Casa abierta al tiempo
UNIVERSIDAD AUTONOMA METROPOLITANA
UNIDAD IZTAPALAPA
DIVISION DE CIENCIAS SOCIALES Y HUMANIDADES

POSGRADO EN CIENCIAS ANTROPOLOGICAS

Peregrinacion, ritualidad y mitologia: un macrosistema

v

de representaciones entre los huicholes, los hopis y los coras.

Arturo Gutiérrez del Angel

Tesina de Maestria en Ciencias Antropolégicas

Director: Dr. Roberto Varela Velazquez
Asesores: Dr. Jesus Jauregui Jiménez

Dr. Carlo Bonfiglioli Ugolino

México, D.F. Diciembre del 2000



indice tentativo

Peregrinacidn, ritualidad y mitologia: un macrosistema representaciones

entre los huicholes, los coras y los hopis

. Introduccién

....................................................................................................

. El Gran Nayar: huicholes y coras

. Los hopis del Suroeste de Estados Unidos

. Contactos panregionales: un sistema de intercambios

.............................

. La construccién del universo: la gran peregrinacion

LRI Y I0R DOrOOIIINON ..o crivipsasnsristisivasinisiss knsasaninksnidhursinoiiodbadnbani iBnie

. La alianza de los'xukurikate

0o N o o AW N =

. El aguila Sol y el flechamiento de la serpiente azul

------------------------------------

9. El contexto de una macrorrepresentacion ritual

10. Procesos rituales de los hopis

--------------------------------------------------------------------

11. Ciclos festivos

..............................................................................................

12. Calendario ritual entre los hopis

................................................................

13: Calendario ritual entre 108 CONas.....cuiaibariminissevasvuissssssssnivisisis iR
14..Calendario ritual'entre los huicholes............c.c.ccisiiininmninmcnnn..
15. Conclusiones
16. Bibliografia

15. indice de mapas

------------------------------------------------------------------------------------------------
----------------------------------------------------------------------------------------------------

Estructura social

Sistema tukipa huichol en San Andrés Cohamiata
Los tukipa
Los xirikite

La cabecera




Los patios comunales coras
Los patios familiares

La cabecera

El sistema tipo kiva de los hopi: juna sociedad de mitades?
La kiva comunal de los Kachina
La kiva comunal de los Powuamu

Las kivas familiares

Sistema de cargos entre los coras y huicholes

Sistema de cargos entre los hopis

il ‘

Mitos y oposiciones

El triunfo de la serpiente emplumada entre los huicholes
El flechamiento de la serpiente azul entre los coras

La lucha de los Kachina contra los Powamu

V.

Ciclos ceremoniales

Los huicholes

Lés ceremonias del solsticio de invierno: el amanecer de los peregrinos
Las pachitas: la salida de los jicareros

La Semana Santa: el retorno de los peregrinos

Las ceremonias del solsticio de verano: el sacrificio de los peregrinos

Los coras
Las ceremonias del solsticio de invierno: el amanecer
Las pachitas: el inicio de los Judios

La Semana Santa: la inversiéon de ios Judios




Las ceremonias del solsticio de verano

Los hopis

Las ceremonias del solsticio de invierno: los amaneceres y el retorno de las
Kachinas

La sociedad Powamu: la peregrinacién de los iniciados en busca de la sal
Las ceremonias de primavera: La serpiente azul busca al aguila Sol

La peregrinacion en busca de los abetos

Las ceremonias del solsticio de verano: el atardecer y el sacrificio de las
aguilas

Las ceremonias de otofio: el regreso de las madres de la fertilidad

V.

Sistema de transfoymaciones

La estructura de la danza y el axis mundi entre los huicholes, coras y hopis

Los amaneceres

Los xukurikate huicholes, los Judios coras, los kachina y Powamu hopis
El medio dia

La serpiente emplumada

La serpiente azul

La lucha de la serpiente azul y la serpiente emplumada

El atardecer

El sacrificio de los xukurikate entre los huicholes
Las celebraciones de las mujeres entre los coras

El sacrificio de las aguilas entre los hopis

La noche

Las lluvias y las madres de la fertilidad entre los huicholes




2

o]




1. Introduccion

En la Historico-Americana Exposicion, celebrada en el invierno de 1892 en
Madrid, Walter Fewks leyd su articulo A Central American Ceremony Which
Suggests the Snake Dance of the Tusayan Villagers (1893). En su ponencia
proponia comparar la ceremonia Atamalqualiztli practicada por los antiguos
mexicas, con otra de los moki o hopis denominada Snake Dance. Fewks
argumentd que los conceptos centrales de las dos ceremonias, —compuestas por
serpientes vivas de cascabel, manipuladas en la boca por los actores rituales—,
ayudaban a comprender que estos rituales pertenecian a un mismo sistema
religioso en etnias tan distantes en el tiempo y el espacio como eran los hopis y
los antiguos mexicas. Aseguraba que los conceptos de las serpientes, tal cémo lo
representaban en términos rituales los hopis y los mexicas, también aparecian en
el plano mitico entre los mayas. De esta manera establecié que las religiones de
los hopis, mexicas y mayas pertenecian a un “same mythological and symbolic
system”.

Por otro lado, se quejaba de no encontrar entre otros grupos nahuas —o
pertenecientes a esta rama linglistica— representaciones relacionadas con el
simbolismo de las serpientes. Propuso que esto se debia, mas que nada, a la
poca informacion etnografica con la que se contaba, argumentando que, cuando
se tuvieran suficientes etnografias sobre los procesos rituales de otros grupos
yuto-nahuas, seguramente se podria hacer un trabajo comparativo sobre sus
religiones, ademas de contrastar los datos con diferentes fuentes histéricas.

A dos anos de |la publicacién del articulo de Fewkes, el explorador, fotografo
y antropologo noruego Carl Lumholtz se preparaba para una larga expedicion con
los tarahumaras, en Chihuahua, y posteriormente visitaria a los huicholes de la
sierra jalisciense. Su mision consistia en registrar en términos antropolégicos,
arqueoldgicos, linguisticos o fotograficos todo lo que las culturas que visito le
pudieran proporcionar. En 1898 publicé su primer informe etnogréfico sobre The

Huichol Indians of Mexico (1898) y en 1900 un articulo sobre Symbolism of the




Huichol Indians (1900). Sin ser consciente de ello, en sus reportes sobre los
huicholes, Lumholtz habia descubierto, entre otras cosas, variantes importantes
del simbolismo de las serpientes que tanto le preocupaban a Fewks, ofreciendo al
conocimiento antropolégico un sistema de representaciones rituales y religiosas
asociados a las serpientes.

Al registrar Lumholtz descripciones etnograficas sin precedentes sobre las
representaciones rituales de los indigenas huicholes y Fewks sentar las bases de
una comparacion entre los mexicas y los hopis, restaba conjuntar los datos para
crear el puente entre las culturas de los hopis, los huicholes y los mexicas, tarea
que, sin embargo nunca se realizd. Aunque Eduar Seler, en su ensayo sobre los
Indios Huicholes del Estado de Jalisco ( apud Jauregui y Neurath, 1998 [1901]),
analiza los documentos que Lumholtz proporciond sobre los huicholes y los
relaciona con ciertos aspectos de la cosmovision prehispanica de los antiguos
mexicas, comentando, someramente, la similitud que cierta figura huichola
denominada tzikuri guarda con una ofrenda hopi (ibidem: 73).

Esto mismo sucede con el alumno de Seler, Konrad Theodor Preuss, quien
viajo por dieciocho meses en la sierra nayarita, reuniendo importantes cantos de
los coras, de los huicholes, y de los mexicaneros. En el capitulo cuatro de su
Expediciéon a Nayarit, Preuss menciona, a partir de los datos de Fewks, la relacion
que guardan las concepciones de la fertilidad y el lugar que ocupan las madres del
maiz entre los hopi con la de los antiguos mexicas, los coras y los huicholes
(1912: 71). Aunque en realidad no profundiza sobre la relacion ritual de estos
grupos.

Al leer y analizar el conjunto de trabajos que he citado, surge la pregunta de
i por qué si ya se conocian en términos etnograficos los sistemas religiosos hopis,
coras y huicholes ningun investigador realizé un trabajo sistematico que creara el
puente comparativo entre los sistemas religiosos de estos grupos?

Desde mi punto de vista, esta pregunta no tiene aun respuesta, por lo que
se presenta como un vacio antropolégico que de alguna manera es necesario
cubrir. Partiendo de esta premisa, la tesis que pretendo realizar intenta construir

un puente que logre comparar os sistemas religiosos de las culturas hopi, cora, y




huichola, mediante la comparacion del ciclo ceremonial, con especial énfasis en
las representaciones de las peregrinaciones que cada uno de los grupos practica.

Al participar como observador en culturas ajenas, y contemplar los
complejos mitico-rituales con los que diferentes grupos crean sus identidades y
reproducen sus culturas, cabe preguntarse cédmo operan aquellos mecanismos
cosmogonicos. Esta fue la interrogante que me lievd a investigar sobre el tema
que pretendo desarrolla en este ensayo. i

La razén de este proceder se debe a la hipbtesis que sostengo sobre los
procesos rituales. Considero que la interpretacion de un determinado fenémeno
ritual, se entendera con mayor rigor cientifico si se analiza en comparacioén con
otros fendmenos de la misma naturaleza, que por su correlaciones sistémicas,
coherencia interna y funcionalidad, pertenezcan a un mismo crisol cultural.

El primer objetivo que me plante fue anélisis el caso de la peregrinacién
ritual que los huichqles realizan a Real del Catorce, San Luis Potosi, en busca del
cacto sagrado denominado peyote. Sin embargo, el mismo fendbmeno me ha
llevado a un nuevo campo de investigacion que he dividido en dos premisas: a)
todo estudio de caso debe tomar en cuenta el sistema al que pertenece, es decir,
la cadena de sucesos ritual de la que forma parte; b) si la peregrinacion tiene
algun sentido, éste no puede depender exclusivamente de los elementos aislados
que la componen, por lo que es necesario considerar que sus elementos
significativos trascienden sus fronteras culturales formando parte de un mosaico
sistémico mas amplio, en el que las representaciones rituales de los diferentes
grupos dialogan entre si: el del Gran Nayar.

En este sentido, considero necesario —para interpretar desde una
perspectiva semantica el complejo ritual que comprende a la peregrinaciéon—, (de
igual manera que el estudio de los mitos), que no puede estudiarse como algo
separado del propio sistema al que pertenecé, ya que el significado de ésta no
adquirira sentido si no es devuelto, como lo asegura Lévi-Strasuss, al grupo de
sus transformaciones al que pertenece (1989 [1979].

