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EI primer acercamiento a una comunidad mayo en el estado de Sonora, fue en el mes de agosto del
2009, con la invitacion por parte de la cofradia de fiesteros de Etchojoa para asistir a la fiesta patronal en
Guayparin Bajio, dedicaba a San Carlos. Acompanado por los fiesteros y por el Teniente de la Semana Santa,
este Gltimo me explicd a detalle las actividades de los integrantes de la Cofradia durante la visita. Surgio
asi un interés por conocer el desarrollo de las fiestas tradicionales, como también de las obligaciones e
intereses que tienen los distintos actores que participan en una comunidad, integrada por yoris (en la region
se utiliza este término para referirse a los mestizos) y mayos, una comunidad que a simple vista pareciera
como cualquier otra ya que la cotidianidad de sus habitantes denota una vida donde la gente se dedica al
comercio y a otras actividades econémicas, los nifos y jovenes van a la escuela y las mujeres al mercado;
hay tiendas de conveniencia, iglesias, bancos, cajeros automaticos y farmacias. La gente desempena todo
tipo de oficios; por las avenidas transitan automaoviles particulares, motocicletas, camiones, se ven perros
paseando en la plaza, gente caminando de un lado a otro. Las personas se parecen entre si a simple vista
no hay rasgos que hablen de que se trata de una comunidad tradicional mayo.

A pesar de que las comunidades mayo lucen como cualquier comunidad de la Repulblica Mexicana, hay
elementos que dan cuenta de que se trata de una comunidad tradicional, misma que coexiste con una
cotidianidad propiamente yori. Elementos como una cruz de madera en el patio de algunas casas, una
iglesia tradicional, algunas personas hablando en lengua, otras cubriendo sus cabezas con un pano vy
portando en el cuello un rosario, éstos vy otros elementos delatan de una manera sutil que existen otros
tipos de actividades con una logica distinta.

La eleccion de este tema surgid por mi formacion en antropologia social y sociologia, lo que de alguna forma
hizo que me cuestionara como era que una fiesta tradicional pudiera desarrollarse dentro de una sociedad
con un proyecto nacional homogeneizador y como, por medio de la ritualidad se reivindica la cultura e
identidad de la comunidad. La hipotesis de la que parte esta investigacion es que la fiesta tradicional en
Sebampo funciona como reivindicacion étnica, donde hay distintos valores que entran en juego y que crean
interacciones en diferentes sectores sociales, realizando negociaciones a partir de acuerdos e intereses
individuales o colectivos.

Ya que el tema mayo se ha investigado a partir de su cosmovision, su lengua, vy por los cambios ocurridos
durante la época colonial principalmente, esta investigacion tiene como objetivo principal conocer y exponer
el proceso actual de una fiesta tradicional mayo, ademas de describir de manera breve el contexto desde su
cosmovision, y como la conquista del noroeste de México puede ser vista como una intervencion externa;
intervenciones que en la actualidad siguen presentandose, determinando la ritualidad y la estructura actual
de la sociedad mayo. Para ello fue clave presenciar la fiesta, conocer e interactuar con las fiesteras, sus
familias, los vecinos de la comunidad y otros actores sociales.
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El tema del que trata la presente tesis se refiere a un problema empirico con incorporacion de trabajo de
campo, a partir de una labor antropolégica en la que se aplicaron distintas técnica para la obtencion de
informacion relevante para el objeto de estudio. La observacion me permitio identificar a los principales
actores sociales involucrados asi como ubicar los espacios de accion de los mismos; las entrevistas fueron
aplicadas a distintos actores antes, durante v después de la fiesta para recopilar informacion que me
permitiera saber el por qué y como se realiza la misma. El diario de campo fue una herramienta que utilicé
en la comunidad para hacer anotaciones y esquemas de la ritualidad, asi como también de la estructura
social del mundo mayo; la etnografia fue una herramienta importante ya que ésta me permitio realizar una
descripcion detallada de la celebracion.

La basqueda bibliografica se dirigio a las investigaciones existentes de los grupos del noroeste de México
en su contexto histdrico social y cultural, para tener un antecedente de las celebraciones de dichos grupos;
posteriormente, a partir de los datos etnograficos obtenidos en la comunidad, se realizaria un analisis de
las diferentes formas de accion alrededor de Ia fiesta de San Rafael Arcangel. Apoyado en la descripcion
densa del hecho social el cual da cuenta del medio cultural en el que tiene lugar. Asi mismo, la observacion
participante me permitio el registro de acontecimientos socio-culturales e informacion del por qué en la
actualidad la ritualidad mayo se representa de esta forma.

Para describir la fiesta patronal en la comunidad mayo de Sebampo vy poder analizar las interacciones
entre los distintos actores sociales, asi como la amplia gama de intereses en la realizacion de dicha fiesta,
emplee el método etnografico por lo que el trabajo de campo consistio en la insercion en la comunidad
mayo de Sebampo, para conocer a los principales actores sociales responsables de la realizacion de la fiesta
al santo patrono, asi como también a las autoridades tradicionales y estatales. El primer acercamiento a
la comunidad fue en el mes de septiembre de 2009, durante las reuniones dominicales realizadas por las
fiesteras, previas a la celebracion, asi como el reconocimiento de la zona. Por otro lado, la observacion
participante fue una herramienta constante desde mi primer acercamiento y durante los tres dias en que
se desarrolld |a fiesta en el mes de octubre del mismo ano, donde apliqué entrevistas y realicé un registro
fotografico y video grafico de las acciones del ritual, en una convivencia continua en la comunidad con los
habitantes.

Durante el ano 2010 de nueva cuenta realicé observacion participante en la fiesta patronal, aplicando las
mismas técnicas que en el ano anterior. Para la realizacion de la etnografia de la fiesta y la recopilacion de
informacion fue primordial el apoyo de las fiesteras, las personas integrantes de la cooperativa de la iglesia
y los familiares de las fiesteras, asi como del maestro rezador, los danzantes, los misicos, los habitantes
de Sebampo, los vecinos de la comunidad, ya que sin su contribucion no habria sido posible conocer su
tradicion.

El tema mayo ha sido investigado por distintos antropdlogos y arquedlogos nacionales, como José Luis
Moctezuma Zamarron y Maria Eugenia Olavarria, entre otros. Investigaciones relacionadas con la produccion
agricolay ganaderadelaregion, laSemana Santay las fiestas patronales de distintas comunidades, asicomo
los modelos econdmicos de las comunidades, las reformas municipales y el tema de la migracion también
han sido abordados, sin olvidar el uso y pérdida de la lengua mayo, entre otros temas. Estos materiales han
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sido publicados por; el Instituto Nacional de Antropologia e Historia, la Comision de Desarrollo Indigena, la
Direccion General de Culturas Populares y El Colegio de Sonora, entre otros.

Dichos temas fueron analizados con una vision expositiva y monografica lo que me llevo a pensar en buscar
disputas ya que no se han desarrollado o investigado a partir del contexto actual. Por lo cual, a partir de
una investigacion empirica y tedrica, pretendo dar a conocer una fiesta patronal, explicar su desarrollo y las
negociaciones entre distintos actores sociales, quienes se afanan en la realizacion de dicha fiesta.

La vida ritual mayo es resultado de los procesos de cambio en sus estructuras, ocurridas durante su
proceso historico. Dichos cambios o adaptaciones pueden verse como algo continuo, debido a la facilidad
de adaptacion de los mayos, ademas de que después de dichos cambios sociales se produjeron estructuras
estables. La fiesta patronal en Sebampo tiene justamente las peculiaridades de una serie de elementos
tradicionales provenientes de su cosmovision prehispanica y de elementos coloniales, los cuales estan
conjugados en esta época; por tal motivo es primordial exponer la dinamica religiosa desde la 6ptica de los
actores sociales locales para entender las peculiaridades de su vida ritual.

La tesis se compone de cuatro capitulos; en el primer capitulo se presenta el marco conceptual en teorias de
la antropologia politica propuesta por Norman Long, para poder dar cuenta de los conflictos y negociaciones
entre los distintos actores sociales que intervienen en la realizacion de la fiesta religiosa mayo, porque
dicha celebracion parte de la delimitacion de un territorio simbélico y de la construccion de un fundamento
sagrado objetivado en el santo patrono. La ritualidad actual de los mayos quedd configurada a partir de
procesos histdricos que determinaron complejos elementos sociales, culturales y materiales, mismos que
han sufrido una serie de adaptaciones a partir de los procesos historicos y politicos del grupo.

La fiesta al santo patrono es conceptualizada como una arena social donde se presentan las negociaciones,
gue surgen conflictos entre elementos prehispanicos o tradicionales con elementos del catolicismo, a partir
de arreglos y adaptaciones que finalmente permiten la celebracion de la fiesta. Asi, la funcion categorica
y pragmatica de la practica social que cumple la arena social mayo, es la reivindicacion de la identidad
étnica, a diferencia del analisis de Long, ya que el ritual mayo dota de creencias v realidades a los actores
sociales yoremes “significa propiamente persona, hombre, y se aplica a los mayos y yaqui, no asi a otros
grupos indigenas. Yaqui y yoreme no son sindnimos puesto que mientras el primero hace referencia a una
categoria politico-juridica, el segundo es un etnénimo.” (Olavarria, 2003: 1) Quienes adquieren sentido a
partir de sus manifestaciones rituales.

El objetivo del segundo capitulo es dar cuenta de la ritualidad de los mayos a partir de sus diferentes etapas
de cambio, iniciando con el mundo prehispanico, seguido de la época colonial hasta llegar a la época actual,
para plasmar los distintos procesos historicos. También se mencionan los principales grupos étnicos que
se encuentran actualmente en el estado de Sonora asi como su ubicacion geografica. En otro apartado se
describen la infraestructura, instituciones y organizacion de la comunidad mayo de Sebampo.

Un apartado expone los procesos historicos, para abordar el tema principal de los conflictos en una arena
social en torno a las intervenciones externas, con esto se pretende dar a conocer las acciones de los actores
locales en su contexto ritual y como articulan su identidad, a partir de mecanismos de resistencia como el
discurso religioso, para resolver los conflictos y continuar con su proyecto identitario.
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Asi, la ritualidad mayo se puede describir en tres etapas; prehispanica, colonial, y moderna. La ritualidad
prehispanica se destaca por ser magica, ritualista y orientada hacia el mundo natural, ya que cumplia con la
funcion de resolver asuntos mundanos, como el hacer llover, y Ia prosperidad en la caceriay en las cosechas.
Dichas practicas formaban el sistema simbélico de la relacion social del grupo.

La ritualidad colonial se produjo después de las expediciones militares que se sucedieron en el noroeste
de México al mando de Nuno de Guzman, quien tenia la mision de extraer las riquezas de la region para
llevarlas a Espana. Dicha intervencion externa no solo fue militar, ya que también existid un plan de
evangelizacion a cargo de los misioneros jesuitas quienes fueron los responsables de convertir a los nativos
a una nueva religion que prohibia los cultos paganos, sustituyéndolos por misas y festividades religiosas e
implementando nuevas reglas propias de la iglesia catolica como los matrimonios, los bautizos, etc.

Asi, la ritualidad actual de los mayos de Sonora quedo configurada por una concep-cion religiosa y ritual
desde dos vertientes: una de ellas propia de su cosmovision vy la otra por la influencia catélica, mismas que
dan forma a comportamientos rituales que a su vez cohesionan los valores de la sociedad mayo. La época
colonial fue fundamental para determinar Ia ritualidad actual del mundo mayo, ya que fue en este periodo
donde se origin6 un sistema social acorde al contexto dinamico, generando procesos sociales y estructuras
que posibilitaron cambios en la matriz cultural prehispanica, sustituida por nuevas comunidades con
estructuras y culturas modernas que impusieron distintas formas politicas, sociales y religiosas.

Ademas de sustituir el modelo de rancherias existente durante la época prehispanica por estructuras
como los pueblos de mision vy presidios, el proyecto de cristianizacion cambi6 la forma de Ia religion, la
estratificacion social, los sistemas de cargos v el compadrazgo asi como el cambio por comunidades
campesinas y cambios de gobierno. Estos elementos e intercepciones culturales transformaron la cultura
indigena en una cultura moderna, referida principalmente a nuevas actividades econdmicas, como la
agricultura, la cual fue fundamental para transformar a las poblaciones indigenas conforme al proyecto
economico capitalista que planteaba la Corona espanola.

Otro periodo que impacté a la sociedad mayo fue la expulsion de los jesuitas ocurrida en el ano de 1767,
lo que cred un diferente panorama politico y econémico, a partir de la implementacion de las Reformas
Borbonicas, las que buscaban la desaparicion de las comunidades indigenas, provocando asi anos de luchas
armadas para defender sus tierras. Luego de anos de conflictos los mayos finalmente perdieron sus tierras
y fueron incorporados al modelo nacional subordinado a las formas de organizacion mestizas.

La invasion y conquista tanto militar como religiosa en el noroeste de México, fue la base que configurd
los cambios religiosos, politicos, sociales y culturales de los pobladores de dicha region, impactando
principalmente en el aspecto socioeconémico, para con ello estimular la incursion en el mercado capitalista.
Este proyecto continud hasta la revolucion mexicana, momento en el que la sociedad indigena comenzo a
diversificarse mientras que el estado continuaba su proyecto de una economia capitalista, en tanto que la
poblacion indigena quedaba subordinada economicamente debido al monopolio de las tierras por parte de
un sector de la poblacion no Indigena.

En otro de los apartados se describen los actores sociales que intervienen en la realizacion de la fiesta

patronal; en primer lugar la cofradia de fiesteros, ya que éstos actian como los promotores de la tradicion;
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las familias de los fiesteros, quienes los apoyan moralmente y ayudan durante |a fiesta; los ahijados de
los fiesteros, quienes el siguiente ano seran los responsables del ciclo ritual en la comunidad; los oficios,
el maestro rezador, el tambulero, los habitantes de la comunidad quienes de una u otra forma ayudan a
los fiesteros y asisten como espectadores durante la celebracion, asi como la intervencion de un pequeno
grupo de personas pertenecientes a un partido politico, que apoyan a las fiesteras con despensas y buscan
la participacion de éstas en proyectos partidistas, intervienen asi mismo la comision nacional para el
desarrollo de los pueblos indigenas (CDI) y el Sistema Nacional Para el Desarrollo Integral de la Familia (DIF),
estos ltimos en apoyo de la comunidad para que continden con sus tradiciones, ademas comerciantes,
quienes instalan una feria. Sin dejar de mencionar la realizacion de un baile al margen de la celebracion.

El tercer capitulo plantea el proposito de esta investigacion: el dar a conocer a partir de una investigacion
etnografica, como se desarrolla una fiesta tradicional mayo en honor al santo Patrono de la comunidad
de Sebampo. La etnografica se desarrollo en el 2009 dentro de la comunidad en el periodo de tres dias
que dura la fiesta. La relevancia del analisis de dicha fiesta se debe a que en ella se plasma la cosmovision
del grupo v las concepciones catdlicas implantadas durante la colonia, en un contexto moderno, donde es
posible reconocer que la religion mayo se caracteriza como un sistema religioso propio, debido al proceso
evangelizador que produjo un sistema hibrido por la presencia de elementos catdlicos y autoctonos.

Asi, los actores sociales, con base en una nueva informacion, disenaron distintas estrategias y modelos
de organizacion luego de prolongados forcejeos, para reconfigurar su conducta religiosa, politica y social.
Aunque la ritualidad durante la colonia no alcanzé un completo adoctrinamiento catélico de la sociedad
mayo, si provoco una hibridacion del catolicismo ortodoxo con la cosmovision prehispanica mayo. La
funcion basica de los rituales mayos es el mantenimiento del orden social. Es asi que a partir de sus rasgos
culturales se conforman las normas sociales para vivir en este mundo como una comunidad ordenada
donde ademas, existen actores con distintos intereses alrededor de la celebracion.

Finalmente, el cuarto capitulo da cuenta de los conflictos y negociaciones entre dife-rentes actores sociales
para lograr la realizacion de la fiesta. A partir de un analisis sociologico bajo el concepto propuesto por
Norman Long de arenas sociales, analizo la fiesta tradicional de Sebampo dedicada a San Rafael Arcangel,
como una arena o espacio donde entran en juego contiendas sobre recursos, demandas, valores, asuntos,
significados y representaciones del mundo mayo, el mundo mestizoy de las caracteristicas de una sociedad
integrada en un modelo moderno; por tanto, la fiesta o arena social presenta distintas negociaciones y
conflictos, a partir de diferentes intereses, sentimientos, valores, significados y representaciones de la
ritualidad en el presente.

La fiesta es vista como una arena social atravesada por distintos valores que entran en juego; por tanto,
se desarrollan interrelaciones de diferentes sectores sociales, quienes realizan negociaciones a partir de
acuerdos e intereses en conjunto o individuales, formando redes sociales entre mayos y mestizos, ademas
de instituciones, donde se desarrollan conflictos, relaciones e intercambios directos. Por lo anterior
pretendo analizar dichos conflictos y cdmo llegan éstos a producir estrategias y acuerdos, los que posibilitan
finalmente la realizacion de |a fiesta.

El propdsito de esta tesis es ademas la divulgacion del patrimonio cultural de una comunidad mayo, ya que

éstas forman parte del patrimonio cultural de los pueblos del mundo. .






CAPITULO |






I_a eleccion vy el enfoque del marco tedrico de mi tesis obedecen, en primer lugar a que en mi
opinion los temas de las comunidades tradicionales se han abordado desde muchas perspectivas, al tratar
de presentar angulos diferentes, como las danzas, la musica, etcétera.

El elegir la propuesta tedrica de Long me permitid observar la fiesta tradicional desde un plano politico, pero
en un contexto cultural y tradicional, y exponer conflictos tales como la lucha por el control de un espacio,
por parte de algln actor social externo involucrado.

La segunda razon para considerar la propuesta tedrica de Long, es que la fiesta tradicional en Sebampo
representa una problematica social, como las que el autor plantea, conceptualizandola como una arena
social, misma que se asemeja al objeto de estudio de esta tesis. Una particularidad, a diferencia del autor,
es que en Sebampo la arena es controlada de principio a fin por los mayos, a partir de movilizaciones en las
que siempre esta presente el tema de los intereses, lo que influye de manera contundente en el control de
la arena.

Otros autores proponen un analisis de los conflictos politicos en contextos culturales desde la tradicion
antropoldgica, pero se han centrado principalmente en las dinamicas politicas para entender los conflictos y
las disputas generadas por distintos intereses, proponiendo conceptos como la dialécticaen el caso de Hegel,
a la contradiccion v la lucha propuesta por Marx, conceptos aplicados en sociedades pre-industrializadas.
Analizan el desarrollo desde las cambiantes relaciones sociales y los valores donde se insertan actores
sociales que manipulan las creencias de otros actores involucrados, para servir a sus propios intereses. Asi
Se crean nuevos grupos, relaciones y acciones sociales.

Los conflictos surgen por los distintos intereses y valores presentes en estructuras mas complejas; es
importante mencionar que los autores reconocen estos tipos de conflictos en sociedades con un proceso
de transformacion estructural y social en periodos prolongados de tiempo junto con cambios politicos,
mientras que la fiesta de San Rafael ocurre en un lapso de tiempo definido, donde las estructuras cambiaron
drasticamente durante la Colonia, por lo que ahora esas estructuras sufren un proceso de cambio lento, por
lo que se requiere de un tiempo prolongado para que sea posible ver los cambios. La propuesta de esta tesis
es mostrar algunos de los conflictos politicos, resueltos desde la percepcion cultural y asumiendo que éstos
no son el tema central del conflicto, como si lo son desde otras teorias.



Javier Israel Carbajal Miranda

TEORICO NORMAN LONG
1.1 El concepto de arena social

El marco tedrico para esta tesis; se apoya en el concepto de arena social, el cual empleo para
referirme a la fiesta patronal. A diferencia de Norman Long quien expone la arena social como un sitio de
contienda por el control de la misma, dicho concepto me permite exponer la arena social mayo como un sitio
de afirmacion, reivindicacion y fortalecimiento de dicha cultura, ya que es a partir de las manifestaciones
rituales mayo que se presenta un proceso de resistencia y permanencia, al anclarse éstos a su bagaje
cultural, a su lengua, su historia y a un futuro que los diferencie de los otros, para evitar la pérdida de su
culturay el predominio de la poblacion yori.

Norman Long, quien es un antropdlogo y socidlogo britanico, a partir de postulados teodricos y estrategias
metodologicas analiza las intervenciones enfocadas al desarrollo en areas productivas. El desarrollo al
que hace referencia el autor, se caracteriza por estrategias de intervencion participativas, asistenciales,
productivas y de cambio tecnoldgico, mientras que las intervenciones alas que hace referencia esta tesis, son
participativas, provenientes de instituciones publicas y de redes sociales para impulsar las manifestaciones
rituales; en segundo término estan dirigidas también al elemento politico por laintervencion de instituciones
de dicha indole.

Sin embargo el autor no propone una alternativa sobre la intervencion ya que considera que ésta seguira
presentandose, pero si hace referencia a la importancia de no atentar contra las practicas sociales de los
actores locales.

Long se enfoca en los procesos del desarrollo, del cambio social, la construccion social y por el desarrollo
en contextos rurales menos industrializados, a partir de estudios de interfaces y fundamentos teoricos
y metodol6gicos orientados al actor. Realizé estudios de caso en algunas partes de Africa y América
Latina, centrandose en areas de desarrollo con una perspectiva de construccion social, del cambio v la
continuidad, todo esto mediante acciones, relaciones, recursos, valores y disputas dentro de una arena
social determinada socialmente.

Los estudios de interfaces, entonces, conciernen esencialmente el andlisis de las discontinuidades
enlavida social. Tales discontinuidades se caracterizan por discrepancias en términos de valores,
intereses, conocimiento y poder. Las interfaces ocurran tipicamente en los momentos donde se
entrecruzan mundos de vida o campos sociales diferentes y frecuentemente en conflicto. (Long,
2007:327)

El actor realiza un analisis que explica como se entrecruzan los significados, propdsitos y poderes asociados
con modos diferentes de agencia humana para construir resultados de formas sociales emergentes. El
autor considera que

Una ventaja del enfoque centrado en el actor es que se empieza con el interés de explicar las
respuestas diferenciales a circunstancias estructurales similares, aun cuando las condiciones
parezcan mas o menos homogeéneas. Asi se asume que los modelos diferenciales que aparecen
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son en parte creacion colectiva de los actores mismos. Sin embargo, los actores sociales no
deben figurar como simples categorias sociales incorpéreas (basadas en la clase o algin otro
criterio clasificatorio), o destinatarios pasivos de la intervencion, sino como participantes activos
que reciben e interpretan informacion y disenan estrategias en sus relaciones con diversos
actores locales, asi como con las instituciones externas y su personal. (Long, 2007: 43.)

El autor también se interesa por los conflictos de la incompatibilidad en las normas institucionales de
regiones étnicas, donde realizd investigaciones sobre los procesos de cambio, entendidos por la expansion
capitalista y el dominio europeo. Atraido por la capacidad de negociacion de los actores sociales, justifica la
innovacion social desde categorias y valores religiosos que pudieran reemplazar a los existentes.

1.2. El concepto de campo social

Long retoma algunos conceptos tedricos de la antropologia de Manchester como campo social
para referirse a las interrelaciones entre lo rural y lo urbano, la agricultura y la industria, la tradicion vy la
modernidad, éstas como unidades analiticas.

Ahorabien, el escenario donde tienen lugar los arreglos es conceptualizado como un campo social que evoca
un cuadro de espacio abierto, un paisaje irregular con limites mal definidos, compuesto de distribuciones
y elementos diferentes, como recursos, informacion, capacidades tecnologicas, fragmentos de discursos,
componentes institucionales, individuos, grupos vy estructuras fisicas donde ningin principio individual
enmarca la escena entera. Cualquiera que sea la configuracion de elementos v relaciones que constituya
el campo, esta es producto de intervenciones humanas, tanto locales como globales; por tanto, es el
resultado de procesos cooperativos y competitivos. Dependiendo del enfoque analitico, la composicion
de un campo social puede representarse en términos de patrones distributivos de los recursos naturales,
tipos de produccion y empresa economica; demografia, instituciones politico-administrativas, flujos
de transporte y comunicacion; mercados, rasgos infraestructurales, agrupaciones culturales y étnicas,
etcétera, especificados en referencia a los conjuntos de interés y actividades caracteristicas del campo (por
ejemplo, asuntos politicos, educativos, medioambientales o agricolas, asi como culturales).

De esta forma Long expone al campo social como el que permite entender las distintas respuestas
personales vy colectivas al cambio, asi como el manejo de normas y simbolos rituales en un contexto de
innovacion enfocado en el desarrollo rural.

Los “campos sociales constituyen “espacios abiertos” compuestos de distribuciones de elementos
heterogéneos (recursos materiales, informacion, tecnologias, componentes institucionales,
discursos y conjuntos de relaciones sociales de diversos tipos) en los que no prevalece un
principio ordenador dnico. Aunque el patron de relaciones sociales y la existencia y distribucion
de recursos permiten ciertas posibilidades organizativas, cualquier orden que de hecho emerge
dentro de un campo social es el resultado de luchas, negociaciones y acomodamientos entre
los grupos en competencia. En ciertas instancias, particularmente en los escenarios socio-
ecologicos, los grupos contendientes deberan también, por supuesto, incluir las poblaciones
animales y vegetales. (Long, 2007: 443)
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De esta forma el campo social es representado por la comunidad mayo de Sebampo donde se desarrolla la
accion social, como son las interacciones, negociacionesy forcejeos que generan nuevas formas de practicas
sociales, culturales, politicas e ideologicas. Asi Sebampo es un espacio abierto que cuenta con recursos
materiales, informacion, tecnologias, componentes institucionales, discursos y conjuntos de relaciones
sociales de diversos tipos y ordenamientos construidos por luchas y negociaciones entre los actores
sociales que comparten y se disputan el control de los escenarios socio-economicos vy rituales. El campo
social es “el que fija el escenario en términos de la disponibilidad vy distribucion de recursos especificos,
tecnologias, instituciones, discursos, valores y aliados o enemigos sociales potenciales... “Campo social
fija el escenario en términos de la disponibilidad vy distribucion de recursos especificos, tecnolégicos,
instituciones, discursos, valores y aliados o enemigos sociales particulares” (Long, 2007:123-124.)

Un campo social esta conformado ademas por redes sociales, mismas que “se componen de conjuntos de
relaciones e intercambios directos e indirectos (interpersonales, inter-organizacionales y socio-técnicos).
Generalmente trascienden los dominios institucionales y vinculan una variedad de arenas. Las redes se
caracterizan por flujos, contenidos, extension, densidad y multiplicidad.” (Long, 2007: 444.) La capacidad
de actuacion y de poder se presentan a partir del contexto social y cultural con redes sociales enfocadas
a un proposito desde la estructura socia del ritual, la estructura social como el conjunto de relaciones v
actividades que realizan individuos organizadas en un momento dado, que consolidan y establecen la
convivencia colectiva, asi como la unidad vy la organizacion ritual, ya que en las fiestas tradicionales se
juegan la identidad, la conservacion de su cultura y lengua asi como también la estructura social de la
comunidad.

1.3. El concepto de arena social

Para referirme a la fiesta Patronal como tema de analisis central, tomo el concepto de arena social
empleado por Norman Long, quien menciona que las arenas sociales: “Son espacios en los que tienen lugar
las contiendas sobre recursos, demandas valores, asuntos, significados y representaciones; es decir son los
sitios de lucha que se dan dentro de y que atraviesan los dominios”. (Long, 2007: 444.) Asi, |la arena social
en Sebampo es un espacio dinamico, expresado a partir de acontecimientos realizados por los actores
sociales; fiesteros, cooperativa de la Iglesia, CDI, DIF, PRD, oficios, vecinos, yoris; por tal motivo, el espacio
asi conformado, es dinamico, debido a las diferentes formaciones culturales.

Partiendo de la idea de que todo hecho social es un punto donde se distinguen conflictos, el titulo de esta
tesis presenta una arena social de negociacion étnica, la cual opera como medio de experiencia colectiva
e individual, como simbolo social, religioso y como el organismo de la identidad étnica. Asi mismo, las
expresiones culturales mayo, cargadas de simbolismos, consiguen dar cuenta de las problematicas sociales,
permitiendo reflejar la realidad desde la construccion de los actores sociales involucrados. Igualmente, la
arena social mayo representa un espacio dinamico expresado a partir de acontecimientos realizados por
los actores sociales que constituyen el espacio; de esta forma, no puede ser homogéneo sino mas bien
dinamico debido a las diferentes formaciones culturales que lo articulan, por tanto se puede hablar de un
espacio étnico segmentado por distintos intereses.
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Lo que se pone en juego en la arena social mayo es el protagonismo del universo simbdlico, religioso y
cultural del mundo mayo el cual expresa ademas las formas irreductibles de percibir y construir su realidad
derivadas de su pasado prehispanico y sus procesos sociales. En este sentido lo que realmente esta en
disputa es la manifestacion ritual, los aspectos socioculturales del mundo mayo asi como la reivindicacion
étnica de los pobladores de la comunidad de Sebampo, ya que desde la arena social se objetiva el sentido
y significado de los simbolos rituales e ideoldgicos propios de la realidad social mayo. En otras palabras,
la arena social a partir de la accion ritual, en tanto conjunto de acciones normativas, permite a los actores
sociales locales desplegar su capital simbdlico frente a los otros, en el sentido del conocimiento vy
reconocimiento de sus formas culturales y rituales, construido a partir de la premisa del cumplimiento de
una promesa a una divinidad.

