas que a las propias hijas”. Esto
puede ser usado con ventaja por una mujer, pues si sabe de las intenciones de matrimonio
de un pariente que ella no desea, le pide que sea su padrino y con ello evita una violacion,

robo 0 inminente matrimonio.

Otro de mis informantes me indic6 que uno no se casa con sus ahijadas porque son sus
hijas. Tampoco se debe de casar uno con sus hijas de sangre ni con sus consanguineos
(ellos dicen que hasta tercera generacion, no sé si se refieren a tercer grado, lo que quiera
que eso signifique). Me dice que anteriormente se preferia el matrimonio entre los
familiares (primos, sobrinos, etc.), para que la familia “no se fuera lejos”. Dice que
actualmente se prefiere el matrimonio con no parientes o con parientes lejanos, porque: “La
gente con educacion, los muchachos de la tele secundaria, saben que no es correcto el

matrimonio con parientes cercanos’.

Uno de los casos de matrimonio de padre-hija es el relatado anteriormente sobre el varon
que tomo a su hija mayor como esposa y que amenazd con tomar como esposas a todas sus
hijas en cuanto éstas tuvieran edad suficiente. Llama la atencion que la familia, consciente
de que en la comunidad el incesto no se denuncia como delito, acudié a las autoridades del
poblado mestizo cercano de Huejuquilla, donde, con base en el Cédigo Civil, se encarceld
al vardon. Esto indica que el incesto puede ser denunciado ante las autoridades no indigenas,
siempre y cuando los afectados se encuentren en alguna poblacion donde la autonomia de

las autoridades locales no se vea afectada.



3.2.5.5. Incesto y poliginia

Considero necesario en esto momento introducir la teoria propuesta por Frangoise Héritier
(1996,1999) para el estudio del incesto y las prohibiciones matrimoniales. De manera
resumida, Héritier amplia la definicion de prohibicion del incesto de Lévi-Strauss, al
afirmar que en toda sociedad existe la nocion de lo idéntico y lo diferente, cuya oposicion
parte de la base mas irreducible del cuerpo humano: la diferencia sexual (1999:11). Lo que
define a algo como idéntico o diferente es la presencia de sustancia comun, es decir, de
fluidos corporales, tales como la sangre, semen, leche materna, fluidos vaginales, olor,
entre otros. El criterio fundamental del incesto es el contacto entre fluidos corporales
idénticos. La combinacion de lo idéntico tiene dos posibles resultados: positivo o negativo.
Cuando se considera negativo es que se prohibe. La funcion de la prohibicion del incesto es

entonces la regulacion del contacto de sustancia comin entre los cuerpos.

Podriamos decir entonces que entre los wixaritari el contacto de fluidos idénticos se
consideraba positivo, por ser la manera en como se evitaba que la familia,“la sangre”, por
medio de contacto con lo diferente, “se fuera hacia otro lado”. La introduccion de los
valores de corte occidental influyd en que el contacto de lo idéntico sea considerado

negativo en algunos casos.

Complementando lo anterior, Héritier introduce un segundo concepto, llamado incesto del
segundo tipo, para explicar aquellos casos en donde, aparentemente, los fluidos idénticos,
no entran en contacto, y sin embargo son considerados como incesto, como por ejemplo,
que un varon no pueda contraer matrimonio con su hijastra si ha tenido contacto sexual con
la madre de ésta, como esta explicito en el Coran (1999: 12-13). El incesto de segundo tipo
es aquel en donde dos fluidos idénticos entran en contacto por medio de un tercero. En el
caso anterior, los fluidos de la madre entrarian en contacto con los de la hija por medio del

varon, y es por ello que se prohibe el matrimonio con la hijastra.

La presente investigacion quiso indagar si entre los wixaritari existe alguna nocioén de

incesto de segundo tipo, y lo que encontré es que, al igual que en el caso del incesto de



primer tipo, tiene una valoracion positiva, con su expresion maxima en la poliginia sororal,
preferencial en los casos de matrimonio simultdneo con mas de una mujer, o el matrimonio
de un vardn con una viuda y su hija. Tomo como ejemplo un caso expuesto por Palafox
Vargas, donde un varén pide una muchacha en matrimonio y el padre se niega a entregarla
bajo argumento de que o toma a sus tres hijas o a ninguna, porque “ellas se han criado
siempre juntas y yo quiero que sigan asi; que tengan todas un solo marido, como han tenido
un solo padre, para que uno solo las cuide a las tres; para que todas tengan la misma
suerte...” (1985: 168). Si relacionamos lo anterior con lo dicho por mis informantes, donde
se prefiere que la sangre no se desperdigue, que no se vaya a otras familias, la poliginia
sororal es una manera de “mantener la sangre junta”, pues se comparten fluidos idénticos

con s6lo un vardén externo, y no con tres diferentes.

A pesar de lo anterior, hemos ubicado también nociones negativas respecto al contacto de
fluidos idénticos de germanos por medio de un tercero. Una de mis informantes, al
contarme sobre su segundo embarazo, me dice que el nifio no fue planeado. Se embarazo
mientras amamantaba a su primer hijo, y que al éste enfermarse fueron con el mara’akame
y le dijo que estaba embarazada, y que al amamantar al otro nifio teniendo un bebé dentro,
esto los enfermaba a los dos. Los fluidos idénticos de los hermanos entraban en contacto
por medio de la leche de la madre. Héritier lo explicaria afirmando que la nocién de
idéntico se refuerza al ser los individuos del mismo sexo. Sin embargo, eso no explica que

en el caso de dos hermanas sea positivo y en el de dos hermanos sea negativo.

La prohibicion de matrimonio con parientes espirituales también puede ser explicada por
medio de la nocion de incesto de segundo tipo. El lazo que se establece por medio de la
ceremonia de bautismo define a los involucrados como parientes, de la misma manera que
el nacimiento vincula a una madre y a su hijo. El incesto de segundo tipo se ubicaria en la
prohibicion de matrimonio entre un padrino y su ahijada, pues la relacion de sangre de la
hija y su madre se encontraria en contacto con la relacion espiritual de la madre y el
padrino. Al ser las dos relaciones homologadas entre los wixaritari, hablamos entonces de

sustancia idéntica que entra en contacto.



Estoy consciente de que en los ejemplos presentados se vislumbra una aparente
contradiccién que la teoria de los fluidos parece no explicar, como que se prohiba el
matrimonio con la hermana y no con la prima, si terminolégicamente se ubican en la misma
categoria. Considero que el andlisis de las nociones de incesto desde esta perspectiva,
requiere de mas investigacion, que tome en cuenta no solo a la sangre o a la leche como
fluidos corporales. Habria ademas que analizar lo que Héritier denomina como valencia
diferencial de los sexos y aplicarla al estudio del incesto entre los wixaritari. Lo que aqui
presento no son mas que hipotesis, abiertas a confirmarse o refutarse por estudios

posteriores.

3.3. Herencia y sucesion

De acuerdo a Olavarria (s.f.), se considera como herencia a la transmisién de patrimonio, de
padres a hijos, al momento de la muerte de los padres. Por sucesion, se entiende la
transmision de cargos de padres a hijos. Decidi hacer esta distincion, por las diferencias de
contenido que ambas definiciones implican, a pesar de que autores como Gutiérrez del
Angel (2002b) las agrupen dentro del mismo concepto de herencia. Entre los wixaritari de

la comunidad, pude ubicar ambos mecanismos, los cuales serdn descritos a continuacion:

3.3.1. Herencia del patrimonio

Con herencia del patrimonio, me refiero a los bienes materiales que se transmiten de padres
a hijos al momento de la muerte de la madre o el padre. La herencia de los bienes, cuando
la hay, es bilateral, concordando con lo expuesto por Zingg (1980), Grimes y Grimes (1959,
1963), y Schaefer (1990). Tanto los varones como las mujeres pueden heredar de sus padres
ganado y tierras. No hay una ley que obligue a la mujer a entregar sus bienes a su esposo
(Schaefer, 1990: 185). No se sabe hasta el momento si existe un mecanismo especifico de
herencia de bienes, ni si hay alglin orden o jerarquia respecto a los hijos, pues he recibido
informacidon contradictoria. Grimes y Grimes consideran que los bienes se reparten por
igual entre los hijos(as), con cierta preferencia por el hijo mayor (1959:571). Weigand,

afirma que la madre hereda a sus hijas, mientras el padre a sus hijos, aunque las hijas



también pueden recibir un bono de parte de sus padres (1992a: 145). Una de mis
informantes me indicé que al morir un hombre, reclamaran sus bienes por igual sus hijos,
ahijados y varones que estuviesen viviendo con el difunto antes de morir. Por otro lado,
otro informante me dio informacion al respecto, que se presenta en el siguiente extracto de

una entrevista sobre el tema:

De cuando una persona muere y sus hijos heredan sus bienes, de eso si hay. No
todos, algunos. Por ejemplo, que uno tiene una casa. O sea, que es tan trabajoso
tenerle todo a sus hijos, tiene una vaca o dos, tres vacas, muchas veces no alcanza a
heredar a su familia, a sus hijos, si son muchos, por decir, son diez, doce, pues no.
Unicamente les dice, nomas verbalmente, no hay escrito: “No pues ahi peléense y
quien le toco le tocd y al que no, pues no”. Y eso es un problema también y digo un
problema porque pues ahi entre los hijos se empiezan a pelear. Lo mismo con la
tierra, lo mismo con los animales, en todo siempre hay problema. Para mi, de punto
de vista seria que les dieran igual, parejo, todo equitativamente, pero muchas veces
no lo hay aqui no, nunca se ha hecho, no se hizo a cabo, por lo mismo de que la
situacion en la sierra es muy dificil. No hay preferencia hacia el hijo mayor. Aqui
es parejo. La persona, el papd, la mama, si tuvo, pues gracias, el que no, pues
parejo, nadie. Aqui no hay. Si muere una mujer también hereda a sus hijos. Si es

que se tiene, si no se tiene, pues total, nadie pierde y nadie gana, todos contra todos.

En el caso de matrimonio poliginico, Zingg explica que “todos los hijos heredan por partes

iguales del padre e intervienen parejamente en la vida social y ceremonial” (1980: 4).

3.3.2. Sucesion de los cargos

3.3.2.1. Cargos religiosos tradicionales: xukurikate

Basada en el trabajo de Gutiérrez del Angel (2002b), donde se afirma que la obtencion de

un cargo obedece a un complicado sistema de herencias, alianzas e intercambios, la

presente investigacion se dio a la tarea de comprobar si los cargos de los jicareros se



heredan y analizar como funciona este mecanismo. Decidi utilizar el término “sucesion” en
vez de “herencia” para no confundirlo con la herencia de los bienes, y porque refieren a
ambitos y mecanismos distintos. En este apartado s6lo me limitaré a evidenciar la sucesion
de los cargos por medio del analisis de las genealogias levantadas durante mis estancias.
Los demés mecanismos de obtencion encontrados, las alianzas y mandas, seran analizados

en el siguiente capitulo.

Antes de proseguir, quisiera aclarar como se levantaron las genealogias. A las personas
entrevistadas, los Ego de los cuales parto, se les pidi6 el nombre castellano, nombre
wixarika, lugar de nacimiento, lugar de residencia, cargos cumplidos y el lugar donde se
cumplieron, de todos los parientes genealdgicos que me fueran mencionados. En total se
levantaron diez genealogias a las que denomino generales. Con los datos de estas
genealogias generales realicé una base de datos que me permitid encontrar relaciones entre
ellas, de manera que al final obtuve una genealogia extensa, compuesta por seis de estas
diez, con aproximadamente 480 individuos. Como lo que me interesaba de las genealogias
generales era solo la cuestion de los cargos, decidi extraer de esta genealogia extensa s6lo a
los individuos que han cumplido un cargo y elaboré lo que denomino como genealogia de
cargos 1. Esta genealogia, a su vez, fue dividida en seis secciones para tener facil acceso a
la informacion. Estas genealogias de cargos son las que presento en las siguientes paginas.
Se decidi6 omitir los nombres de los individuos por comprometerme con ellos a respetar su

privacidad.

Genealogia de cargos l1a: En esta genealogia se ubic6 solamente un caso claro de sucesion
de cargo: el cargo de Tunuwame cumplido en el tukipa de Las Pitayas sucedido de la madre
de Ego al hermano de Ego. Lamentablemente la entrevistada recordaba quiénes y donde se
habian cumplido los cargos, pero no el cargo en especifico, por lo que sélo se sabe que la
familia ha cumplido cargos en Las Pitayas por sucesion matri y patrilateral, y en Las

Guayabas por sucesion matrilateral.



Genealogia de cargos 1b: No se encontraron casos especificos de sucesion de cargos, solo
que los cargos se han cumplido, respecto a Ego, tanto en Las Guayabas, por sucesion

matrilateral, como en San Andrés Cohamiata, por sucesion patrilateral.

Genealogia de cargos Ic: Se ubican cuatro casos especificos de sucesion de cargos. El
primero, el de Takutsi, cuamplido en San Andrés Cohamiata, es sucedido al padre de Ego
matrilateralmente. El segundo caso, de Paritsika en San Andrés Cohamiata, fue sucedido
del padre de Ego a su hijo mayor. El tercer caso es el del cargo de Yekwawame, cumplido
en Las Guayabas, sucedido del padre de Ego a su segundo hijo. El cuarto caso, el cargo de
Na’ariwame cumplido en Las Pitayas, también es sucedido del padre de Ego a su cuarto
hijo. Se puede apreciar también que los hijos del padre de Ego cumplen cargos en Las
Pitayas, Las Guayabas y San Andrés Cohamiata. En Las Pitayas y San Andrés Cohamiata

por sucesion patrilateral y en Las Guayabas por sucesion matrilateral.

Genealogia de cargos 1d: Se encontraron cuatro casos especificos de sucesion de cargos.
El primero, el del cargo de Ut anaka de Las Guayabas, es sucedido de abuelo matrilateral
al hermano de Ego. Los segundo y tercer casos, corresponden a los cargos Tatutsi de Las
Guayabas y Niwetsika de Cohamiata, sucedidos del padre de Ego a Ego. El cuarto caso, es
el cargo de r kuekame de Cohamiata, sucedido de suegro de Ego al cuiiado de Ego. Se
aprecia, por un lado, que, respecto a Ego, los cargos se cumplieron en Las Guayabas por
sucesion matrilateral y en Cohamiata por sucesion patrilateral. La familia de la esposa de

Ego, cumple los cargos en Cohamiata por sucesion patrilateral.

Genealogia de cargos le: Se ubican una gran cantidad de casos especificos de sucesion del
cargo de Paritsika, por via matrilateral respecto a Ego, cumplidos en San Andrés

Cohamiata.

Genealogia de cargos If: No se encontraron casos especificos de sucesion de cargos, pero
se puede apreciar que, respecto a la madre de Ego, la familia cumplié cargos en Las Pitayas

por via matrilateral y en San Andrés Cohamiata por via patrilateral.



Genealogia de cargos 1: Se muestran todas las genealogias anteriores de manera
condensada. Encontramos todos los casos especificos de sucesion mencionados

anteriormente.



Genealogia de cargos la. Para consultarla, ver edicion impresa.



Genealogia de cargos 1b. Para consultarla, ver edicion impresa.



Genealogia de cargos 1c. Para consultarla, ver edicion impresa.



Genealogia de cargos 1d. Para consultarla, ver edicion impresa.



Genealogia de cargos le. Para consultarla, ver edicion impresa.



Genealogia de cargos 1f. Para consultarla, ver edicion impresa.



Genealogia de cargos 1. Para consultarla, ver edicién impresa.



Con base en las entrevistas y al analisis de las genealogias levantadas durante mis estancias
en campo, puedo afirmar que el tipo de sucesion es bilateral, es decir, se puede suceder un
cargo por via materna o por via paterna. Asi mismo, la sucesion no depende del sexo, pues
cualquiera puede tomar un cargo, sea hombre o mujer. No se ha encontrado preferencia por
algin hijo para portar un determinado cargo, aunque generalmente, se cumplen por orden
de edad. Pude comprobar también que no se sucede la jicara, el objeto en si, sino la
oportunidad de portar una determinada jicara tanto matrilateral como patrilateral.
Finalmente, las genealogias también evidencian que el cargo sucedido se debe cumplir en el

mismo tukipa en que fue cumplido anteriormente por algiin otro individuo de la familia.

A la hora de hacer las entrevistas, caus6 confusion el uso del término herencia, con el que
me manejé en un inicio, pues se le relacionaba con la herencia de los bienes, y los

wixaritari no los consideran como pertenecientes al mismo ambito.

Los cargos, en cierto sentido si se heredan. Pero mas bien viene, por ejemplo, si mi
papa tuvo cargo, por decir, el mayor, el hermano mayor, el fatewari, el fuego, si fue
mi papa, o mi abuela, mi tio, mi hermano, yo con el tiempo voy a tener ese cargo,
pero no quiere decir que tu vas a ser tatewari, no. Mas bien si yo quiero también.
Pero si no quiero tampoco. Aqui es mas bien libre, no tanto. Si, cuando los
kawiteru, los Consejo de Ancianos si me pueden decir: “sabes que tu papa fue esto,
lo aceptas, no lo aceptas”. Y yo tengo que pensar, decir, si 0 no. Si yo quiero
ayudar, orale, pero si no, a lo mejor a mi, tengo enfermedad por tener una jicara,
otra jicara, por ejemplo, representante el viento y otro cargo. Entonces aqui mas
bien es libre. No es tanto por herencia, no. Pero no cualquiera recibe una
determinada jicara, siempre tiene que ver en algo que alguien de la familia haya
tenido esa jicara. Que si por mi tio, que si mi abuela tuvo cargo, bueno, por lo que
sea, eso si yo le llamaria por herencia de todas maneras. También yo puedo decir,

sabes qué, yo no. También aqui es libre, pero si, decir razones por qué.