El Gran Nayar comprende, ademas de los huicholes, a los coras (nayares),

tepehuanes del sur (o’'odam), y mexicaneros (nahuas). Penetrar en el sistema del




cual forman parte estas culturas, implica analizar, mas que las similitudes, las
variantes que presentan entre si los diferentes niveles culturales que se analizan,
entendiendo que el analisis de éstas nos permitira pénetrar en el “sistema de
transformaciones” que se observa en el Gran Nayar, y del cual la peregrinacion
forma parte.

Asi, un ritual como el de la peregrinacion se tiene que analizar como si se
tratara de un acto de comunicacién, el cual posee las caracteristicas de un
lenguaje no verbal, compuesto por sefias, simbolos o signos que le son propios, y
que ademas tienen la facultad de transmitir un determinado significado (Leach,
1993 [1976]). De esta manera, como ya lo anuncié lineas arriba, para decodificar
el significado de la peregrinacion es necesario comprender el propio contexto que
la genera. Utilizo el término contexto en el sentido de Lotman (1979), en que “el
ritual habla” por medio de codigos que le son propios, a la manera de un texto.

Si lo que pgopongo es correcto, el significado real la peregrinacién
aparecera al ser contrastado el cédigo (o cddigos) mediante el que se expresa en
relaciéon con otros que, por su armadura légica, pertenezcan a la misma naturaleza
de la peregrinacion. En este sentido, una vez detectados los rituales que por su
armadura dialogan con el de la peregrinacion, deben considerarse como si fueran
piezas pertenecientes a un rompecabezas, que por si mismos pueden tener un
determinado sentido, pero cuyo significado y funcidn real aparecera al ponerlos en
relacion con las variantes del propio sistema de transformaciones al que
pertenecen, en este caso con los rituales de las culturas del Gran Nayar. Asi,
elementos que han desaparecido o se presentan débiles en un determinado ritual
se podran encontrar con una mayor resolucion significativa en otra cultura.

Por otro lado, las representaciones religiosas del Gran Nayar no se
orquestan como un sistema aislado de otras regiones culturales, sino por el
contrario forman parte de un sistema de transformaciones que abarca también a
diferentes etnias pertenecientes a “La Gran Chichimeca” o “El Gran Suroeste”.
Entre los grupos que conforman esta region, se encuentran las culturas del Norte

de México: los tarahumaras, los papagos, los mayos, los yaquis, y los grupos
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pertenecientes a la Pimeria Alta y Baja, entre otros. El area se extiende hasta el
Suroeste de los Estados Unidos, comprendiendo alla etnias como los pueblo.

Aunque existan afinidades culturales entre los grupos de La Gran
Chichimeca y los del Gran Nayar, estos ultimos deben estudiarse como grupos de
frontera, por lo que conservan importantes caracteristicas con rituales agricolas
mesoamericanos, como el de los mexicas. Los pueblos que integran la vasta
region del Occidente de México antafio formaban parte de un rosariq de pueblos
agricolas que mantenian importantes relaciones con otros grupos étnicos ubicados
en La Gran Chichimeca (Kelly, 1953; Braniff, 1985).

Aungque los ciclos ceremoniales de los grupos que mencioné pueden arrojar
luz sobre la peregrinacion de los huicholes, no puedo analizar cada uno de estos
complejos, pues tendria que escribir una tesis de por lo menos diez volumenes.
Por lo pronto, mediante la comparacion de los ciclos ceremoniales de los coras,
huicholes y hopis, podré comprobar la hipotesis que sustento: la peregrinacion de
los huicholes conforma un sistema de transformaciones con ciertas
representaciones rituales de los coras y hopis, las cuales gravitan en un mismo eje
semantico.

Vale la pena preguntarse por qué tomar como ejemplos a ciertos grupos de
una region y excluir a otros. Existen dos justificaciones: la primera debido a la
informacion etnografica existente sobre los ciclos ceremoniales y la estructura
social de las etnias seleccionadas. Los coras y huicholes han sido visitados por
etnégrafos de varias partes del mundo, como por ejemplo Carl Lumholtz, Konrad.
Theodor Preuss o Robert Zingg, entre otros. En el caso de los tepehuanes del sur
o los mexicaneros, la situacion es totalmente diferente, pues entre ellos existen
muy pocos registros etnograficos, y los pocos que se encuentran no se enfocan en
los procesos rituales.

En el caso de los hopis, la informacion etnogréfica también es abundante.
Desde mediados y finales del siglo XIX, varios antropéiogos como Alexander M.
Stephen, J. Walter Fewkes, Edward Curtis, H.R. Voth, Frank Hamilton Cushin, por
nombrar algunos, se adentraron en las tierras desérticas de esta etnia para

realizar etnografias de una gran calidad. De hecho, como bien lo asegura Ortiz, “el
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Suroeste de Estados Unidos se utilizé como un importante laboratorio de cémpo,
en que se desarrollaron la arqueologia y etnologia norteamericanas” (1979: 1). De
esta manera, los investigadores dedicados a comprender los complejos culturales
de los hopis generaron una importante cantidad de documentos muchos de los
cuales hasta la fecha, son insuperables.

Otra razdon para seleccionar a los grupos coras y huicholes, es el
conocimiento que poseo sobre ellos. Con los primeros, en repetidas ocasiones he
tenido la oportunidad de observar sus celebraciones; con los segundos, realicé
una tesis de corte etnografico, dedicada a la peregrinacion y su ciclo ceremonial,
lo que me proporciond un conocimiento profundo de sus instituciones.

La vecindad geografica y la historia que comparten los coras y huicholes
hacen que la armadura de sus correspondientes religiones conserve mucho mas
afinidades entre si que con la de los hopis; sin embargo, la religiosidad de este
ultimo grupo opera con cédigos cosmogodnicos, rituales y simbdlicos, medulares
también para los coras y huicholes. Propongo de manera tentativa, que estos
cddigos se mantienen en un eje semantico similar a, por ejemplo, los kachina, los
bufones rituales, la representacién de una amplia gama de serpientes que son
cuidadosamente integradas a las escenografias rituales; o bien la clasificacion de
los colores correspondientes a diferentes rumbos del universo, asi como sus
leyendas sobre peregrinaciones o luchas cosmicas. Estos elementos se aclararan

una vez que se contextualicen en el ciclo ritual al que pertenecen.

2. El Gran Nayar: huicholes y coras

El Gran Nayar pertenece a la macrorregion cultural del Occidente
mexicano. Comprende porciones de Nayarit, Jalisco, Durango y Zacatecas. La
subregién que habitan los huicholes se localiza al noroeste del estado de Jalisco y
noreste de Nayarit. Abarca los municipios de Mezquitic, Bolafos y La Yesca. A su
vez, se divide entre los huicholes que habitan la parte occidental y oriental de la
sierra. Los primeros viven en las comunidades de San Andrés Cohamiata
(Tateikie) y su anexo, Guadalupe Ocotan (Xatsitsarie); y los segundos, en las

comunidades de Santa Catarina Cuexcomatitan (Tuapurie), San Sebastian




El Gran Nayar como regién
“cultural contemporanea
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Mapa 1. El Gran Nayar. (disefo: Laura Magrina)
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Teponahuastlan (Waut+a) y su‘anexo Tuxpan de Bolafos (Tutsipa). Las tierras
huicholas ocupan un area de aproximadamente 4107.5 Kmz, delimitada al poniente
por el valle del rio Jesus Maria, y al oriente por el cafidén del rio Bolafos.

En la parte poniente de la sierra de Jalisco, ahi donde termina el territorio
huichol, comienza el de los coras. Este grupo se ubica principalmente en los
municipios de el Nayar, Acaponeta, Rosamorada y Ruiz. Al igual que los
huicholes, existe una subdivisidn entre los coras: la Cora Baja y la Alta. Los
primeros se localizan cerca de la costa y corresponden a los municipios de Ruiz y
Rosamorada. Sus principales localidades son: San Pedro Ixcatan, Ruiz, Presidio
de los Reyes, San Juan Corapan y Rosarito. Los segundos estan dispuestos en
las cordilleras de la Sierra Madre Occidental y pertenecen al municipio del Nayar.
Los principales pueblos son: Jesus Maria, Santa Teresa, La Mesa del Nayar,
Dolores, San Francisco y San Juan Peyotan. Sus tierras circundan unos 5000
Kmz. Sus limites gepgraficos son: al este el Rio Jesus Maria; al oeste la rivera del
Rio San Pedro; al sur el Rio Grande de Santiago y el Rio Huaynamota; al norte el
estado de Durango (Ver mapa 1).

Desde hace mucho tiempo, las dos etnias mencionadas han compartido
esta vecindad, a diferencia de los grupos hopis quienes habitan una regiéon mucho
mas alejada. Sin embargo, aunque la distancia geogréfica que separa a los grupos
del Gran Nayar con los grupos pueblo es bastante, no por ello la armadura del

sistema religioso que conservan los tres grupos ha perdido su correspondencia
semantica.

3. Los hopis del Suroeste de Estados Unidos

Los grupos que habitan la parte este y oeste de la region denominada el
Suroeste de los Estados Unidos, de los cuales los hopis forman parte, fueron
bautizados por los primeros espafoles como grupos pueblo,. El término acufiado,
se debid a que los primeros exploradores querian hacer una distincién entre estas
tribus —a quienes consideraban como mas civilizados por agruparse en pequefos

pueblos— de aquellas otras tribus que vivian en la frontera septentrional
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mexicana, a quienes juzgaban como “muy poco civilizadas”, por ser némadas vy
encontrarse dispersas en un amplio territorio (Brody, 1990: 35).

Durante muchos siglos, los grupos pueblo han habitado el Suroeste de los
Estados Unidos y de hecho varias pruebas arqueoldgicas demuestran que el
pueblo hopi de Oraibi es el que por mas tiempo ha permanecido en los Estados
Unidos (Brody, 1990).

Como lo mencioné arriba, los grupos pueblo se encuentran a su vez
ubicados en la macrorregion denominada La Gran Chichimeca o El Gran
Suroeste, la cual incluye a las culturas del Norte de Meéxico. Los procesos
culturales de los grupos que componen esta macrroregion, a diferencia de las
etnias del Gran Nayar, han sido muy disimiles, pues durante muchos siglos
comprendid culturas de agricultores sedentarios, agricultores semisedentarios y
recolectores cazadores quienes presentaban entre si profundas diferencias
culturales. .