La arena social en la comunidad mayo de Sebampo ofrece la posibilidad de reproducir sus tradiciones y
con ello mantener su identidad, desde sus particularidades culturales y su dinamica socio-cultural, debido
a su determinacion, persistencia y habilidad historica de adaptacion a los cambios econémicos, religiosos,
sociales y politicos. Esto les permite conservar su identidad ética, a pesar de formar parte de un contexto
con una cultura dominante; no obstante, la dinamica ritual posibilita continuar con la lucha por el derecho
de conservar sus tradiciones, su lengua, sus expresiones culturales y su organizacion comunitaria. De esta
manera, el interés de los actores sociales locales es mantener las tradiciones desde los preceptos rituales
y las reglas que organizan la sociedad mayo, poniendo especial atencion en las nuevas condiciones que
impone la sociedad, lo cual permite actualizar el sistema ritual con nuevos modos de actuar.

El concepto de arena es especialmente importante para identificar a los actores sociales y documentar los
temas, recursos y discursos implicados en situaciones particulares de discordancia o disputa, denotandose
discontinuidades de valores, normas vy practicas. La arena social al ser una construccion social desde el
fundamento de la cosmovision mayo, la identidad étnicay la estructura de la comunidad es el espacio que
permite conflictos debido a la oposicion entre formas socio-culturales y politico-econémicas; por tanto, la
fiesta tradicional representa una practica colectiva en la que se presentan luchas basadas en discrepancias,
valores, conocimiento y poder, asi como en el fortalecimiento de los vinculos al interior del propio grupo
mayo.

La funcion categorica y pragmatica de la practica social que cumple la arena social mayo, es la reivindicacion
de la identidad étnica, a diferencia del analisis de Long. El ritual mayo dota de creencias y realidades a
los actores sociales yoremes, quienes adquieren sentido a partir de sus manifestaciones rituales, a partir
de entramados sociales para aprovechar recursos, redes de comunicacion, y apoyo, ideologias, luchas,
creencias y cosmologias, todo desde una estructura fortalecida por los actores locales. Por tanto, la
importancia de la ritualidad en la estructura social de la comunidad mayo se ve reflejada en el adecuado
desarrollo y continuidad de la misma asi como en la permanencia y control de la arena social.

Al realizar una investigacion socio-antropologica en dicho campo, Long emplea el concepto
orientacion al actor el que se refiere a la necesidad de entender los procesos del desarrollo desde las
acciones de los participantes. Asi mismo, para Long la interfaz refiere las propuestas del como debe ser el
desarrollo desde agencias publicas o privadas, intervenidas por las percepciones y posibilidades de quienes
las aplican o pretenden aplicarlas, asi como también por quienes son objeto de su aplicacion.
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Sobre las agencias el autor comenta que

La agencia efectivamente, entonces, requiere la generacion/manipulacion de una red de
relaciones sociales y el encausamiento de items especificos (tales como demandas, ordenes,
informacion, tecnologias y bienes) a través de ciertos “puntos nodales” de integracion. Para
lograr esto, llega a ser esencial que los actores logren ganar las batallas que se presentan sobre
la atribucion de significados sociales especificos a ciertas acciones e ideas. (Long, 2007: 336.)

1.4. Las problematicas del desarrollo

Las problematicas del desarrollo, segin el autor, se deben al mecanismo v los valores de las
mercancias, la pequena empresa v el capital social, las interfaces del conocimiento, las redes de poder,
las interrelaciones de la globalizacion y el localismo, asi como también por las dinamicas del discurso de la
politica y la intervencion planificada. Elementos también presentes en la arena social mayo.

Por tanto, la construccion social no la considera dada, sino como las maneras de improvisacion y
experimentacion que realizan los actores sociales segin la situacion y los conocimientos del hecho. Asi
mismo la practica social enfocada a las estructuras institucionales donde entran en juego recursos, redes
de comunicacion y de apoyo, ideologias, luchas, creencias, cosmologia, elementos que determinan las
acciones y comportamientos de los actores sociales en la arena social mayo.

Long considera a las redes sociales como las estructuras normativas que colocan a los actores sociales
en un soporte de relaciones interpersonales construidas como fuentes de recursos y condicionamientos
incluyendointervenciones estatales que conllevanalainnovacion econémicaeideolégicayatrasformaciones
de los sistemas.

Asi, los discursos que dan forma al campo social mayo provienen de distintos fendmenos sociales que
impactaron a los grupos étnicos que conforman el heterogéneo y complejo mosaico del Estado. Fenémenos
creadores de los sistemas de creencias que definieron los intereses rituales y los sistemas normativos asi
como las dimensiones politico-econémicas y sociales de las comunidades.

Las nuevas circunstancias y la contradiccion de la modernidad se ven reflejadas en conflictos y adaptaciones
dentro del plano simbdlico y social de las comunidades indigenas; éstas ultimas han fortalecido sus usos
y costumbres a partir del discurso étnico y su sentido de pertenencia a un grupo frente a los otros, con
el fin de distinguir lo propio de lo ajeno, como respuesta a las expresiones de la sociedad moderna y en
reposicionamiento de la cultura tradicional. Por conflictos entiéndase el enfrentamiento de voluntades
individuales y colectivas, que representan una intencion sobre una accion o un hecho, que se trata de
romper o transformar para propiciar cambios en las reglas, lo que causa resistencia de ambas partes.
Cuando se pretende introducir cambios y/o adaptaciones en estas comunidades, se suscitan desequilibrios
y altercados por el poder en un espacio determinado o campo social. Por campo social me refiero al Estado
de Sonora, Sebampo y el mundo mayo, estos conflictos son el objeto basico de la presente investigacion.
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1.5. El concepto de actores sociales y de la agencia

El campo social mayo se conforma en la Conquista no s6lo como un proyecto exclusivamente espiritual,
yaque el primer interés de los actores sociales externos o conquistadores fue la riqueza mineral de América,
y en segundo lugar, un estatus social y politico de dominacion, ideologia que justificaba tanto la explotacion
de los recursos como el cambio de las concepciones religiosas. Long apunta que acontecimientos sociales
relevantes podrian llegar a cambiar la ideologia y conducta de los actores locales.

Asi mismo, para hacer referencia a las personas involucradas en la fiesta o arena social, utilizo el concepto
de actores sociales, quienes pueden ser locales y externos, enfrentados por los recursos, los significados y
por el control de la arena social, referido por Long como sigue:

Los actores sociales son todas aquellas entidades sociales que puede decirse que tienen
agencia en tanto que poseen la capacidad de conocer, justipreciar situaciones problematicas y
organizar respuestas “apropiadas’’ Los actores sociales aparecen en una variedad de formas:
personas individuales, grupos informales o redes interpersonales, organizaciones agrupaciones
colectivas, y lo que en ocasiones se idéntica como “macro” actores (por ejemplo, un gobierno
nacional, una iglesia u organizacion internacional particular). Pero es preciso cuidarse de evitar
la sobrevaloracion; es decir, no debemos suponer que las organizaciones o colectividades tales
como movimientos sociales actdan al unisono o con una sola voz. De hecho, los esfuerzos
“colectivos” y “organizativos” son mejor caracterizados con términos como “coaliciones de

"o,

actores’, “proyectos entrelazados de actores” y “el interjuego de discursos. (Long, 2007: 442))

Al afirmar que los actores sociales tienen agencia es porque ésta representa la capacidad de accion y de
procesar la experiencia social, permitiéndoles disefiar maneras de lidiar con sus problemas, ain bajo las
formas mas extremas de coercion, dentro de los limites de informacion, incertidumbre vy otras restricciones
(por ejemplo fisicas, normativas o politico-econémicas);

Una teoria de agencia basada en la capacidad de los actores para ordenar y sistematizar sus
experiencias y las de otros y actuar sobre ellas. La agencia implica, por un lado, cierta capacidad
de conocer en tanto que las experiencias y deseos son reflexionadamente interpretados e
interiorizados (de modo inconsciente o consciente), y por otro, la capacidad para manejar
tanto habilidades relevantes, como acceso a recursos materiales y no materiales, asi como
involucrarse en prdcticas organizativas particulares. (Long, 2007: 108)

Los actores sociales, al poseer intereses, informacion y capacidad de actuar en la arena social se enfrentan
con problemas que Intentan resolver, y aprenden como intervenir en el flujo de eventos sociales alrededor
de ellos; en cierta medida esta al tanto de las acciones propias, observando como otros reaccionan a su
conducta y tomando nota de las varias circunstancias contingentes.

1.6. El concepto de Intervenciones

Asi, la arena social mayo posibilita la expresion cultural, a pesar de estar inserta en una sociedad
con un proyecto de gobierno homogeneizador, que no permite percibir a las sociedades reales, propiciando
adaptaciones en los usos y costumbres, al integrarse formas de intervencion externas que modifican las
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representaciones sociales y culturales de un grupo determinado, Long refiere que las formas de intervencion
externa actdan en los modos de vida de los individuos y grupos sociales afectados, por lo que con el flujo
de las acciones, los actores comienzan a entender y a lidiar con sus estructuras. Las adaptaciones en los
rituales v en los actores sociales locales ocurren al ajustarse a las transformaciones sistematicas de la
sociedad mexicana.

Las intervenciones seran analizadas desde los discursos, intenciones e informacion de los actores sociales
que construyen lo cultural a partir de su contexto social y politico, entretejiendo diferentes realidades v
significados que posibilitan la accion social. Las intervenciones que se presentan en la arena social mayo
son diversas por parte de los mismos habitantes de la comunidad, siendo estos mayos, yoris y fiesteros, asi
como de otras comunidades y autoridades de laiglesia tradicional, ademas del DIF, CDI, oficios, etc., quienes
se integran a los modos de organizacion social en contextos de negociaciones religiosas y economicas,
como es el caso de los oficios, o como una forma de reivindicacion de lo indigena a nivel estatal, para el
caso de las instituciones gubernamentales, y de identidad en el caso de las fiesteras y participantes mayos.

Norman Long define la intervencion como: “Un proceso continuo de transformacion en constante
reformulacion, tanto por propia dinamica organizativa y politica interna como las condiciones especificas
con las que se topa o que genera” (Long, 2007: 68.) La intervencion externa dentro de la arena social
mayo manifiesta los forcejeos y adaptaciones que provocan los actores sociales involucrados desde sus
beneficios, los cuales deben ser vistos fuera del parametro de la identidad de la comunidad mayo v vistos
desde los significados de las agencias que intervienen. Existen intereses comunes y particulares los que
pueden ser contrarios unos a otros; por ejemplo, los intereses burocraticos pretenden entrar en los modos
de vida de los sujetos para controlar recursos humanos vy dirigirlos a sus propios proyectos de desarrollo
politico al transformarlos de acuerdo a sus intereses, lo que puede significar la redefinicion de las relaciones
de la sociedad mayo con el Estado.

Como una arena social, la fiesta patronal de Sebampo representa las contiendas sobre asuntos, recursos,
valores vy representaciones. Es decir, es un sitio social y espacial con caracteristicas que permiten la
confrontacion de actores sociales entre si; ademas, posibilita las relaciones sociales desplegando medios
culturales y discursivos para el logro de fines especificos, incluyendo el de permanecer en la arena social.
La fiesta tradicional hace alusion a una practica colectiva en la que se presentan luchas basadas en
discrepancias, valores, intereses, conocimiento y poder, asi como el reforzamiento de los vinculos al interior
del propio grupo mayo.

La teoria de la modernizacion platea el desarrollo de la sociedad “moderna” como un movimiento
progresivo hacia formas mas complejas e integradas desde el punto de vista tecnologico e
institucional. Este proceso es activado y mantenido mediante la paulatina y creciente insercion
en los mercados de mercancias y en una serie de intervenciones que involucran la transferencia
de tecnologia, conocimientos, recursos y formas de organizacion del mundo mas “desarrollado”
o sector de un pais hacia las partes menos “desarrolladas’ De esta manera, la sociedad
“tradicional” es impulsada hacia el mundo moderno, y poco a poco sus patrones economicos y
sociales adquieren los instrumentos de “la sociedad’, aunque no sin sobre saltos institucionales
(es decir lo que a menudo ha sido denominado “obstdculos sociales y culturales al cambio).
(Long, 2007: 36-37.)
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La arena social mayo es el espacio ordenador de la religiosidad, primero como el elemento principal donde
se presentan las negociaciones al surgir conflictos entre elementos prehispanicos o tradicionales con
elementos del catolicismo y modernos, a partir de arreglos y adaptaciones que finalmente permiten la
celebracion de la fiesta.

Longargumentaque las formas de intervencion externa son necesarias y han estado presentes en los modos
de vida de los individuos asi como en sus estructuras; sin embargo, comenta que dichas intervenciones
no necesariamente producen cambios contundentes en la accion social de los actores, ya que los nuevos
modelos de organizacion estan ligados a la accion social y a su contexto historico, ademas de que la vuelta
o0 el cambio en las estructuras la impulsan los elementos econémicos.

Lo que propone el autor para entender los cambios generados a partir de una intervencion externa es
analizar las interacciones que tienen tanto actores internos como externos y la accion social que generan.
“Los actores sociales no deben de figurar como simples categorias sociales incorporeas, o destinatarios
pasivos de la intervencion, sino como participantes activos que reciben e interpretan y disenan estrategias
en sus relaciones con los diversos actores locales, asi como con las instituciones externas y su personal.”
(Long, 2007: 43.)

Dentro de planteamiento te6rico sobre la accion que generan los actores sociales, el autor plantea que la
carga cultural de los actores tienen una influencia significativa; por ello se puede decir que las interacciones
y las acciones son el resultado de una serie de elementos culturales de los participantes, esto significa que
las intervenciones y las acciones de los actores internos y externos estaran restringidas a partir de distintos
codigos culturales y de las intenciones que tienen los actores.

“Los encuentros de conocimiento involucran forcejeos entre los actores que quieren inscribir a otros en sus
“proyectos’, y consiguen que acepten marcos particulares de significados y lograr que adopten sus puntos
de vista”" (Long, 2007: 55.)

1.7. Los conceptos de campos, arenas y dominio

Paraanalizarlos arreglos y estrategias que sustentan los actores sociales alrededor de la Arena Social,
empled conceptos tedricos como campos, dominios y arenas: el primero con la finalidad de explicar como se
enlazan los espacios sociales y religiosos y como son construidos y transformados a partir de relaciones de
disputa. Por ejemplo los arreglos a los que llegan las fiesteras, son por la apropiacion y el control de recursos
significativos, asi como para el manejo de simbolos sagrados, mismos que representan los puentes entre la
formalidad vy la informalidad, referidas a estas redes de ahijados e instituciones estatales.

La arena social permite el analisis de los procesos de ordenamiento, regulacion y disputa de valores sociales
y relaciones, la utilizacion de recursos, la autoridad vy el poder. Asi mismo, la composicion y descomposicion
de campos sociales particulares depende del uso estratégico de las interconexiones entre los dominios
sociales interesados en los recursos y significados en juego dentro de la arena social mayo.

Asi, la arena social mayo posibilita la expresion cultural, a pesar de estar insertas en una sociedad con

un proyecto de gobierno homogeneizador, que no permite percibir a las sociedades reales, propiciando
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adaptaciones en los usos y costumbres al integrarse formas de intervencion externas que modifican las
representaciones sociales y culturales de un grupo determinado, Long refiere que las formas de intervencion
externa se implantan en lavida de los individuos y grupos sociales afectados, y de esta manera son influidos
y transformadas por los involucrados vy sus estructuras. Las adaptaciones en los rituales y en los actores
sociales locales, ocurren al ajustarse a las transformaciones sistematicas de la sociedad mexicana.

El concepto de “domino” identifica areas de la vida social organizadas con referencia a un nucleo central o
racimo de valores que aun cuando no pueden ser percibidos con exactitud de la misma manera por todos los
involucrados, son identificados por una estructura de reglas sociales. Los ejemplos incluyen los dominios
de familia, mercado, estado, comunidad, produccion y consumo, aunque, dependiendo de la situacion
diferiran en su prominencia, penetracion o significancia social. De esta manera, los dominios son centrales
para entender la operacion de los ordenamientos sociales, como se crean éstos y como se defienden las
fronteras sociales y simbdlicas.

Los valores e intereses asociados con dominios particulares son en especial visibles y definidos en los
puntos donde los dominios chocan entre si 0 entran en conflicto. En virtud de ello los dominios, junto con
la nocion de arena social, nos proporcionan un asidero analitico de los tipos de elementos constrictivos
y habilitadores que forman las opciones y el espacio de maniobra de los actores sociales. Long enfatiza
que no deben conceptuarse los dominios a priori como algo dado culturalmente, ya que son producidos vy
transformados mediante experiencias compartidas y forcejeos, que tienen lugar entre los actores sociales.
Asi, los dominios representan valores compartidos permitiendo a cada actor social asociarlos a sus propios
significados. En el proceso, los actores pueden recurrir a valores asociados con dominios particulares para
apovar sus intereses, objetivos y disposiciones.

Para una descripcion detallada de las situaciones v las circunstancias sociales que permitan identificar los
problemas que enfrentan los distintos actores sociales, asi como la variedad de conocimientos e intereses,
para la toma de decisiones, y poder dar cuenta de las perspectivas involucradas en la arena social mayo y
de la generacion de nuevas representaciones organizativas y del proceso de reivindicacion étnica, tomo el
concepto de interfaces, descrito como:

Los estudios de interfaces, entonces, conciernen esencialmente el analisis de las discontinuidades en la
vida social. Tales discontinuidades se caracterizan por discrepancias en términos de valores, intereses,
conocimiento y poder. Las interfaces ocurren tipicamente en los momentos donde se entrecruzan mundos
de vida o campos sociales diferentes y frecuentemente en conflicto (Long, 2007: 327.)
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CAPITULO |l

UBICACION GEOGRAFICA MAYOS DE SONORA
Y SINALOA (Alvarez, 1985)






Este capitulo presenta de forma general una investigacion bibliografica sobre la ubicacion geografica
y unasucinta resena de las comunidades étnicas de Sonora, ademas de los aspectos histdricos y geograficos
que conformaron la cultura de los grupos étnicos del noroeste de México, principalmente de los mayos. Se
aborda asi mismo la matriz cultural prehispanica, colonial y actual, asi las configuraciones territoriales,
sociales, econoémicas, rituales y politicas, caracteristicas que conformaron el contexto social actual.

2.1. Ubicacion geografica de los mayos de Sonora.

El campo social concerniente a esta tesis es el territorio que actualmente habitan los mayos al sur
del estado de Sonora, principalmente en poblaciones como Navojoa, Etchojoa, Huatabampo, Alamos y
Quiriego, al igual que al norte del Estado de Sinaloa. “Por su superficie el Estado de Sonora es el segundo
mas grande de la Replblica mexicana, se localiza en el extremo noroeste de los Estados Unidos Mexicanos,
sobre la porcién noroeste de la Sierra Madre Occidental v la llanura costera del golfo de California”. (Alvarez
Palma, 1985: 29.) El estado de Sonora colinda al norte con los Estados Unidos de América, (Arizona y Nuevo
México), al este con el estado de Chihuahua dividido por la Sierra Madre; al sur, con Sinaloa, al oeste con el
Golfo de California, el Mar de Cortés v, finalmente, al noroeste con Baja California.

El estado de Sonora, por su posicion extra tropical, es esencialmente arido en la mayor parte de su territorio,
incluyendo el desierto de Sonora, y solo se excluye una pequena zona al oriente del estado.

El paisaje de Sonora esta conformado por bosques, valles, canadas, barrancas, sierras y rios. Entre los rios
mas importantes estan los rios Yaqui, Mayo, Sonora, Altar y Moctezuma, entre otros. Ademas, cuenta con
varias islas, siendo la mas extensa la isla Tiburdn, (Troncoso, 1982.) asi como con montafas en las que
se han explotado a gran escala yacimientos de oro, plata, cobre, grafito, tungsteno, etc., actividad que ha
colocado al estado de Sonora en los primeros lugares de productividad no sélo a nivel nacional sino también
internacional.

Mientras tanto, los mayos de Sinaloa se localizan en las orillas del Rio Fuerte, princi-palmente en los
municipios de Ahome, El Fuerte, Mochis, Choix, Sinaloa de Leyva y Guasave, (Figueroa, 1994: 134.) asi como
en el municipio de Angostura. Hugo Lopez apunta, en el caso de los mayos de Sinaloa que, "Practicamente
no han sido objeto de estudios sistematicos como ha sucedido con los mayos de Sonora. En cambio, en
Sinaloa ha prevalecido la carencia de trabajos antropolégicos, si bien existen en la entidad asentamientos
de gran presencia en la region que por igual merecerian su estudio a profundidad. (Lopez Aceves, 2007: 11.)
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2.2. Resena de las comunidades éetnicas en Sonora

Entre las comunidades étnicas contemporaneas asentadas en las cercanias de los rios Yaqui, Mayo y
Fuerte, en el Estado de Sonora se encuentran los cucapah (este grupo también es identificado como los ti —
pai los ki — miani)” (Ochoa Zazueta, 1998: 1.), los gua-rijio, " Guarijio o guarijo significa gente o “las personas
que hablan la guarijia;” (Vélez Storey, v J. Harriss, 2004: 7.) El término guarijio viene del mayo wari ‘canasta’
y jio 'hacer’, hacedores de canastas (Moctezuma ), los papagos y tohono, (conocidos como autonombrados
tohono o'odham u o'otham en México que significa gente)," (Solis y Neyra, 2007: 10.) los pimas, quienes se
nombran como o‘obg, que significa la gente o los que hablan la lengua pima (o'0b no‘ok);” (Hope, 2006: 7.)
Los seris, quienes se llaman a si mismos comcaac (la gente), (Renteria, 2007: 5.) Los yaquis (autonombrados
yoemem, en singular yoeme, que se traduciria como la gente), y finalmente los mayos; estos dltimos se

nombran a si mismos como yoreme, que significa “la gente.”

El termino étnico cahita es empleado para referirse a la lengua mayo, perteneciente al criterio lingtistico
yutoazteca. La lengua cahita esta compuesta por tres dialectos: el mayo, el tehueco vy el yaqui. El tehueco
ha desaparecido pero el yaquiy el mayo actuales son mutuamente inteligibles y entre ellos existen notables
semejanzas en la gramatica y el vocabulario.

El vocablo cahita significa en espanol “Nada, no hay’, y se utiliza a partir del siglo XVIIl para dar cuenta de la
realidad social y cultural entre yaquis y mayos.” (Olavarria, version preliminar: 245.) Grupos descendientes
de los aztecas vy toltecas, tanto los yaquis como los mayos comparten procesos histéricos, formas de
organizacion territorial vy social, asi como también una matriz linglistica a diferencia de los seris, cuya
lengua es hokana.

Los mayos v yaquis, en cuanto a la lengua, tienen caracteristicas en comin aunque existen diferencias
dialectales entre ellas. Moctezuma y Lopez dicen que: “A pesar de la similitud estructural entre las llamadas
lenguas cahitas, los hablantes reconocian desde antes de la llegada de los espanoles de las particularidades
de su lengua. Cada grupo reconoce hablar en yaqui, mayos, seri, etcétera seglin sea el caso. Asi, la lengua
mayo esta relacionada con las lenguas guarijio, tarahumara y yaqui, que pertenecen a la rama taracahita de
la familia yutonahua.

La poblacion indigena en el estado de Sonora, reportada en el conteo de poblacion y vivienda en el 2010, fue
de 60,310 indigenas que hablan alguna lengua, poblacion que habitan principalmente en los municipios de
Etchojoa, Novolato vy El Fuerte. (INEGI, 2015.)

2.3. Sebampo. Ubicacion e infraestructura, instituciones organizacion y
activida-des. (Ver anexo 1)

Para poder abordar la ubicacion e infraestructura de Sebampo o de cualquier otra comunidad de
nuestro pais es importante mencionar que el contexto de modernidad en el que viven las comunidades
indigenas del pais esta conformado por la dinamica capitalista de modernizacion de las relaciones sociales,
la mercantilizacion de las relaciones laborales, los efectos de la globalizacion, la instalacion de empresas
transnacionales, y la construccion de carreteras para permitir el acceso de los agentes de la sociedad
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nacional a las comunidades indigenas y con ello se pretende fomentar relaciones mas estrechas entre la
comunidad y el exterior, facilitando asi la entrada de nuevos elementos.

El contexto nacional se caracteriza por subjetividades politico-econémicas y sociales, entrelazadas por una
estructura capitalista que implica la supeditacion de las identidades étnicas a factores del desarrollo, lo cual
no permite apreciar a Sebampo como una comunidad arraigada a sus tradiciones, percibiéndose a primera
vista como una sociedad igual; sin embargo, la etnicidad y el mundo mayo salen a la luz durante las fiestas
tradicionales y con el uso de su lengua, construyéndose espacios de control y de resistencia étnica. También
en la vida cotidiana pero eso es mas complicado de observar.

Las subjetividades, aunque no afectan directamente la vida religiosa de las comunidades indigenas,
si resultan contrarias a las ideas y estructuras sociales locales, lo que se refleja en adaptaciones en las
estructuras rituales. Otro aspecto de la modernidad que repercute de alguna forma en la vida ritual es
la educacion puablica impartida por el Estado, donde se acent(a la perdida de la lengua, lo que debilita
los referentes étnicos y los valores tradicionales propios. Elementos que afectan, pero en el contexto de
Sebampo no son tan evidentes como en otros pueblos donde existe una lucha abierta entre los mestizos
que quieren controlar la iglesia y los mayos que luchan por mantenerla bajo su ambito.

Sebampo pertenece al municipio de Etchojoa en el estado de Sonora. El nombre de Etchojoa proviene del
dialecto mayo, de las raices “etcho” (cactus) conocido como echo, y jogua (lugar). Su traduccion es “lugar de
etchos” Etchojoa es ademas uno de los siete pueblos tradicionales mayos. (Monografia del municipio: 1.)

Enloreferentealainfraestructura del municipio, se cuenta con una carretera internacional y federal, ademas
de caminos vecinales que comunican con otras localidades mayo. Hay dos vias férreas: la del Pacifico,
cuya estacion esta en la ciudad de Navojoa y la de Huatabampo, que se dirige hacia Ciudad Obregon. El
servicio de ferrocarril es de carga; también hay un aeropuerto en Ciudad Obregon, con vuelos nacionales e
internacionales. EI municipio cuenta ademas con transporte de autobuses y taxis.

Los servicios de salud en el municipio son prestados por las instituciones oficiales como el Instituto
Mexicano del Seguro Social (IMSS) el Instituto de Seguridad y Servicios Sociales de los Trabajadores del
Estado (ISSSTE), la Secretaria de Salud (SSA), la Cruz Roja, v consultorios privados. Se cuenta con servicio
hospitalario en Navojoa, Ciudad Obregon y en Los Mochis, ademas de la medicina doméstica mayo utilizada
para dolor de estdbmago, muelas, empacho, enfermedades comunes, etcétera. “La diversidad de médicos
tradicionales, expertos en el arte de sobar, acomodar huesos curar mediante el uso de yerbas o el humo
de tabaco envuelto en una especie de puro llamado “macucho” se complementa con la administracion de
medicamentos alopaticos, la lectura de cartas y el uso de oraciones antes o a lo largo de cada consulta,
segln sea el caso.” (Moctezuma y Lopez, 2007: 34.)

El Municipio dispone de correos, telégrafos, teléfono (sistema lada), sefal de televi-sion, y de Radio
XEETCH, La Voz de los Tres Rios. La radio transmite en las comunidades mayos de Sonora y Sinaloa, como
también en las zonas yaqui y guarijio. La programacion incluye temas de interés mismos que se transmiten
en la lengua. La radio ha funcionado como el medio de comunicacion entre familiares que han dejado sus

comunidades en busca de trabajo en los campos agricolas en la Sierra Baja Tarahumara y Hermosillo. La
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educacion que se imparte en el municipio consiste en; preescolar, primaria, capacitacion para el trabajo,
secundaria, bachillerato y normal. Para cursar el nivel superior se requiere hacerlo fuera de la comunidad,
principalmente en Navojoa v Huatabampo; ademas, se imparten carreras técnicas como la de técnico
agropecuario y pesquero, entre otras ofrecidas por el Conalep.

El municipio cuenta con servicios de; energia eléctrica, agua, alcantarillado, parques, jardines, alumbrado
publico, mercados, rastros, panteones, vialidad, gasolineras, estacion de bomberos y biblioteca. En
cuanto al turismo, éste se da principalmente en los destinos de playa como Bahia Tobari, Playas del Siari,
Huatabampito, etc. Entre las artesanias se encuentran la elaboracion de tapetes, canastos, sillas, mesas de
sauce y alamo, y la confeccion de mascaras de fariseo y pascola para las celebraciones rituales.