Para los entrevistados, no es obligatorio tomar un cargo si se sucede. Es decir, el individuo

puede decidir entre aceptar tomar un cargo o no. Por ello, distingo entre cargos potenciales



y cargos efectivos. Con cargos potenciales, me refiero a la oportunidad o facultad de
suceder un cargo, es decir, a aquel cargo que esta dentro de la familia y que en un momento
determinado un individuo puede decidir entre tomarlo o no. Los cargos efectivos, son
aquellos cargos que estan dentro de la familia y que si se cumplieron (los mostrados en las
genealogias). Virtualmente, un individuo tiene la posibilidad de tomar todas las jicaras que
corren en su familia matri y patrilateralmente, pero depende de ser elegido por un kawiteru
y de la voluntad. Se pudo apreciar que no es necesario que los padres hayan cumplido
(hecho efectivo) un determinado cargo para que el hijo lo suceda, como se vio en la
genealogia de cargos 1d, donde el hermano de Ego sucede el cargo de su abuelo materno,
sin que su madre o tio lo hayan cumplido. Tanto la madre y el tio tenian la facultad

potencial de cumplir el cargo, y ésta fue sucedida al nieto, quien si cumple el cargo.

Se puede concluir entonces que:

1. La facultad de ostentar un cargo se sucede bilateralmente, pues se pueden suceder
cargos del la familia de la madre como de la familia del padre, sin que haya
preferencia por uno u otro.

2. Hay una diferencia entre cargos potenciales: los que un individuo puede suceder, y
cargos efectivos: los que un individuo sucede y cumple.

3. Los cargos estan vinculados a un lugar fisico, un tukipa o xiriki, donde deben ser
cumplidos.

4. La sucesion no es obligatoria, pues el individuo tiene oportunidad de decidir si lo
cumple o no.

5. No se sucede un objeto fisico, sino una facultad.

6. La sucesion no depende del sexo ni de la edad, aunque por lo general los cargos se

cumplen por orden de edad.



3.3.2.2. Cargos civiles y cargos de la Iglesia

A pesar de que no hay un mecanismo que establezca que los cargos civiles, concretamente
el cargo de gobernador tradicional, o Tatuwani, se suceda, algunos entrevistados afirman
que: “Si uno fue gobernador, en un futuro uno de sus hijos va a ser gobernador también”.
Ademaés, hay un dicho que dice que: “Todos los gobernadores son de San José”. Se
desconoce la razon de dichas afirmaciones, y hasta el momento las genealogias levantadas

no lo confirman.

Por su parte, los cargos de la Iglesia no muestran evidencia alguna de que sean sucedidos.
Se tratd de ubicar si los cargos de Xaturi, por ser portadores también de una jicara, se

sucedian. Las genealogias no aportaron informacion al respecto.

3.3.3. Sucesion de la direccion del rancho

Algunos autores concuerdan en que la posicion de “cabeza” del rancho, ocupada por el
individuo de mayor edad, quien tiene obligacion de tomar decisiones rituales y politicas, se
sucede de padres a hijos (Grimes y Grimes, 1963; Schaefer, 1990). Por lo general es el hijo
varén mayor quien sucede las obligaciones de su padre, aunque Schaefer afirma que tanto
los varones como las mujeres pueden suceder esta posicion (1990: 210). La posicion se

toma una vez que el padre ha muerto.



3.4. Residencia

Por residencia me refiero a las reglas que establecen la composicion del grupo social con
base en la territorialidad, es decir, a las reglas que indican donde deben habitar la pareja y
la progenie después de formar un matrimonio. Como se afirma en el apartado de alianzas,
el tipo de residencia practicado por los wixaritari es variable dependiendo de las

condiciones en las que el matrimonio se realiza.

3.4.1. Reglas de residencia

De acuerdo con la tradicion, la nueva pareja debe vivir en la casa o rancho del padre de la
esposa por un tiempo, para que el suegro pueda “probar” al muchacho y ver si es buen
esposo, si es trabajador, si trata bien a su hija, y si puede mantenerla (residencia uxorilocal
para la pareja, matrilocal para la progenie). Pasado ese periodo, de dos o tres afios de
duracion, la pareja puede elegir entre quedarse ahi y formar un nuevo hogar en esas mismas
tierras, o bien, vivir a la casa o rancho o las tierras del padre del esposo. Este tipo de
residencia est4 derivada de las alianzas concertadas entre padres o entre padres de la esposa
y el conyuge varon. El varon, vive en la casa o rancho del padre de su esposa porque, de
acuerdo a mis informantes, con el matrimonio forma parte de dicha familia y adquiere
como obligacion trabajar las tierras, cumplir cargos en su xiriki, entre otras cosas, sobre las
que abundaremos en el apartado de descendencia. Donde més se pudo apreciar este tipo de
residencia, fue entre habitantes de la localidad de Las Guayabas. Grimes y Grimes
ubicaron este tipo de residencia en sus estudios: “Upon marriage a couple resides within the
household of the wife’s parents; after about a year of married life it forms a separate
household on the wife’s parents’ ranch; and later still it may live with either the wife’s or
the husband’s kin” (1963: 106). Consideran también que la excepcion regular a este patron
es la del hijo mayor de la cabeza del rancho, quien, si habita en otro territorio, debera

regresar a su rancho para tomar la posicion de cabeza que dejo su padre.

Existe otra version de lo anterior. Uno de mis informantes me indica que mas que ser un

tiempo de prueba, esos dos o tres afios que la pareja vive con alguno de sus padres son para



cuidarlos, pues todavia son muy jovenes y no pueden mantener un hogar. No
necesariamente deben de vivir con el padre de la esposa, pueden vivir con los padres del
esposo (residencia bilocal tanto para la pareja como para la progenie). Zingg considera que
“la pareja siempre vive con los padres de las mujer o del marido. He notado un leve énfasis
en la residencia matrilocal, pero que no constituye un patrén formal con funciones
sociologicas establecidas” (1980: 2). Se escoge uno u otro en funcion a la relacion que haya
entre la pareja y los suegros. Al momento que comienzan los problemas, lo indicado es

vivir con los otros suegros, o bien, formar un nuevo hogar.

En ocasiones, cuando el matrimonio no fue concertado y es mas bien resultado de un
arreglo entre los conyuges, o un robo o violacion, la pareja vive en la casa o rancho del
padre del esposo (residencia virilocal para la pareja, patrilocal para la progenie). El robo o
violacion es una deshonra, y la manera correcta de responder por una muchacha es
llevandola a vivir a casa del muchacho, donde el muchacho trabaja las tierras de su padre,
aunque constantemente se dice que el padre termina manteniendo a la pareja. La mujer no
deja de pertenecer a su familia por un robo. Por lo general, después de un tiempo, la pareja
puede decidir si quiere establecerse en otro lado, ya sea un nuevo hogar en las tierras del
padre del esposo, o bien, en las tierras del padre de la esposa o en tierras no pertenecientes a
la familia donde las autoridades les autoricen establecerse (Schaefer, 1990: 210). El esposo,
aunque no viva en las tierras de su suegro, va a cumplir a futuro con ciertas obligaciones,

como el cumplir cargos junto con su esposa en el xiriki familiar.

Por otro lado, una de mis informantes me indica que cuando se realiza un matrimonio: “Si
¢l tiene casa, se lleva a la mujer. Si no, el hombre viene a vivir a casa de su esposa si
quiere. Si a la mujer le da vergiienza su marido porque no trabaja, se lo lleva de casa de su
madre a otro lado”. Lo que si puede considerarse como una constante es la obligacion de
que el nuevo hogar esté cerca de la casa de los padres, especialmente de los padres de la
mujer. Hay muchos casos de residencias neolocales, aunque en su mayoria ocurren después

de que la pareja ha vivido con sus suegros.



En los casos de matrimonios poliginicos, por lo general hay residencia neolocal antes de
que se tenga una segunda esposa. Lo comun es que las diferentes esposas vivan en una
misma casa o rancho, en distintos cuartos, cada una con sus hijos. También se pueden tener
esposas en casas diferentes, aunque esto depende mucho de la aceptacion de la primera
esposa, es decir, si estd de acuerdo o no, y del poder econdmico del varon: si puede o no

sostener dos hogares al mismo tiempo.

3.4.2. Patrones de asentamiento

En la primera parte, se hace la distincion entre “casa o rancho” de alguno de los padres,
porque son cosas diferentes. Un rancho, es el conjunto de casas-habitacion, tierras para
ganado y tierras de cultivo. Una casa es una construccion que sirve de habitacion
solamente. Los patrones de asentamiento de San Andrés Cohamiata como cabecera son
diferentes a los de las demas localidades. Entre los wixaritari de las demas localidades, el
patron de asentamiento comun es en ranchos, donde habitan familias extensas. San Andrés
Cohamiata podria considerarse como una excepcion, pues lo que se aprecia cada vez mas
son casas al estilo occidental, con familias nucleares. Aqui ya no podemos hablar de
ranchos propiamente. Ademads, por lo general la gente que habita estas casas tiene un
rancho en otra localidad, donde trabaja las tierras y cumple cargos de xiriki. Podria
considerarse que las casas son habitadas temporalmente en funcién a alguna labor o trabajo
y que la residencia “real” es el rancho, pero no lo considero correcto, porque a pesar de que
se regrese en ocasiones al rancho a cumplir con cargos, esto sdlo se hace en fiestas y la
residencia permanente es en la casa. Ambos patrones son importantes y deben de tenerse

en cuenta las variaciones que estan tomando efecto, para posteriores analisis.

Por ultimo, es necesario mencionar un problema metodolégico para poder definir los
patrones de asentamiento a mayor escala. Autores como Grimes y Grimes (1959, 1963) y
Jauregui, et al (s.f.), mencionan tres niveles de agrupacion territorial. El primer nivel es la
casa, kii. Al conjunto de casas lo denominan como rancho, kii, kiekari, y al conjunto de
ranchos como comunidad, kiekari (Grimes y Grimes, 1963: 104-105). El problema radica

en la introduccion de los términos “rancheria” y “localidad” al vocabulario wixarika, no
y



tomados en cuenta por los anteriores autores. Aunque a simple juicio una rancheria,
conjunto de ranchos, y una localidad podrian considerarse como términos equiparables, no
lo son. Es dificil establecer qué es una rancheria con precision, pues tanto al conjunto de
ranchos como de rancherias los wixaritari lo denominan “localidad”. Por otro lado, en Las
Guayabas, por ejemplo, un rancho puede tener dentro otro rancho y no necesariamente ser
considerado una rancheria. Ademas una localidad no necesariamente es una rancheria,
porque una localidad puede contar ademas, con un fukipa o centro ceremonial, casas de
salud rural, etc. Por ello, propongo que la localidad es otro nivel, posterior a la rancheria y
anterior a la comunidad. La unidad principal es el rancho, pero tomando en cuenta que el
rancho para los wixaritari tiene dos connotaciones: como unidad y como conjunto. Para
fines practicos al conjunto le denominaremos rancheria. Al conjunto de rancherias le

denominaremos localidad, y al conjunto de localidades como comunidad.

Como se explica en la introduccion de la tesis, existen tanto fronteras simbolicas como

politicas. Se presentan a continuacion:

Politicas:
1. Estado (Nayarit, Jalisco).
2. Municipio (Mezquitic, Del Nayar, etc.).
3. Comunidad (San Andrés Cohamiata, San Sebastian, Santa Catarina).
4. Localidad (Guayabas, Carrizal, Cohamiata, San José¢, La Laguna, Chalate,

Campamento, etc.).

5. Rancho / Casa.

Simbolicas:

1. Tukite y su éarea de influencia: San Andrés Cohamiata, Las Guayabas, Las Pitayas,
San José, Cohamiata, San Miguel Huaistita, Santa Béarbara, y Santa Gertrudis.
2. Xirikite: a un rancho o conjunto de ranchos (rancherias): Tonalisco, Tesorero, Tierra

Blanca, Tierras Coloradas, etc.



Por ejemplo, San Miguel Huaistita es parte politica de San Andrés Cohamiata, pero
simbolicamente estdn muy alejados. Ya no hay interaccion ritual, como se puede ver en la
descripcion de la Semana Santa. En San Miguel Huaistita residen el suplente del
gobernador y el suplente del secretario. También tienen un comisario y eso les permite mas

o menos vivir de manera independiente a San Andrés Cohamiata.



3.5. Descendencia

Originalmente, se pretendia en este apartado analizar si el sistema de parentesco wixarika
es cognaticio y discutir si la organizacion social es acorde con la teoria de la filiacion
(clanes y linajes) o la de “casa” de Lévi-Strauss (1981). Decidi limitarme a responder lo
primero y dejar lo segundo para el siguiente capitulo, pues requiere del analisis de aspectos

no estrictamente pertenecientes a la descendencia que no han sido introducidos aun.

Por descendencia, se entiende al “reconocimiento social de la progenie como hija de
determinados padres” (Olavarria, s.f.). A diferencia de los autores que han abordado el
tema, decidi no utilizar el término “filiacion” por estar relacionado directamente a la teoria
de clanes y linajes, la cual ha demostrado ser insuficiente para el estudio del parentesco y la

organizacion social (Carsten, 1995: 8).

Tanto Grimes y Grimes como Hernandez Valdés concuerdan con que la descendencia es
patrilineal, por ser a través de los varones como se reconoce a la progenie: “Both males and
females are called the offspring of their father, but in other respects filiation is bilateral”
(Grimes y Grimes, 1963: 106). “La organizacién familiar estd dada a partir de la linea
paterna y a través de ella se distinguen a las determinadas familias. El abuelo paterno es la
cabeza se una familia de dos o tres generaciones, las cuales viven en el mismo rancho y con
sus propias familias” (Hernandez Valdés, 1998: 79). La presente investigacion, por el
contrario, comprobd que el reconocimiento social de la progenie es cognaticio o bilateral,

pues se establece tanto por el padre como por la madre.

La progenie es parte de las dos familias, porque se reconoce a un hijo como perteneciente
tanto a la familia de la madre como a la del padre, tal y como lo indica la terminologia de
parentesco. La cuestion de la sucesion de los cargos antes mencionada, también nos es util
para ilustrar lo anterior. Al cuestionar sobre descendencia, los informantes me indicaron
que “una persona pertenece a la familia de su padre y su madre porque debe cumplir tanto

con los cargos de la familia de su madre, como con los de la familia de su padre”. La



pertenencia es independiente de la residencia: “una persona debe cumplir con los cargos de

su familia o los de su esposa aunque no viva con ellos”.



3.6. Parentesco espiritual

Con parentesco espiritual me refiero al lazo simbdlico que se establece entre determinadas
personas por medio de una ceremonia. Entre los wixaritari de San Andrés Cohamiata,
Jalisco, y Aguamilpa, Nayarit, se distinguen cuatro tipos de parentesco espiritual: el
padrinazgo, el madrinazgo, el compadrazgo y el comadrazgo. El padrinazgo es el lazo que
se establece entre un adulto varéon y un menor de sexo indistinto. El madrinazgo se
establece entre una adulta mujer y un menor de sexo indistinto. En ambos, los adultos
fungen como padres simbdlicos y el menor como hijo simbolico. Cabe recalcar que, por lo
general, el padrino y la madrina son pareja, es decir, estan casados. El compadrazgo y el
comadrazgo son los lazos que se establecen entre el padrino y la madrina y los padres del

menor resultando de ello un parentesco simbolico.

La ceremonia principal donde este tipo de lazo se establece, es el bautizo wixarika. En
ocasiones se establece este lazo con el bautizo catélico, pero mis informantes afirman que
ese lazo no es tan fuerte como el del bautizo wixarika (ambas ceremonias seran descritas
posteriormente). Este es un lazo que perdura de por vida y del que deriva que el ahijado sea
un hijo simbdlico y la consecuente responsabilidad de los padrinos hacia ¢él. El lazo que se
establece entre un padrino o madrina y un ahijado(a) por bautismo, es un lazo afectivo y de
confianza fuerte. Constantemente se tienen atenciones hacia uno o el otro, como comida,
regalos, entre otras cosas. Por ejemplo, si el padrino o madrina se va de viaje, trae regalos a
su ahijado(a). Si la ahijada prepard algo de comer, le lleva un poco a su padrino. Si los
padres del ahijado(a) celebran algo, o hacen alguna comida especial (como cuando matan
un puerco), los primeros en ser invitados son su comadre y su compadre. Si el(la)
ahijado(a) va a estudiar a la ciudad y el padrino o madrina viven ahi, llegard a vivir con
ellos. Aun cuando haya diferencias o conflicto entre los compadres, el lazo con el
ahijado(a) permanece. Podria decirse que los unicos casos en los que realmente se toman

los papeles de padres e hijos simbolicos, son los de parentesco ritual por bautismo.