Hoy en dia, son diecinueve etnias que se consideran como grupos pueblo,
compuestos por una poblacion de alrededor de 50,000 personas. Segun pruebas
arqueologicas, el sistema de creencias religiosas y sociales de los grupos pueblo
pertenecen a la tradicién anasazi, la cual incluye importantes ritos de fertilidad asi
como el llamado sistema de las sociedades kachina ( Brody, 1990: 45).

Los grupos pueblo mas estudiados antropoldgicamente son los zufi, los
tiwas, los isletas, los tao, los queres, los cochiti, los acoma. Pero, sin duda, los
estudios que existen sobre los hopis rebasan en cantidad y calidad los otros
trabajos realizados entre aquellos grupos.

Dentro de la macrorregiéon de la Gran Chichimeca, los hopis se encuentran
pasicamente en el estado de Arizona, entre los estados de Nuevo México,
Colorado y Utah. Del lado sureste, sus tierras delimitan con el rio Puerco, en
donde comienza la region de los zuhi; del Iado norte con el rio San Juan, en el
estado de Utah; y del lado suroeste con el rio Little Colorado y con la tierra de los
“‘western apache”.

Los pueblos hopis se hayan asidos a los altos riscos de tres mesetas que

se elevan en las llanuras del desierto de Arizona. Cada una cuenta con una altura




Mapa 2. La regién hopi en el Suroeste de Estados Unidos, (Obtenido del
Handbook of North American lndicns)



14

aproximada de 200m. En la primera meseta se encuentran los poblados de Hano,
Shichomovi y Walpi; en la segunda, Mishongnovi, Shipaulovi y Shongopovi: y en la
tercera, Hotevilla, Bakavi y Oraibi. A 80 kildmetros hacia el poniente se ubica una
pequena comunidad llamada Moencopi (Ver mapa 2).

Como veremos enseguida, aunque las regiones del Gran Nayar y del
Suroeste de Estados Unidos se encuentran distanciadas en términos geograficos,
esto no fue un impedimento para que los habitantes de estas regiones
mantuvieran en el pasado un sistema comercial que les permitia intercambiar

tanto productos como simbolos.

4. Contactos panregionales: un sistema de intercambios

Existen abundantes pruebas arqueoldgicas de que en diferentes periodos
prehispanicos los habitantes de la regidén pueblo entraron en contacto con grupos
del norte, del Occidente y del centro del México actual. Es probable que gracias a
estos contactos panregionales, los sistemas religiosos como el que presentan hoy
en dia los coras, los huicholes y los hopis pertenezcan a un mismo sistema de
representaciones.

Las hipotesis mas importantes sobre los contactos que se establecieron
entre las diferentes regiones culturales proponen que éstos tuvieron su origen
desde los inicios de nuestra era (Di Peso, 1953; Kelly, 1953; Haury, 1976; Braniff,
1985). Se ha comprobado que desde este momento existen relaciones continuas
entre grupos pertenecientes al Suroeste de Estados Unidos, al Norte, Occidente y
Centro de México, no siendo la distancia, la etnicidad o la lengua un obstaculo
para comerciar e intercambiar productos artesanales, tecnoldgicos e ideolégicos.

Son dos los corredores culturales que sirvieron para el intercambio de
dichas mercancias. Uno es el denominado por los arquedlogos como Camino a
Cibola, que partia del Valle de México siguiendo el trayecto del Rio Lerma hacia
Jalisco; ahi se unia con otros caminos que atravesaban la franja costera de
Nayarit y Sinaloa por la costa del Océano Pacifico, y continuaba hacia el Noroeste

mexicano, para seguir en direccion hacia las tierras del Suroeste de los Estados
Unidos.




Mapa 3. Corredor cultural por el interior de la Sierra Madre Occidental
(diseno: Phil Weigand)
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El arquedlogo Haury (1976) sugiere que los intercambios panregionales
tuvieron que ser mas faciles a lo largo de una ruta definida por la distribucion de
grupos agricolas, o en zonas adecuadas para la agricultura. Esta era la ruta que
iba por el interior del territorio de la Sierra Madre Occidental, la cual partia de la
cuenca de México atravesando la region del Bajio hasta alcanzar La Quemada, en
Zacatecas, y posteriormente el area que se conoce como Chalchihuites (Ver mapa
3). Aunque los corredores culturales que acabo de mencionar estan. bien
estudiados, no se descarta la posibilidad de que existieran vias comerciales
maritimas, sin embargo, hoy en dia aun no se han documentado con precision. A
lo largo de los corredores, se desarrollaron importantes culturas que han
desaparecido, pero que sin duda heredaron parte de sus sistemas religiosos a los
grupos indigenas que hoy ocupan estos lugares entre ellos los coras, los
huicholes, y los hopis. De esta manera, los contactos entre los antepasados de
estas etnias disfruteiron de una “simbiosis” de caracter cultural, forjando
importantes relaciones de intercambios que encontrd su fin con la llegada de los
espanoles.

No es menester en este trabajo profundizar sobre las rutas ni los productos
que se intercambiaron. S6lo me interesa anotar que muchos de los productos que
se intercambiaban panregionalmente permiten entender la religiosidad de aquellos
grupos que las generaron, y que probablemente se manifiesten audn en los

sistemas rituales que hoy en dia practican diferentes grupos'.

5. La construccion del universo: la gran peregrinaciéon

Al presenciar que los huicholes ano con ano realizan exhaustivas
peregrinaciones al desierto de Real del Catorce, para recolectar el venerado cacto,
denominado por ellos hikuli o peyote, uno no puede mas que sorprenderse por el
gran esfuerzo que implica este macro ritual. Ellos consideran que entregarse a tan
exhaustivas ceremonias es un sacrificio necesario, ya que la vida se les otorga en

la medida en que ellos logran dar parte de ella a las fuerzas que los crearon. El

! Actualmente, Paulina Faba prepara una tesis de licenciatura sobre la relacién que guardan ciertos materiales
arqueologicos, detectados en la sierra del Gran Nayar, con las danzas denominadas neixa de los huicholes.
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autosacrificio y los rituales que implican la peregrinacién no dejan inermes a los
participantes, pues ellos han ido al lugar de donde provienen las lluvias vy la vida:
Wirikuta, la casa de Nuestro Padre el Sol, el gran templo y lugar en donde habitan
todos los dioses, asi como las “almas” de los huicholes que siempre cumplieron
con “el costumbre”, la tierra mas sagrada y el origen de todo.

Al conjunto de rituales que ejecutan los huicholes a lo largo de un ciclo, le
denominan “el costumbre’, asegurando que susancestros fueron quienes
establecieron en el pasado dichos rituales. Consideran que, si dejan de ejecutar
estas practicas religiosas, el mundo correria el peligro de ser nuevamente azotado
por las fuerzas sin control de la naturaleza, especialmente los de las lluvias, que
de no realizar el ritual que las detienen, se verterian sobre la tierra amenazando
con inundarlo todo.

Los huicholes que no participan en la peregrinacién miran con asombro a
los integrantes de lag filas peregrinales, pues al regreso de su viaje por las tierras
sagradas de Wirikuta, los jicareros, como también se les conoce, ya no seran los
mismos que se fueron. Ellos han sufrido, —mediante los cantos, las danzas, los
desvelos, las altas o bajas temperaturas, los estados de conciencia alterados
inducidos por alucinégenos, los ayunos prolongados y las largas caminatas—, una
metamorfosis. Al someterse a tales esfuerzos, la colectividad social les concedera
el don de representar a las deidades que crearon el universo y otorgaron la vida.
Los caminantes regresan ejemplificando a la gran serpiente emplumada
Na'ariwame (Nuestra Madre la Lluvia del Desierto), quien nace y se constituye de
la conjuncion de todos los dioses-peregrinos. Los elegantes trajes que utilizan los
xukurikate?, asi como su majestuoso tocado de plumas de guajolote, la jicara que
utilizan para comunicarse con la deidad que cada uno representa, y el bule de
tabaco que cargan, hacen de ellos seres que escapan a la cotidianidad, ya que
cada uno de los elementos que portan se considera como dispositivo de la

creacion (Gutiérrez, 1998). De esta manera, los jicareros en conjunto orquestan la

? Xukurikate es el nombre en plural que reciben los peregrinos; xukurikame es el singular. El significado se
refiere a la jicara que cada uno de ellos porta, mediante la cual establecen y se identifican con una
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identidad creadora de Na’'arivame quien tiene la virtud de ser la manifestacién
pluvial. De ahi el asombro y respeto de la colectividad que no han participado en
tan magna aventura por los peregrinos-dioses. Los xukurikate aseguran que sin
sus sacrificios no existirian las lluvias, ni cabria la posibilidad de que éstas llegaran
desde Wirikuta a la sierra.

Durante el tiempo que los xukurikate mantienen su cargo y forman parte de
una fila de peregrinos —cinco afios y luego pueden cambiar de cargo—, seran
“seres liminares”, pues van mas alla de lo mortal; escapan de las contingencias de
lo cotidiano constituyendo asi una “sociedad de transito”. Este sera el espécio
idéneo para realizar también los rituales de iniciacién, pues los jovenes nedfitos,
que acceden por primera vez a los lugares de la creacion mediante el sufrimiento,
nunca mas seran los mismos. Algo en sus conciencias, —y en la percepcién de
los demés hacia ellos— se altera: son ya conocedores de los secretos que el
desierto les depara a los hacedores de lluvias, lo cual implica importantes
distinciones sociales.