La organizacion politica del municipio de Etchojoa esta representada por un presidente municipal en
colaboracion con las autoridades del ayuntamiento, la administracion municipal y las areas de policia y
transito. El gobierno se divide entre los ayuntamientos de Huatabampo, Navojoa y Alamos.

Asuvez, laorganizacion politica interna de los mayos recae en un gobernador tradi-cional quien representa a
los indigenas, y se encarga de resolver problemas internos en los pueblos, alli en donde son reconocidos por
el pueblo mayo. Cabe comentar que estas situaciones son se han presentado en Sebampo. En este sentido,
el presidente municipal no puede intervenir en las discusiones indigenas, las cuales son solucionadas por los
involucrados; la autoridad Gnicamente interviene si se dan conflictos violentos, sin embargo su presencia es
cada vez mas activa en la cotidianidad de los mayos. “Cabe senalar que las autoridades tradicionales, tanto
para yaquis como para mayos, se dan dentro de los pueblos que han logrado tener una representatividad
en la conformacion de ambos grupos.” (Moctezuma, Aguilar y Lopez: 314.)

El gobernador tradicional también apoya a los enfermos a través de formatos con los cuales se solicita la
atencion médica en los hospitales generales de Hermosillo y Huatabampo, con el apoyo de los gobiernos
federal y del estatal. Con el documento firmado por el gobernador tradicional se da atencion médica a los
indigenas que lo requieran, cobrandoles la mitad de los gastos; en ocasiones la atencion puede ser gratuita,
segln las posibilidades de la persona. La gestion se realiza con el delegado étnico en Hermosillo y con el
asesor del gobernador tradicional en Etchojoa; ademas, se apoya a los familiares de los enfermos con dinero
para transporte y comida mientras atienden a sus enfermos. También se apoya a estudiantes con pasajes y
becas. Los gobernadores son gestores de las instituciones del estado y muchas de las comunidades no los
consideran representativos.

Al gobernador tradicional mayo le corresponde gestionar apoyos con las instituciones como; la Comision
Nacional Para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI) y el Sistema Nacional Para el Desarrollo Integral
de la Familia (DIF). El gobernador tradicional tiene ademas la obligacion de apoyar a las comunidades
tradicionales para que estas realicen las celebraciones religiosas a las cuales asiste. El cargo de gobernador
tradicional es heredado del padre al hijo. Cada uno de los ocho pueblos tradicionales cuenta con un
gobernador tradicional, quien dura en el cargo hasta su muerte. Dicho sistema de cargos es resultado de
las relaciones dinamicas ocurridas durante la Colonia. La mayoria de los pueblos mayos no cuentan con un
gobernador. Hay algunos nombrados por la CDI 'y no son reconocidos por los miembros del grupo.
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El pueblo mayo de Sebampo esta situado a 15 metros de altitud. Tiene 640 habitantes. En la lengua mayo
Sebampo significa arena en el agua. El pueblo colinda al norte con Etchojoa, al sur con Huatabampo, al
noroeste con Cajeme y Alamos y al oeste con el Golfo de California.

Las calles de la comunidad de Sebampo son de tierra y por ellas transitan automoviles particulares,
moatocicletas, bicicletas, autobuses v personas a pie. El transporte consiste en autobuses que dan servicio
a Etchojoa v Huatabampo. La comunidad cuenta con dos carreteras, las que conectan a Sebampo con
Etchojoa y Huatabampo; hay una mas que une Etchojoa con Sebampo. Trasladarse de Sebampo a otros
lugares presenta inconvenientes, ya que, si no se cuenta con automaovil propio, la gente del pueblo tiene que
adaptarse a los horarios de los camiones. Otras personas prefieren o se ven en la necesidad de caminar;
algunos mas utilizan la bicicleta, vehiculo muy socorrido, vy los menos se desplazan en motocicleta; otra
estrategia es caminar hasta la carretera, que se encuentra a medio kildometro, y pedir aventon.

Las calles de la comunidad estan trazadas en forma reticular sobre los ejes norte-sur-oeste. En el oriente
esta la iglesia tradicional, enfrente de ésta, pasando la calle, hay una construccion bardeada donde se
encuentran unas canchas que ocupan para actividades deportivas y eventos sociales, como los bailes y
fiestas de quince anos, bodas, etcétera. Del lado norte se hallan las areas de cultivo y en todo el pueblo
se encuentran dispersas las casas. La comunidad tiene cinco tiendas que venden productos basicos. Para
hacer sus compras van a tiendas de auto servicio o visitan el mercado en Etchojoa y Huatabampo.

Las casas de los mayos estan construidas con bloques de concreto, generalmente conformadas por dos
habitaciones; una es utilizada como dormitorio y la otra como cocina, ademas de contar con un cuarto
utilizado como regadera y uno mas como retrete. El piso, en la mayoria de las casas, es de tierra y en
otras de concreto; es frecuente ver en el mismo solar un cuarto de adobe con techo de palma, el cual es
utilizado como dormitorio durante el verano. En la comunidad también hay casas mas grandes las cuales
generalmente pertenecen a los yoris, mismas que no cuentan con el cuarto construido con adobe. Por otro
lado también hay casas grandes que pertenecen a mayos pero éstas si conservan el cuarto de adobe.

La comunidad cuenta ademas con servicios basicos de electricidad y agua entubada aunque no todas las
casas cuentan con drenaje. Los solares familiares estan delimitados con cercas de madera en su mayoria
deterioradas por el paso de los anos.

La importancia de lo anterior radica en mostrar las caracteristicas del campo social mayo, compuesto por
recursos, informacion, capacidades tecnologicas, discursos, mecanismos institucionales; individuos, grupos
y estructuras fisicas que son el resultado de procesos sociales locales y globales.

2.4. Elementos de la organizacion social y economica

La unidad basica de la estructura social en la comunidad mayo de Sebampo es la familia, que oscila
entre nuclear y extensa, compuesta por los abuelos, los padres, los hijos, los sobrinaos, los tios y los
hermanos, cuyos miembros habitan en los solares paternos, aunque se presentan casos en los que los
hijos salen de la comunidad en busca de trabajo a Hermosillo, Nogales, Baja California, Chihuahua y Sinaloa.
Estos integrantes regresan por temporadas a la comunidad para las fiestas tradicionales, principalmente
durante la Semana Santa. Los miembros de las familias, tanto hombres como mujeres, se integran dentro
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de las distintas actividades econémicas, participando asi en los gastos familiares. Trabajan en los campos
agricolas durante las temporadas de siembra y cosecha, actividad en la que participan hombres y mujeres
a partir de los dieciséis anos aproximadamente, para ayudar a sus familias; también se emplean en las
granjas de camaron; esta actividad es mayormente desempenada por hombres.

Los pobladores de la comunidad con frecuencia se ven en la necesidad de salir a Navojoa o Huatabampo
para trabajar en los servicios publicos como barrenderos en hospitales, y tiendas, y en la limpieza de casas
particulares; otros se desempenan como policias, contadores, enfermeras, etc. Los jovenes en edad de
preparatoria suelen ayudar en la economia familiar cuidando por las noches los terrenos de cultivo, regando
y fumigando los campos de cultivo, entre otras actividades que les permitan continuar con sus estudios
y apoyar a su familia. Otra actividad es alquilarse para pasar algin tipo de droga a los Estados Unidos de
Ameérica. La mayoria de veces no saben qué es lo que llevan en las mochilas que les dan los narcotraficantes,
con instrucciones de entregar en alguna ciudad del vecino pais del norte. Algunos de estos jovenes ya no
regresan a su comunidad debido a que prefieren quedarse a trabajar alla, mandando dinero a sus familiares;
otros regresan a la comunidad pero hacen constantes viajes de vuelta a los Estados Unidos, mientras que
otros mas son arrestados. Dicha actividad ilicita dentro de la comunidad es un secreto a voces, por lo que es
frecuente ver construcciones de casas grandes sin terminar, debido a que dejaron de mandar dinero a sus
familiares, ya que los arrestaron o decidieron no regresar de nuevo a los Estados Unidos.

Esta actividad ha provocado que algunos jovenes decidan dejar los estudios v el trabajo formal debido a que
prefieren pasar drogas a los Estados Unidos y regresar a su comunidad con el dinero ganado para utilizarlo
en drogas v alcohol; cuando el dinero se termina, de nueva cuenta hacen el vigje, lo que de alguna manera
les garantiza no tener que trabajar por un tiempo.

2.5. Estructura ritual mayo a partir del compadrazgo y del padrinazgo

La estructura ritual es justo la que presenta o permite observar el mundo mayo tradi-cional en
la actualidad, ya que la identidad étnica solo se ve reflejada por la estructura ritual sustentada por la
organizacion social; ademas de la genealogia asi dentro de su organizacion social, los mayos y yaquis
constituyen el compadrazgo y el padrinazgo, estableciendo redes sociales dentro de sus pueblos y con otras
comunidades locales y de otros estados, como Sinaloa. “Sélo la estructura del parentesco ritual aparece
como una unidad con estructura abierta, pues no existen limites en cuanto al nimero de relaciones que
pueden establecer cualquier persona con su red social en el vinculo de compadrazgo, aunque la jerarquia
padrino-ahijado se mantiene, sin que la edad menoscabe esa relacion jerarquica”” (Moctezuma y Lopez,
2007: 42.) Dichas redes sociales se forman en un ambiente de respeto, estableciendo vinculos rituales.

La formacion de dichas redes ha posibilitado la reproduccion de las tradiciones; lo complejo del sistema de
compadrazgo y padrinazgo se refleja en lo extensas que pueden llegar a ser las redes sociales resultantes.
Por ejemplo, desde los padrinos de nacimiento, quienes no necesariamente deben estar casados, lo que les
permite extender las redes sociales con las familias de cada padrino.

El padrinazgo ritual se da al bautizar a un fariseo, los fariseos representan a los ju-dios, quienes deben de
apresaral Cristo enlaSemana Santa. Aun tres José, o tres Marias Los tres José y las tres Marias regularmente
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son ninos con la promesa de que en la Semana Santa se encargan del cuidado del Cristo. Al término de la
Semana Santa, asi como a los padrinos de los difuntos. El padrinazgo también se extiende con los familiares
del bautizado, quienes ahora son compadres de los padrinos. El padrinazgo ritual tiene la caracteristica de
introducir a los ninos en la estructura social y ritual. Es importante comentar que este tipo de padrinazgo,
también forma parte o podria formar parte de la arena social en Sebampo. Ya que los tres José y las tres
Marias, son promeseros, casi siempre porque sus padres o abuelos, prometieron a los Santos o a Jesucristo,
que el nino lo acompanara durante la semana santa, pudiendo ser por un tiempo definido o sin definir. A lo
largo del tiempo he observado que muchos de los tres José, después se amarran como fariseos y las tres
Marias, suelen terminar como fiesteray en ocasiones participan durante la semana santa, acompanando al
Vigjito, durante algunas de las procesiones litargicas. (Ver anexo 2)

Ahora bien, la organizacion social vy el poder dentro de la comunidad estan represen-tados por los
comisarios ejidales, la policia preventiva, la directiva de la iglesia, el delegado étnico vy por las autoridades
municipales, puestos dominados principalmente por los yoris. a excepcion de los integrantes de la directiva
de la iglesia conformada exclusivamente por mayos. La comunidad mayo de Sebampo, al no contar con
autodeterminacion, se rige bajo la organizacion politica del municipio de Etchojoa.

2.6. Actividades economicas

En el caso de las principales actividades economicas desarrolladas en la cabecera municipal, éstas
quedaron definidas desde lallegada de los colonizadores espanoles, al establecerse una economia compleja,
resultado de los cambios producidos en los escenarios sociales, culturales, econdmicos y territoriales, estos
ltimos utilizados para cultivos comerciales; asi mismo, los rios fueron aprovechados para el riego, y el
territorio fue organizado en centros urbanos con miras a una modernizacion tecnologica agricola.

Asi, la principal actividad econdmica en la region es la agricultura de temporal. Las tierras cultivables son
propiedad de un pequeno sector de la comunidad quienes no son yoremes; estos Gltimos son contratados
como mano de obra barata. Yoreme es el nombre que se recuerda cuando en 1533 se encontraron con
las tropas de Diego de Guzman. Ellos eran los yoremes (personas) y los espanoles los yoris. (Olavarria,
1999: 1.) Las cosechas se desarrollan en “85 mil hectareas, de las 122 mil que conforman el territorio
municipal comprendido en los distritos de riego.” (Monografia del municipio de Etchojoa: 9.) Los principales
productos agricolas cultivados son el cartamo, la soya, el garbanzo, el sorgo, el algodon el chile, el jitomate
(Ilamado tomate en la region), la papa, la calabaza, la cebolla, el frijol, el maiz, el tomatillo, el pepino, la
sandia, el garbanzo, el trigo y el meldn, principalmente. Otras de las actividades econémicas realizadas son
la pecuaria, la porcicultura, la avicultura, la cria de bovinos, caprinos y ovinos; aunque también se practica la
apicultura en menor proporcion.

Ya que la agricultura s6lo es de temporal y los salarios son bajos, la gente se desplaza en busca de trabajo
hacia otros municipios, a la capital del estado y hacia otros estados de la Republica, trabajando como
jornaleros de temporal; los menos, rentan sus tierras debido a la falta de apoyos para cultivar. En la mayoria
de los terrenos cultivables del Valle del Mayo las tierras son de riego. Los mayos las rentan porque no
cuentan con los apoyos del gobierno, como si lo tienen los yoris que se las rentan.
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Otra actividad desarrollada es la pesca la actividad pesquera se lleva a cabo a lo largo de los 68 Km lineales
de litoral, donde se encuentra una zona de 12 Km de esteros, y la bahia de El Tobari. En tal entorno natural
se reproducen el camaron, la sarding, la lisa, el tiburdn, la mantarraya, la jaiba, el caracol y la almeja.
(Monografia del municipio de Etchojoa: 11.) Ademas, en la region de Yavaros se cuenta con empacadoras
de atdn vy sardina, actividades en las que también se emplea a un gran nimero de mayos. El comercio y
los servicios son otras de las actividades en las que se emplean los pobladores tanto de Sebampo como
de otras comunidades, actividades econémicas desempenadas principalmente en Etchojoa, Navojoa v
Huatabampo.

2.7. Mundo mayo: ritualidad prehispanica, colonial y actual

En lo que se refiere a la estructura social prehispanica, dichos grupos no contaban con complejas
organizaciones sociales, vivian dispersos en un territorio extenso organizados en rancherias, dedicandose
alacaza, larecolecciony la pesca; vivieron también de la agricultura pero no en su totalidad; dicha actividad
comenzo poco a poco un proceso de sedentarismo por la cercania de sus poblaciones con los rios, aunque
esto no desplazd completamente a las otras actividades, debido a su condicion semisedentaria. En cuanto
a la organizacion prehispanica, no se contaba con un tipo de estratificacion social, ni division del trabajo,
ya que estaban organizados en rancherias donde compartian costumbres y lengua bajo el mando de los
ancianos. Ya que vivieron en forma comunal con un modelo de rancherias, todos participaban en las mismas
actividades productivas; el trueque también fue uno de los medios para obtener algunos productos. Segln
Mendizabal, “Su organizacion social era tribal y su religion se orientaba a rituales propiciatorios de la buena
caza y la buena cosecha” (Rodriguez, 1991: 246.) Es importante comentar que al parecer esta no es una
definicion que se ha dado para los grupos del noreste, aunque ellos mismos se autonombren tribu en la
actualidad.

2.8. Ritualidad del mundo mayo prehispanico.

En lo que se refiere a la ritualidad de los mayos prehispanicos, ésta se desarrolld a partir del
apoderamiento de su entorno natural, constituyendo asi un espacio cultural y sa-grado que obedecia a
un tiempo reconstruido natural y socialmente. Por tanto, la base de toda la concepcion de la vida ritual
radicaba en formas miticas, que formaban un modelo referido a rituales.

Asi la ritualidad prehispanica mayo fue conformada a partir de su territorio y de la relacion del hombre con
la naturaleza, configurando las caracteristicas de su cosmovision. Los rituales fueron definidos a partir de la
observacion que hacia el hombre prehispanico de la naturaleza, asi como de su relacion y reconocimiento del
espacio que le rodeaba, mismo que le proporcionaba lo necesario para vivir. Los cazadores-recolectores de
esa época establecieron patrones de movilidad con respecto a su conocimiento del terreno vy la localizacion
de los recursos, respetando las estaciones del afo vy las fechas de sus celebraciones rituales.

La religion mayo, al ser politeista le rendia culto a las deidades de la naturaleza y a los elementos del
universo como; el sol, la luna, venus, el agua y el fuego en celebraciones realizadas al aire libre a lo largo
del dia, incluyendo danzas que actuaban como un mecanismo estabilizador. Los procesos simbélicos
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manifestados en dichas celebraciones dan cuenta de la relacion del hombre prehispanico con las deidades,
asi como su forma de vivir en el mundo y de relacionarse en la comunidad. Como refiere Durkheim con el
totemismo, (Durkheim, 1912), en el caso mayo el sistema ritual expresaba la idea de que los humanos y la
naturaleza formaban parte de una totalidad espiritual. Por dichas caracteristicas, la ritualidad prehispanica
en el noroeste de México fue fundamentalmente magica, ritualista y orientada principalmente hacia el
mundo natural, ya que su funcion era la de resolver asuntos mundanos como el hacer llover y la prosperidad
en la caceria y las cosechas; las practicas religiosas prehispanicas iniciaban con el fin del invierno y el inicio
de la primavera, y marcan la renovacion estacional.

2.9. El huya ania como el modo de vida de los mayos prehispanicos

Para los mayos el huya ania simboliza el mundo natural en el que habitaba el mayo prehispanico,
percibido con caracteristicas naturales y sobrenaturales plasmadas en sus rituales del culto al monte.
Justamente la relacion entre hombre y naturaleza se concreta en el huya ania a través de las danzas
realizadas en las ceremonias rituales. Ademas el hombre mayo prehispanico reconocia una diferenciacion
entre el pueblo y el Huya ania como dos espacios separados donde la naturaleza establecia la estructura
social del pueblo a partir de los rituales, generando asi normas morales de comportamiento. Moctezuma
y Lopez senalan lo contrario, que los yoremem estaban integrados dentro del huya ania y cambiaron esa
concepcion cuando se introdujo el pueblo de mision. (Lopez, Moctezuma y Harriss: 2010.)

El huya ania es un término antitético de pueblo que resume el modo de vida de los mayos prehispanicos; el
monte, el mundo de la naturaleza, eran el ambito donde obtenian lo necesario para subsistir a través de la
caza, la recoleccion y la pesca. Ademas, el monte es el sitio donde confluyen hombres, plantas vy animales
en una interaccion normada por la sucesion del dia y la noche, regularidad que se muestra particularmente
en la danza de pascola, cuyas ejecuciones describen los habitos de especies representativas de la floray la
fauna regionales, e ilustra asi el ciclo interminable de la existencia bajo la sombra de la enramada, el monte
incorporado al pueblo. (Moctezuma y Lopez, 2007: 22.)

Ya que la conciencia del hombre prehispanico mayo se desarrollaba con base al mundo natural, surgio la
adoracion del hombre-venado. Se asociaba a dicho animal con el medio ambiente; su danza simbolizaba
la peticion de lluvias para garantizar buenas cosechas y sobre todo para el florecimiento del huya ania, su
carne proveia el alimento, dada su relacion directa con la caza y la recoleccion.

2.10. El danzante de venado y el pascola

Dentro del pensamiento prehispanico se creia que el venado ensefaba a los hombres el oficio de
danzante, asi como también los secretos del monte por medio de los suenos. “Por eso las letras de los sones
de venado se refieren constantemente al hombre-venado, a la naturaleza, a los animales, a las plantas, a
lo que éstos en conjunto hablan con el venado, es decir, lo que hace este cuando anda en el monte.” (Olmos,
1998: 80.)

Asimismo, el danzante de pascola desde la cosmovision yoreme presenta la dualidad entre lo puro eimpuro,
entre Dios y el diablo, ya que desde los mitos del origen de las fiestas, el pascola es hijo del diablo. “La danza
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de pascola cae dentro de la herencia prehispanica; debe tomarse en cuenta que su simbolo principal, el
chivo, no tiene un origen precolombino, pues este mamifero no existia en América; por otro lado, y esto es
lo mas importante, los propios mitos de origen de esta danza y creencias asociadas con ellos presentan
una relacion inextricable entre conceptos del yoania y del catolicismo” (Olavarria, 1991: 256.) Al pascola
como parte del huya ania se le vincula con la flora y la fauna, por lo que también se le llama sewa, que en la
lengua mayo significa flor. A dicho danzante se le conoce como el viejo de la fiesta, (Harris-Clare y Conde,
2003; 296.) ya que las caracteristicas de su mascara le dan dicha apariencia. Por tanto, los rituales estan en
relacion directa con el mito como dador de las normas culturales y estéticas, y como sustento del sistema
ritual. Asi los mitos pueden verse como ideas abarcadoras del orden de la realidad en la relacion del hombre
mayo con la naturaleza, y con simbolos presentados en los mitos de los danzantes de pascola y venado,
entre otros.

Los mitos mayos pueden ser una manifestacion directa de los procesos de racionalizacion de los actores,
ya que recurren a soluciones magicas y religiosas para poder asi entender su mundo y dominarlo, ademas
de ser parte fundamental de sus elementos culturales distintivos; por tanto, los mitos son construidos
socialmente, pertenecen al grupo social, y son transformados por quien los relata. Lévi Strauss considera
que los mitos “despiertan en el hombre pensamientos que le son desconocidos.” (Lévi-Strauss, 1989: 21.)
Cada vez que se relata un mito éste redescubre su historia.

Con referencia a la misica prehispanica, esta representaba los sonidos de la naturaleza, por medio de sones
que se hacian presentes en las fiestas, relacionados con la media noche, el medio dia, la tarde y la noche,
asi como con los elementos naturales en los distintos tiempos. “Las solemnidades religiosas se expresan a
través de fiestas vespertinas, nocturnas y diurnas que dan idea del tiempo que van marcando los diversos
astros en el firmamento o que van de acuerdo a las virtudes del elemento o animal divinizado." (Lombardo,
1987:17.)

La sociedad prehispanica sufrio cambios durante el proceso de colonizacion, liderada en el noroeste de
México por Nufio de Guzman en el ano de 1529, quien acataba las érdenes de la corona espanola, con el
proposito de acumular riquezas, llevarlas a Espana vy, al mismo tiempo, proceder a la evangelizacion de los
nativos. Las primeras expediciones de conquista por parte de los invasores espanoles al territorio mayo,
iniciaron en el rio Sinaloa, donde los Jesuitas implementaron las primeras misiones en el ano de 1533,
encabezadas por Diego de Guzman, quien fundd la primera poblacion espanola de Sinaloa, llamada Villa del
Espiritu santo de Chametla. (Monografia del Municipio de Etchojoa: 7.) Las expediciones continuaron hasta
el territorio de Sonora en el ano de 1614. El proceso de colonizacion en el noroeste de México enfrentd la
oposicion de algunas comunidades indigenas, ya que laintencion era conservar sus elementos tradicionales,
asi como su territorio.

Tanto la conquista militar como la espiritual en el noroeste de México, vistas como un proceso de intervencion
externa, setradujeronenlasubordinacionideologicadelas culturas de Méxicoatravés delas manifestaciones
religiosas de los conquistadores, extranas para los indigenas. “Intereses que, especificamente, consisten en
despojar a los habitantes nativos de sus tierras y de sus formas de vida para obligarlos a producir riquezas,
las cuales se distribuiran Gnicamente entre los conquistadores.” (Gonzalez, 1990: 3.) Cambi6 asi el contexto
cultural, el vestido, la lengua, la domesticacion de animales, la alimentacion, etcétera. Las nuevas maneras
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de hacer y vivir el mundo mayo provocaron rebeliones al tratar de escapar de la cultura dominante, creando
diversas formas de transicion y conflictos por los choques entre culturas.

La resistencia de las sociedades del noroeste tuvo una duracion mas prolongada que en el resto de las
demas areas de México; la conquista en el territorio cahita concluyd cuando el poder de la Nueva Espana
pudo consolidarse; con esto, las estructuras de organizacion, produccion y rituales fueron transformadas,
despojando a los originarios de sus formas de vida para introducirlos a las estructuras de los espanoles, y
asi realizar sus objetivos econémicos.

2.11. Los jesuitas

Ya desde 1540, ano en que Pablo Ill confirma a la Compania, ésta se manifiesta como un grupo de
sacerdotes reformados y como una institucion religiosa muy distinta de todas las demas. Por lo pronto,
anade un cuarto voto el que los jesuitas vayan a cualquier parte donde los envie el Papa a los tres clasicos
de obediencia, pobreza y castidad, y ademas es por su propia organizacion interna, altamente jerarquizada,
segun la cual todos los miembros de la orden deben la obediencia mas absoluta a un superior que ejerce
cargo de forma vitalicia, el General, a cuyo mandato todo jesuita ha de obedecer como si de Cristo nuestro
senor saliese, que es elegido por una asamblea, la Congregacion General, de la que s6lo pueden formar
parte aquellos padres de cada provincia que han hecho la profesion solemne del cuarto voto, reservado
Gnicamente a los miembros mas calificados de la compania. Nada que ver con los superiores de otras
ordenes, que ejercen el cargo temporalmente y que son elegidos de una forma mas democratica por los
demas religiosos de su instituto. (Lozano, 2005: 27-28.)

La mision evangelizadora de los jesuitas en el noroeste de México fue apoyada por Roma bajo la idea de que
la evangelizacion implicaba la salvacion de las almas de los indigenas. El apoyo por parte de Roma a Espana
contribuia también en gran medida a la idea de obtener riquezas por medio de la conquista de nuevos
territorios. “Implicaba que la salvacion de las almas por los jesuitas permaneciera siempre subordinada
a preocupaciones vy designios mas obviamente seculares. Espana y Portugal podian reivindicar derechos
de navegacion, conquista y comercio dentro de sus imperios, a condicion de comprometerse a propagar el
evangelio, construir iglesias y catedrales, y colaborar a la tarea misional.” (Wright, 2005: 18.) Los jesuitas
asumieron su mision evangelizadora construyendo templos y concentrandose en los sermones para
persuadir sobre los horrores del infierno; ademas, tuvieron una activa participacion en los ambitos sociales
y politicos. Los jesuitas resultaron ser una orden adaptativa a los contextos en los que incursionaban, al
enfocarse en el control ideologico.

2.12. Organizacion jesuita y la organizacion prehispanica mayo

Las nuevas vy diferentes relaciones entre los jesuitas y los originarios tuvieron consecuencias que
impactaron en lo urbano y social, trascendiendo en la cultura. La labor misional inicié con la introduccion de
los pueblos de mision, asentamientos estables donde se introdujo el trabajo agricolay ganadero, y la misma
evangelizacion. Dichos pueblos de mision sustituyeron al modelo de rancherias existente durante la etapa
prehispanica, instalando el nuevo modelo misional a cargo de los religiosos, quienes, ademas de predicar el
cristianismo, supervisaban el trabajo agricola realizado por los indigenas. Los pueblos de mision se dividieron
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en cabeceras, que eran las misiones mas importantes, mientras que las demas fueron pueblos de visita.
Los pueblos de visita fueron las poblaciones mas pequenas v alejadas donde se ensenaba la doctrina, pero
no habia necesidad de que viviera en el pueblo un sacerdote. Asi, se conformaron asentamientos en ocho
pueblos a las orillas del rio Mayo.

Las misiones congregaban a los indigenas y les brindaban proteccion al reagruparlos en lugares de facil
acceso, principalmente a las orillas de los rios, lo que provocd el tener que relacionarse con los blancos. Con
dichos arreglos se dieron procesos de mestizaje bioldgico y cultural entre espanoles e indigenas, resultando
de ello la dominacion social y del habitat del grupo nativo.

Con referencia al rublo econémico de las actividades productivas durante la Colonia, el primer lugar fue
ocupado por la mineria, seguido por la ganaderia al tomar el control de las tierras; el auge de la agricultura se
dio en las misiones, con la introduccion de nuevos cultivos y la cria del ganado mayor y menor, practicas que
generaron la prosperidad de los pueblos de mision, aunque no por ello los nativos lograron ser una cultura
rica, ni demograficamente, ya que significo la pérdida de sus territorios. Contradictoriamente, las tierras
eran trabajadas por los mayos, quienes no recibian pago econémico, aunque si podian conservar parte de
las cosechas para su manutencion y para sus fiestas, lo que de alguna forma permitié continuar con su
religiosidad ligada a la naturaleza. Asi, la agricultura fungié como la base fundamental de la subsistencia
de su tradicion. “La vida en el poblado agricola ha estado y esta arraigada en la tierra: la vida en el poblado
agricola ha ejercido una profunda influencia unificadora sobre la vida diaria y ritual de los habitantes desde
el principio mismo hasta la actualidad.” (Miller, 1994: 43.)

En cuanto a la organizacion los jesuitas aceptaron algunas formas prehispanicas dentro de los pueblos de
mision, como fue en el caso de algunas autoridades indigenas, aunque ésta fue mas bien una estrategia
para crear intermediarios entre los indigenas y los jesuitas.