Hay ocasiones donde hay padrinos y madrinas, pero temporales. Generalmente son

ceremonias de tipo civil, como graduaciones. En estas, el papel principal del padrino o



madrina es el de ayudar econdémicamente para la ocasion, o el de llevar un regalo para el
ahijado(a). En Aguamilpa se pudo constatar que el padrino de graduacion de primaria de
una menor era el encargado de pagar su vestido para la fiesta, puesto que los padres no
podian pagar por él. En San Andrés Cohamiata, el ser padrino o madrina de graduacion de
preescolar, primaria o secundaria, sdlo implicaba el llevar un regalo al menor, o una botella
de alcohol para la fiesta. Se establecen lazos amistosos y de confianza entre compadres, y
padrino o madrina y ahijado(a), pero no necesariamente responsabilidades de por vida,

como en el caso de los padrinos y madrinas por bautismo.

Al hablar sobre la camaraderia que existe entre primos, cufiados, compadres, entre otros
parientes, me quedé claro que, sin importar la lejania del vinculo parental, éste se mantiene
constante. Esta convivencia se considera una virtud, no presente entre los teiwarixi o
mestizos, donde segln ellos, entre mas alejado sea el pariente, menos se convive con ¢l y
menos pariente es. Al mencionarles la extension de la familia wixarika, me dijeron que esta
cada vez se hace mas grande, y la conforman todos los consanguineos y los parientes
espirituales por igual. Un pariente espiritual es igual que un pariente de sangre. Esto
explica que la prohibicion de matrimonio se extienda a los parientes espirituales, pues como
pudimos apreciar en el apartado sobre el incesto, algunas jovenes piden a un hombre
mayor, del que saben quiere casarse con ellas, que sea su padrino, para evitar las

intenciones de matrimonio.

A continuacion presento los dos tipos principales de ceremonia donde se puede establecer

un lazo de parentesco espiritual:

3.6.1. Bautizo por rito catdlico

El bautizo por rito catdlico toma parte en la capilla de la mision catdlica de San Andrés
Cohamiata, y es oficiado por el Padre que viene desde la mision catdlica de Santa Clara.
Las religiosas de la mision afirman que casi siempre fungen como madrinas, aunque puede
ser cualquier otra persona quien tome el lugar de padrino o madrina. De acuerdo a las

religiosas, casi toda la poblacion de San Andrés Cohamiata estd bautizada por rito catdlico



y ellas son madrinas de casi todo el pueblo. El bautizo se realiza a la usanza catdlica. El
nifio recibe su nombre en castellano. En la mayoria de los casos, este nombre es con el que
el nifio fue registrado ante el registro civil anteriormente, para efecto de tramites legales,

escuela, entre otros.

3.6.2. Bautizo wixarika

Durante el Domingo de Resurreccion y los dias siguientes, o en Diciembre, durante en
cambio de Mayordomos, se realizan bautizos en la Iglesia. La ceremonia se puede realizar
muchas veces para una persona a lo largo de su vida, con padrinos y madrinas diferentes.

Lo ideal es tener cinco ahijados(as) o cinco padrinos y cinco madrinas.

No se debe de confundir esta ceremonia con el bautizo por rito catdlico. A pesar de que
ambas tienen elementos en comun, comenzando por el nombre, son ceremonias diferentes.
Es muy probable que el bautizo wixarika sea resultado de una adaptacion del bautizo por

rito catdlico a la cultura, al que se integraron elementos de la religion tradicional.

A esta ceremonia no puede considerarsele como una ceremonia de nombre, porque su
intencidon es meramente la de establecer un parentesco espiritual. El bautizado no recibe
ningun nombre. El nombre se recibe por medio de una ceremonia tradicional de
presentacion a los familiares y las deidades, que se realiza cinco dias después del
nacimiento y la cual es oficiada por un mara’akame. Dicha ceremonia es descrita por

Schaefer (1990: 64).

Las religiosas de la mision catdlica de la comunidad afirman que ellas aceptarian esta
ceremonia como bautizo catdlico: “si se hiciera en nombre de Dios, aunque lo haga un
mara’akame”. Pero como eso no sucede, ellas prefieren considerarlo una “presentacion a la
Iglesia”. De todas maneras, entre los wixaritari, la ceremonia es propiamente un bautizo,
por lo que se respetara el nombre utilizado por ellos, agregando sélo la palabra “wixarika”,
para diferenciarlo del bautizo por rito catolico. Este fue el tinico tipo de bautizo que pudo

ser presenciado durante las visitas de campo.



El bautizo se concerta con anterioridad. Primero se define quiénes seran el padrino y la
madrina. Posteriormente, se les pide a los anteriores su autorizacion, y se definen la fecha y

la hora del encuentro.

Llegada la hora del bautizo, los padres, el padrino, la madrina, los familiares y el
mara’akame o cantador, se retunen afuera de la Iglesia. Al nifio(a) se le envuelve en una tela
blanca y todos entran a la Iglesia. El nifio(a) entra en brazos de sus padrino y madrina. Al
llegar al altar, donde se encuentra el agua sagrada, el cantador bendice al nifio(a) con agua

sagrada de Wirikuta en la cabeza.

Posteriormente, todos salen de la Iglesia, y se sientan a un costado, ya sea en las paredes
laterales o afuera de la entrada de la Iglesia. En el piso se pone un paliacate. En cada
esquina se pone una cerveza o copa de vino, ademas de una en el centro del paliacate. En

total se ponen cinco cervezas o copas de vino.

Entonces, el mara’akame se pone de pie, toma una cerveza, la abre y la riega por el piso. A
su vez, el padrino se pone de pie, abre una bolsa de dulces y los avienta a las cinco
direcciones. Esto se hace como ofrenda a los dioses y como bolo respectivamente. Hecho lo
anterior, se retnen de nuevo donde el paliacate y comienza una serie de intercambio de
cervezas entre los padrinos y la familia del bautizado. Se comienza a la derecha: la primer
cerveza se destapa y el padrino debe ofrendarla a la cruz o en forma de cruz al piso. La
segunda cerveza se le da al mara’akame. La tercera se le da al padrino y a la madrina, la
cuarta a algin presente y la quinta al bautizado o a sus padres si este es aun pequefio.
Después se debe de fumar, para que el bautizo quede pactado. La ceremonia queda

concluida cuando se cumplen cinco ciclos de cervezas.

También se le dan regalos al bautizado (juguetes, ropa, entre otras cosas) por parte de los
padrinos. En algunos bautizos se toca musica de mariachi. En esta ocasion, no,
probablemente debido a que la familia se encontraba en una suerte de duelo por la reciente

muerte del padre.



Se le preguntd al mara’akame qué implica ser padrino o madrina, y dijo que es una
responsabilidad de por vida, pues se debe de velar por el bienestar del nifio: que tenga

salud, alimentos, etc. Se debe estar al pendiente de €1, aunque se esté lejos.



4. ORGANIZACION SOCIAL, SISTEMAS DE CARGOS Y PARENTESCO

Habiendo descrito tanto a los sistemas de cargos, como al sistema de parentesco y
matrimonio, en el presente capitulo se analizaran ciertos aspectos de la organizacion social
y ritual que son importantes para comprender la relacion entre los dos ambitos
anteriormente mencionados. Ademas se ahondarad en la informacion sobre el sistema de
cargos de los xukurikate y sus vinculos con el parentesco. Esto nos permitird, de manera
paulatina, explicitar cudl es la relacion entre el parentesco y el poder, presente tanto en la

organizacion social como en el sistema de cargos de los xukurikate.

4.1. Organizacion social y ritual

De acuerdo con Zingg (1938), Neurath (2002) y Gutiérrez del Angel (2002b), entre otros,
entre los wixaritari podemos encontrar tres niveles de organizacion: xiriki, tukipa y
cabecera. A cada nivel corresponden funciones y grados de participacion de diversa indole

que seran descritos a continuacion.

4.1.1. Nivel xiriki

La palabra xiriki denota tanto a la estructura fisica con funcion de adoratorio familiar como
al tipo de organizacion social mas elemental encontrado entre los wixaritari. Zingg (1938)
afirma que el nivel de la rancheria, denominado aqui como xiriki, tiene funciones sociales,

ceremoniales y econdmicas.

Socialmente, el xiriki, estd conformado por una familia extensa donde los lazos de
parentesco son genealdgicamente demostrables. La familia estd encabezada por el varon de
mayor edad, el cual es considerado como el lider del rancho, cuya funcion es la direccion,
organizacién y toma de decisiones. Se le considera como una autoridad absoluta. Es una

suerte de anciano prestigiado. Al morir, su hijo mayor toma su cargo.



La pertenencia al xiriki se adquiere por nacimiento o alianza. Se considera que cuando una
pareja contrae matrimonio, debe establecerse en el xiriki del padre de la esposa. Con ello, el
varon forma parte de la familia y adquiere obligaciones para con ésta: debe de participar en

las celebraciones, ayudar en las labores de siembra y cosecha, entre otras cosas.

Ceremonialmente, en cada xiriki se rinde culto a los antepasados de la familia, los cuales
estan emparentados por via tanto patrilineal como matrilineal y cuidan exclusivamente a los
miembros de dicho grupo parental, a diferencia de las deidades del fukipa, quienes protegen
a todos los wixaritari. Los antepasados estan representados por jicaras y se manifiestan

ante los vivos por medio de los r» kate, cristales de roca o cuarzo (Kindl, 1997: 72).

En los xirikite también se cumplen cargos xukurikate, aunque a mucho menor escala que en
los tukipa. Las filas de peregrinos son pequeiias, con aproximadamente diez individuos.
Los lazos entre los jicareros son genealdgicamente demostrables. Los cargos se suceden por
via materna y paterna. Por lo general, se pertenece a mas de un xiriki ceremonialmente
hablando, pues por ejemplo, un varén que forma parte de la familia por alianza, tiene
obligacion de cumplir cargos en su xiriki y en el de su esposa, lo mismo que su progenie.
Aunque la residencia de la pareja sea en el xiriki del padre de la esposa, debe cumplir con
los cargos del xiriki de la familia del esposo. Cuando las alianzas se hacen entre individuos
de diferentes xirikite, la cantidad de cargos potenciales que un individuo puede tomar es
extensa (los del xiriki de su madre, los del xiriki de su padre, los del xiriki de su esposa...),
aunque la cantidad de cargos que se cumplen siempre es mucho menor a la cantidad de

cargos potenciales.

En los xirikite se celebran las fiestas tipo neixa, al igual que en los fukite. Estas estan
estrechamente relacionadas a las labores de siembra y cosecha de la familia. El varon
dirigente de xiriki, toma la posicion de lider espiritual en dichas celebraciones, tal y como

el Tsauxirika hace en las celebraciones del tukipa.

Econdmicamente, el xiriki organiza las labores de la siembra y la cosecha. De acuerdo a

Weigand (1992b), la familia funciona como grupo corporativo de trabajo en actividades de



subsistencia. Los parientes por alianza que residen en el xiriki, estan obligados a participar
en dichas actividades. Weigand hace un excelente aporte al analizar a la familia como
grupo corporativo, sin embargo, no toma en cuenta el aspecto ceremonial de la
organizacion de los xirikite. Las ceremonias neixa estan estrechamente relacionadas con la

siembra y la cosecha, por lo que se deben analizar conjuntamente.

Es dificil precisar la cantidad de xirikite de la comunidad. Para efectos de esta tesis, es mas
importante la funcion de los xirikite que la cantidad, por lo que no insistiremos en eso. Por
otro lado, de acuerdo a Gutiérrez del Angel (2002a), cada xiriki esta bajo el area de
influencia de un fukipa; esta adscrito a un fukipa determinado. Sobre esto ahondaremos en

el siguiente apartado.

4.1.2. Nivel tukipa

El termino tukipa denota tanto al centro ceremonial como al segundo nivel de organizacion
social encontrado entre los wixaritari. El tukipa, como centro ceremonial, estd compuesto
por un edificio circular hecho de adobe, piedras o cemento y cubierto por un techo cénico
de zacate, llamado fuki, un patio llamado takwa, y uno o mas adoratorios pequenios de tipo

xiriki.

A nivel organizacion, sus funciones, segin Zingg (1938), son sociales y religiosas.
Socialmente, esta conformado por los diversos xirikite y familias extensas bajo su area de
influencia que se consideran emparentadas, pero cuyos lazos no son genealdégicamente
demostrables. Cada tukipa esta liderado por uno o mas ancianos prestigiados Kawiterutsiri,
quienes, ademas de organizar y dirigir las celebraciones, son quienes en ultima instancia
toman las decisiones importantes de la comunidad, como la designaciéon de las demas

autoridades tanto civiles, catdlicas y del tukipa.

En el tukipa, se celebran las fiestas tipo neixa, al igual que en los xirikite. También se
organiza la peregrinacion a Wirikuta y la caceria de venado. Estas actividades se hacen por

medio de la fila de peregrinos xukurikate, la cual, como ya ha sido mencionado, es un



sistema de cargos religiosos tradicionales, que representan al conjunto de deidades de los

wixaritari.

Si bien las relaciones parentales entre los jicareros no son genealdogicamente demostrables,
todos se consideran familia por tener como antepasado comun a las deidades a las que
rinden culto. La transmision de los cargos sigue los mecanismos del parentesco: la sucesion
y la alianza. Al igual que en el caso del xiriki, un individuo, a través de alianzas entre
diferentes tukite®, puede adquirir una cantidad grande de cargos potenciales, aunque los

cargos cumplidos siempre son inferiores a esa cantidad.

Cada fukipa tiene un comité de representacion ante la Unidon de Comunidades Indigenas
Huicholas de Jalisco (UCIHJ), para solicitar los permisos para la caceria de venado y para
la peregrinacion. Son tres puestos: Presidente, secretario y tesorero, ocupados por el
Tsauxirika,el r kuekame y otro cargo que no se pudo confirmar. Ademads llevan otros dos

peregrinos como acompanantes.

En la comunidad de Tateikie, podemos ubicar ocho tukite principales:

San Andrés Cohamiata - Tunuwame
Las Guayabas - Kinapuwame

San José - Tawexika

Las Pitayas - r tsut

Cohamiata - Tseriekame

San Miguel - Kierimanawe

Santa Barbara - K wureta

© N kD=

Tierras Blancas - ;?

Si bien no son los unicos tukite, se les considera como principales por ser entre ellos que se
realizan los intercambios del peyote (Gutiérrez del Angel, 2002a), de los que hablaremos

posteriormente. Son principales también porque retinen la mayor cantidad de familias para

? Tukite es plural de tukipa.



celebrar las fiestas. Es importante mencionar que el fukipa de San Andrés funge como

cabecera del resto de los tukite (Gutiérrez del Angel, 2002b).

Respecto a los otros tukite, de acuerdo a mis informantes, en San José hay dos fukite, uno
grande, al que le llaman Wexika o Tawexika, y uno pequefio, al que le llaman Paritsika. En
ocasiones, a este mismo le llaman El Espejo, por unos peregrinos de un rancho del mismo
nombre que, al no tener xiriki, celebran ahi sus ceremonias. También en San Miguel hay
dos tukite. Asi mismo, se me menciond el fukipa de Santa Gertrudis, Karawar tya, el cual
anteriormente tomaba parte en los intercambios, pero que actualmente ya no cuenta con la

misma importancia ritual (Gutiérrez del Angel, 2002a).

Llama la atencion que en Tateikie, a diferencia de las otras comunidades wixaritari,
podemos encontrar estructuras que cuentan con caracteristicas tanto de xiriki como de
tukipa, pues las relaciones entre los individuos que lo componen son genealdgicamente
demostrables, como en los xirikite, pero cuya funcion es la de un fukipa (Séverine Durin,
comunicacion personal). A estas estructuras se les llama también fukipa, aunque son como
versiones pequefias de los tukite principales. Considero que son estructuras intermedias

entre los xirikite y los tukite principales.

De acuerdo a Gutiérrez del Angel (2002a), la ubicacion espacial de los tukite principales
responde a las direcciones cardinales, su posicion respecto a los otros tukite y a los valores
jerarquicos que se les atribuyen mediante el cddigo mitoldégico. Por medio de oposiciones
arriba-centro-abajo, los fukite ejemplifican el mundo cosmogodnico tal y como es concebido

por los wixaritari:




Cenit: Reunar

Oriente:
Wirikuta

—

Norte: Centro: Tateikie Sur:
@ Hanxamanaka Xapawiyeme

Poniente:
Haramara

Reutar

Figuras 15 y 16: Localizacion de los tukite principales de Tateikie y su relacion con la
representacion del mundo cosmogonico (Fuente: Gutiérrez del Angel, 2002a).

Platicando con peyoteros de San José¢, me indicaron que de entre los fukite, San Jos¢ es la
cabecera, no San Andrés Cohamiata. Ademas aseveran que es cabecera de toda la region
wixarika, incluyendo San Sebastidn y Santa Catarina. Afirman que en San José se
encuentran los mara’akate mas poderosos, y los jicareros que siempre van a la cabeza en
las celebraciones. Mis informantes alegan que en San José “se hacen las mejores fiestas”.
Durante las celebraciones de Semana Santa, fue evidente el papel de San José como grupo
de jicareros principal, aunque lo anterior no es evidencia suficiente para asegurar que hubo
un desplazamiento de la nocion de fukipa principal de San Andrés a San José. Estos
mismos me comentaron de la “irrelevancia” de los fukipa de Santa Barbara y Santa
Gertrudis: “Eso ya es Nayarit y por eso es que ya no participan”. Consideran que otros
xirikite de la comunidad son mas importantes, como Tesorero o El Chalate, que esos tukite.
Gutiérrez del Angel (2002a) maneja como hipétesis que la manera en como los ukite nacen
y mueren, responde a una logica organizacional de jerarquias, reciprocidades y

cosmovision, la cual es descrita en el citado articulo.