Mediante las marcas diferenciales que produce la peregrinacién entre
actores y no actores se instaura una serie de responsabilidades y jerarquias de las
cuales nadie que pertenezca a la sociedad huichola puede escapar. El
procedimiento que comprende la organizacion de los peregrinos funda el
reconocimiento de las diferencias y de los valores de cada miembro que integra
una fila peregrinal, la cual es medular y determinante en las practicas culturales

del sistema huichol.

determinada deidad, que también lleva el nombre de la jicara asf como del cargo que la sustenta. Para mayor
informacion ver Kindl (1997) y Gutiérrez (1998).
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6. El mito y los peregrinos

La peregrinacion —asi como cualquiera de las celebraciones que forman
parte del ciclo ritual huichol— es fundamentada segun el patréon de un mito de
creacion que los cantadores especialistas narran. Como dije, los peregrinos son
los dioses encarnados quienes con sus hazafas crearon al universo, producto
éste de una lucha césmica entre dos fuerzas: la oscuridad y la luz. El mito cuenta
que en un principio los huicholes no fueron ni hombres ni animales, ni plantas ni
elementos geoldgicos; eran una materia difusa y confusa de todos elios. No
existian diferencias entre si, sélo similitudes. No habia estructura ni cultura, sélo
oscuridad. Estas deidades son invocadas una y otra vez mediante los kawuitu® de
los mara’akate, especialistas huicholes conocedores de la mitologia, para que
acompanen a los huicholes en sus celebraciones. Tras los cantos, las deidades
llegan danzando, haciendo bromas y obsequiando presentes‘ a los que asisten a
verlos. Son los mismos xukurikate quienes traen para los hombres el regalo que el
desierto les ofrecio: el peyote y las lluvias. Pero al mismo tiempo ellos son el
regalo, son el hikuli que mediante los cantos y danzas se transformara en lluvia,
escenificacion que se logra al final del ciclo festivo, con la representacion del
sacrificio simbdlico de los xukurikate. En este sentido, la muerte es solo el retorno
a su elemento fundador: las lluvias (Gutiérrez, 1998).

El resumen que acabo de realizar sobre el sentido e implicaciones de la
peregrinacion se puede sintetizar en un concepto que los grupos del Gran Nayar
manejan: “el costumbre” o neixa*, ceremonias que en todos los casos tienen que
ser animadas por los peregrinos, quienes con sus cantos, danzas y bufonerias
divierten o hacen reflexionar a los presentes.

? Segun el ritual que se esté ejecutando, es el kawitu que se canta. La peregrinacién contempla alrededor de
tres kawuitu, 1os cuales serdn analizados en el apartado de mitologia.
* Neixa en huichol significa danza. El término califica a las practicas rituales de corte agricola.




7. La alianza de los xukurikate

En 1906, Konrad Theodor Preuss visitdé algunos de los pueblos del Gran
Nayar. Le llamé la atencidn que las representaciones miticas y rituales de estos
grupos se asociaran siempre con una extraordinaria guerra césmica entre dos
fuerzas creadoras: los seres del inframundo, —asociados con las tinieblas, la
noche, el mar y el lugar en donde todo comenzé—, en contra de Nuestro Padre el
Sol, Tayau, asociado con la parte de arriba, el sol, la luz, el dia y el cielo. Varias
etnografias actuales realizadas entre las culturas del Gran Nayar demuestran que
la interpretacién de Preuss fue correcta: la lucha cdsmica es el fundamento
organizacional primario en la mitologia y ritualidad de los pueblos que éomponen
el Gran Nayar.

La peregrinacion incluye esta lucha, y los peregrinos son aquellos aliados
de Tayau, Nuestro Padre Sol, que le ayudaran, mediante sus ritos, a llegar al lugar
que le corresponde en el cielo. Sin embargo, para que el Sol ocupe su sitio tiene
que sostener una lucha con los seres que habitan el inframundo, como son las
serpientes ponzofosas que lo quieren devorar.

Alrededor de febrero, los xukurikate se alistan para salir a Wirikuta en busca
de aquellos elementos que animan la vida, y poder asi ayudarle a Tayau, Nuestro
Padre el Sol, a llegar al lugar que le corresponde en la creacion del universo: el
cielo. El mito que los peregrinos cuentan se refiere a la lucha del Padre Sol, quien
es identificado con una serpiente emplumada. Los mitantes cuentan que al viajar
El Padre Sol por el inframundo, utilizd sus plumas de aguila para su defensa en
contra de aquellos monstruos teldricos, representados bajo la apariencia de una
gran serpiente azul (Gutiérrez, 1996). Aqui se encuentra la razén del por qué los
peregrinos utilizan en sus sombreros tocados bellamente decorados con las
mejores plumas de guajolote y aguilillas a la vez que un instrumento chamanico
denominado muwieri, fabricado con un pequerfio trozo de palo brasil y plumas de
aguililla, que sirve para comunicarse con el Padre Sol o con alguna deidad en
especial.

La escenificacion de la lucha del Padre Sol y la alianza que sostiene con los

xukurikate se manifiesta en el ciclo ceremonial de corte agricola (incluyendo en
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algunos casos rituales de tradicion cristiana) que los huicholes practican. Sin
embargo, los xukurikate no son una organizacién de guerreros, sino en todo caso
de “chamanes” que alientan al Sol con sus danzas y cantos, sus aliados y
ayudantes que mediante el consumo del peyote logran una constante interaccién
con el Sol. De ahi la importancia del peyote; de ahi que no sean guerreros sino

cantadores, buscadores, recolectores, curanderos.

8. El aguila Sol y el flechamiento de la serpiente azul

En el ciclo ceremonial y en la cosmovisién de los coras, huicholes y hopis,
aparecen, de alguna u otra forma, representaciones de algun tipo de
peregrinaciones. Mediante ellas, el universo logra persistir y refundarse una y otra
vez. Sin embargo, ninguno de los grupos que mencioné cuenta con una
peregrinacion ritual tan elaborada como la de los huicholes.

En cambio los coras, en el nivel ritual y mitico, tienen representaciones muy
elaboradas de los seres del inframundo, quienes son guerreros que luchan contra
del Sol. Entre los huicholes, los seres del inframundo son mencionados en el nivel
mitico, y no tanto escenificados en el nivel ritual. Sin embargo, la peregrinacién
huichola necesita de estas representaciones para lograr el significado de la
peregrinacion: el propiciar las lluvias mediante los sacrificios de los xukurikate.
Por esta razdon, aunque muchos de los personajes teluricos no aparecen
materializados en el espacio ritual de los huicholes, si se encuentran en el
discurso mitico.

Los coras argumentan en alguno de sus mitos de creacidén que para que el
Sol renazca por las mananas, es necesario matar a una gran serpiente azul que
todas las noches se desplaza desde el nadir para cubrir al mundo. Esta es
flechada por el companero imprescindible de Nuestro Padre el Sol, el lucero de la
mafnana, Ja'a-tzi-kan, y asi regresa la serpiente al inframundo. La serpiente azul
es identificada por los coras como la noche y el lugar en donde habitan los seres
del inframundo; en tanto que al Sol lo entienden como una gran ave con las alas
extendidas por todo el cielo. Segun Preuss, el ave representa a un aguila quien

sostiene al mundo en sus garras, ocupando el centro del cielo en el momento en
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que la estrella de la marfana sale por el este y dispara hacia el oeste su flecha en
contra de la serpiente azul. Posteriormente la estrella matutina sube hasta donde
esta el aguila para decirle que la serpiente esta lista para ser devorada (1912: 45-
46).

En este sentido, para los coras y los huicholes la noche es asimilada con el
agua y una serpiente. Los coras argumentan que debajo de la tierra existe una
marea interna que sube desde el inframundo para elevarse por el “cielo nocturno”
a manera de una serpiente azul (ibidem: 52). Mientras que los huicholes aseguran
que bajo la tierra corre un rio que nace en Haramara, el cual circunda a la tierra a
manera de una serpiente, y que es posible verle su cabeza o cola saliendo
algunas veces por el Cerro Quemado, en Wirikuta (Gutiérrez, 1998). En tanto que
la oposicién mas fuerte en términos cosmogonicos y rituales con esta figura es la
del aguila, entre los coras, para quienes, como vimos, es el mismo Padre Sol; o,
para los huicholes, una serpiente amarilla emplumada, identificada como aliado
del Sol.

Si contemplamos los argumentos cosmogoénicos de los coras y huicholes
con respecto a la nocion que tienen sobre la serpiente azul y sus asociaciones con
alguna parte de su universo cosmogoénico, y el del aguila y sus respectivas
asociaciones, quedaran dos oposiciones fundamentales: la serpiente azul (kuku),
quien habita en el “cielo nocturno”, y el aguila o serpiente emplumada quien se
identifica con el “cielo diurno”. Sin embargo, estas oposiciones no son simétricas,
sino que cada elemento mantiene asociaciones con otros simbolos miticos y
rituales que analizaré segun sea el caso. Ademas, a manera de hipdtesis,
propongo quek estas oposiciones tienen que manifestarse en la estructura social y
organizacion ritual de cada grupo.

En su articulo La via de los cargos (2000), Jesus Jauregui dio cuenta que
los personajes que aparecen en la judea de los coras, los Judios, y los
protagonistas de la peregrinacion huichola, los jicareros, pertenecen a un mismo
eje semantico, siendo cada grupo una transformacién estructural del mismo
sistema al que pertenecen, ya que manifiestan “contrastes formales y funcionales

dentro de un mismo eje semantico y organizativo”. Partiendo de la premisa que la
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investigacion de Jauregui ofrece, me adentré a trabajar el ciclo ceremonial de los
coras, lo que me llevé a un planteamiento de mayor complejidad: la Judea se
encuentra, igual que la peregrinacion, determinada por el ciclo ceremonial que la
genera, pero, su valor semantico, como lo asegura Jéauregui, se encuentra en
oposicion con la peregrinacion que realizan los huicholes. Si la oposicién es
correcta, cabe preguntarse: ¢la judea cora puede echar luces en términos del
significado de la peregrinacion huichola? Es muy probable que asi sea. Para
comprender esto, resumiré brevemente el papel de los Judios.

En la Semana Santa, los Judios son seres del inframundo que buscan al
Padre-Sol Jesucristo para lincharlo. La Semana Santa cora, que se celebra en la
primera luna llena después del equinoccio de primavera, es espectacular por esta
representacion tan elaborada. En algunas comunidades son hasta cuatrocientos
los Judios que aparecen. En un primer dia se pintan de blanco y negro y al
siguiente dia de colores; se cubren los rostros con “tenebrosas” mascaras
elaboradas de papel, y sobre de ellas se colocan cuernos de venado. De esta
manera, se convierten en “seres liminares” para representar a los entes del “cielo
nocturno”, o bien, como en una ocasion me lo aseguraron en el pueblo cora de
Jesus Maria, a “la serpiente azul que sale de la laguna de Santa Teresa”. Los
Judios hacen su aparicién en los dias santos y toman asi el control del pueblo.
Con sus poderosos sables amenazan a las personas que se encuentran
presentes. Por esta razén, los seres del inframundo son respetados por todo el
pueblo. Los cargos que normalmente fungen como autoridades son colapsados
por estos personajes; tienen que entregar entonces los sellos con los que
autorizan y firman papeles importantes asi como sus varas de mando.