“Durante el periodo colonial la relativa autonomia permitio a estos grupos crear una imagen positiva sobre
su organizacion interna y fijar las formas en que se nombraba a sus autoridades, con lo cual se establecia
una relacion particular con las autoridades no indigenas. Ambos grupos étnicos se resistieron a modificar
sus estructuras tradicionales y eso determind fuertes conflictos con las autoridades establecidas por el
estado mexicano.” (Moctezuma y Lopez, 2007: 69.)

El proceso de conquista en el noroeste de México, para el caso mayo, presento sus particularidades ya que
existieron grupos de indigenas que no aceptaron el plan misional y permanecieron ocultos en el monte,
encabezando innumerables revueltas. Por otra parte, hubo mayos que buscaron su supervivencia, por lo
que decidieron adaptarse a la estructura misional; los evangelizadores admitieron diversas concepciones
religiosas existentes en el noroeste, articulandolas en la labor misional, las cuales describiré mas adelante.

A fines del siglo XVI, las autoridades espanolas decidieron conjugar el sistema de evangelizacion con el
sistema militar, como formula adecuada para lograr la dominacion de los indigenas rebeldes. Es asi
que surgieron la mision y el presidio como el modelo basico a través del cual se sujeta el proceso de la
conquista regional; en la mision se congrega a los indios para inducirlos al trabajo de la tierra y convertirlos
al catolicismo; al mismo tiempo, el presidio fue el brazo armado para lograr esos objetivos. A la par de
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los pueblos de mision, se instauraron presidios que proporcionaban seguridad contra los indios hostiles,
quienes eran exterminados. Asi, la estrategia en el noroeste de México fue pacifica por medio de las
misiones vy violenta por parte de los presidios.

Referente a la organizacion politica colonial, se implantaron cargos civiles y militares; dentro de los primeros
habia gobernadores, alcaldes, alguaciles vy fiscales, cargos desempenados por autoridades espanolas,
y otros mas, impuestos por los jesuitas dentro de las misiones; en los cargos militares se encontraban
capitanes a cargo de la vigilancia de los alrededores de los pueblos; ademas, estaban relacionados con la
organizacion del trabajo y del orden dentro de las misiones. A partir de la Colonia los estados de Sonora
y Sinaloa quedaron como unidades politico-administrativas del gobierno colonial con la direccion de un
alcalde mayor. (Figueroa, 1994: 53.)

Instalados los pueblos de mision, los misioneros jesuitas, con la intencion de lograr la predicacion del
cristianismo, se adaptaron a algunas formas de los nativos, por ejemplo las chozas fueron convertidas en
iglesias, las misas se oficiaban en las lenguas nativas. Las ideas prehispanicas, como la misicay las danzas,
también fueron integradas en la nueva estructura religiosa. Con respecto a la primera se introdujeron
instrumentos de cuerda; la conjugacion de instrumentos precolombinos con instrumentos europeos
significd nuevas estructuras musicales con complejos significados culturales reflejados en los rituales.

También se consagro a los danzantes para su participacion en las fiestas, comprometidos ahora con laiglesia
y los santos dentro del ciclo de festividades catdlicas; “si bien los pascolas y el venado fueron aceptados por
los jesuitas para integrar dos cosmovisiones a la forma de cristianizar a estos grupos indigenas, cuando se
cristaliza entre estas comunidades nativas la forma de realizar el ceremonial catélico.” (Moctezuma, Lépez
Aceves, 8.) Las practicas religiosas provenientes del mundo europeo y encabezadas por los sacerdotes
jesuitas, integraron de alguna manera a los mayos a ciertas ceremonias como el bautizo, la oracion, el canto
de himnos y letanias, las antifonas, las alabanzas religiosas, la primera comunion y el casamiento.

2.13. El proceso evangelizador y cultural. Introduccion de las imagenes
catolicas y la introduccion de las cofradias

La conquista espiritual de los mayos de Sonora y Sinaloa transformd los modos de construccion
de identidades de los indigenas; para propiciar las nuevas identidades de los nativos fue necesaria la
introduccion de imagenes cristianas; su imposicion propicid un nuevo imaginario de representaciones
visuales vy rituales que permitian difundir la doctrina cristiana y expresar a los nativos el pensamiento
occidental de un proyecto humanista enfocado a crear un hombre nuevo. “Al imponer un nuevo orden
espacial y visual los frailes intentaban apoderarse del imaginario de los indigenas. No bastaba imponer la fe
y los dogmas, habia que transformar las mentes.” (Gruzinski, 1994: 165.) La funcion social de la religion de
los jesuitas fue una estrategia para reivindicar su poder econémico, religioso y politico tanto dentro como
fuera de su sociedad a partir de la instauracion de cofradias que muestran generalidades y caracteristicas
del mundo que los rodea, para mantener y entender el orden de las cosas y sus realidades.

Las cofradias fueron cargos que surgieron en la época colonial, mismos que en laactualidad siguen existiendo.
José Antonio Cruz Rangel, describe las cofradias como: “Un sistema inmerso en otros que la crean y recrean
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en contextos determinados, fundamentalmente en la coyuntura de las reformas borbonicas de la segunda
mitad del siglo XVIIl y principios del XIX en el centro de la Nueva Espafa.” (Cruz, 2006: 93.) Dichas cofradias
fueron creadas con la intencion de administrar las actividades econémicas y el culto religioso, a partir de la
iglesia y legitimadas por el rey para responder a las necesidades econdmicas de la corona espanola, a pesar
de lareligiosidad y las costumbres indigenas existentes.

Los encargados directamente de las cofradias fueron los misioneros, como responsables de la organizacion
de las fiestas patronales, del mantenimiento de las iglesias v las tierras y de apoyar a la comunidad con
medicamentos y ayuda en los velorios.

Asi, las cofradias de fiesteros fueron las responsables de la organizacion religiosa en las comunidades,
instauradas a partir de las mandas prometidas a Jesucristo y a los santos patronos. Para ello se congregaba
a personas que serian regidas por los preceptos religiosos, comprometidas a cumplir las mandas en forma
de fiestas en honor de los santos, asi como de organizar los servicios religiosos como las ceremonias v
misas dentro de los espacios tradicionales.

Los procesos sociales, econémicos v politicos ocurridos en el noroeste de México implementados, por los
misioneros jesuitas, fueron los detonantes para el desarrollo de comunidades modernas. La poblacion
originaria paso por la dominacion, la exclusion y el despojo de tierras con la formacion de estructuras que
posibilitaron cambios en la matriz cultural prehispanica.

Debidoalaadministracion socioeconomicay politico-religiosa en manos de los jesuitas, se crearon conflictos
con los colonos v caciques por el control de los recursos v el poder ante la sociedad, lo que desencadend
la expulsion de los jesuitas del territorio americano en el ano de 1767 y con ello la secularizacion de los
pueblos de mision. Este hecho cre6 un diferente panorama politico y econémico, ya que dio paso a nuevas
politicas implementadas por la corona espanola; se implementaron reformas que buscaban la desaparicion
de las comunidades indigenas por medio de |a apropiacion de tierras propiedad de éstos para impulsar las
empresas agricolas, ganaderas y mineras; ademas del despojo de tierras, se pretendia continuar empleando
a los indigenas como fuerza de trabajo barata.

Asi, las misiones fueron sustituidas por centros ceremoniales vy las cofradias pasaron a ser asociaciones
seculares conformadas por miembros voluntarios comprometidos con la tradicion.

Elproceso de secularizacion de los pueblos de mision en Sonora y su transformacion en parroquias
dio inicio inmediatamente después de la expulsion de los jesuitas en 1767 y formé parte del
paquete de las reformas borbénicas; de manera simultanea dio entrada a la transferencia
de tierras comunales al ambito de la propiedad privada como valiosa es-trategia para
fortalecer la colonizacion en estos territorios fronterizos. Asi pues, la secula-rizacion obedecio
fundamentalmente a criterios politicos y no, como ocurrié en otras dio-cesis novohispanas, a
la confrontacion entre clero secular y regular por el dominio eco-némico, esencialmente, de las
parroquias o doctrinas de indios. (Enriquez, 2010: 160.)

Simultaneamente cambid la organizacion de las comunidades indigenas, surgiendo la condicion de
asalariados separados delosrecursos que les brindaba la tierra, perdiendo paulatinamente las caracteristicas
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prehispanicas, los sistemas normativos, los valores y los significados y simbolos rituales que definirian a los
pobladores originarios.

Después de la expulsion de los jesuitas del territorio, se produjo el reparto de tierras hecho que provoco
un nuevo panorama politico y econémico, al implantarse las politicas de la corona espanola, representadas
en las reformas borbdnicas. “Las reformas borbonicas tendian hacia la transformacion o desaparicion de
las comunidades indigenas, pues las haciendas y estancias espanolas abastecian cada vez mas el mercado
de viveres.” (Figueroa, 1994: 57.) Las empresas agricolas, ganaderas y mineras comenzaron un periodo de
apropiacion de las tierras propiedad de los indigenas, situadas a las orillas de los rios, lo que les daba un
valor para la productividad.

El despojo de tierras y el cambio al trabajo asalariado, no se desarroll6 en toda la Nueva Espana al mismo
tiempo. Ya que cada region, presento sus particularidades y resistencias. Asi poco a poco los pueblos se
fueron convirtiendo en asalariados temporales o permanentes, perdiendo sus caracteristicas sociales, para
asimilarse a las caracteristicas del nuevo modelo.

2.14. El mundo mayo en el siglo XX

Durante el siglo XX el Estado integro al indigena a la educacion aunque continuaron las desigualdades,
por ejemplo la exclusion de la vida publica por las diferencias de lenguaje.

Con el control de los ambitos econémicos vy politicos por parte de los colonos, se desencadenaron luchas
armadas por parte de los indigenas, especialmente por el despojo de sus tierras, surgiendo con esto la
condicion de asalariados, al separarse de alguna forma de los recursos que les brindaba la tierra. Se acentud
la incursion de mestizos en comunidades indigenas v la pérdida de las costumbres nativas. Con ello se
inicio un proceso de mestizaje, que provoco de nueva cuenta cambios en la forma de organizacion social al
interior de la comunidad indigena.

Sin embrago la desaparicion de las comunidades indigenas fue un proceso largo, ya que en algunas regiones
los indigenas lucharon en oposicion al despojo de sus tierras, ademas de tener la intencion de conformar un
estado indigena. Luego de anos de luchas los mayos finalmente perdieron sus tierras y fueron incorporados
al modelo nacional, subordinados a las formas de organizacion mestizas.

Asi mismo la época de la Independencia en el noroeste de México marcé cambios econémicos v politicos
enfocados al desarrollo capitalista de México a partir de cambios tecnolégicos en la produccion, acordes
con la organizacion capitalista. Las nuevas unidades de produccion se concentraron en ranchos ganaderos,
en minas y parcelas comunales en manos de los rancheros, enfocados a la alta productividad. Para esto
fue necesario desaparecer la propiedad comunal, la que quedd en manos de terratenientes. Esto provoco
cuantiosos movimientos armados para derrocar a las elites de poder vy recuperar el control de las tierras.

El despojo de tierras sucedido a lo largo del periodo de la Independencia, pretendia cambiar las
formas de organizacion de los indigenas, asi como la desaparicion de la identidad tradicional para integrarlos
a la nueva nacion mexicana proyectada hacia el comercio nacional e internacional.
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El proceso historico de las luchas armadas de la sociedad mayo durante la Independencia definid las
caracteristicas sociales, politicas, economicas vy religiosas que tendian a impulsar la industrializacion
del pais, a partir de la élite politica que conformaba su poder y estabilidad con la fuerza militar. Con la
pérdida del control indigena de las tierras, éstas pasaron al control de los ejidos apoyados por sindicatos,
cooperativas y por el Banco Nacional de Crédito Agricola, ya que gracias a la propiedad ejidal o comunal se
lograban beneficiar a los sectores de la clase capitalista. Asi, cada sexenio se encargd de establecer politicas
enfocadas al desarrollo agropecuario, con las cuales los campesinos recibian menos ayuda federal mientras
que los propietarios agricolas gozaban de concesiones y privilegios, al igual que de créditos y tecnologia.

Es en el terreno de las practicas rituales donde, a pesar de todo, la identidad indigena se vio fortalecida,
haciéendose mas evidente a partir de la Independencia, ya que fue cuando la iglesia cobré mas fuerza,
entrelazandose los sistemas cognitivos del catolicismo con elementos culturales prehispanicos ya que
“el hecho de que las creencias campesinas locales hayan estado en relacion con puntos especificos de la
topografia-costumbres, cerros, piedras, manantiales; facilita el arraigo de la memoria colectiva en el paisaje
y justificaria la permanencia de un ethos andino conservado hasta hoy a pesar de los cambios sufridos por
la sociedad!” (Bernand, 1994: 88.)

Las luchas de resistencia indigena sucedidas en los siglos XVIII y XIX, causaron la desaparicion de algunos
grupos, mientras que los que perduraron intentaron mantener el control de sus estructuras, hasta que
finalmente, en el periodo de Lazaro Cardenas, se resolvid de alguna manera el problema agrario. Las politicas
oficiales generaron relaciones de dependencia politica y organizacion social por parte de los indigenas con
el estado mexicano, dando como resultado una subordinacion a este altimo.

2.15. El proceso de industrializacion en la época de Alvaro Obregén hasta
la creacion del Instituto Nacional Indigenista

El aumento de la poblacion no indigena fue un factor para negar de alguna forma el reconocimiento
del territorio de los originarios, justificado con la idea de expansion de las areas econémicas. Plutarco Elias
Calles, en el afno de 1926, expropio la Richardson Cons-truction Company, y cred el Banco Nacional de
Crédito Agricola para el financiamiento de los pequenos propietarios agricolas, con el apoyo del Banco
Nacional de Crédito Ejidal.

Enlaépocade Alvaro Obregdn una élite politica apoyada en la fuerza militar consolidé su poder paraimpulsar
de nueva cuenta el proceso de industrializacion del pais integrando econdmicamente a las comunidades
indigenas, ya que las formas de organizacion politica en el pais estaban encaminadas principalmente
al desarrollo capitalista; por su parte, Cardenas impulso la formacion de sindicatos y cooperativas para
fortalecer al gobierno vy al estado, enfocandose en un desarrollo econémico basado en el consumo
interno para fortalecer la industria nacional, con lo cual se inici6 la pérdida del control de las tierras por los
campesinos, pasando al control de ejidatarios.

Asi mismo, en la época porfirista se pusieron en marcha grandes proyectos de modernizacion agricola
que dieron origen a nuevas rebeliones, combinadas con la expulsion de una gran cantidad de yaquis y de
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mayos. Ademas, el proyecto de modernizacion fue impulsado con capital norteamericano otorgandoles
concesiones e iniciando los sistemas de riego y la construccion del ferrocarril.

Los procesos histdricos en el noroeste del pais dan cuenta de los factores que influyeron en la ritualidad
actual del mundo mayo incorporandolo a un contexto moderno, por lo que la estructura ordenadora de
la vida ritual de los mayos para la década de los setenta, a partir de la creacion del Instituto Nacional
Indigenista, quedo sujeta a un gobernador tradicional, quien tiene relacion con el estado y con la cofradia
de fiesteros para la organizacion de las celebraciones rituales. “En 1948 se cre0 el Instituto Nacional
Indigenista. Mediante estas instituciones y sus representantes, se empezaba a disenar una nueva forma de
abordar el problema indigena.” (Figueroa, 1994: 128.) Todo esto con el discurso de la politica oficial de que
debian de ser integrados los indigenas al desarrollo de México. Desde dicha postura, al INI le corresponde
orientar, coordinar y apoyar el desarrollo integral y sustentable de los pueblos y comunidades indigenas.

Asi a partir de la pérdida de sus territorios, cedidos para la agricultura, éstos quedaron Gnicamente para los
mayos como espacios simbaolicos, configurados a partir de sus creencias, de su relacion con la naturaleza
y de su forma de organizacion territorial. La conservacion de los espacios rituales ha sucedido luego de
adaptaciones a los procesos sociales de cambio asi como a las leyes del estado vy de la convivencia con los
mestizos.

Para poder explicar la ritualidad actual mayo tomo el concepto de Rodrigo Diaz, quien define al ritual
como: “Para unos y otros el ritual es la representacion o actuacion de cierta clase de creencias que le
dotaron de vida: los rituales son pensamientos actuados, creencias volcadas en acciones.” (Diaz, 1998: 26.)
Comportamientos rituales desde dos concepciones religiosas, ya que el ethos cristiano, aparte de haberse
implantado en el ambito religioso junto con el proceso de mestizaje, no se confunde con el ethos tradicional
o prehispanico ya que sus valores y simbolos estan claramente definidos. Las expresiones provenientes del
mundo prehispanico mayo que permanecen en las fiestas tradicionales, no perdieron sus significados debido
al afianzamiento de actores sociales que al disefar estrategias les permitieron continuar con algunas de las
representaciones caracteristicas de su cultura como su religiosa y sus dinamicas tradicionales elementos
que resultan contrastantes al estar inmersos en un contexto homologo y de dominacion.

Debido a los procesos historicos vividos por los mayos se puede hablar de una religion diferente, de un
sistema conformado por creencias y practicas ligadas al ambito humano, sobrenatural y social. Geertz define
a la religion como: “un sistema de simbolos que obra para establecer vigorosos, penetrantes vy duraderos
estados animicos y motivaciones en los hombres, formulando concepciones de un general de existencias y
revistiendo estas concepciones con una aureola de efectividad tal, que los estados animicos y motivaciones
parezcan de un realismo Gnico” (Geertz, 1973: 89.)

2.16. Ritualidad mayo actual

A partir de complejos procesos religiosos, socio-politicos y economicos, la ritualidad mayo actual
se definid claramente en la Colonia, uniendo valores, simbolos v significados catélicos y prehispanicos
para crear un equilibrio en las relaciones de la comunidad a partir de la introduccion de la Semana Santa,
que muestra el sacrificio de Cristo y su resurreccion, relacionandola con la temporada de secas v lluvias,
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estructura que marco la vida ceremonial y la organizacion de los pobladores del noroeste de México. Estas
estructuras parten de sus propios procesos, organizaciones, sus conceptos del cosmos y en general de las
tensiones expresadas por las fuerzas del bien y el mal, vistas a partir de las practicas rituales indigenas.

La Semana Santa mayo es la celebracion principal de la cual se desprende una serie de fiestas a lo largo del
ano, que concluye el dia de la Santa Cruz. Las principales festividades anuales mayo son la Semana Santa, la
Santa Cruz el 3 de mayo, San Isidro el 15 de mayo, la Santisima Trinidad y el Espiritu Santo a fines de mayo
y principio de junio; la de San Juan el 24 de junio, el Dia de Muertos, el Dia de la Virgen de Guadalupe, y la
Navidad. Entre otras celebraciones, se encuentran el Dia de Reyes, el Dia de la Candelaria, etc. Cada una de
las celebraciones posee sus particularidades, dentro de un contexto inter- étnico compuesto por indigenas
y mestizos. Son rituales con base en un sistema religioso propio compuesto de elementos catélicos v
precolombinos, que se manifiestan en cada uno de los rituales religiosos, exteriorizados en los danzantes,
la masica, las novenas, los contis, la comida, las imagenes catdlicas, etc., que en conjunto aportan un
mensaje cultural a los presentes aunque no son mensajes Unicos, ya que dependen de la matriz cultural del
participante, pudiendo significar algo para unos y otras cosas para otros.

En la actualidad la organizacion social y religiosa mayo es concebida a partir del ce-remonial de Semana
Santa, ya que marca las estructuras, reglas y normas de los yoreme. En el sentido de la organizacion ritual,
Crumrine hace referencia al ceremonial de la de Semana Santa mayo como el modelo sociolégico y simbélico
de la conciencia colectiva, o unidad colectiva, del grupo. Por lo tanto, participar en el ceremonial equivale,
desde el punto de vista social, a convertirse en mayo (Crumrine, 1990: 16.), ya que se expresan la filosofia
como la estructura de valores de los yoreme.

La Cuaresma y la Semana Santa mayo estan relacionadas con las festividades anuales y los procesos
agricolas de las comunidades y también con el movimiento de la tierra con respecto al sol, ya que la
celebracion de la Cuaresma inicia en el equinoccio de primavera.

La Semana Santa mayo hace referencia al mito de la vida de JesUs, sus curaciones y viajes por la zona del
Rio Mayo, su captura, crucifixion, la derrota de los fariseos y finalmente la resurreccion de Cristo de entre
los muertos. A lo largo de siete semanas, iniciando el Miércoles de Ceniza y finalizando el Domingo de
Pascua, dicho sistema ritual actia como una ceremonia de iniciacion para los jovenes mayos, por medio
de la cual se les ensenan las estructuras de las ceremonias, asi como las reglas sociales para introducirlos
a la cultura de la comunidad, a partir de un reglamento que define los objetivos y normas del ceremonial,
manifestados éstos con simbolos rituales en diferentes momentos a lo largo de la Semana Santa; asi, el
ceremonial resulta ser una representacion simbdlica del modelo social.

El ceremonial inicia con la Cuaresma, cuando se crucifica simbdlicamente a JesUs, bajo la responsabilidad
de los fariseos, quienes se encargan durante este periodo de las funciones politicas y ceremoniales de la
comunidad, mismas que el resto del ano estan a cargo de las autoridades; las ceremonias religiosas son
responsabilidad de la cofradia de fiesteros. Durante la Cuaresma, los fariseos son los perseguidores de
Jesus hasta su crucifixion. El Domingo de Gloria, al término de la Semana Santa, los fariseos son bautizados,
con lo cual vuelven a ser hombres; con esto se regresa al orden establecido nuevamente por la iglesia.
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El ceremonial de Semana Santa representa también las reglas de lo sobrenatural, del mundo natural y de
la estructura del universo, el inicio de la siembra vy la conciencia colectiva del grupo. Los rituales de Semana
Santay las fiestas celebradas a lo largo del ano tienen sentido cultural al estar determinadas por elementos
agricolas, geograficos, vy religiosos.

La ritualidad mayo actual se manifiesta en ceremonias y fiestas religiosas, construyendo relaciones sociales
dentroy fuera de la comunidad a partir de relaciones ambiguas ante la modernidad, aunque ello no significa
la desaparicion de su tradicion ya que es justo el momento en el que es posible observar el mundo mayo.
El Termino ceremonia: Tiene un sentido mas ajustado a aquellas conductas religiosas asociadas a estados
sociales, y en las que las instituciones politicas legales tienen una mayor importancia. La ceremonia es
confirmatoria. (Turner, 1980: 105.)

2.17 Actores de la fiesta

Los actores sociales mayos conservan en su memoria los esquemas y formas de sus rituales,
recuerdos que reflejan su cosmovision y significantes que actualizan respecto a la dinamica social y cultural,
para reproducir su ritualidad, consolidando asi su modo de vida y su sistema de valores. Es asi que dentro de
su territorio y su manifestacion ritual se revela su pasado prehispanico, lo que les permite una continuidad
social, cultural y religiosa.

Con referencia a la organizacion social en el siglo XIX, conservaron el sistema de cargos impuestos por
los jesuitas, quedando ahora como pequenos pueblos independientes unos de otros, pero con vinculos
religiosos; asi los actores sociales, con base en una nueva informacion, disefaron distintas estrategias
y modelos de organizacion luego de forcejeos, para reconfigurar su conducta religiosa, politica y social.
Es asi que continGan por medio de los rituales el orden social, ya que a partir de sus rasgos culturales se
conforman las normas sociales de vivir en este mundo como una comunidad ordenada.

Asi, la vida ritual de los mayos se organiza y desarrolla en los centros ceremoniales o pueblos tradicionales,
en torno a un santo patron, donde distintos actores sociales conforman los sistemas de cargos, como la
cofradia de fiesteros, maestro rezador, tambulero, danzantes de pascola y venado, musicos, y cooperativa
de laiglesia; algunos de ellos, a partir de una promesa y otros mas como oficios, organizan y participan en
las fiestas religiosas. También algunos yoris comparten con los primeros sus practicas y rituales.

Las comunidades mayo que cuentan con iglesias tradicionales, organizan la llamada cofradia de fiesteros,
que representa la unidad basica de la actividad ritual, ademas de ser la estructura principal que funciona
durante todo el ano, al realizar la mayoria de las ceremonias religiosas. Los miembros de las cofradias
también participan en las reuniones que se realizan para elegir a las nuevas autoridades de la iglesia y en
la velacion de un difunto. “El término pahkome (fiestero) viene de la palabra pahko “fiesta”. (Moctezuma'y
Lopez, 296.)

El proceso ritual permite vinculos y negociaciones entre actores sociales particulares, entrelazados en un
proyecto, pero con variedad de conocimientos e intereses. Asi, los intereses de las fiesteras provienen de
sus ideologias étnicas, culturales y religiosas, para lo cual disenan estrategias que les permitiran obtener
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recursos a favor de su manifestacion cultural y ritual, no estan extensas de conflictos debido a distintas
ideologias sustentadas por la cultura de cada actor social y expresadas en simbolos v significados, para
adaptar sus conocimientos segln las situaciones y su vision del mundo.

Para continuar con la conformacion de las cofradias, los fiesteros en turno buscan a una persona, que sera
su ahijado, y quien tendra la responsabilidad de realizar las fiestas el afno entrante. La eleccion de un ahijado
puede ser de dos formas; una es cuando el fiestero en turno busca de entre sus amigos o familiares a una
persona que con anterioridad haya realizado una promesa al santo; la otra es que una persona con promesa
busca a un fiestero para que le entregue la fiesta el proximo afo. Cuando el fiestero ya tiene Ahijado, el
primero visita la casa del segundo, diciéndole “Recibe la flor de nuestro santo en el nombre de Dios Padre”
(Padre Beaumont, 2003: 51.) Dicho ritual es conocido con el nombre de Saludo, con el cual también se le
entregan cigarros, cerillos y dinero, segin las posibilidades econdmicas del fiestero; si la persona recibe el
saludo significa que acepta el compromiso, lo cual se denomina como amarre. “El rosario no se debe negar,
al aceptarlo se fuma el cigarro, se lleva el cajete con atole, waka-baki y agua. El amarre es para recibir la
fiesta y se compromete a recibir el rosario.” (Testimonio, Rosa Lina Valenzuela, Parina mayor, Sebampo,
Sonora, 2009.)

El fiestero saliente visita regularmente a su ahijado llevandole café, cigarros y pan; con esto comienza a
apovarlo con los gastos de la fiesta, que realizara el siguiente ano. Los ahijados, un ano antes de tomar el
cargo, deben acompanar a sus padrinos en las fiestas para aprender la organizacion y las responsabilidades
que adquiriran. El compromiso queda pactado en un ritual llamado hisuma, que consiste en colocarle al
ahijado un listdn blanco en el cuello, mismo que simboliza el rosario de los fiesteros. Dicho ritual se realiza
la tarde del Domingo de Resurreccion; asi los fiesteros reciben en sus cocinas a sus ahijados, a quienes
se les da de beber agua. Dicho acto simboliza la aceptacion de la responsabilidad venidera (Moctezuma y
Lopez, 40, 41.), quedando asi pactado el compromiso simbélico entre padrinos y ahijados. Estos rituales se
realizan de acuerdo a las principales fiestas de cada pueblo vy no el mismo dia o temporada, como ocurre
con la cuaresma.

El Gltimo dia de la fiesta del santo patrono, durante el rescate, cada fiestero recibe a su ahijado en su cocina
entregandoles comida e insumos para la siguiente fiesta dedicada a San Rafael, compromiso adquirido por
parte del fiestero un ano antes cuando su padrino, de la misma forma, le entregd los alimentos e insumos
para la fiesta (ritual denominado como rescate); al fiestero saliente le corresponde entregarle a su ahijado,
pero el doble de lo que él recibio de su padrino.

El bajiitua es el Gltimo ritual realizado por los fiesteros salientes; en cada una de las cocinas de los fiesteros
se colocan los alimentos e insumos sobre petates, siendo bendecidos por el maestro rezador. El nuevo
fiestero, de la misma, forma puede repartir los alimentos entres sus familiares y amigos, quienes, en la
siguiente fiesta, le apoyaran con el doble de lo que recibieron. Con este ritual la fiesta es entregada al nuevo
fiestero.

El bajiitua se da cuando los antecesores les ofrecen de beber agua a los futuros fiesteros como un simbolo
de aceptacion de la responsabilidad venidera, o bien, del hisuma, o amarre de los fiesteros, y el mabeta, la
entrega del encargo. Las cocinas de los fiesteros son los lugares donde se realizan los actos mas evidentes
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de la reciprocidad a través del intercambio de bienes materiales y simbalicos. La circulacion de esos bienes
permite la convivencia entre los yoremes y le da continuidad a la comunidad ritual. Por esas razones, los
fiesteros constituyen uno de los centros motores de la vida comunitaria mayo, pues son el pivote que hace
posible esa convivencia y la continuidad para seguir siendo mayos. (Moctezuma y Lopez, 40, 41.), De esta
forma, los fiesteros se apoderan de su entorno como un espacio cultural y sagrado que obedece a creencias
y tradiciones reconstruidas socialmente.