4.1.3. Nivel Cabecera



La cabecera es el tercer nivel de organizacion entre los wixaritari. Zingg (1938) define a
sus funciones como ceremoniales, politicas y juridicas. La cabecera es el lugar donde se

asientan la Casa de Poder, sede del gobierno local, y la Iglesia.

A nivel ceremonial, en la cabecera se realizan las celebraciones de corte catolico, como la
fiesta de San Andrés, el santo patrono, el Cambio de Mayordomos, Las Pachitas o Carnaval
y la Semana Santa. En ellas toman parte todos los individuos de la comunidad, pues tanto el
santo patrono como el resto de los santos y cristos, protegen a todos los wixaritari, tal y

como lo hacen las deidades del tukipa.

Asi mismo, en la cabecera se llevan a cabo las celebraciones relacionadas con las
autoridades, como el Cambio de Varas o cambio de autoridades civiles. A diferencia de las
celebraciones en los fukite, donde participan sélo quienes pertenecen a dicha demarcacion,
en la cabecera participan todas las personas, pues dichos eventos conciernen a todos, es
decir, las celebraciones son comunales, pues no estan limitadas a grupos de personas

definidos por nociones de parentesco.

En la cabecera se toman todas las decisiones politicas y juridicas de la comunidad. En ella
residen la mayoria de las autoridades. Estas decisiones afectan y conciernen a todos las
localidades de Tateikie, y al igual que las celebraciones, no estan limitadas a un grupo de

personas determinadas.

4.1.4. La organizacion social wixarika, ;société a maison?

La casa (maison), o sociedad de casas (société a maison), es un concepto acuiiado por Lévi-
Strauss. Fue inicialmente presentado en el articulo “La organizacion social de los kwakiut]”
(1981), el cual tuvo como objetivo analizar aquellos casos donde la teoria de los clanes y
linajes es insuficiente para explicar la organizacion social en su totalidad, es decir, para
entender modelos de organizacion social que presentan aspectos que la teoria de la filiacion
no logra explicar. Recientemente, el concepto ha sido complementado por los trabajos de

Carsten (1995), Gillespie (2000a), entre otros.



Decidi introducir este apartado como resultado de las enunciaciones tanto de Gutiérrez del

Angel (2002b) como de Neurath (2003), quienes sugieren que la organizacién social

wixarika corresponde a la teoria de las sociedades de casa. Gutiérrez del Angel, indica que

la organizacion social de los wixaritari de Tateikie podria explicarse por esta teoria, pero

no abunda en el tema. Utiliza en su mayoria la teoria de clanes y linajes para explicar a los

tukite y xirikite. Por su parte, Neurath afirma que “el distrito tukipa huichol es un buen

ejemplo de la société a maison, aun cuando se trate de una version muy dispersa de ésta”

(2003: 112). Sin embargo, considero que los datos que presenta son insuficientes para

poder hacer dicha afirmacion. A lo largo del apartado explicaré por qué.

De acuerdo a Lévi-Strauss, la casa puede definirse como:

[Plersona moral detentadora de un dominio constituido a la vez por bienes
materiales e inmateriales, que se perpetia por la transmision de su nombre, de su
fortuna y de sus titulos en linea moral o ficticia, tenida por legitima con la sola
condicion de que esta continuidad pueda explicarse en el lenguaje del parentesco o

de la alianza y, las mas de las veces, de los dos al mismo tiempo. (1981:150).

Otras caracteristicas presentes en este tipo de organizacion, siguiendo tanto al anterior autor

como a las interpretaciones que han hecho de su trabajo otros autores, son:

1.

La descendencia y la herencia puede trazarse tanto por la madre como por el padre
(o ambos), dependiendo de las circunstancias particulares de cada sociedad
(Gillespie, 2002a: 7).

Uno de los rasgos fundamentales es la dialéctica de la filiacion y la residencia
(Lévi-Strauss, 198: 156).

La residencia postmarital estd determinada por numerosos factores, no solo por el
parentesco (Gillespie, 2002a: 7) .

El matrimonio es inevitablemente anisogamo, lo que da pie a dos principios de

matrimonio: exogamia y endogamia (Lévi-Strauss, 1987: 157-158).



5. Presencia de principios de endogamia y exogamia que no son mutuamente
exclusivos. La exogamia tiene como funcidn la captacion de nuevos titulos, bienes
materiales o simbdlicos, entre otras cosas. La endogamia tiene como funcion evitar
que tanto los titulos de la familia, como los adquiridos por alianza, salgan del grupo
familiar (Lévi-Strauss, 1981: 158).

6. Las relaciones de intercambios, co-residencia o labor compartida son determinantes
primarios de las relaciones sociales, no productos de éstas Gillespie, 2002a: 7).

7. La alianza y descendencia son relaciones que dan pie a tendencias conflictivas y
lealtades entre personas y grupos. La alianza es fundamental para determinar la
inclusion y exclusion de individuos en las casas y las relaciones entre éstas a lo
largo de las generaciones. Lo anterior es la base de las jerarquias sociales Lévi-
Strauss, 1987: 171; Gillespie, 2002a: 2).

8. Las mujeres desempenan el papel de operadoras del poder por medio de las alianzas

(Lévi-Strauss, 1981: 176).

Para comprender mejor los anteriores aspectos y la relacion que podrian tener con la
organizaciéon social wixarika, incluyo un cuadro comparativo de aspectos de la
organizacion social kwakiutl, utilizados por Lévi-Strauss como ejemplos en su articulo, que

son similares a los encontrados en la presente investigacion entre los wixaritari:

KWAKIUTL WIXARITARI
Organizados en Tribus. Organizados en Tukite.
Subdivision en Gens / Numayma. Subdivision en Xirikite.

Numayma: no son exdgamas, porque son|De acuerdo al apartado de incesto del
cognaticias. anterior capitulo, no son exdégamas, y hay
filiacion cognaticia.

Padre es el jefe de familia. Anciano es el jefe de familia.




La autoridad sobre la gens se transmite de
padre a hijo.

La autoridad sobre el xiriki se transmite
de anciano a hijo mayor.

Las unidades de la base de la estructura
social parecen formadas por descendencia
supuesta de un antepasado mitico que
construye su morada en un lugar
determinado.

Descendencia de un antepasado mitico,
no genealdgicamente demostrable para el
tukipa. Genealdgicamente demostrable
para el xiriki.

Doble régimen sucesorio:
1. De padre a hijo
2. Del padre de la esposa al yerno

Régimen sucesorio:
1. De padre a hijos
2. De madre a hijos

“Riquezas” del numayma: objetos
ornamentales y ceremoniales, terrenos de
caza, cursos de agua, sitios de pesca, etc.

Bienes del xiriki: jicaras de los
antepasados, tierras de siembra 'y
habitacion.

Presencia de endogamia y exogamia, para
adquirir nuevos privilegios y evitar que
salgan de la familia.

Aparente presencia de endogamia 'y
exogamia, para adquirir nuevos cargos,
por un lado, e impedir que “la sangre se
vaya a otro lado” y mantener los cargos y
las fiestas dentro de la familia.

Numayma: consistente en cierto nimero
de posiciones sociales, vinculados a un
nombre, una sede, un lugar a ocupar,
rangos y privilegios. Los individuos en el
curso de su vida pueden ocupar diversos
posiciones y asumen los nombres
vinculados a éstas.

Xiriki:  cierto nimero de cargos
vinculados a un antepasado creador,
rango y prestigio. Los individuos a lo
largo de su vida pueden asumir diversos
cargos y toman el nombre del antepasado
al que se les vincula.

Yerno entra al numayma de su esposa por
alianza.

Yerno entra a xiriki de su esposa por
alianza, pero, también lo hace la esposa al
de su esposo.

Sistema terminologico de tipo hawaiano,

Sistema terminolégico de tipo hawaiano




donde los hermanos y los primos son|donde los hermanos y los primos son
designados por un mismo término. designados por un mismo conjunto de
términos.

Si bien los paralelos en el anterior ejemplo son evidentes, no son suficientes para
determinar a la organizacion social wixarika como una sociedad de casas. Carsten y Hugh-
Jones (1995), consideran que deben de ser tomados en cuenta los lazos entre los aspectos
sociales y simbolicos y la arquitectura, pues la casa, como estructura fisica, esta
intimamente ligada a la persona. La casa es una extension del cuerpo. Tanto la casa como el
cuerpo son espacios donde las redes de significacion afectan y sirven como modelos
cognitivos basicos usados para estructurar, pensar y experimentar el mundo (1995: 2-3). Al
tomar en cuenta a la estructura fisica de la casa, se puede analizar la interrelacion entre
edificios, personas e ideas. Como podemos apreciar en el caso wixarika, la organizacion
tukite y xirikite esta ligada a las estructuras fisicas de las cuales recibe su nombre. Por
medio del andlisis de la funcién de las estructuras fisicas, podemos comprender las

relaciones sociales que toman lugar en torno a ellas.

Por su parte, Gillespie considera que, las casas, ademas de estar relacionadas a estructuras
fisicas determinadas, “are concerned with locale, subsistence, production, religion, gender,
rank, wealth, and power, which, in certain societies, are expressed in principles and
strategies of consanguinity and affinity” (2000a: 9). Es decir, para considerar a cierta
organizacién social como sociedad de casas, debemos analizar diversos aspectos de la

organizacion que pueden o no estar expresados en el lenguaje del parentesco.

En cuanto a metodologia, Gillespie sugiere que el andlisis de una sociedad como sociedad
de casas requiere considerar las dimensiones tanto espaciales como temporales en las que
se desarrolla. La dimension espacial concierne la definicion de fronteras, organizacion de
las cosas o adornos dentro de la casa, su disposicion en la geografia y las relaciones
econdmicas entre casas, entre otros aspectos. La dimension temporal incluye el ciclo
doméstico de las casas individuales, la historia de las estructuras, la continuidad y cambio
de las casas en el tiempo, entre otras cosas. (2002a: 3). En andlisis de la dimension

temporal, o dimension diacrénica, permite ubicar “the differential success of long-term



strategies for acquiring, keeping or replacing resources that are the basis for status and
power, strategies whose outcomes constitute hierarchy and result in historical change”

(Gillespie, 2002a: 2).

Gillespie considera que los ejemplos de Carsten (1995) al ser meramente etnograficos, no
toman en cuenta la dimension temporal, s6lo la dimension espacial. Afirma que “the houses
in Lévi-Strauss’s examples become more visible in the context of competitive between-
house interactions that are inherently asymmetrical and shift over time. All houses are not
the same” (2000a: 9). Este contexto, inherentemente asimétrico, de interaccion competitiva
entre casas corresponde a la férmula simbdlica definida como connubium asimétrico
indonesio, expuesto inicialmente por F.A.E. van Wouden (1935). Para poder considerar una
sociedad como sociedad de casas, se requieren, ademés de estudios de la dimension
espacial, estudios diacrénicos que permitan analizar el contexto de la interaccion
competitiva entre casas a lo largo del tiempo, de manera que la presencia del connubium

asimétrico pueda ser ubicada.

Dado lo anterior, considero que la afirmaciéon de Neurath (2003), sobre el distrito tukipa
siendo un buen ejemplo de una sociedad de casas, carece de sustento suficiente, pues al
seguir la linea de Carsten (1995), no toma en cuenta en su andlisis la dimension temporal y
mucho menos al connubium asimétrico como caracteristica determinante. Gutiérrez del
Angel (2002a) comienza el esbozo de la dimension temporal en su articulo, sin embargo,
enfatiza mas la dimension espacial. La presente investigacion, al igual que las anteriores,
aporta datos utiles, pero no puede afirmar todavia que la organizacion social wixarika
encaja en el concepto de las sociedades de casas, aunque haya muchos indicios que apuntan

hacia alla. Es necesario un estudio diacronico que complemente lo anterior.
4.2. Los intercambios
Es momento de ahondar un poco mas sobre el tema de los intercambios que fue

mencionado al hablar del nivel de organizacidn social tukipa. Los intercambios, es decir, la

entrega y devolucion de bienes de una persona o grupo de personas a otro(s) de manera



aparentemente voluntaria, pero de caracter obligatorio, juegan un papel muy importante
para nuestro analisis puesto que el acto de intercambiar refleja las jerarquias, el prestigio, el
honor, las alianzas y el manejo de poder de, en el caso wixarika, los diferentes tukite. Los
bienes intercambiados son “vehiculos o instrumentos de realidades de otro orden: potencia,
poder, simpatia, status, emocion...” (Lévi-Strauss, 1985 [1949]: 93). Los intercambios
mantienen las relaciones sociales, validan las alianzas y el orden social, por lo que pueden

ser considerados vehiculos de la reproduccion social.

El tema ha sido trabajado entre los wixaritari por Geist (1997), Gutiérrez del Angel
(2002a), y actualmente por Séverine Durin en su tesis doctoral proxima a presentarse, entre
otros. Aqui s6lo se presenta un esbozo. Para mayor profundidad, recomiendo consultar a los

anteriores.

De acuerdo a Marcel Mauss, los intercambios pueden definirse como:

Prestaciones de caracter voluntario, aparentemente libre y gratuito y, sin embargo,
obligatorio e interesado que han revestido casi siempre la forma de presente, de
regalo ofrecido generosamente, incluso cuando en ese gesto que acompafia la
transaccion, no hay mas que ficcion, formalismo y mentira social... (Mauss, 1971:

15)

Dentro de los intercambios, Mauss nos indica que hay tres obligaciones: dar, recibir y
devolver (1971: 205). El principio bésico de los intercambios es, como ya mencionamos, la
aparente voluntariedad del dar y recibir. Aparente porque al recibir uno tiene la obligacion

de devolver lo recibido de manera reciproca, es decir, de manera equiparable.

Geist nos indica que el concepto base para describir los intercambios entre los wixaritari, es
precisamente la reciprocidad. De acuerdo a Lévi Strauss, “la nocion de reciprocidad es la
forma mas inmediata en que puede integrarse la oposicion entre yo y el otro” (1985

[1949]). Existen diferentes tipos de intercambios, todos basados en la reciprocidad. Lo que



diferencia a uno de otro, entre otros aspectos, “es el tiempo que media entre la entrega de
un don y la devolucion del mismo, seglin la jerarquia entre los agentes que intercambian los

dones, y segun el grado de formalidad con el cual se realiza el intercambio (1997: 1).

La presente investigacion ubicd diversos tipos de intercambios, dependiendo del tipo de
festividad, el elemento a intercambiar, las jerarquias y el tiempo entre la entrega y la

devolucion, los cuales seran descritos a continuacion:

4.2.1. Intercambios durante una celebracion en tukipa o xiriki

Durante una celebracion en tukipa o xiriki, los intercambios se realizan tanto entre los
grupos de jicareros presentes, como entre los celebrantes o asistentes. Es preciso hacer
notar que no en todas las fiestas hay celebrantes, por lo general hay so6lo jicareros y
asistentes que aprecian la fiesta pero no toman parte activa en ella como actores rituales.
Los celebrantes son aquellos que no pertenecen al grupo de jicareros, pero que toman parte

activa, como los niflos y sus familias durante la fiesta de Tatei Neixa.

De manera general, un grupo de jicareros, al invitar a otro grupo de jicareros a su
celebracion, debe entregarle una cantidad de bienes como agradecimiento por su presencia
y colaboracion durante la fiesta. La devolucion de los bienes entregados es reciproca, pero
no inmediata. El primer grupo, al ser invitado a la celebracion del segundo grupo, recibira
de vuelta bienes correspondientes a los entregados durante la primera celebracion, como
agradecimiento a su colaboraciéon y presencia. Los bienes a intercambiar son
principalmente tejuino y alimentos. “Los encargados del templo huichol y anfitriones de la
fiesta hacen entregas de tejuino a sus compafieros de cargo invitados de otro tukipa” (Geist,
1997: 6). El tejuino y alimentos se preparan porque deben de ser ofrecidos a sus
compafieros jicareros y a los jicareros de otros fukite presentes. Cuando sean las fiestas de
los otros tukite, “les seran regresados los favores y atenciones”. Muchos peregrinos asisten
a las celebraciones de los otros tukite para recibir de vuelta lo que ellos dieron cuando

prepararon la fiesta.



Se tiene conocimiento de que los grupos de jicareros que intercambiaron durante las

celebraciones de Tatei Neixa de 2002 fueron:

Cohamiata — San Andrés Cohamiata (celebracion en Cohamiata)
Cohamiata <— San Andrés Cohamiata (celebracion en San Andrés)

San Andrés Cohamiata — Las Guayabas (celebracion en San Andrés)
San Andrés Cohamiata «— Las Guayabas (celebracion en Las Guayabas)
San Andrés Cohamiata — San José (celebracion en San Andrés)

San Andrés Cohamiata «— San José (celebracion en San José)

Santa Barbara — Las Guayabas (celebracion en Santa Barbara)

© Ny kD =

Santa Barbara «— Las Guayabas (celebracion en Las Guayabas)

Después de que los grupos de jicareros han intercambiado entre ellos, los celebrantes, en el
caso del Tatei Neixa los nifios y sus familias, y los asistentes, intercambian comida y
tejuino con los jicareros, especialmente con el grupo anfitrion. También lo ofrecen a los
jicareros invitados. Posteriormente, comienzan los intercambios entre las familias de los
celebrantes o asistentes. Se intercambian los mismos productos.