Una de las manifestaciones que muestran los Judios mediante cantos,
ceremonias o instrumentos rituales, es la sexualidad desmedida en contraste con
la de los jicareros, ya que la insignia de estos ultimos es el de la abstinencia
sexual. Sin embargo, la organizacion de los Judios no es arbitraria, sino por el
contrario, esta dispuesta como un ejército con dirigentes militares compuesto por

capitanes, cabos y musicos (estos ultimos llevan diferentes instrumentos de
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percusién, como son tambores, y de aliento, como flautas y “trompetas”). Estos se
fabrican artesanalmente por cada uno de los grupos que compone la judea.

El ciclo de los Judios comienza en febrero, al final de una celebracion
denominada Pachitas. Los huicholes occidentales también cuentan con esta fiesta,
que dura alrededor de cinco dias. Al terminar la celebracion, seré el momento en
que los peregrinos salgan al desierto en busca del peyote. En las Pachitas coras,
el papel de los Judios no es el de seres del inframundo aun, sino que son
soldados en busca de Jesucristo, quien cometié un incesto con su madre. En
cambio, los peregrinos huicholes se presentan como seres que no se han
transformado aun en deidades, sino que por el contrario son pecadores sexuales,
pues antes de salir tienen que confesar aquellas relaciones sexuales que han
sostenido fuera del matrimonio, las cuales seran expiadas sélo en Wirikuta a
donde no pueden entrar sin confesarse.

Asi como la peregrinacion que realizan los huicholes, es, sin comparacion,
la mas importante y elaborada, igualmente la representacion de la judea encuentra
su mayor expresion entre los coras. Es necesario destacar que entre los huicholes
occidentales también existe una escenificacion de la judea, pero, en comparacion
con la de los coras, se presenta muy desdibujada. Ahi el papel principal es el de
los xukurikate, ya que ellos, a diferencia de los Judios coras, se alian con el Padre
Sol quien se encuentra recorriendo el inframundo luchando con las serpientes que
lo quieren devorar.

Por otro lado, entre los coras se aprecia que las diosas del agua tienen una
representacion sumamente importante, equiparada a la clasificacion que los
huicholes hacen de las deidades asociadas al Padre Sol. A manera de ejemplo,
los Judios representan a la serpiente azul que habita en el inframundo, en tanto
que los peregrinos son los aliados del Sol representados en la figura de
Na'ariwame, la serpiente emplumada de color amarillo, que llega de Wirikua, y que
en Ultima instancia es también una serpiente emplumada, equiparada con el aguila
de los coras. Como ya lo dije, aqui se encuentra una de las oposiciones mas

fuertes que seran analizadas posteriormente con mayor detalle.
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Uno de los objetivos que la tesis busca esclarecer, y que no puede ser
comprendido si no se contrastan los diferentes mitotes que los coras practican, es
el valor semantico que los dos grupos le otorgan a las serpientes y sus diferentes
denominaciones y representaciones. Propongo, pues, que el ciclo festivo que
genera a la peregrinacién entre los huicholes no agota por si mismo su significado
semantico, teniendo que buscarse entre las representaciones de los coras los
elementos que complementan. Para comprender al sistema cosmogoénico que rige
a los dos grupos, asi como la nocién de guerra y peregrinaje 'que ambos
sostienen, es necesario que sus rituales dialoguen como si se tratara de un mismo
sistema de representaciones que, por su armadura légica, nos invita a conocer la
estructura que las ha generado.

El primer punto que trabajaré sera contrastar el ciclo ceremonial de corte
agricola que suelen practicar los coras y los huicholes, de los cuales forman parte
las representaciones de los Judios y los peregrinos. Enseguida, habra que buscar
la relacién que éstos guardan con las diferentes representaciones rituales y
miticas, como son la serpiente azul, o la serpiente emplumada, asi como la
asociacion del aguila con el Padre Sol. En si, el analisis de los dos ciclos
ceremoniales proporcionara al analisis que sustentamos un modelo que nos
muestre la armadura del sistema que analizamos. A estas alturas de la
investigaciéon, no es posible aun formular éste modelo, pues no se cuenta con
todos los elementos que operan en el sistema, y que el anélisis de los dos ciclos

festivos proporcionara.

9. El contexto de una macrorrepresentacion ritual

He buscando entre los tepehuanes y mexicaneros rituales que pudieran
dialogar en términos sistémicos con las representaciones de los coras y huicholes.
Pero, como lo indiqué en la introduccion, entre esos grupos la informacion
etnografica es sumamente escasa, y los registros que existen sobre sus mitos o
rituales no fueron de mucha ayuda para realizar comparaciones. Considerée
entonces necesario averiguar sobre los sistemas religiosos de otros grupos

situados al norte del Gran Nayar.




25

Encontré que entre los tarahumaras existia (o existe) una peregrinacién
para buscar peyote, ademas de que cuentan con una importante representacion
de la Judea. El problema con los tarahumaras es que no se conoce casi nada de
la peregrinacion que realizan, ni tampoco de las celebraciones agricolas que
envuelven tanto a la Judea como a la peregrinacion. Por lo tanto, con mucho pesar
he decidido no incluirlos dentro de este trabajo comparativo.

Sin embargo, el analisis de las fuentes poco a poco me llevé hacia el
Suroeste de los Estados Unidos, en donde me percaté, como lo puse de
manifiesto en la introduccion, que las investigaciones etnogréficas entre los grupos
hopis son abundantes y profundas en su descripcidon. Tras realizar un examen de
los diferentes rituales que fueron etnografiados desde finales del siglo XIX,
encontré algo interesante: los hopis conservan un sistema ritual que se
complementa muy bien con el de los coras y los huicholes.

Mi primer acercamiento con la cultura hopis fue gracias a un articulo de
Elsie Parsons sobre la cosmovisidén de los hopis. En éste, la autora destaca que
los hopis justifican su permanencia y existencia en la tierra mediante un mito que
narra una lucha césmica (1996, [1936]). Por otro lado, Walter Fewkes argumenta
que la mitologia hopi presenta una importante relacion con el ciclo ceremonial de
corte agricola (1900). Posteriormente, averiglié sobre el ciclo ceremonial al que
Fewkes hace referencia, y descubri que los hopis cuentan con importantes
representaciones de guerras y peregrinajes. De esta manera, supuse que un
trabajo comparativo que trate de esclarecer la peregrinacion de los huicholes
puede tomar muy bien en cuenta al ciclo ceremonial de los hopis y sus
representaciones rituales, pues como veremos, gravitan en un mismo eje

semantico.

10. Procesos rituales de los hopis

La estructura social de los hopi se compone de un conjunto de clanes que
mantienen entre si jerarquia y responsabilidades, perceptibles en los diferentes
niveles que componen su cultura, y en especial en la organizacién de los procesos

rituales. Los clanes se organizan e identifican segun una compleja clasificacion de
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acciones, animales, plantas o instrumentos, que componen los diferentes pasajes
del mito;:que los especialistas cantadores suelen contar sobre la creacién de su
existencia y universo. Las asociaciones que los clanes mantienen entre si operan
bajo un sofisticado sistema de alianzas, de las que depende el éxito de los
diferentes trabajos agricolas asi como de los rituales, los cuales dependen de la
organizacion y asociacion de los clanes. Nadie que pertenezca a un determinado
pueblo hopi puede escapar de esta organizacion. Las responsabilidades que
contrae cada uno de los clanes que conforman el tejido social hopi, con relacion a
las tareas que implican el ciclo ceremonial, responden también a los diferentes
pasajes miticos de la creacion, asi como al momento ritual que se esté realizando.
Por ejemplo, el clan de la flauta sera dirigente y organizador de la fiesta que se
denomina La fiesta de la flauta a principios de junio; o los miembros del clan del
maiz cuidaran siempre los primeros frutos que se cosechan en septiembre. La
eficacia simbdlica del ritual también dependera de la interaccion entre dos o mas
clanes; por ejemplo, el significado de la llamada danza de /la serpiente se logra por
la actuacion del clan del antilope, asociado a lo masculino, y el clan de las
serpientes, asociado a lo femenino. Aunque ellos sean los dirigentes de este ritual,
cada uno dependera de otros clanes, quienes tendran determinadas tareas dentro
del ritual. Por ejemplo, el clan de la serpiente tiene siempre una relacion ritual con
el clan del oso; o bien, el clan del antilope se asociara con el clan del fuego. Las
asociaciones que mantienen los diferentes clanes, estan determinadas también
por los rituales que se estén llevando al cabo. Por ejemplo, si en el ritual de la
danza de la serpiente, la actuacion de los clanes del antilope y la serpiente son
antagonicas, en el ritual de los primeros frutos se asocian en oposicion al clan del
0S0.

Si entre los coras y huicholes se representa una lucha cdsmica mediante la
Judea y la peregrinacién ligada a la creaciéon del universo, entre los hopi la
creacion universal es entendida como el complemento entre una peregrinacion,
realizada por ciertos clanes asociados con deidades denominadas Powamw, y una
lucha de éstos con ciertos personajes asociados a los “espiritus” de la fertilidad

denominados como kachinas. La creacion del universo hopi, y la epopeya que la
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genera, sera escenificada por el conjunto de clanes que actuaran a lo largo del
ciclo ceremonial agricola.

En el nivel mitico, la peregrinaciéon hopi la realizan los que fueron sus
ancestros, quienes desde el primer dia de la creacion formaban agrupaciones
clanicas. Sin embargo, no eran mas que insectos viviendo en el mundo de abajo:
el inframundo. En este lugar sélo existia agua y oscuridad y nada de lo que los
humanos conocen. De ahi los clanes peregrinaron por sucesivos mundos hasta
llegar al cuarto mundo en donde viven actualmente los descendientes de estos
primeros peregrinos. Sin embargo, para poder habitar estas tierras, tuvieron que
sostener una lucha a muerte con los espiritus de la fertilidad: los kachina.
Finalmente, estos ultimos decidieron alejarse e instalarse en el mundo de abajo,
en el occidente. Para entender esto, presentaré el resumen de un mito que los
hopi cuentan sobre el principio de las cosas.