La cofradia de fiesteros es integrada por hombres y mujeres de la comunidad o de otras comunidades,
sin importar la edad, pudiendo ser estos mayos o yoris. En el caso de la fiesta de San Rafael Arcangel
celebrada en Sebampo en el 2009, todos los fiesteros eran mayos, ademas que por razones fortuitas fueron
Gnicamente mujeres. Durante mi trabajo de campo en la comunidad, los fiesteros me comentaron que ese
ano fueron mujeres quienes recibieron los rosarios. Aunque éstas son apoyadas por sus esposos quienes
al ponerse el rosario adquieren el cargo de fiestero. Los esposos de las fiesteras argumentan que fueron
las mujeres quienes recibieron los rosarios ya que ellos no cuentan con el tiempo para asistir a las novenas,
debido a su trabajo Aunque en fiestas posteriores di cuenta que tanto hombres como mujeres recibieron los
rosarios en la comunidad. Por lo que en la etnografia me referiré como fiesteras.

2.18. La promesa como elemento catalizador de las cofradias de fiesteros

En la actualidad, las personas que ingresan a la cofradia de fiesteros lo siguen haciendo por una
promesa realizada al santo patrono, como se hacia desde la Colonia. La promesa tiene una duracion de
tres anos, no necesariamente consecutivos, se puede hacer fiesta un ano y descansar otro; la mayoria de
la gente da un pilon haciendo en total cuatro fiestas. A los integrantes de la cofradia también se les conoce,
por lo anterior, con el nombre de promeseros. “Gracias a la manda o promesa, la mayoria de los grupos
rituales siguen engrosando sus filas, a pesar de que otros rasgos culturales han desaparecido o estan por
desaparecer.’ (Moctezumay Lopez, 13.) Ser fiestero representa un fuerte gasto econémico para solventar la
celebracion; por tal motivo, hay fiesteros que no realizan las tres fiestas consecutivamente. Cada domingo,
a lo largo de un ano, se retnen en la iglesia tradicional para celebrar las novenas vy cubrir una cuota, fijada
por consenso cuando se inicia en la cofradia, cuota establecida no sélo para la fiesta de San Rafael, sino
también, para las fiestas de Navidad, VVirgen Maria y Semana Santa. Esto implica invertir tiempo y trabajo
antes y durante las fiestas, por lo que, cuando se presenta el caso de que una persona tenga la intencion o
la voluntad de hacer fiesta sin tener la promesa, los habitantes de la comunidad dice que vale mas.

La celebracion al santo patrono es en agradecimiento de los favores ofrecidos, principalmente peticiones
de salud; la persona que estaba enferma, o algin miembro de su familia, hacen la promesa de celebrar la
fiesta del santo; es por ello que durante las novenas es habitual ver a personas prenderle un cirio al santo
patrono. El hacerle la corona al santo, mandarle hacer un castillo o llevarle misica en su dia, son parte de las
promesas que hace la gente, las que varian segln las posibilidades econdémicas de cada persona, el factor
econdmico no termina siendo un inconveniente para poder hacer la promesa y finalmente cumplirla.

La cofradia de fiesteros se conforma tradicionalmente por dieciséis fiesteros, siendo este el mismo nimero
de cocinas y hornillas que sirven para atender a los invitados, s6lo que con el paso de los anos el nimero
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de fiesteros se ha ido reduciendo, fenémeno que no ha sido exclusivo de Sebampo, sino también de otras
comunidades mayo; esto se debe principalmente al fuerte gasto econdmico que tienen que realizar.

La cofradia de fiesteros esta conformada por; los alférez, que simbolizan a San Pedro; al mayor de los
alférez le corresponde portar la bandera que representa al pueblo y el poder de la iglesia, los segundos en
jerarquia son las parinas que simbolizan a los padrinos de Jesucristo, en este caso a San Juan Bautista, a
quienes les corresponde cuidar y elaborar la bandera; los terceros son los alawasim o mandaderos. (Ver
anexo 3)

Este ano en la comunidad de Sebampo el nimero de hornillas v de fiesteras fue Gnicamente de nueve.
Dicha reduccién también se ve reflejada en algunos elementos tradicionales que se van dejando de lado,
como es el caso del torito, que consiste, segln la tradicion, en quemar un pequeno torito de barro en una
ceremonia, ademas de que cada fiestero mata un toro para cocinarlo y repartirlo entre todos los visitantes
de la fiesta; actualmente esto se ha sustituido por el también tradicional wakabaki, que es un cocido con
hueso y verdura, y por otros cocidos, generalmente de verdura y pollo.

Los integrantes de la cofradia de fiesteros son ocho alférez (alperez), cuatro alawasim y tres parinas, cada
grupo con un responsable conocido como Alférez mayor, alawasim mayor y parina mayor. El primero dirige
alos fiesteros y recolecta los recursos econémicos que cada fiestero aporta para la realizacion de las fiestas
y las actividades relacionadas con ellas. El segundo cuida de la bandera, que simboliza al pueblo, y de los
listones de los bastones de mando. El tercero tiene el papel de ejecutor de las actividades relacionadas con
la fiesta, como traer a los pascolas, maestros y cantoras, y estar pendiente de las necesidades materiales
para las ceremonias, como traer petates para las ramadas, llevar agua o mantener las fogatas dentro del
ramadon. Las cantoras son mujeres que acompanan al Maestro Rezador, durante las novenas cantando los
Rosarios. La comunidad de Sebampo no cuenta con cantoras.

Los puestos de los fiesteros son tres; en cada uno se permanece un ano, terminando con el de mayor nivel.
“Los fiesteros se rotan cada ano en un proceso ciclico que va de la jerarquia de menor nivel, que corresponde
a los alawasim, a una intermedia formada por los parinas y la mas alta, integrada por los alférez. Cada uno
tiene su alawasim, parina o alférez mayores, que a su vez son los de mas alto rango en el interior de cada
nivel” (Moctezumay Lopez, 43, 44.) Estos ltimos requieren de experiencia y conocimiento de los rituales.

Enelmomentodeintegrarse ala cofradia Las fiesteras de Sebampo, adquirieron distintas responsabilidades
como en el caso de la alférez mayor, quien debe organizar a sus companeras para participar en las
procesiones, asi como tomar decisiones; también debe ser la primera en llegar a la iglesia para organizar las
novenas; al llegar abre laiglesia y posteriormente toca la campana para llamar a sus companeras fiesteras,
a quienes representa; juntas barren laiglesiay preparan el desayuno para el maestro rezador y las personas
de la comunidad que asisten al rezo. Los fiesteros durante la celebracion de las fiestas, trabajan en conjunto
cumpliendo con sus tareas correspondientes, asi como apoyandose los unos a los otros.

Para cumplir con dichas tareas la alférez mayor, es apoyada por sus companeras en todo momento; las
parinas por ejemplo, se encargan de mantener la bandera disponible y en buen estado para cada una de
las procesiones a lo largo de las fiestas. Este personaje es quien le entrega la bandera al alférez mayor.
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La parina es la responsable de amarrar la bandera en la cruz de descanso cuando no se esta utilizando vy
después de cada ceremonia de bandera durante las fiestas lo que representa una proteccion del espacio
sagrado. (Ver anexo 4)

Jerarquicamente, el alawasim es el de menor nivel; no por ello es menos importante sino que es el puesto
con el que se inicia dentro de la cofradia. Dicho personaje tiene la responsabilidad de contratar a los oficios
que participaran en las fiestas y de presentarlos con sus companeros fiesteros. La forma tradicional para
contratarlos es por medio del teboteri o saludo, que consiste en una cajetilla de cigarros, fosforos y una
pequena cantidad de dinero en efectivo. Si el pascola mayor acepta, el teboteri se compromete con los
fiesteros a participar en la celebracion. Los oficios reciben un pago por su participacion durante las fiestas;
este ano la cuota de los oficios fue fijada por las fiesteras, siendo de 800 pesos para cada uno, por los tres
dias que participaron. En la actualidad los oficios ya son un grupo organizado que cuenta con danzantes y
mausicos. El grupo de danzantes regularmente esta conformado por tres o seis individuos jerarquicamente
organizados; el primero del grupo esta representado por el pascola Mayor o yowe, quien es el mas
experimentado; le siguen el pascola segundo, el tercero y asi consecutivamente. Los musicos también
estan organizados jerarquicamente.

El alawasim debe atender durante toda la noche, dentro del ramadén, las necesidades del grupo de oficios,
como es entregarles cigarros, café, agua, brasas, cohetes y cuidar de que no los molesten los borrachos.
Aunque ésta es su responsabilidad, siempre es apoyado por sus companeros fiesteros para lograr el buen
desarrollo de la fiesta.

El alawasim mayor se encarga de guiar, en los diferentes tiempos en que se realizan las procesiones y
ceremonias en el ramadon y dentro de la iglesia, a los danzantes y musicos. Por ejemplo, al inicio de la
fiesta, marcado por los danzantes de pascola y venado, el alawasim mayor es el responsable de guiarlos
dentro del ramadon, tomando una vara de carrizo, que sujetan por el otro extremo los danzantes para
seguirlo; ya dentro del ramadon dan tres vueltas, lo que segin Ayala “Es el primer contacto con el elemento
tierra, llegan y ejecutan golpes con toda la planta a Ia tierra, como tratando de afirmar su homenaje vy
piden permiso a la Madre Naturaleza, y ante el primer altar de musicos de cuerdas (un arpa y dos violines)
expresan: “Diosta Atchay, Diosta Usi, Diosta Espiritu santo” (Dios Padre, Dios Hijo y Dios Espiritu santo).”
(Avala, 2006:137.) Al termino de las vueltas realizadas en el sentido contrario de las manecillas del reloj,
los lleva del ramadon a la cruz de descanso donde les entrega una brasa y unos cohetes que simbolizan el
elemento fuego, mismos que dirigen a los cuatro puntos cardinales formando una cruz; en seguida lanzan
los cohetes al elemento aire para anunciar con las detonaciones el inicio de la fiesta. (Ver anexo 5)

Los principales marcadores del eje cosmologico vertical en las fiestas del tiempo ordinario son los cohetes
que, ademas de cumplir con el cometido de “alejar al diablo de las fiestas” (Olavarria 1989), son las sefales
que delimitan el tiempo y el espacio sagrados, pues establecen el inicio y el término de los tres tiempos del
pahko: la vispera, la fiesta misma y la misa. Al encender los cohetes, los pascolas sefalan la existencia de
un espacio sagrado. (Moctezuma, Olavarria, Lopez, 2003: 139.)

En cada momento a lo largo de los ceremoniales los segundos apoyan a los mayores, y si por algin motivo
no esta presente el mayor de los alférez, parinas o alawasim, los suplen los segundos en jerarquia, situacion

que no impide el desarrollo normal de las tareas o actividades rituales.
53



Javier Israel Carbajal Miranda

Los fiesteros generalmente son gente que visten ropas humildes, su rasgo distintivo son los panos o
paliacates de cualquier color que utilizan sobre la cabeza como forma de respeto a los santos; ademas,
portan en el cuello un rosario de semillas de jupsi con una crucecita de palo fierro; en cada misterio del
rosario hay tres listones, siendo estos de los colores del santo. En el caso de los alawasim, estos llevan un
baston de mando de medio metro de largo, hecho de madera y adornado con tres listones; ademas, portan
un cuero de zorra colgado del lado derecho, que también llaman gato, adornado también con listones de
colores; el cuero de zorra es utilizado como bolsa para guardar cigarros y cerillos para los oficios; la parina
mayor usa un mandil en forma de bolsa que le sirve para guardar la bandera. Estos elementos identifican a
los fiesteros y ademas son los simbolos de su cargo dentro de la cofradia.

Los integrantes de la cofradia ademas deben estar presentes durante las novenas oficiadas por el maestro
rezador, donde participan exclusivamente las mujeres, contestando los misterios. Al término de las novenas
los fiesteros organizan el rezo del rosario, y en seguida se lleva a cabo la ceremonia de bandera o saludo,
el cual es realizado por cada uno de los fiesteros, iniciando con el de mayor rango. La ceremonia se realiza
ondeando la bandera un total de diez veces, en intervalos de tres movimientos, hasta completar las diez
vueltas. Durante las novenas oficiadas en la iglesia tradicional, los fiesteros toman su lugar justo en el
umbral de la puerta de la iglesia, viendo hacia el altar; de izquierda a derecha se coloca la parina tercera,
a su derecha la parina segunda; siguiendo a la parina primera; a su lado va la alférez mayor portando la
bandera, a su derecha la alférez segunda; luego va la alférez terceray al final la alférez punta. Los alawasim
primero vy segundo, portando sus bastones y acompanados por el tambulero, se colocan a la altura del altar,
al costado derecho del mismo. El maestro rezador toma su lugar frente al altar. (I/er anexo 6)

La ceremonia de bandera, es una reverencia a los santos con la bandera. (Testimonio maestro rezador,
Sebampo, Sonora. 2009.)

Durante la ceremonia de bandera los alawasim y el tambulero comienzan a caminar en circulo desde el altar
hasta donde se encuentran los fiesteros y de regreso, en el sentido contrario de las manecillas del reloj,
mientras que las fiesteras, una a una, hacen la ceremonia de bandera, accion que se repite hasta que todas
las fiesteras hayan ondeado la bandera. Mientras esto sucede el tambulero toca su tambor.

El tambulero en el ano 2009, acompano al grupo de fiesteras, al concluir la semana santa en el mes de abril.
El entro porque se fue el anterior tambulero, las fiesteras lo invitaron porque nadie queria tocar, solo que no
conoce muy bien los movimientos por lo que esta aprendiendo poco a poco. Ahora no trabaja, le dan dinero
como tambulero de lo que van juntando los domingos, de a 60 pesos, “es voluntad no se cobra.” (Testimonio
Tambulero, Esteban Valenzuela, Sebampo, Sonora, 2009.) S6lo que durante la fiesta no pudo apoyar como
tambulero por motivos de salud, por lo que tomo el puesto otro tambulero quien fue contratado el primer
dia de fiesta.

El tambulero o cobajlero, es un personaje importante en las celebraciones rituales mayos, ya que una
de las caracteristicas de quien asume dicho cargo es que conoce en su totalidad cada uno de los rituales
presentes en las celebraciones, ademas de que habla la lengua mayo. El tambulero acompana a los fiesteros
tocando su tambor en momentos importantes de las fiestas, y con él indica los ritmos de las procesiones
y ceremonias. Por sus servicios recibe un pago, el cual es fijado regularmente por los fiesteros. Dicho
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personaje forma parte de los oficios involucrados en la celebracion. “Asociado a ellos tenemos al cobajlero,
personaje imprescindible del ceremonial, quien golpeando su tambor abre y cierra las diferentes partes
del ritual. Su conocimiento de los pasos a seguir en cada procedimiento protocolar, sobre todo cuando los
fiesteros comienzan su ejercicio como actores en un nuevo ciclo, es fundamental y por ello le pagan los
fiesteros de acuerdo con sus posibilidades y con normas no escritas.” (Moctezuma y Lopez, 44.)

Asimismo, los habitantes de la comunidad, por lo general las mujeres, asisten a las novenas se sientan en
las sillas dispuestas dentro de la iglesia para escuchar los rezos y honrar a los santos.

La practica actual de la religion mayo esta bajo la vigilancia y organizacion de un maestro rezador quien,
de acuerdo con la tradicion, tiene una investidura especial. Este personaje en Sebampo, ademas de ser el
responsable de los preceptos religiosos, interactda con fiesteras y gente de la comunidad en las procesiones
y ceremonias desarrolladas a lo largo de la fiesta ademas de apoyarlas y acompanarlas antes, durante y
después de la fiesta patronal, como su amigo. (Ver anexo 7)

La eleccion del maestro rezador en Sebampo estuvo a cargo de las fiesteras en turno en el ano 2009; a él
lo conocieron en una ceremonia luctuosa, invitandolo como su rezador ya que les gusto la forma en que
hace los rezos. El maestro rezador no es parte de la cofradia de fiesteros sino que es un oficio y recibe un
pago econdmico cada vez que participa en las ceremonias religiosas. Su pago varia ya que cada domingo las
fiesteras recolectan una cuota de cincuenta pesos por cada una de ellas; con el dinero se compra la comida
del desayuno y con lo que sobra se cubre el pago de sus servicios.

Con el tiempo v la relacion entablada, los lazos afectivos fueron incrementandose entre las fiesteras vy el
maestro rezador, por ello procuran que cada vez que va a oficiar las novenas se sienta a gusto; los fiesteros,
por ejemplo, no estan obligados a dar de desayunar a los maestros rezadores; sin embargo, las fiesteras de
Sebampo lo hacen como una forma de agradecer su apoyo y para que siga siendo el rezador de la comunidad.

El maestro rezador precede las ceremonias religiosas con rezos y cantos en mayo, latin y espanol; también
participa en todo el ciclo festivo y en las ceremonias luctuosas de la comunidad. “Sus libros constituyen el
simbolo mas importante de su status; v los canticos y las 6rdenes que imparte son la parte mas destacada
de su actuacion.” (Crumrine, 1990: 177.) La imagen del maestro rezador es respetada por todos en la
comunidad. Las personas que toman el oficio de Rezador lo hacen por razones personales, estos personajes
no tienen tiempo definido en el cargo, a diferencia de los fiesteros.

En la comunidad de Sebampo, |a participacion en las cofradias es parte de la ense-nanza que han recibido
de sus padres, fungiendo asi como uno de los rasgos que han permitido conservar la tradicion. Asi, la familia
es un factor importante para cumplir las promesas ya que ademas de las aportaciones econdmicas, alientan
moralmente a las fiesteras y ayudan en la preparacion de todo lo necesario antes y durante una fiesta.

2.19. La cooperativa de la iglesia mayo

Las iglesias tradicionales fungen como el sitio donde los mayos se reconocen como parte de un
grupo, Figueroa dice que "Es por lo tanto el espacio en el que se concentran los usos, los valores y las
tradiciones mayo. Es por ello no sélo el espacio de su cultura sino también el de su identidad.” (Figueroa,
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1994: 362.) A diferencia de su participacion en la iglesia catélica, la cual se da sélo en ceremonias como el
bautizo, la primera comunion o el casamiento, dichas relaciones no representan problemas para los mayos
al participar en un espacio propiamente yori.

Asimismo, para la reproduccion de la tradicion, se conforma una cooperativa de la iglesia tradicional, misma
que trabaja en conjunto con los fiesteros durante el ciclo anual de celebraciones religiosas. Las personas
que la conforman son elegidas por los mayos de la comunidad en las reuniones que organizan para elegir
a sus autoridades.

El tiempo que duraran en la cooperativa es de tres anos; si los habitantes de la comunidad consideran que
el trabajo que realizaron en el puesto fue bueno, pueden reelegirlos para otro periodo. En caso de que la
comunidad decida retirarlos del cargo por pensar que no se desempenan satisfactoriamente, puede hacerlo
en cualquier momento.

Las funciones de la cooperativa son mantener en buen estado la iglesia, apovar a la cofradia de fiesteros,
adornar la iglesia y las imagenes de los santos antes de las fiestas, y organizar reuniones para informar
de los gastos. La cooperativa de la iglesia tradicional en Sebampo consta de: presidente, vicepresidente,
secretario, tesorero, tres vocales, y una secretaria de eventos. Todos ellos son mayos, hablantes de la
lengua y respetados por la comunidad.

Al presidente de la iglesia le corresponde abrirla para las actividades religiosas, administrar las limosnas,
asegurarse del orden dentro y fuera de la iglesia durante las celebraciones religiosas y ademas, es el
responsable de organizar a los habitantes de la comunidad para arreglar el solar de la iglesia antes de las
fiestas, construir las hornillas provisionales; también debe conseguir apoyos econémicos con la CDI, el DIF y
con los habitantes de la comunidad. Algunos actores sociales poseen poder de gestion y controlan recursos,
aunque lainsuficiencia de recursos econémicos y la incapacidad de gestionarlos adecuadamente dan lugar
a intervenciones externas.

Al presidente de la iglesia los Mayos también nombran a este personaje como “Cobanaro”, sin embargo la
gente de Sebampo no reconoce esta figura, ya que al preguntar por el Cobanaro de la iglesia contestaron
que hacia anos no tenian Cobanaro.

2.20. La cosmovision mayo; los danzantes de pascola y venado

En la logica de reproducir sus tradiciones, las iglesias mayo son espacios que se comparten con
distintos actores como los danzantes de pascola, venado vy sus respectivos masicos quienes interactGan
constantemente con los fiesteros en las celebraciones religiosas.

Los fiesteros y en general la gente de las comunidades mayo, esperan la presencia de los danzantes en
las fiestas tradicionales ya que la actitud del danzante de pascola es compleja; su conducta es de burla al
mofarse de la sexualidad, de la gente presente, de las autoridades y de las instituciones. Su comportamiento
es alegre y gracioso, sus dialogos involucran albures, ya que dichos personajes son los encargados de
alegrar las celebraciones; estas conductas solo se adoptan mientras portan el ajuar ya que cuando no lo
utilizan su actitud es seria.
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El comportamiento de los danzantes de pascola es permitido en el entorno festivo, ya que es parte de
la normatividad y de los simbolos propios del ritual. “Los paskolas estan facultados para decir y hacer y
los asistentes para reir, cosas que jamas llegarian a mencionar en la vida cotidiana. Su actuacion, en esas
ocasiones, no solo es ofensiva, sino grosera e insultante.” (Crumrine, 1990: 302.) La danza del pascola tiene
un caracter sexual, relacionado con la fertilidad de la tierra. Estos comportamientos son permisibles ya
que por medio de las representaciones simbalicas del ritual los sujetos reafirman las relaciones sociales y
religiosas.

La cosmovision mayo se ve reflejada en sus danzas vy en los valores de la cultura del pueblo, otorgandoles
una identidad, recordandoles lo que son y definiendo sus caracteristicas. Debido a esto es importante
recuperar su historia asi como los aspectos sociales y culturales actuales para comprender su realidad y
sus representaciones rituales en torno a un contexto paradigmatico dueno de maltiples manifestaciones
culturales.

Ademas, los danzantes de pascola, y venado vy los musicos, reciben vy despiden a los fiesteros invitados
en medio de procesiones en las que también participan fiesteros, tambulero, maestro rezador y gente de
la comunidad. Dichas procesiones involucran danzas desarrolladas con movimientos corporales que los
conectan con la naturaleza, con sus deidades y con los habitantes de la comunidad que los observa.

La coreografia de las danzas es un conjunto que involucra gestos, gritos, aullidos, y misica. La danza inicia
cuando el pascola golpea el suelo con la planta del pie izquierdo, luego golpea el suelo con el talon del pie
derecho, realizando movimientos rapidos v alter-nando los pies en cada ocasion. Mientras se danza, los
brazos se mantienen a los costados del cuerpo, con la cabeza agachada v el cuerpo inclinado ligeramente
hacia delante. Se realizan pequenos saltos cayendo con ambos pies; estando en el suelo hacen un ligero
movimiento arrastrando los pies hacia atras, en cada movimiento las rodillas son flexionadas. Cuando un
pascola va a finalizar su actuacion, brinca, al momento de caer inclina el cuerpo hacia adelante. (Ver anexo 8)

Al desarrollar la danza cada pascola imprime su propio estilo en cada movimiento y en la fuerza de cada
golpe con las plantas de los pies v los talones, asi como también en suimagen, ya que los danzantes buscan
ser originales y diferentes a sus companeros. Las mascaras que utilizan sélo las portan sobre sus rostros
con los sones del masico de tambor y flauta; en ese momento también utilizan una sonaja de madera con
cinco discos de cobre, la que sostienen con la mano derecha mientras la golpean ritmicamente sobre la
palma izquierda. (Ver anexo 9)

El pascola tiene doble cara, la del bien y el mal; cuando no porta su mascara la colo-can detras de la cabeza;
es cuando baila por el lado del bien. En la iglesia y frente a las imagenes no pueden danzan con la mascara
puesta. Al portar la mascara se asume el rol del chivo. Las mascaras representan la esencia del animal
del monte en una conexion con los humanos; asi, al portarlas representan al animal y sus virtudes, y al
quitarselas vuelven a ser humanos, en una logica de coexistencia con la sustancia del huya ania.

Los danzantes de pascola estan ligados a la naturaleza, manifestada tanto en sus ajuares como en sus
mascaras, las que suelen estar adornadas con figuras talladas de p3ajaros, iguanas, serpientes, coyotes,
lagartijas, etc. Las mascaras son uno de los vehiculos que los hacen ser seres fantasticos, animales o
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cualquier cosa que se identifique con la deidad, pues permiten una transformacion y borran la condicion
humana, adoptando la naturaleza y las cualidades atribuidas a una deidad especifica. (V/er anexo 10)

El vestuario del danzante de pascola consiste en pantalon y playera o camisa de manga larga hecha de
manta de color blanco; en la cintura portan una manta del mismo color conocida como zapeta, la cual llega
a las rodillas, quedando como un pantalén, misma que sujetan con un paliacate; en las piernas portan los
ténabarim, tiras con capullos de mariposas que en el interior tienen pequenas piedras para que hagan
ruido; los ténabarim son enredados debajo de las rodillas hasta los tobillos. Los ténabaris son capullos de
mariposa unidos por un hilo para formar largas tiras; dentro de los capullos se introducen piedras de rio
por lo que al momento de golpear el suelo se produce un sonido peculiar. Este instrumento no es exclusivo
de los pascolas vy venado, también es utilizado por los fariseos durante la Semana Santa. Los ténabaris
simbolizan a la vibora de cascabel.

Portan ademas un cinturdn de cuero con cascabeles, conocidos como koyolim, en el cuello atan un paliacate
de color rojo, y en un mechon de cabello llevan una flor de papel ya sea con los colores del santo o al gusto
de los fiesteros. Estos danzantes usan también una sonaja de madera con discos metalicos cuando no la
estan utilizando la colocan en la parte de atras de su cinturén. Finalmente, usan una mascara hecha de
raiz de alamo, con largas barbas y cejas de crin de caballo; la mascara tiene la peculiaridad de tener una
apariencia burlona y diabdlica, con grandes sonrisas y en algunas ocasiones con la lengua de fuera. En la
frente lleva una cruz tallada; alrededor de la mascara tiene también animales tallados en relieve, éstos
pueden ser variados al gusto del danzante. La mascara es de color negro, dada su relacion con la noche y
el mal.

Usan también un cinturon de cascabeles, hecho de cuero del que cuelgan cascabeles alternados por
tamanos: tres pequenos, uno grande, y asi sucesivamente. Los cascabeles simbolizan a los doce apdstoles.

La sonaja de los pascolas esta hecha de madera; es un instrumento de forma ovoide sostenido por un
mango. En el centro de la sonaja hay dos clavos de metal que sostienen dos o tres laminas circulares, que
producen el sonido del instrumento. Los cinco discos representan los cinco misterios. La mdsica ritual de
los instrumentos prehispanicos, es parte de la naturaleza y deja ver los limites entre el mundo social y el
mundo natural.

Al danzante de venado se le liga con Cristo, la pureza y lo sagrado. Inicia su representacion después de los
sones interpretados por los instrumentos de cuerdas (violin y arpa); danza con los sones que interpretan los
musicos de canta venado. Cuando se escuchan los sonidos del raspador y el tambor de agua, el danzante
comienza a agitar de manera circular, sus sonajas o bules, cuyo sonido simula la vibora de cascabel,
simbolizando el nerviosismo del animal. El danzante de venado golpea la tierra una y otra vez con ambos
pies al ritmo del son. Los ténabarim que porta en ambas piernas producen un sonido parecido a la lluvia. En
ocasiones suele tomar cerveza y fumar un cigarro, adaptaciones que se han producido a lo largo del tiempo.
Al terminar su actuacion cuelga nuevamente la cabeza de venado en un alambre suspendido del techo
del ramadon. “El venado ha presentado historicamente el simbolo de identidad cahita, por lo que siempre
ha estado presente en el pensamiento natural de los antepasados y entre los actuales yaquis y mayos.”
(Olmos, 1998: 79, 80.)

S8



ARENAS SOCIALES DE NEGOCIACION ETNICA.

El vestuario del danzante de venado es similar al de los pascola, aunque el primero lleva un cinturén con
pezufas de venado (en la actualidad éstas han sido sustituida por pezunas de cerdo), que simbolizan la
agilidad del animal; debajo llevan un faldén de manta sostenido por un paliacate rojo, los ténabarim que
simbolizan el oido del venado; en cabeza y cuello se atan un paliacate. Finalmente, porta sobre su cabeza,
una cabeza disecada de venado; las astas son adornadas con flores de papel, las que estan presentes en
todas las ceremonias religiosas, simbolizando la renovacion de la naturaleza en sus distintos ciclos. Los
pascola y venado realizan sus danzas descalzos, cuando no lo hacen, utilizan huaraches.

Las sonajas que porta el danzante de venado son hechas de bule; en su interior hay pequenas piedras o
semillas del mismo bule. Las sonajas tienen un mango de madera que las sostiene y el sonido se produce
al sacudir el instrumento. Las sonajas simbolizan las pisadas del venado.