En todos los casos, la reparticion sigue una jerarquia: “Primero se ofrece a los cantadores,
luego a los funcionarios presentes, conforme a su rango, y finalmente a los concurrentes

restantes” (Geist, 1997: 6).

4.2.2. Intercambios durante la Semana Santa

Durante la Semana Santa se llevan a cabo diversos intercambios, los cuales, junto con la

participacion ritual, reflejaron las jerarquias entre los tukite.

Ademas de los intercambios de peyote entre autoridades y jicareros, se apreciaron
intercambios entre lo que autores como Gutiérrez del Angel (s.f.b) denominan como “las
casas”, las cuales pueden ser descritas como grupos de familias, autoridades y jicareros
pertenecientes a determinados tukite que dan nombre a la estructura fisica (casa) en la que

son albergados. Asi distinguimos a la casa de Las Guayabas, la casa de San José, entre



otras. Con base en la descripcion ya realizada de la Semana Santa, se puede apreciar que
aquellos que tomaron parte tanto en los intercambios como en el resto de la fiesta fueron
solamente: San Jos¢, Cohamiata, Las Guayabas, San Andrés Cohamiata y Las Pitayas.

Estos dos ultimos actuando como un solo grupo.

Los dias martes y miércoles, se realizaron intercambios, por un lado, entre Las Guayabas y
Las Pitayas — San Andrés Cohamiata y por el otro, entre San José¢ y Cohamiata, de la

siguiente manera:

1. Las Guayabas — Las Pitayas — San Andrés Cohamiata (en la casa de Las Pitayas)
San José — Cohamiata (en la casa de Cohamiata)

Las Guayabas « Las Pitayas — San Andrés Cohamiata (en la casa de Las Guayabas)

Eal o

San Jos¢ < Cohamiata (en la casa de San José)

Los bienes intercambiados fueron, al igual que en el caso de los intercambios entre
jicareros en las celebraciones en tukipa o xiriki, tejuino y alimentos, siguiendo una jerarquia

de reparticion de igual indole.

Durante Semana Santa, los jicareros de San Jos¢ fueron quienes se hicieron cargo de la vara
de poder del Tatuwani, o gobernador tradicional, la cual fue intercambiada con las
autoridades por peyote. Los de otros tukipa se hicieron cargo de varas de menor rango.
Esto, junto con la elaboracion de diversos objetos de poder, como las mesa y banca de las
autoridades, el cepo y la cruz de la Iglesia, determinaron las jerarquias de los anteriores

grupos, quedando de la siguiente manera:

1. San José

2. Cohamiata

3. San Andrés Cohamiata — Las Pitayas
4. Las Guayabas



Esta informacion no coincide con la anteriormente presentada por Gutiérrez del Angel
(s.£b) quien ubica a San Andrés como fukipa principal en la celebracion e incluye a San
Miguel como actor ritual. Sin duda, apreciamos un cambio en la jerarquia reflejada en la
participacion ritual, lo que nos hace creer que los fukite, més que estar organizados por una
jerarquia estética, se rigen por una jerarquia dindmica que depende del momento histérico
(como seria en el caso de estar hablando de una sociedad de casas). El mismo Gutiérrez del
Angel, quien aprecié junto con la presente la Semana Santa de 2002, afirma que la
exclusion de San Miguel fue resultado de discusiones que dieron como resultado la no

participacion de éste en la fiesta y en los intercambios (2002a).

4.2.3. Intercambios entre autoridades tradicionales durante el Cambio de Varas

Estos intercambios no pudieron ser presenciados. La descripcion se hace con base en el
articulo ya citado de Geist (1997) y en datos de los informantes. En esta celebracion se
realizan entregas de bienes de autoridades salientes a autoridades entrantes. Cuando a la
autoridad entrante le llegue el turno de dejar el cargo, tendrd que tener las mismas
atenciones con su sucesor que su antecesor tuvo con ¢l.  “En las fiestas referidas al
intercambio de varas, este principio [de reciprocidad] se entrelaza con una accion de
concentracion de bienes, a la manera de un excedente producido por la devoluciéon de los

dones repartidos anteriormente” (Geist, 1997: 3)

Los intercambios durante esta celebracion implican un gran gasto suntuario para la
autoridad saliente y su familia. “La devolucién del don tiene que ser exacto en lo que se
refiere a cantidad y cantidad” (Geist, 1997: 3). Incluso, algunas autoridades salientes tratan
de entregar un equivalente mayor al que recibieron para de esta manera hacer patente su

prestigio y honor.

La diferencia entre este tipo de intercambio y los anteriormente descritos, radica
principalmente en que a quien se le entrega el don, no se le devuelve. Se mantiene la
reciprocidad en el sentido de que hay una cierta devolucion de los bienes, pero no a quien

los otorgd en primera instancia. Geist atribuye este hecho al poder: “El poder es de quien



puede dar y destruir, pero ademas el poder es de aquel a quien no puede serle devuelto el

don. En el acto de devolver, se rompe la relacion del poder” (1997: 21).

4.2.4. Intercambios del peyote

Gutiérrez del Angel (2002a) propone que ademés de los intercambios anteriores, los cuales
ocurren s6lo en el contexto de una celebracion determinada, entre los diferentes jicareros de
los ocho tukite que ¢l denomina como principales (ver apartado sobre el nivel tukipa), se
realizan intercambios de peyote. Los jicareros tienen la obligacion de peregrinar a Wirikuta
para recolectar el peyote necesario para las celebraciones subsecuentes, pero no todos los
tukite peregrinan cada afio. La manera en como los tukite que no peregrinan obtienen el

peyote, es por medio de intercambios:

Los peregrinos que se adentran al desierto tienen la obligacion de hacer fiesta,
ofrecer peyote y carne de uno o varios venados que cazan; en tanto que los que se
quedan tienen que ofrecer sacrificios de reses a los recién llegados. Se establece de
esta manera una relacion de obligaciones reciprocas entre los donadores que ofrecen
un animal en sacrificio, y de los que reciben un animal sacrificado, quienes donaran
a su vez el peyote a los sacrificadores, donacion esta ultima que implica el principio
moral del autosacrificio, pues llevar el hikuli hasta la sierra es cumplir con las

penurias de la abstinencia y el esfuerzo fisico (Gutiérrez del Angel, 2002a).

Los intercambios obedecen a la orientacién espacial de los tukite, oposiciones arriba-
centro-abajo, que varian afio con afo y ciclo con ciclo. No especificaré la manera en como
se realizan los intercambios, la cual puede ser apreciada en dicho articulo, pues lo que me
interesa es la presencia de los intercambios en si mismos. Considero que este tipo de
intercambios se encuentran sobre los intercambios realizados durante celebraciones, ya que
la peregrinacion y la recoleccion del peyote son eventos de suma importancia para
perpetuacion del mundo tal y como se le conoce. Mientras que la peregrinacion reproduce
el mundo, los intercambios del peyote reproducen la organizacion social, es decir, las

alianzas entre fukite, las jerarquias, el poder. Los intercambios durante las celebraciones de



tukipa o xiriki y durante la Semana Santa, conjeturo, son mecanismos que refuerzan a los

anteriores.

4.2.5. ;Intercambio de mujeres?

Ahora, si analizamos los anteriores intercambios desde una perspectiva levistraussiana,
deberiamos tomar en cuenta también a los matrimonios como parte de los intercambios,

puesto que:

Las relaciones sexuales entre hombre y mujer son un aspecto de las prestaciones
totales.[...] La relacion global de intercambio que constituye el matrimonio no se
establece entre un hombre y una mujer, cada uno de los cuales da y recibe alguna
cosa: se establece entre dos grupos de hombres, y la mujer figura alli como uno de
los objetos de intercambio y no como uno de los compaiieros entre los que se lleva a

cabo (Lévi-Strauss, 1985 [1949]: 159)

La existencia de alianzas concertadas, o arreglos matrimoniales entre los wixaritari de San
Andrés Cohamiata, me llevd a considerar esta opcion como posibilidad. Para poder
comprobar lo anterior, decidi realizar el analisis de los matrimonios presentes en las
genealogias de cargos ya presentadas, pues, de haber una relacidon entre matrimonios e
intercambios entre fukite, ésta seria evidente en la manera en como las alianzas se llevaron

a cabo:

Genealogia de cargos 1a: En la generacion —2 respecto a Ego, se registra una alianza entre
un vardn perteneciente a Las Pitayas (P), y una mujer perteneciente a Las Guayabas (G). En
la generacion —1 respecto a Ego, se registran matrimonios entre la descendiente de la
alianza anterior (Las Pitayas—Las Guayabas) y Las Pitayas. En la generacion 0, se registran
dos alianzas entre los descendientes de la alianza anterior (Las Pitayas—Las Guayabas—Las

Pitayas) y San Andrés Cohamiata (SAC).



| |
P-G-P =SAC P-G-P =SAC

Genealogia de cargos 1b: En la generacion —1 respecto a Ego, se ubica una alianza entre un
varoén perteneciente a San Andrés Cohamiata (SAC) y una mujer perteneciente a Las
Guayabas (G). En la generacion 0, se registran dos matrimonios, ambos entre los
descendientes de la alianza anterior (San Andrés Cohamiata—Las Guayabas) y Las
Guayabas. En la generacion +1 respecto a Ego, se encuentra un matrimonio entre los
descendientes de la alianza anterior y Las Guayabas, y otro matrimonio entre primos

paralelos, quedando las alianzas de la siguiente manera:

SAC =G

| |
SAC-G T SAC-G =G

SACfGlfG =G SACfleG =SAC-G-G

Genealogia de cargos Ic: En la generacion —3, se registra una alianza entre un vardn de Las
Pitayas y una mujer cuyo tukipa no fue definido. En la generacion —2, se ubican dos
alianzas, una entre el descendiente de la alianza anterior (Las Pitayas—;?) y una mujer de
San Andrés Cohamiata, y otra entre el hermano de la anterior y Las Guayabas. Nos
enfocaremos en la primer alianza (Las Pitayas—;?—San Andrés Cohamiata), pues la segunda
(San Andrés Cohamiata—Las Guayabas) ya fue descrita en la anterior genealogia de cargos
(1b). En la generacion —1 respecto a Ego se ubica un matrimonio entre el descendiente de la
primer alianza (Las Pitayas—;?—San Andrés Cohamiata) y Las Guayabas. En la generacion

0, se encuentran tres alianzas de los descendientes de la alianza anterior con la alianza Las



Guayabas—San Andrés Cohamiata—Las Guayabas (de la genealogia anterior), San Andrés

Cohamiata, y las Guayabas respectivamente.

PF(?
I |
P—;7=SAC SAC=G
P2 SAC=G
| | |
P-;7-SAC-G = G-SAC-G P-;7-SAC-G = SAC P 7-SAC-G=G

Genealogia de cargos 1d: En la generacion —2 respecto a Ego, se encuentra una alianza
entre un varon de Las Guayabas y una mujer de Las Pitayas. En la generacion —1, se ubican
dos alianzas de los descendientes de la alianza anterior con San Andrés Cohamiata y
Cohamiata (C), respectivamente. También se encuentra la alianza Cohamiata—Cohamiata.
En la generacion 0, se registra un matrimonio del descendiente de la Las Guayabas—Las

Pitayas—Cohamiata, con la descendiente de la alianza Cohamiata—Cohamiata.

G=P
| |
G-P=SAC G-P Y C/— C
G-P-C= C-C

Genealogia de cargos le: En la generacion —2 respecto a Ego, se ubicaron dos alianzas, la
primera entre Las Pitayas y San Andrés Cohamiata, y la segunda, una union poliginica
entre un varén y dos mujeres, todos de San Andrés Cohamiata. En la generacion —1, se
registran seis alianzas: Las primeras dos, entre los descendientes de la alianza Las Pitayas-
San Andrés Cohamiata y San Andrés Cohamiata. Se encuentra una siguiente union entre
uno de los descendientes anteriores y el primer descendiente de la union San Andrés

Cohamiata-San Andrés Cohamiata. Asi mismo, se puede percibir otra alianza entre el



segundo descendiente de la ltima alianza y San Andrés Cohamiata. La quinta alianza es
entre San Andrés Cohamiata y un descendiente de una alianza Las Guayabas-San Andrés
Cohamiata (de la genealogia de cargos 1b). La sexta alianza de esta generacion, se
encuentra entre un descendiente de la alianza San Andrés Cohamiata-Las Pitayas y un
descendiente de la alianza Las Pitayas-Guayabas-Las Pitayas (de la genealogia de cargos
la). Finalmente, en la generacion 0, se ubican cinco alianzas: la primera es entre Las
Pitayas-San Andrés Cohamiata-San Andrés Cohamiata y Cohamiata; la segunda entre Las
Pitayas-San Andrés Cohamiata-San Andrés Cohamiata y Tonalisco (T); la tercera es entre
Las Pitayas-San Andrés Cohamiata-San Andrés Cohamiata y San Andrés Cohamiata. Las
dos tultimas, son alianzas: Las Pitayas-San Andrés Cohamiata-San Andrés Cohamiata-San

Andrés Cohamiata, con San Andrés Cohamiata.

P=SAC SAC = SAC < SAC

I I I I I
P-SAC=SAC SAC<P-SAC =SACSAC  SAC-SAC=SAC  SAC-SAC=G-SAC  SAC-SAC =P-G-P

[ I I I
P-SAC-SAC=C P-SAC-SAC=T SAC-P-SAC=SAC P-SAC-SAC-SAC =SAC P-SAC-SAC-SAC = SAC

Genealogia de cargos If: Se ubica una alianza entre Las Guayabas y Las Pitayas en la
generacion —3 respecto a Ego. En la generacion —2 respecto a Ego, se encuentra una union
poliginica entre, por un lado, un varéon de San Andrés Cohamiata con una mujer con
pertenencia no definida, y por el otro lado, de este mismo varén con una mujer de Las
Pitayas. También se registra una unién entre Las Pitayas y Las guayabas-Las Pitayas. En la
generacion —1 respecto a Ego, se ubican tres alianzas, la primera derivada de la alianza ;?-
Las Pitayas, y la segunda de la alianza San Andrés Cohamiata-Las Pitayas. Ambas son
alianzas con Cohamiata. La tercer alianza, es entre descendientes de la alianza San Andrés
Cohamiata-Las Pitayas, y un individuo perteneciente al tukipa de Cabeza de Venado (CV).
En la generacion 0, ubicamos dos alianzas, ambas con descendientes de la alianza San

Andrés Cohamiata-Las Pitayas (de la genealogia de cargos le).



(-SAC = E C=SACP SACP=CV SACP=cCV

| |
,7-SAC-C = SAC-P SAC-P = SAC-P-CV

El andlisis de los matrimonios en las anteriores genealogias, nos muestra que los

matrimonios principalmente ocurrieron entre individuos pertenecientes a los siguientes

tukite:
1. San Andrés Cohamiata
2. Cohamiata
3. Las Guayabas
4. Las Pitayas

Llama la atencién que estos mismos fukite, a excepcion de San Jos€, son quienes han
estado presentes en los intercambios festivos ya descritos. Por otro lado, tengo
conocimiento, aunque no comprobacion genealdgica, de alianzas entre individuos de San
José y Tierras Blancas, asi como de San Miguel y San Andrés Cohamiata, Las Guayabas y
Santa Barbara, San Miguel y Tuxpan de Bolafios, y Las Guayabas y Santa Gertrudis. Lo

anterior me lleva a cuestionar: ;Responden los matrimonios a los intercambios?

Gutiérrez del Angel, afirma que la manera en como operan los intercambios del peyote
define a la organizacion social wixarika como una “organizacion dividida en mitades
comprendida en términos enddgenos bajo un mapa mental del tipo quincunce el cual opera
por medio de categorias abstractas... que encuentra su reproduccion en una serie de
intercambios bien estructurados...” (2002a). ;Son los matrimonios también reproductores
de este sistema de mitades? Al comparar nuestros resultados con las mitades definidas por

el anterior autor, encontramos que no corresponden. Mientras que Cohamiata pertenece a la



mitad definida como “superior”, Las Guayabas pertenece a la mitad definida como
“inferior”. San Andrés y Las Pitayas pertenecen al centro, el primero relacionado con la
mitad superior y el segundo con la mitad inferior. Podria ser que el intercambio de mujeres
maniobra de manera diferente a los intercambios del peyote, pero, hasta el momento, se
carece de informacion suficiente para poder elaborar un modelo hipotético de los
matrimonios y afirmar que los matrimonios operen de manera similar. Hace falta levantar
genealogias en los tukite que no aparecen en las genealogias que sustentan el presente
trabajo, para ver si se presenta el mismo fendmeno. Ademas, se debe considerar a aquellos
tukite que no estan dentro de los principales, y que sin embargo, aparecen, como Cabeza de

Venado, o el xiriki de Tonalisco.