Dicho mito de creacion, al cual denominan los hopis “el cuarto mundo”
(Fewkes, 1899; Parsons, 1918 Cushing, 1923;; Courloander, 1971) cuenta que la
primera peregrinacion fue dirigida por la abuela arafia Gogyeng Sowuhti, aliada del
“espiritu” solar, Tawa, quien no era todavia el Sol, sino apenas una chispa en la
oscuridad. La abuela arafa hizo de su saliva (tdchvala) a sus dos hijos guerreros:
el planeta Venus®. El mayor se llamaba Pokanghoya y le correspondia la direccion
cardinal del norte; el menor se llamaba Polongahoya y le correspondia la direccién
del sur. El deber del primero era solidificar la tierra, que entonces era sélo liquida.
Sus insignias, que le ayudarian en esta tarea, consistian en una flecha-rayo que
portaba en la mano derecha, y el sonido del trueno que cargaba en la mano
izquierda. La del segundo Dios guerrero era inventar el viento y el sonido conocido
como eco. Sus insignias eran una bola de piel de ante que cargaba en la mano
izquierda, y un palo de juego denominado nahoydadatsia, que cargaba en la mano
derecha.

5 Algunos autores han detectado en las narraciones miticas que los hijos de la abuela arafia eran gemelos
(Cushing, 1923; Walters, 1960). Sin embargo, ésta sélo es una variante que posteriormente ayudard a entender

el caracter de estos personajes, pues en realidad es la representacién de Venus en dos personajes, y qué mejor
que gemelos para representar esta dualidad .
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Enseguida de que la abuela arafa hizo a sus dos hijos, con mas saliva y un
punado de tierra dio origen a los clanes hopis. Pero éstos no resultaron y fueron
chicharras. Entonces les dijo a sus hijos que tenian que llamar al hombre planta
para que creciera y pudieran los insectos convertirse en humanos. Pero ellos se
encontraban aun en el mundo de abajo. Continuaron su existencia en ese mundo,
pero llegd a ellos la maldad de ciertos personajes: Lavaihoya (el hablador),
Kato'ya (el apuesto, representado en una serpiente de gran cabeza) y Powakas (el
hechicero). Los clanes se convirtieron en gente corrupta y jugadores, y las mujeres
en promiscuas y traidoras. Por este motivo, el espiritu del Sol le dijo a la abuela
arafla que tenia que hablar con las criaturas que constituian el mundo para que
respetaran la palabra de su creador. Después de que la abuela arafia hablé con
ellos, solo algunos clanes le hicieron caso. Quienes la obedecieron, le comentaron
a la abuela arafia que escuchaban pasos en el cielo, que si existia un mundo alla
arriba. Les respondid que si y que los clanes que le habian hecho caso pedirian
permiso al duefio de ese mundo para ir a vivir alli. Les dijo que sacaran una manta
blanca y que cubrieran a una ardilla con ella. Asi lo hicieron, y del centro de la
cobija salié una paloma. Ella recibio la orden de averiguar quién era el duefio de
los pasos que se escuchaban alla arriba. Asi fue, pero la paloma no pudo ver
nada. Nuevos intentos realizaron los clanes, y muchas aves salieron del manto
blanco pero ninguna pudo ver qué sucedia. Al final, un avegato salid y volé hasta
la parte superior; atravesd la capa de arriba y en un rincén encontré a un anciano.
Del cuerpo salian rafagas de fuego, de los ojos sangre ardiente, y en la cabeza
cargaba brazas incandescentes. Era el jefe del fuego y se llamaba Masauwu, amo
de ese lugar. Sin embargo, en ese mundo no existia nada, era oscuridad y lo Unico
que se veia era a Masauwu. Entonces el avegato le pregunté si podian ir a vivir los
clanes ahi, pues en el mundo de abajo existia ya mucha corrupcion. Le dijo que
vinieran, pero que ahi existia también el espiritu de la muerte. Asi fue, los hombres
cruzaron el cielo gracias a un gran bambu que el hombre planta sembro, y que
crecié por los cantos y danzas que alrededor de él hicieron los clanes. En el lugar
del fuego, los Dioses guerreros hicieron su deber consistente en secar la tierra y

crear el viento y los truenos.
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Con el paso del tiempo, los hombres se volvieron a corromper en ese nuevo
mundo. Entonces habld el espiritu del Sol y le dijo a la abuela arafia que el mundo
no podia seguir asi. De esta manera, la abuela arafia mandd una gran serpiente
azul a que inundara al mundo. Inundd todo y ahi quedaron los espiritus de los
muertos, en tanto que salvé a dos seres: un nifio y una nifa. Ellos poblarian las
montanas y los cielos. De ellos nacerian todos los hombres que habitarian y
vivirian de la tierra. Asi comenzaron su peregrinacion. Los navajo se fueron hacia
el norte, los zuhis hacia el sur, los apaches hacia el oeste y los hopis al este. Los
blancos fueron los que se quedaron en el mundo corrompido junto con aquéllos
que no hacen las ceremonias.

La abuela arana le dijo al Guerrero mayor que tenia que quedarse en ese
mundo y lo convirtid en el guerrero-serpiente azul del agua; en tanto que el menor
se haria cargo del mundo superior y lo convirtidé en la serpiente amarilla aguila. A
los clanes les dijo que ahora dependerian del espiritu del maiz y de las lluvias
(fertilidad, dicen algunas versiones). Les sugiri6 que no descuidaran el culto a
estos espiritus, pues, de lo contrario, se transformarian en terribles destructores, y
que siempre recordaran que eran hijos del Sol a quien también le merecian
reverencias.

Con el paso del tiempo, los clanes descuidaron las costumbres ancestrales,
y los espiritus de la fertilidad se convirtieron en vehementes monstruos que
llegaron a los pueblos donde habitaban los hombres para destruirlos y matar a los
clanes. De entre los clanes mas respetados y que no se habian corrompido,
salieron los mensajeros del Sol: la sociedad Powamu. Ellos apaciguaron a los
kachina. Sin embargo, los kachina habian ya dejado a muchos destripados y al
pueblo ensangrentado. De esta manera se fundaron dos kivas: la de los kachina,
quienes estarian pendientes de que los clanes no ofendieran a los espiritus, y la
de los Powamu, quienes también vigilarian a los hombres que no se corrompieran.

El mito es mucho mas extenso, sin embargo, solo destaqué los mitemas
gue ayudan a comprender el pensamiento de los hopis en relacién con la creacion
de su universo social y cosmogonico. Los hopis argumentan que, para que el

mundo exista tal cual, se necesita luchar en contra de la maldad y la corrupcion,
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hacerle caso a la palabra del Sol ya que es el creador, so pena de ser destripados
por aquellos espiritus de la fertilidad. Para ellos, es una guerra que libran todo el
tiempo en contra de lo que representa al mundo de abajo. La manera de vencer
aquellas tentaciones es mediante las celebraciones que los primeros ancestros
instauraron y, sobre todo, en la realizaciéon de las peregrinaciones en busca de la
sal y los abetos sagrados por parte de los grupos rituales de iniciacion. La serie de
rituales que incluye las peregrinaciones hopis es lo que proporciona satisfacciéon a
las diferentes deidades.

En este sentido, existen dos fuerzas creadoras y a su vez contrarias: las
deidades de la fertilidad, y las otras deidades asociadas con el Padre Sol. Como
veremos en un apartado posterior, el significado de la creacién se expresa en
ciertos personajes que actuaran en los diferentes rituales a lo largo del ciclo
ceremonial que los hopis realizan.

Por otro lado, la imagen del equilibrio entre las dos fuerzas, es representada
por los diferentes grupos rituales, mediante una figura a manera de una telarafa o
espiral que representa el axis mundi. Es muy comun observar en las grafias de
esta figura que las rayas que dibujan los contornos son representaciones de dos
serpientes: una que se desenrolla levogiramente y otra en sentido horario. El
emblema del equilibrio se reproduce también mediante la estructura del ritual,
pues un comun denominador de la organizacion de los rituales practicados en
alguno de los templos tipo kiva, es dividir con flechas ceremoniales denominadas
paho, sus espacios rituales en cuatro rumbos del universo y un centro. Antes de
cualquier otra cosa, la ceremonia comienza siempre con dos grupos rituales que
se reuniran en un punto determinado. De ahi un grupo se dirige hacia el sur y otro
hacia el norte. Al llegar cada uno al paho correspondiente, los dos grupos se
vuelven sobre sus mismos pasos para juntarse en el centro de donde partieron.
De ahi, el grupo que se dirigio hacia el norte va al este y el que fue al sur, al oeste.
De esta manera trazan una cruz a manera de axis mundi, con los cuatro rumbos
del universo y el centro. Esta figura ritual es titulada Tdwanasavi, que significa
todo el universo, o bien todas las peregrinaciones (Walters, 1960: 52). El centro de

la figura es considerado por los hopis como la actual regién donde viven sus
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clanes. Como veremos en un capitulo posterior, la cruz que se traza es
susceptible de transformarse en diferentes imagenes segun el momento ritual y la
estacion del afo.

Los clanes hopis representan la creacion del universo en dos grupos
rituales que por sus caracteristicas simbdlicas se oponen: las kachinas y los
Powamu. Los primeros se asocian con las estrellas nocturnas y los payasos
rituales, los venados, la region del occidente, el mundo de abajo, el mar y los
cerros; sus insignias son los arcos y las flechas, una sonaja de concha de tortuga,
que pintan de blanco con puntos negros y cuelgan en los cinturones, y mascaras
rituales asociadas con ciertos personajes del inframundo. Algunos antropdlogos
consideran que el elemento primordial que identifica a todos los grupos kachinas
son las carreras a pie (Courlander, 1971). Los integrantes del segundo grupo son
dirigentes de las peregrinaciones miticas y reales; sus insignias son plumas de
aguilas, el tabaco ritual, el abeto, asi como ciertos instrumentos chaménicos que
incluyen colas de venados y un instrumento simbdlico que representa la telarana
primordial, mediante la cual logran acceder y comunicarse con los otros mundos.
Este ultimo grupo se constituye por cada uno de los jefes de las kivas familiares.
Posteriormente veremos que el grupo dirige dos peregrinaciones, una en busca de
sal y otra en busca de un abeto ritual. Sin embargo, ninguna de las dos
peregrinaciones son tan elaboradas como la de los huicholes.