Los danzantes de pascola y venado dicen haber recibido el don de su oficio por parte de Dios, el cual puede
ser heredado a sus hijos o en algunos casos ensenado por sus padres. (Testimonio, de fiesteras. Sonora,
Sebampo, 2009. Los mitos mayos hablan de que dichos dones son adquiridos por medio de suenos; es
importante el tiempo de los suenos ya que es por medio de éstos que se conciben de las formas miticas.
En la actualidad, son pocos los jovenes que se interesan por aprender el oficio, ya que prefieren hacer una
carrera universitaria, con becas para indigenas para después dedicarse a otra actividad. Cabe aclarar que
algunos jovenes todavia se interesan por aprender el oficio desde nifos, la mayoria impulsados por padres
que también se dedican a ese oficio. Es el caso de un pascola de nueve anos que participd en la fiesta de
San Rafael, su padre misico de violin, le ha ensenado el oficio de pascola, como en sumomento su padre le
enseno a él. Se tiene la creencia de que el venado se transforma en hombre durante las noches y les ensena
a los yaquis las artes de su danza asi como los secretos de la naturaleza, este hombre es el yooeta cuya
comunicacion se les revela a los iniciados durante el suefno.” (Olmos, 1998:79, 80).

2.21. La misica mayo en los rituales

Los masicos de pascola y venado generalmente son hombres mayores que contindan la tradicion;
visten a la usanza de Sonora y utilizan durante las fiestas un sombrero blanco con una flor de papel roja y/o
con flores amarillas. Con respecto a las flores que portan los oficios, Lombardo comenta que “Existe una
explicacion referida al uso de la flor en el pelo. Se dice que durante los afios que no se conocian los cigarros,
los mayos sembraban el macucho una especie de tabaco silvestre que no se desarrolla lo suficiente como
la planta del tabaco, v la flor que da la planta es de color amarillo, por lo que para soportar la jornada del
desvelo habria que fumar para espantar el suefio y mantenerse alertas tanto fiesteros como danzantes.”
(Lombardo, 1987: 19-20.) En la actualidad, la flor simboliza el respeto, ademas de servir como distintivo.

Los musicos que acompanan a los danzantes de pascola son dos violinistas y un arpero, quienes se sientan
en bancas que dan al norte, formando el primer altar; Melchor sefala que se forman cuatro altares: el
segundo altar se encuentra en frente del primero; el tercer altar queda al lado derecho del primero, en donde
se sienta, en un tapete, el misico de tambor y flauta. (Estos altares y misicos son los que acompanan a los
danzantes de pascola). El cuarto altar queda en el extremo izquierdo del ramadon, enfrente del tambulero
flautero, v se reserva para los cuatro canta-venados. La posicion de los oficios en el ramadon forma una
cruz. (Melchor, 1991: 25) El lugar que toman los mdsicos en las fiestas tradicionales esta relacionado con
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el mundo natural, mismo que da significado a cada uno de los rituales desarrollados a lo largo de la fiesta,
quedando marcada su vision de lo catdlico con elementos propios del pensamiento prehispanico.

El ser oficio requiere, ademas de habilidades dancisticas y musicales, de una fortaleza fisica considerable ya
que estan activos durante todo el dia y la noche, soportando frio y calor.

En los rituales mayos la masica esta relacionada con los elementos naturales, el amanecer, el medio dia,
la tarde y la noche. Para homenajear a las divinidades y al entorno natural, las letras de los sones hablan
de los animales del monte y de las plantas; muchos de los nombres de dichos sones son desconocidos
ya que han sido aprendidos de generacion en generacion. La musica es de caracter ritual, empleada a lo
largo de la celebracion del santo patrono e interpretada con una carga cultural y social. “La musica guarda
particularidades y especificidades debido al proceso de significacion que se da en los contextos sociales en
que se ubican sus portadores.” (Cruz, 2009: 52.) En las comunidades mayos la misica en contextos rituales
es un factor importante para la continuidad cultural ya que cada uno de los sonidos es poseedor de un
significado, como refiere Victor Acevedo Martinez:

Tal vez refieran la evocacion del sonido de algin animal mitico, o bien a un elemento de
comunicacion con lo sagrado, vehiculo de oraciones o la clave para anunciar un momento ritual
liminal; elementos que seria posible referir si solo se conociera a profundidad la cul-tura en
que se generan y los codigos sonoros de ésta, pues como en otros casos, la mu-sica no es un
elemento con significados universales, sino que para cada sociedad tiene su propio sentido,
nacido precisamente del contexto en que estd inserto. (Acevedo, 2005.,)

Asi, la misica interpretada en el ritual mayo transmite significaciones por medio de los sonidos, las que
pueden ser interpretadas por una colectividad que comparte dicha cultura y expresion social.

En un escenario conformado por los conquistadores, los misioneros v los originarios, se comenzo a fusionar
la musica religiosa ceremonial y profana de los indigenas con lo extranjero; asi se origind la variada masica
regional del México actual: comenzaron a crearse los sones interpretados en las festividades religiosas con
base en las melodias barrocas y autoctonas.

Tradicionalmente, las fiestas comienzan con el Son del Canario “Compuesto por elementos étnicos que
explican el origen del primer hombre mayo v la fecundacion, que hace posible poblar las tierras del rio.
Es el pascola mayor, ayudado por el alawasim mayor, el primer hombre sobre |a tierra que logra fecundar
a una mujer, representada esta por el arpa. Por Gltimo, cuando ya el pascola mayor ensefd el don de la
fecundacion a los otros pascolas, aparece el venado que cuidara y alimentara a la tribu. " (Melchor, 1991:
56-57.) La misica mayo, como también la de otras comunidades indigenas de México, reproduce sus notas
a partir de un entramado de significaciones prehispanicas que dan forma vy sentido a las danzas ejecutadas
en las celebraciones. (Ver anexo 11)

Los instrumentos de los canta venado consisten en un raspador con surcos horizontales, el cual se frota
con una vara de unos 60 mm. El primero se coloca sobre una weja que es como una caja de resonancia de
unos 150 mm de diametro; el sonido se produce por el frotamiento de la vara sobre los surcos del raspador.
(Ver anexo 12)
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La flauta de carrizo es como una flauta comercial, sélo que tiene dos orificios arriba y uno mas en la parte
de abajo. El msico de flauta es conocido como tamborilero pues toca al mismo tiempo el tambor de doble
parche cahita, constituido por dos parches de cuero de chivo unidos por tiras del mismo material. Dicho
personaje acompana a los danzantes de pascola.

El tambor de agua consta de una weja que se coloca sobre el agua contenida en una palangana u otro
recipiente semejante. De un extremo de la weja sale un hilo de algodon que es sujetado por el ejecutante.

Una vez que la weja esta en el agua se le percute y el hueco que se crea entre lajicaray el agua es lo que le
da la sonoridad a este instrumento.

La forma de vestir de las fiesteras, los musicos, los danzantes, la arquitectura de la iglesia tradicional, el
ramadon, las cocinas, la comunidad; los juegos sexuales de los pascolas, sus danzas, la musica, la comida,
los gestos, las bromas, las novenas y los actos rituales, son parte de una estructura que ofrece informacion
de la cultura mayo en mensajes visuales, sonoros v tactiles propios de un contexto cultural compartido o
no. Dichos elementos, en conjunto, hacen posible interpretar la informacion cultural del contexto festivo.

2.22. La accion en los espacios rituales

Los personajes involucrados en las celebraciones rituales interactdan en distintos lugares de la
comunidad, los que son, mas que espacios geograficos, parte fundamental para el desarrollo, construccion
y transmision de sus practicas culturales, ya que la fiesta se hace en términos de los simbolos mayos v
sus espacios, sin importar lo demas; por ejemplo, hay actividades simultaneas dentro del ramadén con las
danzas, actividades en las cocinas y el baile en la cancha.

Es importante mencionar que la fiesta de San Rafael Arcangel, asi como todas las fiestas tradicionales
mayo, se desarrollan en distintos espacios en los que se llevan a cabo complejos rituales. En primer lugar
esta laiglesia tradicional y sus alrededores; en segundo lugar, el ramadon de los danzantes y las cocinas de
las fiesteras.

La iglesia tradicional es el santuario donde se encuentran los simbolos de la religiosidad catélica, mismos
que son compartidos con otros fiesteros y gente de la comunidad durante las novenas de los domingos, la
descuelga, la coronacion, la entrega de los rosarios a los ahijados y las actividades litargicas.

Laiglesia tradicional de la comunidad de Sebampo es una construccion de cemento, pintada de azul cielo; la
puerta principal es de unos diez metros de ancho por tres de altura, de metal pintado de color negro que se
abre en dos partes de afuera hacia dentro. En la azotea de la iglesia, justo arriba de la puerta, hay una cruz
de color blanco hecha de madera; viendo la iglesia desde el lado izquierdo se encuentra una campana de
metal de la que cuelga un lazo para hacerla sonar cada vez que va a iniciar alguna novena o una procesion
litdrgica.

En el costado izquierdo de laiglesia hay un portico con tres columnas; en esta parte esta colocada una banca
de metal pegada al muro de la iglesia, ya que es el lugar donde por lo general la gente espera mientras dan
inicio las novenas. También es alli donde se juntan las fiesteras vy las personas de la comunidad, para hablar
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sobre algln asunto correspondiente a la organizacion de las fiestas. Al final del portico hay una puerta que
da a la sacristia, donde se guardan bajo llave algunos instrumentos para las novenas, asi como también
imagenes de santos y virgenes.

La iglesia cuenta ademas con dos puertas laterales de metal de unos tres metros de ancho, una enfrente
de la otra. Dentro de la iglesia se encuentra la imagen de San Rafael Arcangel colocada sobre un altar de
cemento de unos dos metros y medio de largo y un metro de ancho, cubierto por un mantel blanco que
cuelga hasta el piso. En el altar, rodeando la imagen, hay arreglos florales de papeles de color rojo, blanco,
amarillo y rosa.

La imagen de San Rafael Arcangel aparece en un cuadro de unos sesenta centime-tros de largo por unos
cuarenta de ancho, con un marco dorado; el cuadro esta en una caja de madera de color verde fuerte
conocida como corona vy adornada por flores de papel de diferentes colores (amarillas, moradas, rosas,
azules, rojas, blancas y naranjas), la parte superior de la corona simula una corona adornada también por
flores y cubierta por un velo transparente. (Ver anexo 13)

Detras de la imagen hay tres cortinas de tela brillante, una blanca justo detras de San Rafael Arcangel y
dos mas, azules, a los costados de la misma; las cortinas de color tienen en la parte mas alta una paloma
de papel blanco.

Mientras no se utiliza la bandera de los fiesteros, ésta permanece dentro de la iglesia, recargada en la parte
de enfrente del altar. La bandera en el altar se confunde con el largo mantel, como si fuera parte del mismo,
ya que también es blanca, s6lo que su contorno esta definido por un liston amarrillo; al centro lleva bordada
una cruz roja rodeada por diez estrellas rosas bordadas sobre la tela. Ya que la bandera es caracteristica de
las cofradias de fiesteros, su color concuerda con el habito de los santos; ademas, cada bandera tiene en el
centro una cruz.

El interior de la iglesia es de color azul cielo; por lo general, el color se elige al gusto de las personas de la
cooperativa de laiglesia. Hay algunas bancas de madera y las paredes estan deterioradas por el tiempoy la
humedad; de ellas cuelgan las doce cruces del Viacrucis de Jesdcristo.

En medio de la construccion hay cuatro columnas que sostienen la estructura, formando un cuadrado. El
piso es de cemento casi siempre lleno de polvo, donde quedan plasmadas las huellas de una tradicion.

A unos quince metros al frente de la iglesia se encuentra colocada una cruz de cemento en una base del
mismo material: éste elemento es importante en la vida religiosa mayo, debido a que ésta se rige por la fe
catélica; las cruces colocadas frente a la iglesia y al ramadon de los pascolas tienen un significado dentro
del ritual catdlico y tradicional que da forma a su identidad. Es llamada la cruz mayor.

Cada vez que las fiesteras llegan o se van de la iglesia, lo primero que hacen es persignarse frente y detras
de la cruz colocada frente a la iglesia; otras personas de la comunidad, principalmente mujeres mayores,
también lo hacen.

La cruz como elemento ceremonial aparece también frente a las casas mayo, practica que se ha ido
perdiendo; regularmente, la cruz es colocada durante la Semana Santa, a diferencia de la cruz frente a la
iglesia que siempre esta presente.
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Ya en laiglesia, cada fiestera entra en silencio dirigiéndose al altar de San Rafael y a las mesas donde estan
las imagenes de santos y virgenes, para persignarse.

En el solar hay una pequena cocina ubicada en el costado izquierdo, a unos veinte metros de la iglesia,
construida de ladrillo blanco con piso de tierra, techo de lamina y una puerta blanca oxidada; la cocina esta
bajo la sombra de un arbol muy grande de mezquite y cuenta con una hornilla de adobe. También hay un
techo de ramas detenido por horcones, donde se dispone una mesa de madera de unos seis metros de
largo. (Ver anexo 14)

La cocina de la iglesia es el lugar donde se comparte la comida y se entablan largas platicas sobre la vida
diaria, el trabajo en el campo, los hijos v, principalmente, sobre las actividades necesarias para la realizacion
de las fiestas tradicionales. En esas charlas estan presentes en ocasiones los esposos o algin otro familiar
de las fiesteras, asi como los vecinos del pueblo, quienes opinan sobre alguna problematica o apoyan con
lo necesario cuando se requiere construir las hornillas, limpiar el solar de la iglesia, etc. La cocina durante la
semana santa, es utilizada por los fariseos como cuartel o lugar de descanso.

Endichacocinaseinvitaadesayunaral maestro rezador antes de las novenas. Generalmente le ofrecen; pan,
café, frijoles, queso, caldo de calabazas, repolloy, en algunas ocasiones, carne de res o pollo, dependiendo de
la cantidad de dinero que las fiesteras lograron juntar. En varias platicas con las fiesteras, éstas expresaron
que les gusta la manera en que hace las novenas, ademas de que toma con responsabilidad su oficio;
llegando temprano v asistiendo cada vez que se le requiere, como en los rezos de los velorios y veladas
realizadas en casas particulares para algin santo, ademas de los consejos que les da cuando tienen algin
problema o necesitan de su apoyo.

Al este del solar de la iglesia esta el ramadon, que es un sitio sagrado donde se desarrollan las fiestas
tradicionales mayo; el aspecto del ramadon ha ido cambiando con el paso del tiempo, en especial por el
material que ahora se utiliza para su construccion. Tradicionalmente, el ramadon se construia con horcones
de mezquite que daban forma a una estructura cuadrada cercada por ramas secas, el techo era de ramas,
mismas que proporcionaban sombra, el piso era de tierra emparejada libre de piedras para realizar las
danzas. El ramadon es el lugar donde se desarrollan las danzas de pascola y venado; también es el sitio
donde se da inicio y fin a la fiesta. (Ver anexo 15)

En la comunidad de Sebampo el ramadon esta construido de otros materiales; por ejemplo; los horcones
de mezquite han sido sustituidos por columnas de cemento, la cerca ahora es una malla ciclénica y el techo
es de laminas; el piso de tierra es el Unico que se ha conservado como tradicionalmente era. Durante mi
trabajo de campo en comunidades mayo vi ramadones construidos de cemento, como también con los
horcones de mezquite.

El cambio en los materiales para el ramadon se debe a que ahora, con la introduccion de nuevos materiales,
no es necesario construir uno nuevo cada vez que se hace una fiesta, como se hacia con los materiales
tradicionales. Esto ocasiond, con el paso de los anos, la escasez de madera por la sobre explotacion del
recurso; es el caso de la comunidad de Moroncarit, Sonora, donde se le prohibe a la gente cortar los arboles,
con lo que los fiesteros cortan los arboles en otras partes donde atn no hay prohibicion; dicha situacion es
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motivo de preocupacion para algunos fiesteros, ya que creen que también puede perderse la tradicion de
las cocinas. (Testimonio, fiestera de Moroncarit, Sonora. 2012.)

En la comunidad de Sebampo los recursos para la construccion del ramadon se obtuvieron por apoyos
economicos de la CDI, y lamano de obra fue por parte de las personas de la comunidad. Dichas adaptaciones
no han sido inconveniente para continuar con la tradicion, ya que las mismas personas de la comunidad ven
que dichos materiales son mas duraderos y ademas permiten realizar de la misma forma sus actividades
rituales.

Estas son adaptaciones recurrentes a lo largo del ritual que la gente ha adoptado debido a que les permiten
resolver una necesidad practica, en ocasiones a bajo costo. Dichas adaptaciones son inevitables dentro
del contexto de la sociedad mexicana con una légica de un mundo moderno, por lo cual se hace uso de
tecnologias actuales para concretar intereses tanto compartidos como particulares.

Estas adaptaciones no han provocado grandes cambios en el sistema de creencias, valores y normas de los
mayos, ya que estas las han asimilado a sus necesidades. Las comunidades mayo viven en una interaccion
constante con otras culturas, como en el caso de los no indigenas, con quienes han convivido y compartido
territorio desde la llegada de los jesuitas en el siglo XVI. Por lo tanto, se da la participacion de personas,
con diferentes rasgos culturales, asi como con diferentes elementos técnicos y materiales, lo que conduce
a relaciones y negociaciones entre los distintos actores sociales presentes en la celebracion de la fiesta de
San Rafael Arcangel.

2.23. La ramada de los fiesteros

Antes de que comiencen las fiestas tradicionales, familiares y amigos de las fiesteras construyen las
cocinas o las tradicionales ramadas de los fiesteros, las cuales estan sostenidas con troncos de mezquite;
los techos y paredes son hechos con ramas de alamo; cada cocina mide aproximadamente dos metros de
ancho por tres metros de largo, y se adornan con papeles picados de diversos colores. Moctezuma y Lopez
dicen sobre las cocinas de los fiesteros que “La importancia de la enramada no radica sélo en la fresca
sombra que brinda, sino en que es un espacio acogedor donde se recibe a los visitantes, al mismo tiempo
que resulta la cocina, cuyas hornillas se elaboran con lodo cocido.” (Moctezuma y Lopez, 32.) (Ver anexo 16)

Dentro de las cocinas de las fiesteras se encuentra regularmente un catre en el cual, en momentos, las
fiesteras descansan mientras son sustituidas por sus familiares. Al momento en el que una fiestera le
entrega su rosario a un miembro de su familia, éste adquiere el cargo de fiestero, asi como el compromiso
de la cocina para atender a los invitados v oficios.

La enramada también es el lugar en el que se guarda la comida y todos los insumos para la fiesta; afuera de
las cocinas se colocan mesas de madera o plastico y sillas del mismo material. Cada cocina cuenta con una
hornilla de barro donde se prepara el cocido, el atole, el café vy las tortillas de harina, alimentos compartidos
entre los fiesteros visitantes y oficios que participan en la fiesta del santo patrono de la comunidad, como
también entre todos los visitantes, pudiendo éstos ser mayos o yoris.
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Afuera de cada cocina hay grandes botes y cubetas de plastico con agua fresca, de la cual pueden tomar las
personas con un vaso colocado en la tapa del mismo contenedor. Tradicionalmente se colocaba un tronco
de mezquite en forma de tripode con un cantaro de barro que contenia agua fresca y un vaso del mismo
material, elemento que no estuvo presente en las cocinas de las fiesteras de Sebampo, este elemento si
estuvo presente durante mi trabajo de campo tanto en Sebampo como en otras comunidades, en casas
mayo, asi como en las cocinas de la fiesta patronal de Guayparin Bajio en agosto del 2009.

Las cocinas de los fiesteros durante las fiestas son ademas el sitio donde se entablan charlas y bromas
por parte de los pascolas, por lo que es frecuente que se escuchen grandes carcajadas de los presentes.
También estan presentes los ninos y ninas juegan, gritan y rien en los alrededores de las cocinas.

Un aspecto importante de las cocinas es que estas son los espacios donde se consolidan las redes sociales
con vecinos, familiares y mayos, tanto de Sonora como de Sinaloa y principalmente con los ahijados de los
fiesteros, reafirmando las redes sociales a partir del ritual del hisuma vy el rescate. Las cocinas son el lugar
propicio para la socializacion con los invitados durante las comidas.

Dentro del espacio sagrado de la iglesia, las cocinas de los fiesteros son mas que un espacio geografico ya
que es parte fundamental para el desarrollo, construccion y transmision de sus practicas culturales a las
nuevas generaciones.

Sin lugar a dudas la historia del mundo mayo es extensa y compleja; sin embargo, para los fines de esta
investigacion describo en este capitulo algunos momentos especificos, con el fin de exponer tres etapas
que considero fundamentales para poder dar cuenta de un fendmeno de la realidad desde las ciencias
sociales, con base en un trabajo de observacion participante e investigacion bibliografica.

Por ello, este capitulo presenta una descripcion detallada de tres momentos particulares de la investigacion
asi como de los elementos que determinaron la religiosidad actual mayo, para proceder después a la
interpretacion sociologica del fenémeno descrito.
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CAPITULO Il






3.1. Etnografia de la fiesta de San Rafael Arcangel

Este capitulo se desprende del trabajo etnografico, el propdsito de esta etnografia es mostrar vy
dar a conocer las formas de expresion ritual mayo desarrollado durante el 2009 en la comunidad mayo
de Sebampo. Analizando las negociaciones entre los actores sociales que realizan este ceremonial en un
periodo de tres dias de fiesta, la cual da inicio la noche del 22 de octubre y concluye al atardecer del dia 24
del mismo mes.

En la actualidad, la fiesta tradicional es una refuncionalizacion de practicas prehispanicas y coloniales
integradas estructuralmentealasformasyreglas del contexto socialactual,comounaformadereivindicacion
étnica. El interés principal de este capitulo radica en dar a conocer las particularidades de la tradicion y las
costumbres de una region especifica de México, elementos que claramente diferencian a esta comunidad
de la pluralidad cultural existente en nuestro pais, estos rasgos muestran las caracteristicas exclusivas de
los mayos de Sebampo, a pesar de las diferencias que supone su contexto social.

Dichas practicas, creencias y rituales son distintivos de la comunidad mayo, asi como de otras comunidades
vecinas de mayos y yaquis. Es importante destacar que los procesos de modernizacion han ocasionado
adaptaciones reflejadas en la ritualidad asi como en otros aspectos de la vida cotidiana; el interés principal
de este analisis es la vida ritual escenificada en una fiesta patronal, la cual rige algunas de las relaciones
sociales, entre los mayos, aunque no se dejan de lado necesariamente a los no mayos o yoris. Con ello se
presentan competencias politicas, religiosas, econémicas y sociales, ya que los espacios rituales como son
la iglesia, el ramadon y las cocinas de las fiesteras, representan espacios de convivencia y de encuentros
interétnicos.

Presentar a partir de lo anterior se busca dar cuenta de un proceso social complejo donde se aprecian
conflictos, ajustes, adaptaciones y negociaciones, ante intervenciones externas que provocan unaalteracion
socio cultural.

Este capitulo es una descripcion de la arena social mayo en la comunidad de Sebampo; mientras va
transcurriendo la celebracion se aprecian los elementos de la matriz cultural mayo, marcada por principios
filosoficos de origen prehispanico, asi como por elementos tomados del catolicismo. A partir de la
investigacion y observacion de la fiesta, podemos saber como configurd su historia el mundo mayo a partir
de caracteristicas que se ven reflejadas en la actualidad. La religiosidad mayo es creada por expresiones
culturales relacionadas con manifestaciones propias de la sociedad moderna, de las cuales echan mano
para continuar con sus manifestaciones culturales y rituales.
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La vida ceremonial de la comunidad mayo de Sebampo es un elemento catalizador de las significaciones
de la estructura social; asi, la comunidad se concibe como tradicional con una identidad étnica, ademas de
interactuar con elementos de la modernidad integrados a la tradicion; sin embargo éstos no son un factor
que impida o cambie de manera drastica la produccion cultural, ya que a pesar de las adaptaciones, su
identidad recae en el como se perciben ellos y en el cdmo los perciben los demas.

La confrontacion de la cultura vy la tradicion con la modernidad ha sido un fenémeno social presente en
este siglo en nuestra sociedad. “Todas las practicas y confrontaciones culturales, y los medios materiales,
refuerzan la etnicidad y promueven la adaptacion de la poblacion étnica al mundo actual” (Adams, 2005.)

El proceso social de la fiesta se entiende a partir del establecimiento de negociaciones y adaptaciones
apoyadas en el sistema de creencias referente a la normatividad de la vida social y ritual mayo, lo cual
requiere de la organizacion de un grupo regido por principios y normas derivadas de su bagaje cultural, asi
como también de sus propios intereses e interpretaciones rituales. Por ello es posible contemplar el ritual
desde distintos campos significantes y elementos como son las creencias, los mitos, los sentimientos v
los propositos e intereses, estos dos Gltimos exclusivos de cada actor social. Tales son las motivaciones
que tienen los mayos para seguir haciendo sus fiestas tradicionales, las que justifican la practica ritual y la
actitud de la comunidad ante si mismos vy ante los demas.

La fiesta patronal en Sebampo muestra al mundo mayo actual sustentado por su historia prehispanica, de
la que se hereda el territorio, la lengua y la cosmovision anclada en los animales y la naturaleza, asi como
en los elementos de la ritualidad simbdlica representada en los danzantes de pascola y venado, simbolos
prehispanicos que explican conductas sociales, ademas de la herencia proveniente de la Colonia, a saber:
la iglesia, las fiestas a los santos, la cosmovision catélica y los cargos para las actividades de la iglesia.
Elementos conjugados desde una vision actual ya que la historia es la manera en que se contempla la vida
a través del tiempo: elementos integrados a un sistema de valores que consta de cosmouvision, creencias
religiosas y parentescos rituales.

Una fiesta tradicional puede ser vista como un medio a través del cual es posible la expresion cultural
de la comunidad mayo, asi como también de cualquier otra comunidad indigena de nuestro pais, pues al
estar inserta en esta sociedad con un proyecto de gobierno homogeneizador que no permite percibir a las
sociedades reales, propicia formas de intervencion externas que provocan cambios en las comunidades, en
los actores sociales, en las tradiciones y en las formas de percibir y vivir sus tradiciones. Esto atenda las
distintas percepciones al mezclarse diversos elementos socio-culturales en el escenario ritual.

El ritual mayo representado en la fiesta patronal, asi como los simbolos del mismo el uso de su lengua, la
percepcion del territorio, la mdsica, los valores, las relaciones sociales; son elementos significativos por
medio de los cuales los mayos construyen su identidad frente a la sociedad yori, reivindicando su forma
de vida. La vida ceremonial es el elemento catalizador sobre las significaciones y la estructura social; asi, la
comunidad se concibe con una identidad étnica.

En este sentido, el pensamiento yoreme se hace presente en la fiesta reordenando el tiempo social y
cosmoldgico de la sociedad: Con referencia al huya ania manifestado en el ritual, Moctezuma y Olavarria
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comentan que “Su relacion determina lo cultural frente a lo natural, al mismo tiempo que establece los
espacios en los cuales cada uno tiene sus dominios.” (Moctezuma, Olavarria, Lopez, 2003: 134-135.) En la
actualidad la ritualidad y el uso de su lengua funcionan como el sostén de la tradicion, ademas de que la
supervivenciade las instituciones religiosas tradicionales se debe a las celebraciones, que son el mecanismo
de solidaridad entre las comunidades tradicionales y el medio natural por el cual se reavivan los saberes
tradicionales y las creencias religiosas, dentro de un espacio y tiempo sagrados.

La identidad étnica de la comunidad de Sebampo se ha ido conformado con base en sus manifestaciones
culturales y rituales, por lo que los cambios sufridos en su cultura a lo largo de la historia no son en la
actualidad elementos que determinen su identidad, debido a que dichos cambios van mas enfocados al
contexto global y moderno que al contexto espiritual. Asi refuerzan su identidad social a través de sus
practicas rituales y al constante uso de su lengua en dicho contexto, aunque tal situacion pudiera cambiar
debido a las problematicas de la vida ritual por la intervencion de agentes politicos. Por esto es importante
tomar en cuenta las relaciones de poder dentro de la arena social y como éstas modifican la conducta de la
comunidad, v de los principales actores sociales en la vida ritual.

La celebracion de la fiesta de San Rafael Arcangel pone en juego elementos rituales compartidos al
interior de la comunidad; la fe en el santo patrono es la razdn de mayor peso para soportar las dificultades
y el trabajo que implica la realizacion de |a fiesta tradicional; ademas de las redes sociales conformadas por
las familias de las fiesteras, existen las redes conformadas con la propia comunidad. Durante los dias de
fiesta la gente, luego de cumplir con sus actividades laborales, acompana a las fiesteras en las novenas v,
el dia de la fiesta, se hacen presentes apoyando con los preparativos, y llevando veladoras y flores al santo.

Hacer una promesa implica llevar a cabo una serie de actividades que representan un gasto para la familia,
asi como también de gran cantidad de tiempo, por lo cual mucha gente se abstienen de participar en la
cofradia de fiesteros, en gran medida por el gasto, ya que los habitantes de la comunidad viven al dia,
aunque hay ocasiones en que al final de la fiesta van a las cocinas de los fiesteros, durante el rescate, para
recibir un poco de comida y asi, al siguiente afo, apoyar con lo doble de lo que recibieron. Esto ha permitido
la conservacion de las practicas y de su identidad. Cabe aclarar que tanto mayos como yoris participan de
estas formas.