Lo que si queda claro del anterior andlisis es que hay una clara exogamia y endogamia de
las alianzas a nivel fukipa, pues en cada generacion podemos encontrar tanto alianzas con
tukite diferentes, como con el mismo tukite. Fendémeno similar es apreciado a nivel xiriki,
donde la justificacion a la endogamia es el mantener las fiestas y los cargos, exclusivos a la

familia, como se explica en el apartado sobre incesto del anterior capitulo.

4.2.6. Inclusion y exclusion del sistema de intercambios

La informacion hasta ahora revisada sobre los intercambios y los matrimonios me lleva a
cuestionar ahora, jpor qué no se intercambia con ciertos tukite? ;La exclusion de un tukipa

obedece a la inclusion de otro al sistema de reciprocidades?

Si los intercambios festivos son un reflejo de los intercambios del peyote, la exclusion de
ciertos tukite de las celebraciones indica que ha habido una ruptura y adecuacion en el
sistema, donde los intercambios se estan limitando a ciertos fukite con los que se mantienen
alianzas politicas y por matrimonio. Como se menciono anteriormente, en 2002 el tfukipa de
San Miguel Huaistita no tomé parte en los intercambios de la Semana Santa. Tampoco
tomo parte en los intercambios de las celebraciones del Tatei Neixa, Cambio de Techo y
Hikuri Neixa. Esta exclusion se debe a conflictos con dicho tukipa, los cuales dieron como

resultado la ruptura de los lazos de intercambio y participacion ritual. ;Podria ser éste el



mismo caso de, por ejemplo, Santa Gertrudis? Este fukipa, de relativa independencia a San
Andrés Cohamiata, al parecer estaba integrado anteriormente al sistema de reciprocidades

(Gutiérrez del Angel, comunicacion personal).

Por otro lado, se aprecia un evidente incremento de las relaciones con el tukipa de Cabeza
de Venado, Maxamuu. Se dice que éste tukipa inici6 siendo un xiriki, pero que ha crecido
al grado de tener ahora la funcion de un tukipa, aunque no es denominado como principal
por no estar incluido en los intercambios del peyote. De hecho, algunos autores como
Jauregui et al (s.f)) y Gutiérrez del Angel (2002a) no lo consideran perteneciente a la region
de Tateikie, aunque Weigand (1992b) lo define como un anexo de la comunidad.
Fen6émeno similar sucedidé con Tierras Blancas. De ser considerado un xiriki, ahora tiene la
funcion de un fukipa, aunque, a diferencia del anterior, si es denominado como principal y
como perteneciente a la region. Si bien Tierras Blancas no actué como grupo ritual en la
Semana Santa, se tiene conocimiento de que estuvo presente como parte del grupo de San

José.

Pero, (las reciprocidades estdn limitadas al intercambio del peyote? ;Qué sucede con
aquellos fukite no incluidos? Gutiérrez del Angel (2002a) indica que ciertos fukite no
considerados como principales se integran al sistema por medio del intercambio de
productos varios, es decir, por medio de intercambios comerciales. “La compra misma debe
verse como una modalidad del intercambio” (Lévi-Strauss, 1985 [1949]: 183). Gutiérrez
del Angel ubico intercambios de peyote por algodéon o pescado entre San Andrés
Cohamiata o Las Pitayas y El Chalate. Esto lo lleva a enunciar que se logra vislumbrar una
importante distincion laboral distribuida entre, quizas, recolectores de peyote y cazadores
de venado, por un lado, y pescadores y recolectores de algodén por el otro. Es decir, los

intercambios definen también la division del trabajo en la comunidad.

Al andlisis del sistema general de intercambios debe de agregarse el analisis de los
intercambios comerciales y de la manera en como operan los matrimonios a nivel tukipa.
Asi, podriamos analizar el sistema en su totalidad y tendriamos mas pautas para determinar

si la organizacion social wixarika de San Andrés Cohamiata responde a una sociedad de



mitades y / o a una sociedad de casas, comprender la division del trabajo y, de manera

general, entender el manejo del poder.

4.3. El sistema de cargos de los xukurikate y el parentesco

La razon por la que he insistido respecto a y levantado preguntas sobre los intercambios y
el matrimonio, tiene relaciéon con lo que serd presentado a continuacion. Al hablar de
sucesiones, en el apartado de herencia y sucesion del capitulo anterior, mencioné que
existen ademas, otros mecanismos de obtencion de los cargos. Estos mecanismos tienen
que ver con las alianzas y con métodos coercitivos para aceptar un cargo. A manera de
hipdtesis, manejo que existe, o existia una estrecha relacion entre los intercambios, los
cargos y las alianzas, especialmente las alianzas concertadas. Las alianzas refuerzan los
lazos de los intercambios, y las jerarquias, divisiones, y relaciones de poder derivados de
los anteriores, por medio de la exogamia, que permite un cierto intercambio de cargos entre
tukite, y de la endogamia, que permite que los cargos, y las jerarquias y prestigio que estos
conllevan, se mantengan dentro del tukipa. Pero, antes de ahondar en el tema, seran

descritos los mecanismos:

4.3.1. Mecanismos de obtencion de los cargos

4.3.1.1. Jicaras por sucesion familiar

La manera principal de obtener una jicara es por sucesion familiar. No abundaré sobre el
tema porque ya ha sido descrito anteriormente, s6lo mencionaré los puntos importantes. La
sucesion es bilateral, es decir, se pueden suceder jicaras tanto de la familia de la madre
como de la familia del padre. De acuerdo con uno de mis informantes, son las primeras que
deben tomarse, aunque hasta ahora no se ha podido confirmar que haya un orden y se
maneja como hipétesis que se otorgan primero las de menos jerarquia, para adquirir
experiencia en la peregrinacion. Primero sucede el hijo mayor y al parecer, uno no
comienza a tener cargos sino hasta que se haya casado. Por ello se dice que /a jicara es de

la pareja. Ello me llevo a ubicar un segundo mecanismo de obtencion de los cargos:



4.3.1.2. Jicaras por alianza

Hasta el momento, no habia considerado un aspecto de suma importancia: los cargos se
cumplen en pareja. Tanto Schaefer (1990) como Kindl (1997) nos confirman que la pareja
en conjunto cumple con las obligaciones que los cargos conllevan. Si bien el cargo es
otorgado solo a la mujer o al vardn, es necesaria la cooperacion del conyuge para llevar a
cabo exitosamente las labores. Una de mis informantes me indica el caso de un varon, al
que le fue otorgado un cierto cargo, pero cuya mujer se rehuso a tomar. Fue necesario que
los kawiterutsiri convencieran a la mujer para que su esposo pudiera cumplir con el cargo.
Sin la cooperacion de la mujer, era imposible que el varon tomara la jicara. La mujer acepto
a reganadientes, llorando y quejandose de la cantidad de trabajo que tendria que hacer
ahora que ambos tenian cargo. Es preciso mencionar que se document6 el caso de dos
varones a quienes les fueron otorgadas jicaras atin siendo solteros. El primer varén asumio
la responsabilidad de cumplir con el cargo activo de su padre, quien muri6 antes de
terminar con el ciclo de cinco afios. El segundo var6n, cuyo padre también habia muerto,
tuvo que tomar un cargo “pendiente” de su padre. En ambos casos, los varones fueron
auxiliados en las obligaciones del cargo por sus madres o hermanas. Es decir, en todos los

casos, se precisa de la ayuda femenina, sea de la esposa o de la madre o hermanas.

Al contraer matrimonio, uno tiene la obligaciéon de cumplir también con los cargos
sucedidos a su conyuge. Una vez que se ha cumplido con las jicaras de la familia, y a veces
antes de que esto suceda, se debe cumplir con las jicaras de la familia del conyuge. Ya que
el cargo se dice “es de ambos”, un varén también cumple con las jicaras sucedidas a su

esposa, asi como ella cumple junto con su esposo con las de éL

Las genealogias de cargos levantadas durante las estancias en campo, también evidencian el
cumplimiento de jicaras por alianza. Tomemos como primer ejemplo al padre de Ego de la
genealogia de cargos Ic. El varén cumplio con seis cargos: 1. Na’ariwame en Las Pitayas,
2. Tatatari en Las Guayabas, 3. Paritsika en San Andrés Cohamiata, 4. Takutsi en San

Andrés Cohamiata, 5. Yekwawame en Las Guayabas e, 6. Itsuwa ya en San Andrés



Cohamiata. Supongo que la primer jicara fue sucedida por su familia paterna, ya que sus
padre, abuelo y el hermano del abuelo cumplieron cargos no definidos en dicho fukipa. La
cuarta jicara fue sucedida por su familia materna, ya que el hermano de su madre cumplié
con el mismo cargo. Asumo asi mismo que las tercer y sexta jicara fueron adquiridas por
sucesion materna, por haber sido cumplidas en el tukipa de dicha familia. Las segunda y
quinta jicaras no parecen haber sido sucedidas por via matrilateral o patrilateral. Sin
embargo, la segunda jicara fue cumplida también por el hermano y la hermana de la esposa,
lo que me lleva a concluir que fue adquirida por alianza. Conjeturo que lo mismo sucedid

con la quinta jicara.

El segundo ejemplo para ilustrar lo anterior lo ubico en la genealogia de cargos le. El
padre de Ego cumpli6 con tres jicaras: 1. Yekwawame en Las Pitayas, 2. Tsauxirika en Las
Pitayas y, 3. r kuekame en Las Pitayas. Asi mismo, vemos que la abuela materna de Ego
cumplié con esos mismos cargos en el mismo tukipa, ademas del cargo de Paritsika en San
Andrés Cohamiata. Tengo conocimiento de que dicha mujer pertenecia al fukipa de San
Andrés, mientras que su esposo pertenecia al tukipa de Las Pitayas. Asumo que la mujer
adquirio los cargos cumplidos en Las Pitayas por alianza y el cargo cumplido en San
Andrés Cohamiata por sucesion familiar. El padre de Ego, al contraer matrimonio con la

hija de dicha mujer, adquiri6 esos mismos cargos, excepto el de Paritsika, por alianza.

Un tercer ejemplo lo encontramos en esta misma genealogia. La tia paterna de Ego cumpli6
con el cargo de Kinapuwame en Las Guayabas. Sin embargo, ninguno de sus familiares ha
cumplido cargos en dicho fukipa. Al analizar la genealogia de su conyuge (genealogia de
cargos 1b), se aprecia que la familia ha cumplido cargos en Las Guayabas por sucesion

matrilateral. Propongo que la jicara fue adquirida por alianza.

Finalmente, un cuarto ejemplo lo encuentro en la genealogia de cargos If. La esposa del
hermano del esposo de Ego cumplié con la jicara de Paritsika en San Andrés Cohamiata. Si
bien su familia ha cumplido cargos en San Andrés, ninguno ha tomado el de Paritsika. Al

analizar la genealogia de su esposo (genealogia de cargos le), queda claro que la jicara fue



obtenida por alianza, habiéndola adquirida su esposo previamente por sucesion

matrilateral.

4.3.1.3. Jicaras por manda

Hablando con una de mis informantes, supe que ella y su esposo en 2002 recibieron cargo
de teiwari neuweme por su hijo, es decir, el nifio tiene el cargo pero lo cumplen los padres.
El nifio recibid este cargo de su abuelo paterno y me dicen que es porque “la tradicion del
abuelito estd involucrada con las cosas benditas del callihuey [tukipa], y por ello su nieto o
bisnieto tienen que llevar ese cargo”. Con respecto a este cargo, otro informante cercano a
la familia me dijo que se toma porque es una especie de manda, es decir, el nifio se
enfermo, el mara’akame, curandero, lo alivio y les dijo que a manera de paga, o manda,
debian tomar un cargo. Este cargo estd de cierta manera involucrado con la sucesion.
Aunque también los cargos por manda no necesariamente refieren a sucesion. Esto se vio
claro cuando levanté la genealogia de uno de mis informantes (ver genealogia de cargos
1b), pues en su familia hay una jicara de Yurianaka que no parece heredada, pues aparece
aislada. Al preguntarle, me dice que es porque fue adquirida por manda. No se sabe si esas

jicaras por manda posteriormente sean heredadas.

Las mandas tienen una funcidn coercitiva, pues “obligan” a un individuo a que tome algiin
cargo heredado o no. Ya que cumplir un cargo no es obligatorio, pues el individuo puede
decidir entre tomarlo o no, al hacer una manda, se debe de pagar tomando un cargo. Uno de

mis informantes me dice:

Por ejemplo que, si mi hijo se enfermd, que se estaba muriendo, si de hecho se tiene
que mostrar muy claramente. Si me dice a mi, no pues, por decir, que mi hijo que
tiene que estd deshidratado, esta el estdmago mal, que lo estdn comiendo las
lombrices, y entonces me dice, bueno pues yo le puedo decir, bueno, para esto yo le
voy a dar advendazol porque con esto mato yo a los, y una vez que ya maté a las
lombrices con el advendazol, metronidazol, entonces el mara’akame va a decir,

bueno aqui ya se hizo y ahora si tu quieres que también tu hijo, ya que se alivio,



estas de acuerdo que vas a recibir un cargo de jicarero yo tengo que decir si, pero
siempre y cuando mas adelante que no me vaya a pasar una desgracia, si no, pues

€so no seria cierto, eso tengo que ver y hablar y pensar seriamente.

Las mandas nos muestran que cumplir con un cargo no es necesariamente obligatorio.
Como se afirma en el apartado de herencia y sucesion, dentro del capitulo sobre el sistema
de parentesco wixarika, la voluntad es un factor importante. Uno no hereda propiamente un
cargo, mas bien hereda la oportunidad de poder portar una determinada jicara. A pesar de
que, al parecer, muchos individuos podrian tener la oportunidad de adquirir un cargo, no
todos tienen la capacidad de tomarlo, por no estar comprometidos con el costumbre. Si a
esto le agregamos que las jicaras solo corren dentro de determinadas familias y que el
individuo puede decidir entre aceptar un cargo o no, tenemos como resultado el que haya
individuos que porten una misma jicara o jicaras diferentes por periodos prolongados, por
ser ellos los unicos disponibles. A esto le debemos también la variacion en el numero de
cargos presentes en cada ciclo y la existencia de mecanismos coercitivos como las mandas,
que obligan a un individuo a tomar un cargo heredado o por alianza, o un cargo que aunque
no haya sido heredado, “haga falta” en la fila de peregrinos durante el ciclo

correspondiente.

4.3.2. ;Intercambio de jicaras?

Al 1inicio del apartado mencioné que considero que las alianzas refuerzan los lazos de los
intercambios. Si bien no se ha podido demostrar que haya un intercambio de mujeres, pues
se carece de datos suficientes, propongo que por medio de la exogamia a nivel xiriki y
tukipa, se da un cierto intercambio de jicaras. Al poder adquirir por alianza las jicaras de la
familia de su conyuge, un individuo garantiza la sucesion de éstas a su progenie, y con ello,
la jerarquia y prestigio que conllevan. Si una familia, por medio de la alianza, tiene la
oportunidad de adquirir jicaras de alta jerarquia, como la de Tsauxirika, podria con ello
acceder a la toma de decisiones sobre dicho fukipa, e incluso de la comunidad, por ser el

Tsauxirika lider de los jicareros, y por ende, kawiteru.



La exogamia, evidenciada en el analisis de las genealogias, bien podria estar estrechamente
ligada a la hipergamia, para adquirir cargos de mayor jerarquia, mientras que la endogamia,
tendria la funcion de evitar la hipogamia y el acceso de familias de menor prestigio o rango
a posiciones que pudieran comprometer el control del tukipa y eventualmente, de la
comunidad. En el caso del xiriki, ya hemos visto que la endogamia se prefiere, o preferia,
para mantener las fiestas exclusivas a la familia, y con ello, los bienes y el control. Lo

mismo podria suceder a nivel tukipa.



5. CONCLUSIONES: PARENTESCO Y PODER

A lo largo de esta tesis, fue posible vislumbrar que hay una estrecha relacion entre el
parentesco y el poder, evidenciada principalmente, aunque no so6lo en, el sistema de cargos

de los xukurikate.

5.1. La preponderancia de los kawiterutsiri

El analisis de los diferentes sistemas de cargos: autoridades civiles itsukate, autoridades de
la Iglesia y xukurikate, y sus ciclos festivos, indica que los ancianos kawiterutsiri juegan un
papel preponderante en la toma de decisiones de la comunidad. Son ellos quienes eligen a
los diferentes cargos, quienes designan a las autoridades, y en quienes finalmente recae el
manejo del poder, tanto politico como simbdlico. Sus decisiones afectan a la comunidad en

conjunto.

La interrelaciéon de los sistemas de cargos mencionada en el primer capitulo da como
resultado la siguiente jerarquia de cargos en la comunidad:

1. Xukurikate

2. Iglesia

3. Civiles

Tanto en el caso de las autoridades de la Iglesia como en el de las autoridades civiles, su
poder se valida por medio de los xukurikate. Durante la Semana Santa, los xukurikate son
quienes luchan contra las deidades del inframundo y permiten la restauracion del orden. En
el Cambio de Varas y el primer Volteado de la Mesa, los esfuerzos de los xukurikate se
enfocan a evitar que las deidades del inframundo interfieran con los propositos de las
celebraciones. No es coincidencia que los xukurikate estén presentes en la mayoria de las
celebraciones de la comunidad. Su labor en la constante lucha entre las deidades solares y

las deidades del inframundo, y como reproductores del orden social y del mundo, por



medio de la peregrinacion a Wirikuta, es de suma importancia para el total de la

comunidad.