Los kachina asi como los Powamu, tienen una importancia paralela en
términos rituales. Cada uno actuara segun la estacién del afio y la celebracion en
que se hacen presentes. Los especialistas en la cultura hopi les han denominado
a estos grupos rituales como “sociedades secretas”. Por el caracter que
manifiestan los cargos, en este trabajo los denominaré como grupos rituales de
iniciacion, ya que los niflos o jovenes hopis tienen que ser sometidos a un largo
proceso de iniciacion en alguno de los dos grupos rituales. Una vez que un sujeto
es anexado en alguno de los grupos, no podra nunca mas renunciar a él, ya que

contrae responsabilidades sociales y rituales segun el cargo que le corresponda.
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11. Ciclos festivos

Lineas arriba argumenté que el significado de un ritual no denota por si
mismo la totalidad de su valor semantico, si no se contextualiza en el ciclo
ceremonial al que pertenece. Por esta razon, presentaré una tabla de los ciclos
ceremoniales de corte agricola de los tres grupos que estoy discutiendo para
luego indicar las celebraciones que, por sus caracteristicas rituales y simbdlicas,
tienen su parangdn en términos de sistema con la de los otros grupos. Adelanto
que un trabajo comparativo como el que pretendo realizar, tiene que destacar tres
niveles basicos: a) el texto de la celebracién, es decir, los elementos articulatorios
y coherencia interna que permiten comprender la l6gica de un determinado ritual
en virtud de otro; b) el contexto, que incluye las relaciones semanticas mediante
las cuales se encadenan légicamente los rituales; finalmente estos dos pasos nos
permitiran observar el punto c) el sistema, que nos mostrara los diferentes ciclos
ceremoniales como textos afines (Bonfiglioli, 1998).

Las celebraciones agricolas mas elaboradas y de mayor duracion son las
realizadas por los hopis, razén, arbitraria, por lo que empezaré con ellos. A lo largo
de un ano, llevan al cabo nueve celebraciones, aparte de las quinquenales. Cada
ritual puede, a su vez, subdividirse en pequenas celebraciones las que en conjunto
determinaran el desarrollo del ritual mayor al que pertenecen. El ciclo ceremonial
de los hopis se organiza a partir de las estaciones climaticas, las que a su vez
indican y proporcionan el significado de un determinado ritual.

La temporada agricola para los hopis, la cual va se vincula estrechamente
con los rituales, se divide en dos grandes periodos, identificados a su vez con las
regiones de su universo cosmogoénico: la temporada del amanecer, comenzando
con el solsticio de invierno, y la del anochecer, que coincide con el solsticio de
verano y con el comienzo de las lluvias. Cada periodo se subdivide en diferentes
estaciones climaticas: invierno, primavera, verano y otofio. Las estaciones son
clasificadas en algunas de las dos regiones del universo. Como veremos
posteriormente, cada fase del afio coincide también con un momento determinado

de siembra o cosecha.
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Los datos que utilicé para formular la tabla que a continuacion presento se
basan en las celebraciones que se realizan en la comunidad de la tercera mesa
hopi, la denominada Oraibi. Tomé como referencia a esta comunidad por dos
razones: la primera es que aqui es donde mas investigadores han realizado
trabajo de campo, elaborando etnografias completas del ciclo ceremonial; en
segundo lugar, en este pueblo el ciclo ceremonial hoy en dia se sigue
representando casi por completo. Esto no implica que no utilice etnografias
obtenidas en otras mesas, ya que las celebraciones en realidad son muy

parecidas.

12. Calendario ritual entre los hopis
Lugar | Celebracion | Motivo [ Mes | Estacion | Duracion
Rituales de Invierno: el amanecer
Todos los Wuwuchim, la | Representa el | Noviembre. Comienza en |16 dias.
pueblos. cual incluye: primer kelmuya, la
ceremonia del | amanecer luna de los
fuego nuevo, | (Qdyangnuptu) iniciados, en
kokostauri; y y la bendicién luna llena,
Astotokya, el | del maiz verde. antes del
lavado del Construccion solsticio de
cabello. de las primeras invierno.
flechas
ceremoniales.
Todos los Soyal. Representa la | Finales de Comienza en |20 dias.
pueblos. segunda fase | noviembre. Kélmuya, “la
del amanecer luna
(Sikangnuqa) y respetada”, y
la despedida terminar para
de las madres el solsticio de
de la fertilidad. invierno
Aparecen los
primeras
kachinas,
estrellas,
quienes
vuelven al
mundo solido.
Oraibi. Danza Iniciacion de Enero. Comienza en
nocturna de |los nifios con la luna
las kachinas. |sonaja. Pamuya, “la
Principios de la luna humeda”.
lucha cosmica;
es la antesala
de la siguiente
celebracion:
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Powamu.

Todos los
pueblos.

Powamu.

El tercer
amanecer

| (Talauva) la

purificacion, la
siembra y
danza de los
frijoles
celebrada
dentro de las
Kivas,
denominada
danza
Pachavu.
Después de
febrero se
realiza la
peregrinacion
por parte de
los iniciados,
en busca de la
sal.

Cada cuatro
afos realizan
una
celebracion en
que la sal es
un simbolo
central.

29 de enero
(no es fecha
fija, en cada
pueblo cambia
la fecha y se
puede
prolongar
hasta 29 de
febrero.

Después del
primer dia de
la luna nueva.

8 dias de
preparacion
seguidos de 8
dias de
rituales.

En algunos
pueblos es de
12 dias.

Lugar

Celebracion

Motivo

Mes

Estacion

Duracion

Rituales de primavera

Oraibi, Walpi,
Hano.

Anki.

No son rituales
tan
elaborados.
Danzas de
repeticion de
los kachina.
(carreras de
bola); danzas
de la serpiente
azul. Caceria
ritual de
aguilas
consideradas
como “nifios”,
que sacrifican
en las fiestas
de verano.
Buscan a los
hombres que
ofendieron a
los kachina
para su
sacrificio.

Marzo, abril,
mayo.

Ya no se

Saqtiva.

Fiesta que ha

Finales de

Correspondia

Una semana.
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practica.

desparecido.
Se
representaba
sobre unos
palos enormes
a los cuales
llamaban
troncos
voladores
aguilas. Se
representaban
a unos
voladores que
iban
descendiendo
por los palos
voladores-
aguilas,
mientras un
grupo tocaba
en la punta del
tronco.

marzo.

con el
equinoccio de
primavera.

Lugar

Celebracion

Motivo

Mes

Estacion

Duracion

Rituales de verano

Niman
kachina.

La palabra
significa “el
regreso a casa
de las
kachinas, y
literalmente es
‘danza de la
vuelta a casa”;
incluye la
peregrinacion
al abeto y el
sacrificio de las
aguilas.

Mediados de
junio.

Solsticio de
verano y tiene
que terminar
en julio.

16 dias.

Oraibi y Walpi.

La ceremonia
de la flauta.

Los nifios
serpentean
sobre caminos
de maiz
molido.
Representan la
llegada del sol
a su casa de
verano Tauki,
en la parte
mas
septentrional
de su viaje;
incluye
carreras de
aro.

Es cada dos
anos y ocurre
en agosto.

Dias después
del solsticio de
verano: las
lluvias.

16 dias. 8 para
hacer los
altares; 8 para
gjecutar los
rituales.

Todos los
pueblos.

Chu'tiva, la
danza de la
serpiente.

El significado
es atraer las
lluvias para la

Su fecha se
establece a
partir de la

Después del
solsticio de
verano: las

16 dias.
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maduracion salida del sol |lluvias.
final de los en la parte
cultivos. Son mas
las primeras septentrional;
fiestas de por lo general
inversion. se realiza a
mediados de
agosto.
Todos los La ceremonia | Se trata de una| Sin fecha fija, |Enlaprimera |16 dias.
pueblos. de la boda entre la | pero tiene que |luna llena
serpiente y el |serpiente y el |haber llovido después del
antilope. antilope, bastante. solsticio de
asociado la verano.
primera con lo
femenino y el
segundo con lo
masculino. Se
realiza una
carrera entre
los dos en que
la serpiente
vence al
antilope y éste
perece.
Lugar Celebracion | Motivo Mes Estacion Duracién
Rituales de otofio
Todos los Likon, Son grupos de | Los Toda la Cuatro meses.
pueblos. las diosas preparativos temporada de
Marawu, madres de la rituales lluvias.
fertilidad, comienzan, sin
Owagqlt. danzany salir a escena,
simbolizan a en mayo o
las diosas del | principios de
maiz; las junio. Los
madres se primeros
burlan de los | rituales tienen
hombres por | su inicio en
su impotencia | agosto con la
sexual. El fiesta de la
simbolismo serpiente y el
principal se antilope, y
expresa en terminan con
una figura los primeros

femenina que
representa a
las tres
sociedades de
mujeres; se
trata de una
mujer lujuriosa
que ensefia su
enorme vulva
con filosos
dientes.

frutos, entre
septiembre y
octubre.
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13. Calendario ritual entre los coras

El ciclo ceremonial que representan los coras es muy parecido al de los
huicholes. A estos dos grupos, a diferencia de los hopis, los frailes que
acompanaban a los conquistadores esparoles les impusieron un sistema religioso
de corte cristiano. Por ello, los coras y huicholes tienen un ciclo ceremonial
asociado también a fiestas religiosas “cristianas”. Sin embargo, éstas han sido
refuncionalizadas y asimiladas bajo un cddigo que no tiene nada que ver con el
cristianismo mediterraneo.

En este apartado sélo me referiré a las celebraciones coras que pertenecen
a las denominadas “fiestas mitote” o celebraciones agricolas, ademas de dos
rituales cristianos relacionados con los mitotes: las Pachitas y la Semana Santa. El
hecho de que mencione exclusivamente los rituales agricolas, no quiere decir que
las celebraciones de corte “cristiano” no tengan elementos que también se
aprecian en las ceremonias agricolas, pero por el momento eso no sera tratado.