3.2. Etnografia de las actividades previas a la celebracion.

Antes de mostrar la etnografia de la fiesta es importante describir cada una de las actividades de los
actores sociales, previas a la fiesta religiosa.

Los mayos le llaman fiesta cuando estan presentes las danzas de pascola y venado, en un sentido de
adoracion a los seres con capacidades humanas y sobrehumanas. “La fiesta o pahko es en definitiva un
evento de caracter sagrado y, no obstante su diversidad, pueden identificarse en todas ellas tres elementos
constantes: la vispera, la misa y el conti” (Olavarria, 2003: 106.) La vispera se realiza un dia antes de
conmemorar al santo patrono; durante ésta se hace una novenay se lleva a cabo la ceremonia de la bandera,
asi como los rezos que oficia el maestro rezador.
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Las misas o novenas corresponden a los rezos del rosario; ésta accion religiosa, previa a las celebraciones de
los santos patrones, se realiza durante nueve dias, iniciando el dia denominado de |la descuelga v finalizando
un dia antes de conmemorar al santo patron. La descuelga es una ceremonia en la cual se presenta la
imagen del santo a la comunidad, y se realiza cuando la alférez mayor v el presidente de la iglesia bajan
del altar la imagen del santo para exhibirla a los cuatro puntos cardinales, subiéndola y bajandola por tres
veces en cada punto, mientras el maestro reza el rosario, momento en el que se escuchan detonaciones de
cohetes que anuncian la ceremonia; la accion de bajar la imagen simboliza el descenso del santo del cielo a
la tierra ante el pueblo, para ser coronada y adorada. En este ritual asisten las fiesteras quienes realizan la
ceremonia de bandera; también los habitantes de la comunidad se hacen presentes.

En la descuelga, la imagen del santo se coloca sobre un mantel blanco para ser bendecida junto con un
Cristo, velas, listones para los rosarios de los nuevos fiesteros ademas de la nueva bandera listones para
los bastones y semillas como; garbanzo, arroz, frijol, y lentejas; dichos elementos son bendecidos por el
maestro rezador; también los habitantes de la comunidad colocan semillas para garantizar la abundancia
en sus hogares. El maestro rezador, al bendecir los elementos vinculados con el ciclo agricola y con el
mundo natural, garantiza el ciclo de la vida.

La coronacion es otra ceremonia previa al dia del santo patrono, y consiste en adornar la imagen de San
Rafael Arcangel con un nuevo recuadro que simboliza la corona; dicha actividad les corresponde a los
padrinos de coronacion, quienes un ano antes hicieron la promesa al santo. Para la coronacion, la imagen
se coloca sobre un tapete de palma, donde los padrinos y sus familiares colocan la nueva corona. La corona
también es presentada en la cruz mayor al subirla y bajarla en tres ocasiones, primero frente a la cruz y
después detras de ésta. Al regresar a la iglesia, en el umbral de la puerta nuevamente es subida y bajada
en tres ocasiones al igual que cuando se encuentra frente al altar; después de dicha accion, la corona es
bendecida.

Cuando la imagen se encuentra en la iglesia se coloca sobre un mantel blanco y los habitantes de la
comunidad pasan uno por uno para acariciar la imagen con un panuelo blanco y persignarse.

Otra de las actividades realizadas a lo largo de la fiesta es la procesion conti, que significa “ir alrededor de”
o0 “salir a caminar”. El conti inicia cuando ingresan a la iglesia los pascolas, venado y tambulero. (Testimonio
maestro rezador, Sebampo, Sonora, 2009.) Simbolizaba la peticion de lluvias, ademas de corresponder a
las apariciones regulares del sol y la luna. El conti inicia desde el interior de la iglesia; las fiesteras mayores
toman la imagen del santo para salir en procesion, seguidos por los danzantes de pascola y venado,
tambulero y maestro rezador. Al salir de la iglesia avanzan en sentido anti-horario alrededor de la iglesia;
mientras los masicos entonan sones los danzantes quienes danzan vy, en determinados momentos,
detienen la marcha frente a la imagen del santo, dando tres pasos hacia atras y tres mas hacia adelante,
para enseguida continuar con la procesion hasta la cruz mayor donde se vuelve a danzar y se realiza la
ceremonia de bandera frente a la imagen; de ahi, la procesion continua hasta la cruz de descanso, ubicada
frente al ramadon, realizandose nuevamente la danza vy la ceremonia de bandera. En este sentido la cruz
representa para los yoreme la concepcion territorial, simboliza el centro de su concepcién del mundo.
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Cuando el conti se realiza frente a las cruces se detonan cohetes. Después, se regresa a la cruz mayor y
de ahi la imagen es llevada a la iglesia donde se realiza nuevamente la ceremonia de bandera. Desde la
percepcion catdlica los conti representan el via crucis de Jesucristo.

El jinanki es otra procesion efectuada en las fiestas, parecida a los contis, s6lo que la primera se realiza
a la media noche, mientras que el conti se desarrolla en el dia; ésta involucra también a los danzantes vy
fiesteras, y se desarrolla de la misma forma que como los conti, s6lo que no se da vuelta alrededor de la
iglesia. Los contis, el jinanki, el encuentro de los fiesteros, entre otras ceremonias, se realizan en el solar de
la iglesia tradicional que alberga los simbolos de su religiosidad, aqui donde se llevan a cabo las novenas,
la descuelga, la coronacion, la entrega de los rosarios a los ahijados y en general todas las actividades
litargicas.

El alba también es una procesion presente en las fiestas tradicionales, y se realiza por las mananas frente

ala cruz de descanso, donde los danzantes y misicos agradecen por el nuevo dia; también se disculpan por
el lenguaje v actitudes durante la noche dentro del ramadon. En dicha actividad el maestro rezador cumple
con los rezos y se lleva a cabo la ceremonia de bandera; mientras se realiza el alba, la campana de laiglesia
repica y se detonan cohetes.

La visita al Calvario es una ceremonia realizada por las fiesteras acompanadas por los danzantes y misicos;
salen en procesion conti hacia la salida de la comunidad conocida como La verona, donde hay una cruz en la
que las fiesteras dejan la bandera y los bastones de los alawasim del ano pasado. Ahi, el maestro rezador
hace los rezos, mientras que los danzantes los esperan a la mitad del camino, donde danzan tres sones.
Al término de los rezos, las fiesteras se encuentran con los danzantes para luego continuar con el conti de
regreso a la iglesia. (Ver anexo 17)

3.3. Primer dia de la celebracion de San Rafael Arcangel

Las actividades en el campo ritual mayo implican una serie de diligencias religiosas que permiten
vislumbrar a la comunidad de Sebampo como una comunidad llena de simbolos religiosos; asi, los integrante
de la cofradia de fiesteros portan sus rosarios a lo largo de la celebracion como simbolo de su tradicion y
de su cargo. Durante el primer dia de |a fiesta se celebra la pendltima novena para lo cual se acondiciona el
solar de la iglesia limpiandolo y adornandolo con papeles picados de colores rosa, azul, naranja, amarillo,
rojo y morado. Se alistan todos los preparativos como las sillas, las mesas, la comida, etc., y se construyen
las cocinas vy las hornillas.

La manana del 22 de octubre inicia con la construccion de las cocinas de las fiesteras; los hombres de la
comunidad, algunos de ellos esposos de las fiesteras, ademas de otros amigos y familiares, construyen las
cocinas con ramas y horcones: hombres de piel morena, complexion gruesa, vestidos con pantalones de
mezclilla, botas, sombreros y gorras para cubrirse un poco del inclemente sol.

Un grupo de cuatro hombres coloca las ramas de pino para el techo, detenidas por una estructura rectangular
de palos y horcones, que cubren con ramas para hacer las paredes, mientras otro hombre parte con un
hacha los horcones.
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En otras cocinas solo se ve la estructura de palos, mientras la gente acarrea las ramas y palos en carretillas,
observadas por las fiesteras: que esperan para dar inicio a la novena.

Del otro, lado justo a un costado de la iglesia, los hombres que conforman la cooperativa de la iglesia
construyen una hornilla para los fiesteros invitados; la hornilla es de bloques de cemento que forman un
cuadrado de metro y medio de perimetro; dentro del cuadrado se coloca tierra bien comprimida y, encima,
ladrillos rojos.

Mientras tanto, en laiglesia se adorna el altar principal correspondiente a San Rafael Arcangel; detras de la
imagen se coloca una cortina de color blanco brillante y dos azules a los costados. Sobre el altar hay flores
de papel de varios colores, ademas de las mesas de madera adornadas con manteles blancos, v flores de
papel de distintos colores para colocar a los santos visitantes. En el contexto ritual, lo sagrado recae en el
altar de San Rafael Arcangel como uno de los simbolos de la divinidad, centrandose la accion ritual catélica
por parte de los fieles, en el maestro rezador, los danzantes y las fiesteras. Los limites del espacio sagrado
no se reducen al altar exclusivamente, ya que contintan en el solar de la iglesia, en el ramadon, y en las
cocinas de las fiesteras, sitios donde también recae la divinidad asi como en los simbolos precolombinos
delimitados y protegidos por las cruces.

Las fiestas tradicionales dan inicio al atardecer, con una duracion de tres dias solares correspondientes a
dos dias rituales, siendo éstos la vispera y el dia del santo. El inicio de la fiesta es marcado por la detonacion
de cohetes lanzados por los danzantes de pascola, mientras se escucha el sonido del tambor.

Al atardecer, las cocinas de las fiesteras quedan listas, con mesas, bancas v sillas; las hornillas permanecen
encendidas con ollas de waca-baki. Al caer el sol, las fiesteras, acompanadas por el maestro rezador,
tambulero y familiares, saludan a los dieciséis oficios, quienes se encuentran sentados en sillas colocadas
a unos cinco metros frente a las cocinas. Los oficios forman un semi circulo, alumbrados por las estrellas,
los focos de las cocinas y por el fuego de las hornillas, permaneceran encendidas mientras dure la fiesta.

3.4. La primera noche de la celebracion

La bienvenida se pronuncia en la lengua mayo; las fiesteras les dicen a los oficios que no estan muy
contentas, debido a la muerte del hermano del alférez mayor, pero que estan sus hijas y su esposo para
tomar su cargo. Los oficios responden que lamentan la pérdida; algunos bajan la mirada mientras otros
ven fijamente a las fiesteras. Luego de un silencio, los oficios piden a las fiesteras los cigarros que faltaban,
refiriéndose al saludo, el cual no se les ha dado segln lo marca la tradicion. Mientras tanto algunas fiesteras
sirven los platos con waka-baki para invitarlos a comer. Al mismo tiempo, en las cercanias se escucha la
detonacion de cuatro cohetes anunciando la llegada de los oficios a la comunidad. (Ver anexo 18)

El saludo no fue entregado de la manera tradicional ya que se invito a los oficios por teléfono; la invitacion
la hizo el esposo de una fiestera, quien también es danzante de pascola, ya que, por su amistad con los
oficios, prefirid hacer la invitacion de esta forma, en lugar de la manera tradicional la que le corresponde al
alawasim, quien por las lluvias de los dias anteriores no pudo visitar los oficios. Por ello le pidio al esposo
de la fiestera que los contactara. El inconveniente se resolvid cuando la parina tercera tomo de su casa los
cigarros y comenzo a entregarlos, diciendoles que por las lluvias no pudieron ir a visitarlos.
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En esta ocasion no todas las fiesteras ni sus familias hablan al 100% la lengua mayo pero logran entenderlay
darse a entender; regularmente, las personas mayores son las que saben la lengua, ya que desde pequenos
sus padres les ensenaron, aunque no como su lengua materna. Asi como el maestro rezador quien conoce
la lengua v oficia las novenas y los actos religiosos en la lengua mayo y en latin.

(La bienvenida a los oficios, asi como las procesiones litdrgicas, se realizo en la lengua mayo. Durante el
trabajo de campo, fiesteras y amigos me ayudaron a traducir.)

Las dinamicas de integracion, laborales, escolares y otras mas se dan en medio de una estructura mestiza,
por lo que con el paso del tiempo se ha dejado de ensefar la lengua mayo a los nifnos, aunque con una
importante presencia en las fiestas tradicionales.

Luego de saludar y agradecer su presencia a los oficios, fueron invitados a comer, distribuidos en las nueve
cocinas de las fiesteras. La cena consintio en el tradicional waka-baki, abundantes tortillas de maiz, café
y refrescos. Las fiesteras estaban atentas en todo momento para que los invitados estuvieran a gusto,
apoyadas por sus hijas, ya que la comida, en las fiestas tradicionales mayo representa un banquete
ritual que establece vinculos entre los individuos creando, como dice Rodrigo Dias “un acto colectivo de
comunicacion!” (Diaz, 1998: 74.)

Las fiesteras son las responsables de dar la bienvenida a la gente a la celebracion, ya que conforman la
institucion motora del ceremonial, ademas patrocinan las celebraciones, refuerzan los lazos sociales y
conviven con la comunidad.

La mayoria de los oficios hombres de mas de cuarenta anos, morenos, corpulentos con un gesto serio
y duro; mientras comen platican y bromean entre ellos generalmente en la lengua mayo, escuchandose
ocasionalmente grandes carcajadas. Los oficios en el estado de Sonora son hombres, a diferencia de los
mayos de Sinaloa en donde si hay mujeres danzantes tanto de venado como pascolas.

Luego de la comida, los oficios descansan dentro de la iglesia o en alguna cocina de las fiesteras. Mientras
tanto, las actividades continGan por parte de las fiesteras y sus familiares: organizan las despensas,
verifican que la cuota para la fiesta esté completa, asi como los cohetes v los cigarros para los oficios que
constantemente son pedidos, molestandose por tener ellos que pedirselos. Las discusiones solo quedaban
eninconformidad por parte de las fiesteras, ya que realmente no se les puede obligar a dar bienes materiales
y econdmicos si no tienen la forma de adquirirlos, ser fiestera representa un compromiso con la comunidad
y con el santo por lo que él no cumplir conlleva mas a no cumplir con el santo patrono, visto mal y ademas
tiene mayor peso hablando espiritualmente, referido a algiin mal en la salud de algn miembro de la familia
por no cumplir, que al regano social. Solo se les puede pedir que cooperen trabajando al parejo con las
demas fiesteras. Las fiesteras comentaban entender que sus companeras no cumplieran con la cuota o
con cosas como cigarros para los oficios, ya que todas hacian sacrificios grandes para concretar la fiesta.
La respuesta recurrente cuando preguntaba si habia algin problema cuando una companera no cumplia
con la cuota econdmica, las fiesteras respondian que mientras hiciera su trabajo con fe todo iba a salir bien.
(Testimonios fiesteras, Sebampo, Sonora, 2009.)
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Ya entrada la noche se visten los danzantes de pascola y venado para dar inicio a la fiesta, tomandose
su tiempo para salir porque, segin ellos, crear el suspenso es parte del espectaculo. Mientras tanto los
esposos de las fiesteras llevan los instrumentos de los musicos al interior del ramadon.

El ambiente en las cocinas de las fiesteras es de ansiedad, previo al inicio de la fiesta que se concreta
después de un largo ano de trabajo; tanto las fiesteras como sus familias esperan impacientes para poder
ver a los danzantes, quienes fueron invitados especialmente debido a que son considerados como los

mejores.

La noche ha inundado con la oscuridad el solar de la iglesia, iluminado sélo por la luz de los focos que
cuelgan de los techos de las casas de las fiesteras y por el fuego de las hornillas; en el ambiente se huele
el humo de la lena quemada vy del waca-baki que se mantiene caliente toda la noche. Las cocinas de las
festeras lucen coloridas por los papeles picados que también estan dispuestos en el solar de laiglesia y por
el verde de las ramas y hojas que conforman los techos de las cocinas, asi como por las risas de las fiesteras
y de sus familiares, que rien debido a algin chiste o comentario que hacen mientras platican, ademas de
las risas de los nifos que juegan todo el tiempo en los alrededores, mientras esperan la danza del venado.

Algunos hombres de la comunidad de Sebampo son danzantes también de pascola; algunos empezaron
como fariseos, y comentan que les gusto participar en sus tradiciones como danzantes; algunos de ellos
aprendieron el oficio de alguna persona mayor, mientras que otros afirman que ya nacen con el don de
la danza. De las fiestas tienen el recuerdo de nifos cuando sus madres fueron fiesteras; desde entonces
las ayudaban por lo que poco a poco fueron aprendiendo el oficio de fiesteros. (Testimonio, esposo alpez
mayor. Sebampo, Sonora, 2009.)

Segun algunos informantes, las fiestas se desarrollan siempre de la misma forma; algunas de las cosas
que se han ido modificando o adaptando a las nuevas necesidades y situaciones, son que antes las fiestas
daban inicio a las tres de la manana y ahora empiezan a la media noche; otra diferencia es que ya no se
mata un toro debido al costo del animal, éste fue sustituido por el waka, baki.

Mientras que en el solar de la iglesia se vivia el preambulo de Ia fiesta, en una casa se velaba al hermano
del alférez mayor, por lo que no se escuchaba musica en la comunidad, como sucede siempre que se hace
la fiesta, por respeto al difunto.

Alrededor de las nueve de la noche el grupo de fiesteras salio de la iglesia, guiado por el sonido del tambor
del tambulero, para acompanar a la alférez en el velorio de su hermano, expresar sus respetos y hacer la
ceremonia de bandera, por tratarse del hermano de su companera. El velorio se realizaba en el patio de
la casa del alférez mayor. El cuerpo vacia sobre un catre, cubierto desde los pies hasta la cabeza con una
sabana blanca; alrededor de este se encontraban veladoras encendidas. Los familiares y amigos del difunto
permanecian alrededor del cuerpo, inmersos en un profundo silencio; los padrinos del difunto y el maestro
rezador se encontraban sentados a la cabeza del cuerpo.

Al llegar las fiesteras al velorio, se colocaron a los pies del cuerpo, al lado de su compariera fiestera, quien
se encontraba de pie observando el cuerpo de su hermano con un rostro serio, la mirada perdida y sin emitir
sonido alguno.
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Mientras tanto, el maestro rezador oraba y cantaba alabanzas para el eterno descanso del difunto; al final,
los padrinos persignaron el cuerpo del difunto con un rosario, mismo que le colocaron en el cuello; enseguida
el difunto, fue amarrado por la cintura con un lazo con borlas blancas, momento en el que la alférez mayor
ya no pudo contener mas el llanto, dejandolo salir con un grito acompanado de lagrimas v sollozos.

Luego de un momento las fiesteras realizaron la ceremonia de bandera, comenzando por los pies del
cuerpo, desde donde el alawasim y el tambulero caminaron en circulos en sentido contrario de las manecilla
del reloj, haciendo lo mismo las fiesteras, pero estas en el sentido de las manecillas del reloj, quedando otra
vez a los pies del cuerpo. Enseguida, los dos alawasim vy el tambulero dieron el pésame a los padrinos del
difunto; después, cada una de las fiesteras saludo a los padrinos con el rosario en la mano, diciendo Dios
ta atcha, Dios tau si, Dios Espiritu santo. (En nombre de Dios, en nombre del Padre, en nombre del Espiritu
santo.)

Luego fueron con la alférez mayor para expresarles sus respetos abrazandola y to-mandola de las manos;
después de esto el grupo de fiesteras regreso a la iglesia para continuar con la celebracion de la fiesta.

Unas dos semanas antes una pequena de seis anos también habia muerto; una semana después un
pequeno perdio la vida y ahora un se daba un nuevo deceso, lo que marcaba la fiesta mas importante del
pueblo. Algunas personas creen que estas desgracias se deben por el conflicto con la regidora étnica, ya que
ésta les deseo mal a las fiesteras. (Testimonio, Alma Gloria, secretaria cooperativa de la iglesia. Sebampo,
Sonora. 2009.)

Durante la noche se hicieron presentes los relatos de los esposos de las fiesteras, llenos de un toque
de entusiasmo e interés por dar a conocer sus costumbres; sus platicas eran fluidas, acompanadas de
ademanes, gestos y sonrisas, mientras relataban las danzas, los contis, las novenas, y demas actividades.
Estaban presentes los ninos, quienes regularmente se acercaban para escuchar las historias de los hombres.
Imagenes, palabras, frases y sonidos previos a una celebracion que ano con ano se realiza con la fe y alegria
caracteristica de una comunidad mayo en medio de un contexto moderno.

3.5. La actividad de los pascolas y el venado en la celebracion de San
Rafael Ar-cangel

Al filo de la media noche los cinco danzantes de pascolay el venado, acompanados por los musicos,
se reunieron frente a las cocinas. El maestro rezador, acompanado por el tambulero, las fiesteras y sus
familiares, parados frente a los primeros, les daban la bienvenida en la lengua mayo para dar inicio a la
celebracion.

El maestro rezador es el responsable de iniciar las actividades religiosas de la fiesta, por lo que da la
bienvenida a los oficios, segin los preceptos religiosos. Sosteniendo su sombrero con la mano izquierda
a un costado de su pierna, la otra mano en la bolsa del pantalén con una expresion seria, al igual que las
personas presentes.

Frente al maestro rezador estaban sentados los oficios; primero, el muasico de violin, un hombre de 1.80

m, delgado, moreno, con cabello corto pintado ya en su totalidad de canas, con mirada seria; vestia este
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hombre una camisa blanca y un pantalén de mezclilla de color beige, botas color café y un sombrero blanco
adornado por una flor de papel de color amarillo; a su izquierda, otro de los masicos vestido con camisa
blanca igual que el pantalon, canoso, con botas amarillas, vy, al igual que su companero, con un paliacate
rojo atado al cuello; le seguia a su izquierda un musico mas, un hombre robusto, moreno con bigote, cabello
negro corto, que vestia una camisa gris, de pantalones obscuros y botas vaqueras con sombrero blanco,
quien, al igual que sus dos companeros, tenia los brazos cruzados, observando seriamente al maestro
rezador vy, en ocasiones, volteando la vista al suelo.

Seguia el grupo de cinco pascolas, uno de ellos un sefor como de unos cincuenta afos de edad moreno,
delgado, de un metro setenta, con cabello negro corto y bigote negro. Con una mirada profunda, sentado
con los otros pascolas; a su lado derecho se encuentra un hombre como de unos 30 anos, de complexion
robusta, moreno, con bigote y cabello corto; del lado izquierdo del pascola mas viejo esta otro de ellos,
esposo de la parina tercera, un hombre con cabello largo, negro, que sujeta con un paliacate rojo para que
no le caiga a la cara cuando danza, y con barba, a diferencia de la gente de Sebampo y de Sonora donde lo
habitual es el bigote. En una charla durante la fiesta, este hombre me dijo que siempre procura diferenciarse
de los demas; por ejemplo, cuando danza trata de hacer pasos diferentes a los de sus companeros pascolas;
también en su aspecto le gusta diferenciarse, es por eso que se deja la barba y el cabello largos, ademas de
que el paliacate en la cabeza no es utilizado por los pascolas, sino sélo por el danzante de venado. Me dijo
que en el trabajo de danzante se tiene que innovar constantemente para que a la gente le siga gustando;
ademas me comentd que, a diferencia de los danzantes de Sinaloa, los de Sonora se caracterizan por estar
continuamente innovando en sus danzas, introduciendo nuevos pasos, gestos, gritos y por supuesto las
maromas de los danzantes de venados, ademas de tomarse una cerveza y prender un cigarro con los pies.

Del lado izquierdo del pascola se encontraba el mayor de ellos un hombre delgado, de complexion fuerte
como la de la mayoria de los hombres mayos, con cabello negro. Los cinco pascolas portaban una flor
roja atada en un mechon del cabello. Detras se encontraba el danzante de venado, quien en ocasiones se
recargaba apoyando las dos manos sobre el respaldo de la silla de su companero; el danzante de venado era
un joven de unos veinticinco anos, moreno, delgado, con cabello corto cubierto por un paliacate rojo y bigote
delgado. Sentados a la izquierda del pascola seguian los muasicos, hombres de entre cincuenta y setenta
anos, corpulentos, morenos, con botas vaqueras y sombreros; en el grupo de oficios habia dos mas jovenes,
uno de ellos como de dieciséis anos, quien era un canta venado vy el otro, un masico de flauta y tambor.
Sentado a su izquierda estaba el otro masico de violin, acompanado por su hijo de seis anos de edad, quien
estaba sentado sobre sus piernas; el pequeno portaba el atuendo de danzante de pascola; a diferencia de
sus companeros danzantes no portaba la flor atada en el cabello.

Mientras el maestro rezador saludaba a los oficios, las festeras estaban paradas detras de él, formando una
fila; el tambulero también acompanaba al grupo de fiesteras, al igual que los familiares y algunos habitantes
de la comunidad, quienes permanecian de pie algunos recargados en camionetas estacionadas frente a las
hornillas, algunas de ellas propiedad de los oficios y otras, de la gente del pueblo.

Durante la bienvenida los oficios permanecieron atentos a las palabras de sus anfitriones; el primero en
hablar fue el maestro rezador a quien le corresponde explicarles su participacion desde la parte religiosa,
como el cumplir con el patrdn; les pidio que todo saliera bien en el ramadon, que no tomaran mucho, que los
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masicos no se durmieran mientras estaban tocando; también les dijo que habia que pedirle a nuestro sefnor
Jesucristo que todo saliera bien sin ninguna contingencia, asimismo, les pidid cumplir bien con las fiesteras.

Cuando tocd el turno del tambulero les explicd sus actividades durante la fiesta, como el recibir a los fiesteros
invitados, contis y novenas, y danzar durante toda la noche. Luego de las recomendaciones pasaron a la
iglesia guiados por el alawasim para saludar al santo y encomendarse a él, a fin de que les ayudara a cumplir
bien con la fiesta para lo que oraron y se persignaron frente al santo.

Cuando los oficios terminaron de persignarse, el mayor de los pascolas grit6 “Dios em chokore” (Gracias a
Dios) v el grupo de oficios sali6 de la iglesia, guiado por el tambulero y los alawasim hacia la cruz del perdon,
haciendo el jinanki hasta el ramadon. Enseguida los, musicos entraron al ramadon para tomar sus lugares,
mientras que los danzantes permanecian afuera, donde agradecieron a las fiesteras y les explicaron todo lo
que se hizo desde la iglesia hasta la cruz; luego se voltearon frente al rezador le explicaron las oraciones y
alabanzas que hacian desde que empezo0 el jinanki hasta su término, y después le dieron las gracias.

Enseguida, los pascolas ro seis cohetes cada uno, para asi marcar el inicio de la fiesta. A continuacion
entraron al ramadon guiados por el alawasim, dando una vuelta dentro del ramadon, y luego salieron para
hacer lo mismo alrededor de la cruz colocada frente al ramadon. Hacer esto es como una defensa; dar la
vuelta en la cruz antes de entrar a la iglesia; también es otra forma de cuidarse; siempre las cruces deben
estar libres: no se puede poner nada, no pueden estar borrachos, ni pueden haber carros cerca de la cruz,
frente al ramadon ni frente a la cruz colocada frente a la iglesia; por eso se coloca la bandera en la cruz
frente al ramadon como senal del santo; el camino de las cruces es el camino del jinanki el cual debe ser
respetado, ya que el jinanki simboliza los pasos que dio Jesucristo. (Testimonio, maestro rezador. Sebampo,
Sonora, 2009.)

Los mdsicos de pascola y canta venado, ya estaban en sus lugares dentro del ramadon para comenzar el
son del canario, con el cual se abre la fiesta. Los danzantes regresaron al interior del ramadon portando sus
mascaras sobre sus rostros, guiados por el alawasim, que tomaba con la mano derecha una vara de carrizo,
y también sujetaba el pascola mayor, seguido por sus companeros danzantes quienes gritaban. Chiflidos
y gritos se escuchaban mientras el grupo daba vueltas en circulo dentro del ramadén, en medio de los
musicos del primer altar y de las fiesteras. Las vueltas comenzando en sentido de las manecillas del reloj,
mientras los pascolas zapateaban y movian sus cabezas de un lado al otro y de arriba abajo. Esta accion se
realizaba en tres ocasiones; las vueltas representan el primer contacto con el elemento tierra.

Al finalizar la tercera vuelta el alawasim guiaba nuevamente a los danzantes fuera del ramadon, hacia la
cruz de madera donde lanzan cohetes al cielo, simbolizando el contacto con el elemento aire. De regreso
al interior del ramadon el pascola mayor bromeaba en la lengua mayo mientras volteaba a ver a sus
companeros quienes reian al igual que las personas presentes.

3.6. La complejidad de las actividades rituales

El pascola mayor comenz6 un juego, simulando que la vara de carrizo era un falo y el orificio del arpa
una vagina, participando todos los pascolas gritando, simulando los ruidos de un chivo, riendo, haciendo
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mimica y hablando majaderias en la lengua, actuacion que provocaba la risa de todos los espectadores. La
vara de carrizo era tomada con ambas manos vy colocada frente a sus mascaras como si la olieran; mientras
danzaban inclinando el cuerpo y zapateando con fuerza, la vara era pasada a cada uno de los danzantes, al
tiempo que los pascolas reian y olian la vara de carrizo.