Se debe tomar en cuenta también que la organizacion de las autoridades civiles esta basada
en un conjunto de relaciones en conflicto generadas en el contexto del tukipa. Los
kawiterutsiri, ademas de conformar el Consejo de Ancianos, son lideres de los xukurikate
de cada rfukipa. Sus acciones reflejan las relaciones de poder entre grupos domésticos en
contradiccion. Las alianzas entre kawiterutsiri de diferentes fukipa resultan en la eleccion
de las autoridades civiles. Las revelaciones oniricas son la exégesis de la lucha de poder

politico y econémico de las diferentes localidades y grupos domésticos de la comunidad.

Al ser lideres del grupo de los xukurikate, los kawiterutsiri son poseedores del
conocimiento religioso y mitico, de las historias familiares y de los hechos historicos. A
nivel tukipa, los kawiterutsiri también son decisivos en la toma de decisiones y en la
organizacion social. Son los genealogistas e historiadores del tukipa y de la comunidad. Los
xukurikate, como grupo, son los encargados de la reproduccion y perpetuacion del mundo
tal y como se le conoce. Los kawiterutsiri, si bien tienen injerencia en las decisiones
importantes, tienen también una gran responsabilidad al dirigir las filas de los tukite y
xirikite, por ello: “El cargo asumido implica poder, pero ante todo es un servicio que se

presta y, en cierto sentido, es una carga” (Geist: 1997: 21).

5.2. El sistema de parentesco y los cargos

El andlisis del sistema de parentesco y matrimonio wixarika permiti6 comprender la

reproduccion de los xukurikate como agentes sociales desde diversas perspectivas:

La terminologia de parentesco indico cudles son los términos para designar a los parientes
y la extension y limites de lo considerado como familia. Ademas, defini6 a la hermana de la
esposa y al hermano del esposo como coényuges preferenciales. Incluye términos para
aquellos parientes por alianza considerados como rivales por ser conyuges preferenciales

del conyuge preferencial de Ego. Si bien la terminologia no tiene, en apariencia, relacion



con los cargos, la tiene con las alianzas y sus mecanismos, los cudles si estan relacionados a

los cargos.

El analisis del sistema de matrimonio documentd la existencia de alianzas concertadas,
entre otros mecanismos. Si bien las concertaciones de matrimonio ya no son frecuentes, se
espera que los padres de los conyuges estén de acuerdo con el matrimonio. La prohibicion
del incesto y los parientes preferenciales, indica la presencia de endogamia, la cual esta
estrechamente relacionada a la concertacion de matrimonios. Mantener “la sangre junta”,
“evitar que se vaya a otro lado”, permite que las actividades de subsistencia y las fiestas
sean exclusivas al grupo familiar. Cabe recordar que las fiestas y las actividades de
subsistencia, tales como la siembra y cosecha de maiz, estan ligadas, lo mismo que las
fiestas y los cargos. El proposito de la endogamia es el mantenimiento de los cargos dentro

del grupo familiar, la cohesion del grupo y el control de la extension del mismo.

Se pudo observar también que los matrimonios poliginicos estan relacionados al prestigio y
poder econdmico de un varon. Igualmente, se documentd que la poliginia sororal es un tipo
de matrimonio preferencial en el caso de la poliginia. Considero que puede considerarsele
como un mecanismo para evitar la entrada de muchos varones al grupo familiar. Al
analizar las reglas de residencia, se encontrd que es preferencial que los conyuges vivan en
las tierras del padre de la esposa, con lo que el varon forma parte del grupo familiar de la
esposa y tiene la obligacion de participar en las labores de subsistencia y rituales del grupo.
Si bien podria parecer mas conveniente permitir la entrada a mas varones desde el punto de
vista de las actividades de subsistencia, en el dmbito ritual implica compartir la fiesta con

mas familias, y por ende, compartir los cargos.

Sin embargo, no sdlo se practican matrimonios endogamicos. Se document6 también la
presencia de exogamia. La exogamia permite la captaciéon de nuevos individuos, y por
ende, de nuevos cargos a la familia. Si se recuerda que los cargos estan ligados a una
jerarquia de prestigio, ambas practicas, en apariencia contradictorias, estan justificadas. Si
la familia tiene una jicara de jerarquia alta, se evitard que ésta y su prestigio, sean

compartidos por otros grupos familiares. Si no se tienen jicaras, o si se tienen jerarquias de



menor prestigio, se buscara contraer alianzas con grupos familiares cuyas jicaras puedan

garantizarles una mejor posicion dentro de la escala jerarquica.

Las reglas de descendencia indican que el reconocimiento social de la progenie es
cognaticio, pues se reconoce a los hijos a partir de ambos padres. La pertenencia a un grupo
familiar se obtiene por nacimiento y por alianza. Las reglas de herencia y sucesion
confirman lo anterior, especialmente en el caso de la sucesion de los cargos xukurikate, ya
que las jicaras se pueden suceder por via materna y por via paterna o bien, adquirir por
matrimonio. Sélo los individuos que pertenecen al grupo familiar por alguno de los
anteriores mecanismos, tienen oportunidad de cumplir el cargo de una determinada jicara

que corra en la familia.

El parentesco espiritual demuestra que a los compadres, comadres y ahijados, se les
considera dentro de la misma categoria de los parientes consanguineos y por alianza: son
parte de la familia. Por ello, las reglas de la prohibicion del incesto aplican en su caso. No
se sabe hasta el momento si el parentesco espiritual esta de alguna manera relacionado con
los cargos. Se pudo observar que al establecer un lazo espiritual con ciertos individuos,
inmediatamente se nulifica la posibilidad de contraer matrimonio con ellos, por lo que de
alguna manera se evita el compartir jicaras por alianza. El parentesco espiritual podria ser
un mecanismo ventajoso que permite incluir a ciertos individuos dentro del grupo familiar
sin tener que compartir un cargo con ellos. Sin embargo, se precisa de mas informacion
para poder aseverar lo anterior. Hasta el momento se ha ubicado que los lazos espirituales
se establecen en muchos casos con mestizos o con wixaritari con cierto poder econdmico.
Lo anterior me lleva a pensar que lo que se trata de garantizar es el bienestar del hijo /
ahijado, ademas de la obtencion de ciertos beneficios para la familia y la ayuda y el apoyo

en casos de necesidad.

De lo anterior, se puede concluir que los xukurikate, como agentes sociales, restringen su
reproduccion a los mecanismos del parentesco. Su reproduccion estd ligada a las alianzas,
la descendencia y la sucesion. Las revelaciones oniricas de los kawiterutsiri, como se

menciono anteriormente, son la exégesis de los anteriores mecanismos.



5.3. Organizacion social y parentesco

El analisis de la organizacion social de la comunidad, permitié vislumbrar que los tukite y
xirikite estan organizados por medio de los mecanismos del parentesco. Los xirikite,
definidos en el apartado anterior como grupos familiares, precisan, como ya fue
mencionado, de la descendencia y la alianza para su reproducciéon. Se nace dentro de un
xiriki, y se puede pertenecer a otro por medio del matrimonio. Lo que une a los individuos
pertenecientes a un xiriki, es el parentesco hacia un antepasado directo, el cual es
genealégicamente demostrable. La autoridad en el xiriki la tiene el anciano de mas edad. El,
a la manera de los kawiterutsiri de los tukite, es quien toma las decisiones y quien tiene
injerencia sobre los diversos asuntos que atafien a su grupo familiar. Es al mismo tiempo

lider religioso.

Lo que une a los individuos pertenecientes a un tukipa es el parentesco hacia una deidad.
La pertenencia al fukipa se obtiene también por medio de la descendencia y la alianza. Se
nace dentro de un fukipa, y se puede pertenecer a otro por medio del matrimonio. Si bien en
los tukite las relaciones de parentesco no son genealdogicamente demostrables, los
mecanismos del parentesco operan en su organizacion; el parentesco lo subyace por medio
de las sucesiones y las alianzas. Asi como se puede pertenecer a mas de un xiriki, se puede

pertenecer a mas de un fukipa.

Tanto a nivel xiriki como a nivel tukipa, aunque de manera mas compleja en éste ultimo,
los cargos pueden ser considerados vehiculos de transmision del poder. Me atrevo a afirmar
que las mujeres también son vehiculos de transmision del poder, pues por medio de las
alianzas, se puede acceder a los bienes simbdlicos, al prestigio y a la jerarquia de un xiriki o
tukipa. Considero que lo anterior puede sustentarse en la documentacion de la endogamia y
exogamia que se presenta en ambos niveles. Los matrimonios a nivel fukite muestran una
clara tendencia a limitarse a unos cuantos o realizarse dentro de un mismo fukipa. Desde
esta perspectiva, la endogamia y exogamia bien podrian estar relacionadas a la anisogamia,

ya sea hipogamica o hipergédmica.



Los intercambios juegan un papel muy importante dentro de la reproduccion de la
organizacion social. Por medio de ellos, se permite establecer y mantener lazos entre
grupos familiares, kawiterutsiri y finalmente, entre tukite, los cuales se reflejan en la accion
ritual y derivan en alianzas rituales, econémicas y politicas; jerarquias y poder.

Hasta el momento, se tiene conocimiento de la existencia de intercambios rituales, y hasta
cierto punto, de intercambios comerciales (Gutiérrez del Angel, 2002a), sin embargo, para
considerar al sistema en su totalidad, se precisa incluir a las mujeres dentro del circuito. La
presente investigacion carece de datos suficientes para completar lo anterior, aunque aporta
datos que pueden ser de utilidad para investigaciones posteriores. Como hipdtesis, manejo
que el intercambio de mujeres conlleva un intercambio de jicaras; un intercambio de
cargos, lo que implica un cierto intercambio de prestigio y de posiciones dentro de la escala

jerarquica.

Respecto a la organizacion social wixarika siendo un ejemplo de las sociedades de casas, si
bien se encuentran muchas caracteristicas que podrian hacerlos encajar en dicha teoria,
como: la presencia de estructuras fisicas ligadas a los niveles de organizacion social,
descendencia cognaticia, autoridad del xiriki o tukipa concentrada en una persona,
descendencia de un antepasado mitico, exogamia y endogamia, anisogamia, variabilidad
temporal en los intercambios, entre otras cosas, no es posible hacer dicha afirmacion sin
comprobar que las casas estan inmersas en un contexto asimétrico de interaccion
competitiva a lo largo del tiempo. Es indispensable demostrar la existencia del connubium
asimétrico. Para ello, es necesario un estudio diacrénico que analice la interaccidon entre
tukite, que considere las inclusiones y exclusiones del sistema de intercambios, los
matrimonios tanto a nivel xiriki como a nivel tukipa, y las alianzas rituales y politicas, entre
otros aspectos, puesto que las anteriores son estrategias que edifican la base del estatus y el

poder y que constituyen las jerarquias y los cambios historicos (Gillespie, 2002a).



5.4. Parentesco y poder

Por medio del andlisis del sistema de cargos xukurikate, desde la perspectiva del sistema de
parentesco y matrimonio, se ubicd que las alianzas, sucesiones e intercambios son
mecanismos de transmision y mantenimiento del poder en la comunidad. Su interrelacion
contribuye a la creacion de estrategias que permiten establecer lazos, mantener jerarquias y
concentrar el poder entre determinados individuos, grupos domésticos o tukite. Estas
estrategias influyen en la toma de decisiones rituales, politicas, econémicas y sociales que

atafien a la comunidad.

En este momento, quisiera retomar la afirmacion de Manning Nash sobre el sistema de
cargos representando para las sociedades ladinas lo mismo que el parentesco para las
sociedades africanas (1958: 68). En el caso del sistema de cargos de los xukurikate, el
parentesco subyace a la organizacion de cargos, no la equivale. Considero que no se puede
homologar uno con el otro. Ambos son importantes vehiculos de la reproduccion social,
que pueden operar conjuntamente. Tal y como afirma Villa Rojas (1947), en algunos casos

el parentesco es la estructura sobre la que se basa el sistema de cargos.

El presente estudio comprueba ademds que, contrario a la enunciacion de Weigand (1992a)
respecto a que las jerarquias del recinto religioso fuki ya no funcionan adecuadamente, pues
el sistema social que las sustentaba se ha colapsado, en San Andrés Cohamiata la estructura
se mantiene vigente. Si bien algunos aspectos han sufrido modificaciones o se han perdido,
como las alianzas concertadas, se han encontrado mecanismos coercitivos que, hasta cierto
punto, permiten que se perpetue.  Se documentd que las mandas obligan a ciertos
individuos a tomar cargos que probablemente no se cumplirian si se tuviera la opcion de

decidir.

Si bien el presente estudio aporta datos utiles para el posterior analisis de las cuestiones del
sistema de cargos xukurikate, el sistema de parentesco y matrimonio wixarika, y el manejo
del poder, encuentra sus limitaciones en su enfoque sincronico. Considero necesaria la

elaboracion de estudios diacronicos que permitan complementar lo anterior. Seria



interesante analizar también qué sucede en otras comunidades wixaritari para elaborar

estudios comparativos.

Mas que encontrar respuestas, mi proposito fue levantar nuevas interrogantes que puedan

ser contestadas por estudios posteriores.



APENDICE 1: GRAFICAS Y ESTADISTICAS DE LAS GENEALOGIAS

Se realiz6 una base de datos de los individuos presentes en las genealogias durante las

salidas de campo. La base de datos arroja la siguiente informacion:

Informacion general:

Total de individuos registrados: 509
Vivos: 460 (90.4%)

Muertos: 49 (9.6%)

Individuos registrados

49

O Vivos
B Muertos
460

Sexo:

Masculino: 249 (48%)

Femenino: 260 (52%)

Sexo de los individuos registrados
249 O Mujeres

B Hombres




Lugar de nacimiento 1 (general):
En la comunidad de Tateikie: 404
En otras comunidades wixaritari: 85
Fuera de la region wixarika: 5

Desconocido: 15

Lugar de nacimiento 2 (especifico):
Carretones de Cerritos, Nay.: 10
Cabeza de Venado, Jal.: 8

El Carrizal, Jal.: 1

Cohamiata, Jal.: 47

El Colorin, Nay.: 18

Guadalupe Ocotéan, Nay. : 42
Guadalajara, Jal.: 3

Hidalgo: 1

Las Guayabas, Jal.: 125

Las Latas, Jal.: 3

Las Pitayas, Jal.: 20

Michoacén: 1

Pescuezon, Nay.: 1

San Andrés Cohamiata, Jal.: 186
San José: 2

San Miguel Huaistita, Jal.: 16
Santa Catarina, Jal.: 1

Santa Cruz, Jal.: 1

Tonalisco, Jal.: 7

Tuxpan de Bolafios, Jal..: 1



to 1 (general)

imien

Lugar de nac

0O Tateikie

B Otras comunidades wixaritari

O Fuera de la region wixarika

0O Desconocido

515

85

to 2 (especifico)

imien

Lugar de nac

Tuxpan de Bolaiios, Nay.
Tonalisco, Jal.

Santa Cruz

Santa Catarina, Jal.

San Miguel Huaistita, Jal.

San José, Jal.

San Andrés Cohamiata, Jal.

20

Pescuezon, Nay.

Michoacan

Las Pitayas, Jal.
Las Latas, Jal.

Las Guayabas, Jal.
Hidalgo

Guadalajara, Jal.

Gpe. Ocotan, Nay.

1 Colorin, Nay.

i

Cohamiata, Jal.

El Carrizal, Jal.
Cabeza de Venado, Jal.

Carretones de Cerritos, Nay.
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Cohamiata, Jal.: 47

Las Guayabas, Jal.: 125

Las Pitayas, Jal.: 20

El Carrizal, Jal.: 1

San Andrés Cohamiata, Jal.: 186
San José: 2

San Miguel Huaistita, Jal.: 16

Tonalisco, Jal.: 7

Lugar de nacimiento de los nacidos dentro de la
comunidad de Tateikie

O Cohamiata

@ Las Guayabas

O Las Pitayas

O Carrizal

B San Andrés Cohamiata
O San José

@ San Miguel

O Tonalisco

125

Individuos nacidos en otras comunidades wixaritari:
Carretones de Cerritos, Nay.: 10

Cabeza de Venado, Jal.: 8

El Colorin, Nay.: 18

Guadalupe Ocotén, Nay.: 42

Las Latas, Jal.: 3

Pescuezon, Nay.: 1

Santa Catarina, Jal.: 1

Santa Cruz, Jal.: 1

Tuxpan de Bolafios, Nay.: 1



Individuos nacidos en otras comunidades wixaritari

O Carretones de Cerritos, Nay.
B Cabeza de Venado, Nay.
OEl Colorin, Nay.

O Gpe. Ocotan, Nay.

B Las Latas, Jal.

O Pescuezon, Nay.

B Sta. Catarina, Jal.

O Sta. Cruz

B Tuxpan de Bolafios, Nay.