Los coras, asi como los huicholes, consideran que el universo esta dividido
en tres secciones: lo de abajo, lo de en medio, y lo de arriba. A su vez, las
secciones se distribuyen en cinco rumbos cardinales: este, oeste, norte, sur
centro; y dos ejes: el vertical y el horizontal. El eje vertical se compone por el polo
oeste, asociado con lo de abajo, el inframundo, el mar y la noche; y el este,
asociado con lo de arriba, el cielo, el sol. Con el eje horizontal se asocian los
rumbos norte y sur, el primero perteneciente, igual que el este, a la parte de arriba,
y el segundo a lo de abajo. Los cuatro rumbos coinciden en el centro, considerado
éste como el quinto rumbo. De esta manera, mediante una cruz se representa la
figura del axis mundi tan recurrente en los rituales y ofrendas de los coras vy
huicholes. Ahora bien, el eje vertical se impone ante el eje horizontal, pues el
primero es el suceso diario del dia a la noche, es decir, el recorrido del sol que
sale por el eje oriente para realizar su trayectoria y fenecer en el occidente. El eje
horizontal transcurre a lo largo de un ciclo anual, comenzando en el solsticio de
invierno, cuando el sol sale por la parte meridional, para hacer su recorrido
durante diez meses hasta, en el solsticio de verano, llegar y salir por la parte

austral.
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A diferencia de los hopis, a los coras y huicholes no les preocupa tanto la
division de su cosmovision por estaciones climaticas, pues las Unicas que son
realmente marcadas son el paso de las secas (que corresponden al dia), a las
aguas (correspondientes a la noche). Esto es légico si tomamos en cuenta que la
region del desierto, en donde viven los hopis, las cuatro estaciones climaticas son
muy marcadas. Como lo anoté, la relacién que cada grupo guarda con la biosfera
en que habita se proyecta en la organizacion de su cosmovisiéon. La diferencia de
la biosfera que rodea a cada grupo es la razon por la que en el siguiente cuadro
no aparecen las divisiones ceremoniales por estaciones climaticas, como la que
presenté entre los hopis.

Los datos que aqui expongo han sido retomados de varias fuentes, sobre
todo de los trabajos del antropdlogo aleman Konrad Theodor Preuss (1912); de la

tesis doctoral del antropdlogo norteamericano Philip Coyle (1997); y de la etndloga

mexicana Adriana Guzman (1997). Asimismo, he complementado los datos con
observaciones personales, ya que han sido varias las veces que he presenciado
rituales de corte agricola y “cristianos” entre los coras.

Para efectos de esta introduccién, la siguiente tabla fue sintetizada de las
celebraciones que realizan los coras de la Mesa del Nayar, Nayarit, la cual se
retomd de los datos que aporta la tesis de la etndloga Adriana Guzman. Sin
embargo, en casi todas las comunidades se siguen realizando estas

celebraciones.

Lugar Celebracion Motivo Mes Estacion Duracién

Todas las | Matetataasin: Se realiza en el | Finales  de|Finales de|6 dias.
comunida |mitote del maiz|patio ubicado al | septiembre o |las lluvias.
des tierno. occidente  del | principios de
pueblo, en el|octubre.
Cerro de
Tuaaca-mu’uta,
cuando
comienza a
jilotear el maiz.
Agradecimiento
de los primeros




frutos.
Todas las | Mateteteuxache: Se celebra en|Noviembre. |Secas. 3 dias.
comunida | mitote del esquite. |un patio junto a
des. la cueva
sagrada de
Tudaca-mu’uta,
al poniente del
pueblo; es la
cosecha.
Agradecimiento
a Ta-naana por
los frutos.
Todas las | Matatiiipoataatan: | Se celebra en el | Enero. Secas. 3 dias.
comunida | mitote del | cerro de
des. gobernador. Tudaca-mu’uta,
También se le|al poniente de
conoce como |la comunidad;
cambio de | se ensefia a las
malinche. autoridades
donde se van a
sentar.
Lugar Celebracion Motivo Mes Estacion Duracién
Todas las|Las Pachitas | Salen las | Enero, Secas. Cuatro
comunida | (fiesta Malinches a|Febrero y semanas y el
des. “Cristiana”). danzar  junto | Marzo. cierre  dura
con los una semana.
pachiteros.  Se
representa el
pecado de
incesto de
Cristo con su
madre;  salen
los Judios por
primera vez.
) Mitote del | Se lleva al cabo | Febrero. Secas. 3 dias.
bautismo. en la piedra
sagrada  “del
sol”
denominada
Tuaaca-
mu’una, al
noroeste del
pueblo; los
nifos son
presentados al
sol durante el
amanecer.
Todas las|La Judea: Semana|La toma del|Entre Marzo |Secas Una semana.
comunida |Santa (celebracién | control del | y Abril. Equinoccio
des. de corte cristiano). |pueblo  por de
parte de los primavera.
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Judios;
representacion
de la muerte de
Cristofic sy « 158
posterior
resurreccion
como aliado o
hijo del Sol.
Todas las | Naujisiiran: Se realiza enun | Entre abril y | Secas. @)
comunida | Mitote de los nifios | patio ubicado al | mayo.
des. suroeste del
pueblo.
Todas las | Mateteirotutsésin: | Propiciacion de | Finales  de | Inicio de | 6 dias.
comunida |Mitote de la|la lluvia; danza|mayo o | lluvias.
des. chicharra. de la chicharra. |principios de | Coincide
junio. con el
solsticio  de
verano.

14. Calendario ritual entre los huicholes

La concepciéon cosmogonica de los huicholes es muy parecida a la de los

coras. En cuanto a las celebraciones, los huicholes no realizan rituales de corte

cristiano tan elaborados como los coras, sobre todo los huicholes que viven en la

porcion oriental de la sierra jalisciense.

Los datos que a continuacién presento, los he retomado basicamente de la

tesis doctoral del antropdlogo austriaco Johannes Neuraht (1998), y de mi propia

tesis (1998), asi como de otros documento que iré citando segun sea el caso.

El modelo siguiente fue disefiado segun las celebraciones que realizan los

huicholes de San Andrés Cohamiata, Jalisco, los cuales han sido expuestos en mi

trabajo La peregrinacion a Wirikuta: el gran rito de paso de los huicholes
(Gutiérrez, 1998).

en el nuevo
ciclo

Lugar Celebracion | Motivo Mes Estacion Duracién
Huicholes Mawarixa: la |Por primera | Finales de En las lluvias; |1 dia y una
occidentales. | fiesta del vez se juntan | septiembre coincide con | noche con dos
toro. todos los principios de | las caniculas. |dias de
xukurikate, octubre. preparaciones.
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ceremonial.
Preparan sus
ofrendas;
sacrifican a un
toro para
conmemorar
su unién

€Omo grupo
ritual.

Todas las

comunidades.

Tatei Neixa:
La danza de
nuestras
madres.

Se despiden
de las madres
dela
fertilidad; es
el amanecer;
se bendicen
los elotes, los
nifios asi
como los
primeros
frutos.

Principios de
noviembre.

Secas.

5 dias.

Lugar

Celebracion

Motivo

Mes

Estacion

Duracion

Todas las

comunidades.

Peregrinaciéon

La recolecta
del peyote asi
como la
caceria de
venados y el
recorrido de
los diferentes
rumbos del
universo;
iniciacién de
los peregrinos
que van por
primera vez a
la
peregrinacion.

Fecha
flexible. Se
puede ir desde
finales de
octubre hasta
principios de
marzo. Pero
siempre se
tiene que
regresar antes
de la Semana
Santa.

Secas.

De 15 dias a
un mes.

Todas las

comunidades.

Weixa:
Semana
Santa.

La llegada del
sol a la parte
mas alta del
cielo, el cenit.
Asociacion de
Cristo con el
Tayau,
Nuestro Padre
el Sol.

Fecha
movible.

Secas,
coincide con
el Equinoccio
de primavera.

Una semana.

Todas las

comunidades.

Hikuli Neixa:
la danza del
peyote

El molido del
peyote; asi
como el
sacrificio de

los peyoteros

Principios de
Junio.

El paso de las
secas a las
lluvias.
Solsticio de
verano.

6 dias.
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de los poderes
solares a los
poderes de la
oscuridad; la
derrota del
Sol por parte
de las madres
de la lluvia,
quienes se
burlan de él.

para que

lleguen las

lluvias.
Todas las Namawita La danza de la | Principios o | Lluvias. Un dia y una
comunidades. | Neixa. espalda; es finales de noche.

una inversion | julio.

Hasta aqui, se ha presentado el conjunto de ritos que cada uno de los

grupos mencionados realiza a lo largo de un ciclo ceremonial. El interés de esto es

comprender, primero, si las fiestas de los tres grupos tienen parangén unas con

otras, y si es asi, dependiendo del significado ritual de cada una en su propio

conjunto, cuales son las celebraciones que corresponderia comparar. El siguiente

cuadro muestra las celebraciones que se prestan a una comparacioén. El color gris

del cuadro, significa aquellas ceremonias que cada grupo considera pertenecen a

la noche. Conforme las ceremonias se acercan al tiempo del amanecer, el cuadro

también se va aclarando hasta llegar a la parte mas clara, correspondiente con las

ceremonias donde el sol se encuentra en la parte mas elevada. Conforme las

flestas se van acercando al tiempo del anochecer, el cuadro se va degradando

nuevamente hacia los grises. Por la armadura ceremonial de cada grupo, las

ceremonias se tendrian que comparar de la siguiente manera:




Hopis Coras

Huicholes

La Judea:
Semana Santa
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15. Conclusiones

Lo que he presentado en este resumen permite comprender, de manera
aun superficial, la armadura ritual del ciclo ceremonial entre los coras, huicholes y
hospis. Si bien aun no se han destacado los mitemas necesarios para la
comparacién de cada ciclo ceremonial y su relaciéon con la peregrinacion de los
huicholes, he esbozado la armadura de cada ciclo, la cual deja ver una coherencia
interna que permite comprender el sistema de transformaciones al que pertenecen

los tres grupos, asi como la relacion existente entre cada uno de los ciclos

ceremoniales.

Vimos que entre los tres grupos existe una similitud en términos de una
lucha cosmica que da origen al universo. Entre los huicholes, la manifestacion mas
notoria de la lucha se encuentra en la peregrinacién, en tanto que con los coras,
los mitos de la serpiente azul y su manifestacion en la Judea es la expresion mas
clara de esta lucha. En cambio, los dos grupos rituales que aparecen como
separados entre los huicholes y coras, y que mediante la oposicion de sus cédigos
rtiules y su significado semantico proporcionan el referente de la creacién, con los
hopis se presentan actuando en un mismo espacio ritual bajo la identidad de dos
grupos: los kachinas, dioses de la fertilidad, y los Powamu, deidades asociadas al
Sol. Sin embargo, en estos dos grupos rituales se pueden apreciar las mismas
funciones semanticas que los peregrinos huicholes y los Judios coras
proporcionan. Esta es pues la hipétesis que fundamenta la tesis que
desarrollaremos a continuacion.

En términos metodoldgicos, cada una de las partes que comprende la tesis
y que aparecen al principio como indice tentativo, iran acompanadas de tres
secciones: una introduccién, una parte etnografica, y, finalmente un analisis
etnologico. Mediante este método, podremos penetrar en los diferentes pisos de

analisis que requiere un trabajo como el que pretendo realizar.
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