Individuos nacidos fuera de la region wixarika:
Guadalajara, Jal.: 3
Hidalgo: 1

Michoacéan: 1

Individuos nacidos fuera de la region wixarika

O Guadalajara, Jal.
@ Hidalgo
O Michoacan




Residencia:
Tateikie: 408

Otras comunidades wixaritari: 77

Fuera de la region wixarika: 19

Desconocida: 5

77

Lugar de residencia

19 5

0O Tateikie

0O Desconocida

B Otras comunidades wixaritari

DO Fuera de la region wixarika

408

Residencia en Tateikie:

Cohamiata: 49
Las Guayabas: 119
Las Pitayas: 4

San Andrés Cohamiata: 217

San Miguel Huaistita: 8

Tonalisco: 10

Topolobampo: 1

Residencia en la comunidad de Tateikie

8 101 49

21

O Cohamiata

B Las Guayabas
O Las Pitayas

O San Andrés C.
B San Miguel H.
O Tonalisco

B Topolobampo




Residencia en otras comunidades wixaritari:
Cabeza de Venado: 2

Carretones de Cerritos: 1

El Ciruelar: 9

El Colorin: 24

Guadalupe Ocotan: 38

Las Latas: 3
Residencia en otras comunidades wixaritari
321 9 O Cabeza de Venado
‘ B Carretones de Cerritos
’ OEI Ciruelar
O El Colorin
38 . ‘4 B Gpe. Ocotan
O Las Latas

Residencia fuera de la region wixarika:

E.E.UU.: 6

Guadalajara, Jal.: 8

Puerto Vallarta, Jal.: 1

Tepic, Nay.: 4

Residencia fuera de la region wixarika
4
6

OEEUU
B Guadalajara
O Puerto Vallarta
O Tepic




Estado civil:

En alianza: 298 (58.5%)
Separados: 10 (2%)
Solteros: 201(40.5%)

Estado Civil

O En alianza

B Separados
O Solteros

Tipos de alianza (incluyendo las separaciones):

Individuos en alianza monogamica: 265 (86%)

Individuos en alianza poliginica: 43 (14%)

Tipos de alianza
43

O Monogamia
@ Poliginia

e

265




Alianzas concertadas:

De los anteriores individuos en alianza (incluyendo las separaciones):

Individuos con alianza poliginica no concertada: 30 (9.7%)

Individuos con alianza poliginica concertada: 13 (4.2%)

Individuos con alianza monogéamica no concertada: 253 (82.1%)

Individuos con alianza monogéamica concertada: 12 (4%)

Alianzas concertadas y tipos de matrimonio

30

12

O Poliginicos concertados
M@ Poliginicos no concertados
O Monogéamicos concertados

0O Monogéamicos no
concertados

Cargos religiosos tradicionales (xukurikate):

Individuos que han tenido uno o mas cargos: 103 (20.2%)

Individuos que nunca han tenido un cargo: 406 (79.8%)

103

Individuos con uno o mas cargos religiosos tradicionales

O Con cargo

M Sin cargo




Estado civil de los individuos con cargos religiosos tradicionales:
Individuos en alianza: 97 (94.2%)

Separados: 2 (1.9%)

Solteros: 4 (3.9%)

Estado civil de los individuos que han cumplido cargos

a

O Solteros

B En alianza

O Separados




APENDICE 2: GLOSARIO DE TERMINOS WIXARIKA

¢ pari — Pequeio banco, hecho de carrizo y piel de venado.

¢ parimukuane — Los Bancos. Lugar ubicado a dos kilometros de San Andrés

Cohamiata, donde se realiza la ceremonia de Cambio de Varas.

‘uka — Mujer.
‘uki — Hombre.
r — Flecha.

r kame — Piedra de cristal o cuarzos que representan la materializacion de las almas de
los antepasados.

r kate —Pluralde r kame.
r kuekame — Cargo religioso tradicional encargado de cuidar la vara mayor del tukipa.
r tsut — Nombre wixarika del tukipa de Las Pitayas.
A — Prefijo posesivo de segunda persona. Ejemplo: Amama: Tu madre.
Ait kame — Cargo religioso tradicional del xiriki de Tonalisco, equivalente al Nauxa.
Arwasirin — Alguacil. Cargo civil.
Callihuey — Tukipa.

Eaka — Cargo religioso tradicional que representa a la deidad Nuestro Hermano Mayor el
Viento.

Hakeri — Angelito. Cargo religioso tradicional representado por un nifio (a).
Hakerite — Plural de hakeri.

Haramara — Direccion del universo equivalente al poniente.
Hauxamanaka — Direccion del universo equivalente al norte.

Hikuri — Peyote.

Hikuri Neixa — Danza del peyote.



Hikurikame — Peyotero. Aquel individuo que asiste a la peregrinacion pero que no porta
una jicara.

Hikurikate — Plural de peyotero.
Itsu — Vara.
Itsu texa — Nombre wixarika de la celebracion del Cambio de Varas.

Itsukame — Nombre wixarika de aquel individuo que porta una vara. Genérico para
autoridad civil.

Itsukate — Plural de itsukame.

Itsuwa ya — Cargo religioso tradicional que representa la autoridad del gobernador
tradicional de San Andrés Cohamiata.

Iyari — Corazon.

K r puxi— Nombre wixarika de la primer ceremonia de Volteado de la Mesa.

K ureta — Nombre wixarika del tukipa de Santa Barbara.

Kaitsa — Sonaja utilizada en la celebracion de Tatei Neixa.

Kanareru — Guitarrista. Cargo religioso tradicional que toca una guitarra pequena.
Kanari — Sindnimo de Kanareru.

Kapitani — Capitan. Cargo civil.

Karawar tya — Nombre wixarika del tukipa de Santa Gertrudis.

Kauyumari Muyaka — Nombre de uno de los lugares donde se ofrenda durante la
peregrinacion a Wirikuta.

Kawiteru — Anciano prestigiado.
Kawiterutsiri — Plural de kawiteru.
Kaxiwari — Torbellino. Cargo religioso tradicional relacionado a dicha deidad.

Kewimuka — Madre de los venados. Cargo religioso tradicional que representa a dicha
deidad.

Kiekari — Rancho. Comunidad.



Kierimanawe — Nombre wixarika del tukipa de San Miguel Huaistita.
Kii — Casa.

Kinapuwame - Cargo religioso tradicional que funge como uno de los segundos
cantadores en las celebraciones.

Kumitsariyu — Comisario. Cargo civil.

Kupuri — Aliento o alma.

Kuxupurite — Principales de los cargos religiosos tradicionales.
Kuyuaneneme — Kuyuaneneme Tatatari.

Kuyuaneneme Tatatari — Cargo religioso tradicional que funge como uno de los segundos
cantadores en las celebraciones.

Mara’akame — Curandero. Chaman.

Mara’akate — Plural de mara’akame.

Mawarixa — Nombre wixarika de la Fiesta del Toro.

Maxa — Venado.

Maxa’awaya — Astas de venado. Cornamenta.

Maxamu’u — Nombre wixarika del tukipa de Cabeza de Venado.

Muwieri — Flecha decorada con plumas en su punta superior.

Na’ariwame — Cargo religioso tradicional que representa a la deidad Lluvia del Desierto.
Namawiita Neixa — Nombre wixarika de la Fiesta del Espejo.

Nauxa — Cargo religioso tradicional. Jefe de la fila de los danzantes.
Naxiwiyari — Nombre wixarika de la celebracion de Las Pachitas o Carnaval.
Ne — Prefijo posesivo de primera persona. Ejemplo: Nemama: Mi madre.

Ne aix ¢ yaya — “Mi esposa la buena”. Término que se utiliza para designar a la primera
esposa.

Ne’ ya — Mi esposa.



Ne’ yari — Mi ahijado.

Ne’iwa — Mis hermanos. Mis primos.

Ne’iwaru — Mi cufiada, cuando el hablante es mujer.
Ne’ukarai — Mi esposa. “Mi vieja”.

Ne’ukirai — Mi esposo. “Mi viejo”.

Neixa — Danza. Nombre genérico para las celebraciones de corte religioso tradicional o
agricola.

Nek na — Mi esposo.

Nekema — Mi cufiado cuando el hablante es varon.
Nekematsi — Mi padre, cuando el hablante es varon.
Nekumari — Mi comadre.

Nekupari — Mi compadre.

Nekutsi — Mi abuela.

Nekuuri — Mi hermana mayor.

Nekuurika — Sindnimo de Nekuuri.

Nekuutsi — Sinonimo de Nekuuri.

Nekwe — Mi cuflado, cuando el hablante es mujer. Mi cufiada, cuando el hablante es varon.
“Mi potencial conyuge”.

Nekwetsi — Mi padre, cuando el hablante es mujer.
Nemama — Mi madre.

Nemamawari — Mi madrastra.

Nemaru — Sindnimo de nekutsi.

Nematsika — Mi hermano mayor.

Nematsu — Mi sobrino(a), cuando el hablante es vardn.

Nemiita — Mi hermana menor.



Nemu’e — Mi nuera / Mi suegro (a).

Nemu’ewari — Padrastro o Madrastra de mi esposo/ Esposa de mi hijastro.
Nemune — Mi yerno/ Mi suegro.

Nemunewari — Padrastro de mi esposa/ Esposo de mi hijastra.

Nemuuta — Mi hermana menor.

Nenamiki — Mi amiga. “Mi querida”.

Nenana — Mi madrina.

Nene ikixiwi — Esposo de la hermana de mi esposa, Esposo de la hermana de mi padre,
Esposo de la hermana de mi madre, Hijo(a) del hermano(a) de mi esposa, todos cuando el
hablante es vardn.

Nene ki — Sindnimo de Nene+kixiwi.

Neniwe — Mi hijo(a).

Neniwetsi — Mi sobrino(a), cuando el hablante es mujer.

Neniwewari — Mi hijastro(a).

Nepapa — Mi padre.

Netaru — Mi hermano(a) menor.

Netarutsi — Sinonimo de Netaru.

Netata — Mi padrino.

Netatatsi — Mi tio.

Netatawari — Mi padrastro.

Netei — Mi tia; mi madre.

Neteiwari — Mi madrastra.

Netetei — Mi tia.

Neteukari — Mi abuelo(a)/ Mi nieto(a).



Netsa’ixi — Mi consuegro(a).

Netsitsi — Mi madre.

Netutsi — Mi bisabuelo(a)/ Mi bisnieto(a).

Netuxerie — “Mis novias”.

Newar ka - Misuegra, cuando el hablante es varon.
Newarutsi — Sinonimo de nemama.

Newixi — “Mi rival”.

Nexerai — Esposo(a) de mi nieto(a)/ Abuelo(a) de mi esposo(a).
Neyau — Mi padre; Mi esposo.

Niwetsika — Cargo religioso tradicional que representa a la deidad del maiz.
Nutui — Huérfano(a).

Paritsika — Cargo religioso tradicional que representa a la deidad Nuestro Hermano Mayor
el Amanecer.

Patsiuri — Cargo religioso catolico.

Prioste — Cargo religioso catdlico.

Reunari — Cerro Quemado.

Sakutse — San José.

Suira — Tortilla gruesa.

T kakame — Deidad relacionada con El Diablo. Deidad del inframundo.

Ta — Prefijo posesivo de la primera persona plural. Ejemplo: Tamama: Nuestra Madre.
Takutsi — Cargo religioso tradicional que representa a la deidad Takutsi Nakawe.
Takutsi Nakawe — Nuestra abuela crecimiento.

Takutsi Watakame — Sinonimo de Takutsi Nakawe.

Takwa — Patio.



Takwamama — Cargo religioso tradicional encargado del takwa.

Tamaatsi Kauyumarie — Deidad Nuestro Hermano Mayor Venado del Este.
Tamatsi ‘Eekateiwari — Deidad Nuestro Hermano Mayor el Viento.
Tamatsi Paritsika — Deidad Nuestro Hermano Mayor el Amanecer.
Tanana — Nuestra Madrina. Virgen de Guadalupe.

Tatatari — Sinonimo de Kuyuaneneme Tatatari.

Tatei Kewimuka — Deidad Nuestra Madre de los Venados.

Tatei Matinieri — Lugar donde se dejan ofrendas durante la peregrinacion a Wirikuta.
Tatei Neixa — Danza de Nuestras Madres.

Tatei Niwetsika — Deidad Nuestra Madre el maiz.

Tatei Ut anaka — Deidad Nuestra Madre Tierra.

Tatei Wexika Wimari — Virgen de Guadalupe.

Tatei Xapawiyeme — Cargo religioso tradicional que representa al elemento geografico

Xapawiyeme.

Tateikie — Nombre wixarika de la comunidad de San Andrés Cohamiata.

Tatewari — Deidad Nuestro Abuelo Fuego. Cargo religioso tradicional que representa a

dicha deidad.

Tatewari Muwieri Mama — Conjunto de cargos religiosos tradicionales que van al final de

la fila de peregrinos.
Tats natsi — Santito de San Miguel Huaistita.

Tatutsi Maxakwaxi — Deidad Nuestro Bisabuelo Cola de Venado. Cargo religioso

tradicional que representa a dicha deidad.

Tatuwani — Gobernador tradicional.

Tawewiekame — Ancestro solar.

Tawexika — Nuestra Aguila. Nombre wixarika para designar el fukipa de San José.

Te’akata — Direccion del universo relacionada al centro.



Teiwari — Fuerefo.

Teiwarixi — Plural de teiwari.

Teiwari Yuavi — Xaturi Tsumpe.

Tejuino — Bebida fermentada hecha de maiz germinado.

Tenantse — Cargo religioso catdlico y cargo civil siempre ocupado por una mujer soltera,
viuda o divorciada.

Tepari — Hueco en el piso del fuki, de la Iglesia o de la Casa de Poder relacionado al
inframundo.

Tsauxirika — Cargo religioso tradicional, vinculado a Tamatsi Kauyumarie.
Tseriekame — Nombre wixarika del tukipa de Cohamiata.
Tsik ri — Ojo de Dios. Figura romboide hecha de carrizo y estambre.

Tsikuaki — Cargo religioso tradicional y de la Iglesia cuya funcion es trasgreder las normas
y el orden establecido.

Tuapurie — Nombre wixarika de la comunidad de Santa Catarina.

Tuki — Edificio principal del tukipa.

Tukipa — Nombre wixarika del complejo donde se llevan a cabo la mayoria de las
celebraciones de corte neixa. Estd compuesto por el edificio fuki, el patio takwa y algunos
xirikite.

Tukite — Plural de tukipa.

Tunuwame — Nombre wixarika del tukipa de San Andrés Cohamiata. Cargo religioso
tradicional ayudante del Tsauxirika.

Tupiri — Topil.

Tupiritsiri — Plural de topil.

Tutekuiyu — Nombre de un pequeno Cristo de la localidad de Cohamiata.
Tutsipa — Nombre wixarika de la comunidad de Tuxpan de Bolafios

Ut anaka — Cargo religioso tradicional que representa a la deidad Nuestra Diosa de los
Pescados.



Uxa — Pintura amarrilla que se usa en el rostro.

Uxat kipa — Lugar de Wirikuta donde los peregrinos hacen parada para dejar ofrendas.
Wainaruxi — Danzantes.

Wari — Sufijo equivalente al sufijo “astra” en castellano.

Warupituka tse — Nombre wixarika de la celebracion de Cambio de Mayordomos.
Waut a — Nombre wixarika de la comunidad de San Sebastian.

Weiya — Semana Santa.

Wexika — Aguila.

Wimarite — Grupo de cargos religiosos tradicionales relacionados a las direcciones
cardinales.

Wirikuta — Lugar sagrado ubicado en el desierto de San Luis Potosi. Direccion cardinal
equivalente al Este.

Wixarika — Huichol.
Wixaritari — Huicholes.
Wixieya — Novias.

Xaki — Mujer con el cargo religioso tradicional de Niwetsika que, durante la celebracion del
Hikuri Neixa, realiza diversas tareas rituales relacionadas con el maiz.

Xanat reri — Mayordomo encargado de cuidar al Santo Patrono de San Andrés
Cohamiata.

Xapalaririku — Nombre wixarika de la celebracion del segundo Volteado de la Mesa.

Xapawiyeme — Cargo religioso tradicional que representa al rumbo cardinal equivalente al
Sur. Nombre wixarika del rumbo cardinal Sur.

Xatsitsarie — Nombre wixarika de la comunidad de Guadalupe Ocotan.

Xaturi — Mayordomos encargados de cuidar a los Cristos de la comunidad. Portan una
jicara.

Xaturi Ampa — Cargo de la Iglesia que atiende al Cristo de San Andrés Cohamiata.



Xaturi Hapaxuki — Cargo de la Iglesia que atiende a Santo Domingo.

Xaturi Tsumpe — Cargo de la Iglesia que atiende al Cristo de San Miguel Huaistita.
Xaweri — Cargo religioso tradicional que toca una pequena guitarra.

Xawereru — Sinonimo de xaweri.

Xeputari — Cargo de la Iglesia que ayuda a cargar las cajas donde se guardan los santos y a
recolectar lefia.

Xiriki — Adoratorio familiar.

Xirikite — Plural de xiriki.

Xukuri — Jicara.

Xukurikame — Jicarero.

Xukurikate — Plural de xukurikame.

Yekwawame — Cargo religioso tradicional que toma el lugar de segundo cantador.

Yurianaka — Cargo religioso tradicional que representa a la deidad Nuestra Madre Tierra.
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