Cuando nuevamente el pascola mayor toma la vara, dibujo una cruz sobre la tierra frente a los cuatro altares.
A continuacion, los danzantes salieron nuevamente del ramadon guiados por el tambulero y los alawasim,
para enseguida regresar al ramadon; el pascola mayor saludo a los masicos del primer altar estrechando
sus manos; hizo lo mismo con cada uno de los danzantes de pascola; el Gltimo en saludar a los musicos fue
el danzante de venado; el mayor de los pascola continué haciendo bromas en la lengua mayo a los masicos
y a las personas presentes, quienes contestaban: “Aqui esta tu yerno”; luego, los pascolas vy el venado
saludaron a los musicos del segundo altar, continuando con el masico de tambor y flauta y finalmente
saludaron a los musicos de canta venado; en el momento en que el pascola mayor estrecho la mano del
mayor de los masicos le pregunto: “;Como esta tu mama?”; al siguiente masico le pregunto: “;Como esta
tu hermana?’, palabras dichas en espanol, asi como otras mas, aunque la mayoria de las bromas fueron
hechas en la lengua mayo.

Tuve la oportunidad durante toda la fiesta de platicar con el pascola mayor vy con sus companeros, el
primero me explicd por qué queman los cohetes, que representaba la alegria, darle gracias a Dios, la alegria
de sus hijos, luego le pregunté por el juego que hicieron los pascolas al entrar al ramadon la primer noche
al comenzar la fiesta, me dijo que eran payasadas para hace reir a la gente, en donde hicieron v dijeron
majaderias pero al terminar la fiesta los pascolas piden perdon por lo dicho durante la fiesta, haciéndose
una oracion, se les pide perddn a todos los companeros y a la gente, termind su relato diciendo que era una
maravilla. (Testimonio, pascola mayor. Sebampo, Sonora, 2009.)

Cada una de las acciones del ritual contiene significados que retnen diferentes sentidos psicologicos,
bioldgicos y sociales que norman la vida en la comunidad. Como dice Victor Turner, “El drama de la accion
ritual el centro, el baile, |a fiesta, el uso de los trajes extravagantes, la pintura del cuerpo, el uso de alcohol
o alucindgenos, etcétera originan un intercambio entre estos polos, al ennoblecer los referentes biologicos
y cargar a los referentes normativos de significado emocional”” (Turner, 1980: 66.)

Al terminar de saludar a los masicos los pascolas y el venado se colocaron en medio del ramadon quedando
frente a las fiesteras, para disculparse por el lenguaje utilizado; también agradecieron por el dia y pidieron
que todo saliera bien, ya que se trataba de una celebracion y una fiesta en honor a San Rafael Arcangel. El
mayor de los pascolas agradecio a los mdsicos por acompanarlos y les pidieron que todo saliera bien. Al
término las fiesteras salieron del ramadon, guiadas por el tambulero, para guardar la bandera y regresar a
sus cocinas.

En el ramadon la danza se realizaba con el primer son del canario; luego, dos sones mas fueron entonados,
tal y como lo marca la tradicion. En la actualidad los sones mayo hablan de los lugares, el viento, el agua y
el mundo en general. Lévi-Strauss se refiere a dice de la musica que “A fin de cuentas, cuando escuchamos
msica nos disponemos a escuchar algo que se desarrolla a través del tiempo, desde un punto inicial hacia
un punto final”" (Lévi-strauss, 1989: 72.) De esta forma los actores del ritual entrecruzan los significados
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de los recursos del mundo natural, sus creencias y cosmologias, con los comportamientos y las acciones
sociales planeadas.

Al inicio de las fiestas el primero en bailar es el pascola mayor, haciéndolo frente al primer altar,
correspondiente a los masicos de violin y arpa. Después de dos o tres minutos otro de los danzantes releva
a su companero, y asi sigue hasta que cada pascola haya danzado. La escena fue completada por el pequefio
pascola quien, igual que sus companeros, realizaba movimientos al ritmo del son que le tocaban; el pequeno
danzaba con el rostro serio concentrado en sus pasos, escuchando los cambios de ritmo y anticipando el
siguiente movimiento. En varias ocasiones sus companeros danzantes le gritaban que permitiera a otro
pascola continuar la danza ya que no se daba cuenta cuando alguno de sus companeros se colocaba detras
de él pararelevarlo. Los relevos en la danza servian para que cada pascola desarrollara su baile, imprimiendo
su propio estilo en los movimientos y la fuerza de cada golpe con las plantas de los pies y con los talones.

Mientras las danzas se llevan a cabo, el alawasim permanecia atento a cualquier cosa que le pidieran los
oficios, teniéndoles siempre brasas encendidas para poder calentar y afinar el tambor. En todo momento,
sus companeras lo apoyaban llevando café y cigarros para los oficios.

Luego de tocartres sones, los oficios tomaron un descanso de unos quince o veinte minutos, paraluego seguir
alegrando la fiesta y honrando al santo patron. Cuando los oficios no se encontraban tocando ni danzando,
permanecian en el ramadon bromeando y platicando sobre cualquier cosa que vieran o escucharan, por lo
que era constante que se escucharan risas. Luego del descanso los mdsicos de violin y arpa comenzaron
nuevamente a tocar. Iniciando la danza el pascola Mayor, como va habia sucedido con el primer altar.

La danza continu6 hasta alrededor de las cinco de la manana, lo que no fue impedi-mento para que la gente
siguiera observandolos. En ocasiones, los borrachos entraban al ramadon para imitar a los danzantes,
siendo ignorados por éstos; un policia se encargaba de pedir a los borrachos que salieran del ramadon, asi
como de cuidar el orden.

En el ramadon se sentia el calor de las brasas y el olor de los cigarrillos que fumaban los oficios; como fondo
se escuchaba el sonido de los violines y el arpa, acompanados ritmicamente por el sonido de los ténabarim
y los cascabeles de los pascolas, todo estaba alumbrado por un pequeno foco que colgaba del techo del
ramadon.

Luego de un receso regresaron a danzar colocandose ahora sus mascaras sobre el rostro, los seis pascolas
frente al tercer altar del musico de tambor v flauta, también utiliza-ban su sonaja, la cual sostenian con la
mano derecha, golpeandola ritmicamente sobre la palma izquierda, segin el son que entonaba el msico.
En ese momento los canta venados comenzaron a tocar. (Ver anexo 19)

El danzante de venado mostraba sus agiles movimientos al simular los movimientos del animal; golpeando
unavy otra vez la tierra con ambos pies, produciendo asi un sonido con los ténabarim que portaba en ambas
piernas mientras agitaba sus sonajas al ritmo del son; al término de su actuacion, colgd nuevamente la
cabeza de venado en un alambre que colgaba del techo del ramadon, mientras los pascolas continuaban su
danza.
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Fue una fiesta llena de fe y alegria en la que los habitantes de la comunidad participaban con las fiesteras
y sus familias. Por su parte, los danzantes se esmeraban en sus pasos para alegrar la fiesta; el maestro
rezador y el tambulero participaron en los rituales religiosos, el waka-baki, las cocinas, las flores de los
oficios, elementos que, conjugados, daban forma a una fiesta tradicional religiosa.

Mientras transcurria la noche, el ambiente se habia enfriado, aunque esto no hizo que la actividad cesara;
las fiesteras, que se encontraban alrededor de las hornillas vigilando que no se apagara el fuego y moviendo
el waka-baki, preparaban tortillas de harina hechas a mano, siempre pendientes de lo que necesitaban los
pascolas y los misicos en el ramadoén.

El pascola mayor se acerco a las fiesteras diciéndoles con un tono serio que faltaban cigarros para los
oficios y que primero se debian entregar las cajetillas a los mayores hasta llegar al de menor en rango. Hizo
este comentario porque momentos antes el alawasim fue a entregar las cajetillas de cigarros que habia
recolectado con las fiesteras, entregandolas de manera indistinta a los oficios, sin que alcanzaran para
todos, cosa que les molestd, ya que no deben faltarles nada. Las fiesteras respondieron que enseguida les
llevarian mas cigarros y que las iban a entregar primero a los mayores.

3.7. Segundo dia de fiesta. Vispera de San Rafael Arcangel.

Al amanecer del siguiente dia se escucho repicar la campana de la iglesia anunciando la salida al
Calvario; fiesteras, danzantes y musicos salieron de la iglesia en conti por algunas calles de la comunidad.
En un punto conocido como una estacion, los pascolas y el venado comenzaron a danzar formando en
medio de la calle los cuatro altares de los misicos (la tradicion establece que deben ser interpretados tres
sones). Los habitantes de la comunidad salieron de sus casas para observar a los danzantes; mientras
tanto, un grupo de fiesteras se encamind con el tambulero y el maestro rezador a la salida de la comunidad,
al lugar conocido como el Calvario, para dejar en la cruz la bandera y los bastones. En dicho lugar el maestro
rezador dijo sus oraciones. Al final, regresaron con los danzantes para continuar con el conti de regreso al
solar de laiglesia, donde se realizd la ceremonia de bandera, ya que posteriormente fue amarrada en la cruz
de descanso.

Alrededor de las nueve de lamanana dio inici6 la Gltima novena, en la cual no participaron todas las fiesteras,
ya que algunas se encontraban en las cocinas sirviendo el desayuno a los oficios. Por eso algunos familiares
las sustituyeron portando los rosarios. En la novena, el maestro rezador pidio por el descanso del hermano
de la Alférez mayor, el senor Juan Garcia Lopez. También se pidio por el descanso de la nina de seis anos que
habia muerto el lunes anterior.

Alrededor de las once de la manana, el grupo de fiesteras y oficios salid de la iglesia portando la bandera
y la imagen de San Rafael Arcangel, guiadas por el Tambulero seguidas por los danzantes y los musicos,
quienes tocaban un son que era a su vez, ejecutado por los danzantes de pascolay venado a lo largo de las
calles de la comunidad, asi se recibio a los fiesteros invitados en la casa de descanso, ubicada a la entrada
de la comunidad.

La gente salia de sus casas para saludar al santo, ver ejecutar las danzas y escuchar los sones bajo un fuerte
sol y por un camino sin pavimentar.
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La casa de descanso tenia un ramadon donde los habitantes de la comunidad, algunos platicando y
otros bebiendo cerveza, se colocaron alrededor del ramadon para ver las danzas. Los danzantes, fueron
observados atentamente por la gente que se congrego, en especial nifos, que no perdieron detalle de los
danzantes. Asi transcurrio la manana con tres sones que fueron tocados y danzados antes de la llegada de
los invitados, como lo marca la tradicion.

Al filo del mediodia comenzaron a llegar los invitados en camiones de carga, en medio de detonaciones de
cohetes. El grupo de fiesteros de Etchojoa, quien llego con la imagen del santo patrono, se acercé al punto
de reunion, guiado por los alawasim y tambulero, con el alférez mayor portando la bandera al frente del
grupo. El gobernador tradicional también se hizo presente en la celebracion, asi como el maestro rezador,
que acompanaba al grupo de fiesteros.

Los fiesteros invitados vy los anfitriones hicieron la ceremonia de bandera justo en frente de la cruz; los
alférez de cada grupo hicieron la reverencia, seguidos por los demas fiesteros en orden de jerarquia. La
reverencia a los santos con las banderas significa glorificar al Senor. Al término de la reverencia los fiesteros
se saludaron estrechando sus manos, siendo el primero en saludar el tambulero, seguido por los dos
alawasim, luego el alférez mayor, para continuar con la alpes segunda, la alpes punta y después las parinas,
en el orden correspondiente. Luego del saludo el gobernador tradicional mayo y los maestros rezadores
agradecieron a las fiesteras de Sebampo la invitacion a la fiesta de san Rafael Arcangel, mientras los dos
grupos de fiesteros seguian parados uno frente al otro.

Las palabras del gobernador tradicional a las fiesteras fueron breves; expresandose de una forma fluida y
con voz fuerte, igual que su porte, a pesar de ser una persona mayor.

Las imagenes de los santos fueron colocadas en la cruz, donde fueron saludados por los habitantes de
la comunidad y posteriormente por el grupo de fiesteras de Sebampo. El saludo a los santos se realiza
tocando la imagen o acariciandola y persignandose; algunas personas se hincan al persignarse.

Al poco tiempo llegaron mas fiesteros invitados al punto de reunion, los grupos de fiesteros quedaron uno
al otro de frente en dos lineas paralelas, separadas por unos cinco metros; la imagen que podia observarse
era la de un grupo numeroso de personas de todas las edades del que sobresalian los coloridos listones de
los rosarios que colgaban de sus cuellos, los bastones de mando y las siete banderas que ondeaban por el
aire, correspondientes a cada una de las comunidades invitadas. (Ver anexo 20)

Al término de las reverencias, los oficios salieron del ramadon para saludar a los fiesteros y a las imagenes,
y los danzantes y misicos se quitaron sus sombreros, persignandose frente a las imagenes. Enseguida se
escuchdunsony los danzantes de pascolas, quienes portaban sus mascaras detras de la cabeza con sonajas
en las manos, comenzaron a danzar, el venado con sus bulim también danzaba frente a las imagenes de
los invitados. Las imagenes fueron levantadas y bajadas en tres tiempos como senal de saludo a los oficios.

Luego de una breve danza, la comitiva se dirigio a las distintas casas donde se realizarian los sesteos. El
grupo era encabezado por las fiesteras mayores, portando las banderas, acompanadas por los tambuleros
y los alawasim; detras iban los danzantes, quienes no dejaban de hacer sonar sus sonajas y golpear con
fuerza el suelo a cada paso; los masicos, de igual forma, tocaban sus instrumentos; detras iba otro grupo

83



Javier Israel Carbajal Miranda

de fiesteras cargando las imagenes, y finalmente, los habitantes de la comunidad, algunos a pie, otros en
bicicleta, y unos cuantos en motocicletas, seguian al grupo.

Unos metros después de la casa de descanso el grupo se detuvo y los danzantes giraron para quedar de
frente a las imagenes, y comenzaron a danzar mientras estas eran subidas y bajadas en tres tiempos. Cada
alférez mayor hacia el saludo con la bandera frente a los danzantes. Después, el grupo siguidé su camino
bajo un sol abrasador y un calor agobiante. Unos metros mas adelante el grupo se detuvo en el patio de una
casa donde se encontraba un ramadon. Antes de entrar a la casa los pascolas volvieron a danzar frente a
las Imagenes v el saludo con las banderas fue realizado nuevamente; cada vez que las fiesteras hacian el
saludo con la bandera, los danzantes bailaban frente a estas, una vez frente a las fiesteras y otra frente a
las Imagenes; mientras tanto, se escuchaban detonaciones de cohetes.

Ya dentro del patio de |a casa se repitieron las danzas frente a los santos, asi como también la ceremonia de
bandera, accion que se realizo tres veces mas. Finalmente, las imagenes fueron colocadas en el ramadon,
sobre mesas adornadas con manteles de colores y flores. Al momento en que las imagenes estaban sobre
las mesas, los pascolas entraron al ramadon para persignarse, al término salieron del solar de la casa.

Luego de haber dejado cuatro de las imagenes, el grupo volvid a tomar el camino, después de algunos
metros el grupo hizo una nueva parada en la casa donde se sestearia a los dos santos restantes, y se repitio
la accion de ceremonia de bandera y danzas. En los sesteos, los duenos de las casas velarian a los santos
invitados y dan de comer a los fiesteros. Esto se realiza por alguna promesa al santo.

3.8. Actividades en las cocinas de las fiesteras.

Al concluir, las fiesteras anfitrionas y los oficios regresaron al solar de la iglesia. Ya de vuelta en
el ramadon, los oficios descansaron unos momentos antes de volver a danzar mientras que las fiesteras
continuaban con sus actividades en las cocinas.

Enlas cocinas de las fiesteras se preparaba mas waka-baki; las personas descansaban, comian, y platicaban,
mientras que en laiglesia se reunieron algunos de los fiesteros invitados, entre ellos los de Etchojoa, quienes
preparaban sus cosas para descansar ahi durante la fiesta. A lo largo de la tarde continuaron llegando mas
fiesteros invitados, a quienes se les recibia con la reverencia de bandera en la cruz frente de la iglesia. Asi
cada uno de los participantes se iban integrando a los simbolos de la celebracion, al ser compartidos ya que
dependen de la vida en comunidad, al representar las necesidades basicas de existencia social; por ejemplo,
las bromas sexuales que hacen los danzantes de pascola simbolizan las emociones; la comida compartida
en las cocinas de las fiesteras evocan la cohesion de la comunidad; asi cada uno de los participantes toman
parte del sistema ritual.

Por la tarde, el alférez mayor lleg6 a la fiesta después de haber enterrado a su hermano en el pantedn
de Etchojoa; en la manana, un grupo de fiesteras acompanaron a su difunto hermano yoreme, hasta la
carretera de Sebampo, Etchojoa, brindando apoyo a su companera en el momento que estaba viviendo. La
fiestera mayor, al llegar a su cocina, se dedico a preparar el waka-baki, ya que el del dia anterior se habia
terminado; lucia seria y cansada.
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El segundo dia mas personas llegarian a la fiesta por lo que tenian que preparar mucho guisado para invitar
de comer a todos los que se acercaran a las casitas, ademas de tener listo el café y el atole de piloncillo.

Alrededor de las 6 de la tarde los fiesteros invitados que estaban en los sesteos comenzaron a llegar a
la iglesia, reuniéndose con las fiesteras anfitrionas para realizar el encuentro vy el saludo de los santos
invitados a San Rafael, para mas tarde hacer la vispera. (V/er anexo 21)

Para la vispera, el altar fue adornado con flores de varios colores sobre un mantel blanco; al frente habia
una bandera blanca con una cruz bordada en color rojo vy unas flores de color rosa; en el mismo altar habia
un Cristo de madera, vestido con una tdnica blanca amarrada con un listdn rojo. La presencia del Cristo
dentro de la iglesia se debe a los preparativos del Dia de Muertos. (Ver anexo 22)

Cuando la oscuridad de la noche envolvia a la comunidad mayo, la imagen del San Rafael fue sacada de la
iglesia, cargada por su padrino de coronacion y por un joven, ambos escoltados por los pascolas; afuera de
la iglesia se oia repicar la campana.

3.9. La vispera

Alrededor de la una de la manana se realizo la vispera de San Rafael con la participacion de todos los
fiesteros, tanto los de Sebampo como los invitados, realizandose la misa, el conti y las danzas del venado
y pascolas; en este momento ya se encontraban otros pascolas que llegaron para apoyar en las danzas, ya
que habian prometido danzar en la fiesta de San Rafael.

Frente al altar se encontraban el padrino de coronacion vy el hijo de una fiestera, cargando la imagen del
santo, quienes recibieron indicaciones del maestro rezador para salir. Los pascolas se reunieron dentro
de la iglesia y se colocaron frente al altar, acompanados por sus companeros musicos, quienes se habian
despojado de sus sombreros y esperaban la indicacion para iniciar la danzay salir de la iglesia con el santo.

Al salir de la iglesia, el grupo hizo su primera parada unos metros antes de llegar a la cruz mayor; ahi
danzaron frente a laimagen mientras esta era subida y bajada tres veces; las banderas, por su parte, fueron
ondeadas y luego caminaron unos metros, realizando nuevamente la reverencia.

Todos los fiesteros y oficios hicieron el saludo a los santos; los habitantes de la comunidad se congregaron
alrededor para observar la procesion y muchos nifos seguian de cerca a los danzantes atravesandose por
el camino, lo que en ningin momento impidio que el conti pudiera llegar hasta el ramadon.

La danza se realizaba en periodos breves frente a las imagenes; luego, los danzantes giraban para hacer
lo mismo frente a las banderas, siguiendo el turno del danzante de venado; enseguida, el grupo camino de
nuevo hacia la cruz frente a la iglesia, donde la danza se repitio de la misma forma, para luego volver a la
iglesia.

La procesion continu6 dentro de la iglesia escuchandose el repicar de las campanas y el son interpretado por
los masicos; nuevamente los pascolas comenzaban a danzar frente a las imagenes; enseguida cambiaron
de lugar: las fiesteras con las imagenes caminaron en sentido de las manecillas del reloj para colocarse
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donde habian estado los danzantes, mientras éstos hacian lo mismo para quedar al pie del altar; las demas
fiesteras seguian colocadas en el umbral de la puerta portando sus banderas. Cuando se escucho el repicar
de las campanas los pascolas se colocaron frente a las imagenes y comenzo el rezo; mientras tanto los
oficios se colocaron frente a las imagenes vy luego salieron de la iglesia.

El maestro rezador se coloco frente a las imagenes, continuando con los rezos que leia de un pequeno
libro con pasta negra, ya desgastado por el uso. La iglesia estaba llena de fiesteras, y los habitantes de la
comunidad contestaban los rezos; los cirios que cargaban las promeseras podian verse en la iglesia; una
campana comenzo a escucharse vy las imagenes de los pueblos invitados fueron colocadas sobre varias
mesas. Los habitantes de la comunidad se acercaban a ellas para tocarlas y persignarse mientras que la
imagen de san Rafael era nuevamente puesta en su altar. Mientras tanto, la procesion continud fuera de la
iglesia por parte de los oficios v fiesteros hasta el ramadon; frente a la cruz, los rezos continuaron, asi como
la reverencia con las banderas. Al final los fiesteros invitados se dispersaron. Las fiesteras de Sebampo se
dirigieron a sus cocinas donde atendieron a las personas que se acercaban para comer y tomar café; los
fiesteros invitados fueron a laiglesia o a sus hornillas para descansar, mientras que los oficios tomaban sus
puestos dentro del ramadon.

Los habitantes de la comunidad caminaban por el solar de la iglesia, compraban en los puestos de comida
rapida, jugaban los juegos de destreza platicando unos con otros y algunas personas tomaban alcohol
alrededor del solar.

En la iglesia los fiesteros portaban sus banderas, bastones, y algunos cirios encendidos, mientras que
los maestros rezadores de Sebampo, Etchojoa y el de otra comunidad se encontraban de pie frente al
altar de San Rafael Arcangel cantando las oraciones. Ademas de los fiesteros la iglesia lucia repleta con la
presencia de los habitantes de la comunidad. Abajo del altar, en el suelo, se encontraban tres cirios blancos
que llevaban tiempo encendidos puestos en una linea horizontal; el cirio de en medio representaba a Dios
Padre, el del lado izquierdo a Dios Hijo, y el de la derecha a Dios Espiritu santo. Detras de éstos habia un
grupo numeroso de velas encendidas.

Los rezos fueron ahogados por la fuerte masica que se escuchaba proveniente de la calle, los habitantes de
la comunidad continuaban llegando para presenciar la vispera; entraban en silencio persignandose frente a
las imagenes respetuosamente, luego de media hora terminé el encuentro y dio inicio el jinanki.

Antes de iniciar el jinanki el pascola mayor y dos de sus companeros lanzaban cohetes, los que encendian
con una brasa, mientras eran observados por las fiesteras, la campana de la iglesia comenzo a repicar y los
demas pascolas se sumaron a sus companeros.

En el momento en el que el Gltimo cohete estallo, finalizo el repique de las campanas enseguida fiesteras,
pascolas y misicos entraron a la iglesia seguidos por los alawasim y tambuleros para iniciar el tradicional
jinanki alrededor de la iglesia.

En la cruz de madera frente al ramadon, las fiesteras, los ocho pascolas y el venado, acompanados de los
masicos, escucharon al pascola mayor, quien explico a las fiesteras lo ocurrido durante el jinanki. El pascola
mayor observo fijamente a las fiesteras colocando su mano derecha sobre su pecho mientras pronunciaba
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palabras en la lengua mayo, mientras sus companeros oficios permanecian en silencio. Al término de la
explicacion por parte del pascola mayor, los oficios giraron para quedar frente a los maestros rezadores de
Sebampo Etchojoa vy Etchoropo, quienes estaban de pie frente a la cruz de madera. Los oficios caminaron
unos cinco pasos hacia los dos hombres, quienes les observaron con rostros serios; al quedar de frente
ambos grupos, el maestro rezador de Sebampo comenzd a hablar con ellos, conversacion que, siguiendo la
tradicion, consiste en que el maestro les pide a los oficios que la fiesta salga bien y que recuerden que es
en honor del santo Patrono. (Testimonio, maestro rezador. Sebampo, Sonora. 2009.) A este tipo de dialogos
rituales, le llaman hinabaka en lengua mayo, que consiste en un sermon sobre el desarrollo de la fiesta,
acompanado del orden jerarquico de quienes participan en el ceremonial (Crumrine. y Moctezuma: 1968.)

Al finalizar las palabras del maestro rezador, el pascola mayor comenzé a hablar con los maestros sobre
el desarrollo del jinanki, en términos del ritual religioso finalmente el pascola mayor estreché la mano del
maestro de Sebampo y enseguida lo hizo con el de Etchojoa y al final con el de Etchoropo, lo imitaron los
demas pascolas, el venado y cada uno de los musicos dandoles las gracias a los dos hombres. Enseguida
los oficios se dirigieron al ramadon para esperar su turno de danzar.

Afuera del ramadon se escuché el sonido del tambor del tambulero de Sebampo, momento en que las
fiesteras invitadas dejaron la fila que habian formado para dirigirse hacia la iglesia, siguiendo el camino del
Jinanki, donde dejaron sus banderas. Las fiesteras de Sebampo hicieron la reverencia con la bandera frente
ala cruz, siempre observadas por los habitantes de la comunidad y por algunos ninos que permanecian con
ellas, mientras que algunas personas bailaban en el solar de la iglesia y otras mas comian en los puestos
instalados cerca del ramadon.

La reverencia con la bandera continud por varios minutos mas va que fue realizada por los ahijados
apoyados por las fiesteras quienes, colocandose del lado izquierdo del ahijado, le decian como debian hacer
la reverencia de bandera y como debian dar la vuelta alrededor de la cruz; también les indicaron coémo
entregarla y recibir la bandera.

Mientras tanto, dentro del ramadén los pascolas comenzaron a danzar como habia ocurrido la noche
anterior, toco el turno al danzante de venado, quien bailaba, mientras sostenia con la mano izquierda un
bote de cervezay con la otra mano agitaba su bulim, tratando de parase sobre una sonaja que estaba en el
suelo, lograndolo luego de varios intentos, después coloco la cerveza en el suelo, arrodillandose enseguida
frente a ésta, para levantarla con la boca y hacer que el liquido cayera en su boca, mientras continuaba
agitando con fuerza su bulim, al terminarse la cerveza, arrojo el bote a un lado con un movimiento de
cabeza, se levanto y continuo danzando, imitando los pasos de un venado; luego, con los dedos de los pies
tomo el bulim que estaba en el suelo y lo arrojo al aire, cayendo el bote a unos tres metros de él; continud
danzando v, acercandose nuevamente al bulim sin dejar de agitar el que tenia en la mano derecha, lo tomd
con los dedos del pie derecho, levantandolo por el aire, y lo atrap6 con la mano libre; ya con ambas sonajas
continud dando vueltas alrededor del ramaddn, encorvando la espalda y levantando la cabeza para imitar
a un venado; mientras danzaba se acercaba a la cabeza de venado, que estaba en el suelo. Al estar parado
frente a esta la comenzo a patear para alejarla unos metros, sin dejar de danzar y agitar las sonajas; luego
dio una maroma sobre su espalda arrojandose hacia donde estaba la cabeza de venado; mientras estaba
rodando tomoé la cabeza con la mano derecha y qued6 arrodillado frente a los canta venado, terminando asi

su danza; algunas personas gritaron y aplaudieron la destreza del venado.
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Asi, las danzas siguieron a lo largo de la noche, observadas por los habitantes de la comunidad y por algunos
fiesteros.

Siempre hay actividades que realizar. En las cocinas de las fiesteras se servian pla-tos de cocido, café y
atole alos visitantes que se acercaban para comer. Mientras tanto, la mdsica del baile seguia escuchandose.

La gente continuaba afuera del ramadon, separada de este por una malla ciclénica; los espectadores
gritaban cosas a los pascolas y al danzante de venado; cuando no payaseaban con los oficios, platicaban en
voz alta y bebian; se encontraban ya algunos jinetes cabalgando y haciendo bailar a sus caballos alrededor
del ramadon sin precaucion alguna, en varias ocasiones golpearon violentamente en el ramadon, lo que
al parecer no preocupaba a nadie; los pascola me dijeron que es habitual, ya estan acostumbrados a los
borrachos vy a la musica de los bailes; lo Gnico que podian hacer con los borrachos era ignorarlos.

Dentro del ramadon el pascola mayor me dijo que habia juegos que realizan los pascolas, pero que en
Sebampo no se prestaban para hacerlos; agregd que hacen un juego de la muerte del venado con los
pascolas, pero él siente a Sebampo sin animo, a diferencia de otras partes, pues siente muy pesado el
humor de la gente al momento de bailar; en otros lugares donde la noche se le va muy a gusto, pero en
Sebampo era muy diferente, y lo mismo sentian sus companeros pascolas; agrego que los muasicos estaban
secos. (Testimonio pascola mayor. Sebampo, Sonora. 2009.)

3.10. Mitos mayos

Los hombres que quieren adquirir algin don como el de aprender un oficio van a una cueva,
aunque hay muchos otros lugares, donde una persona tiene que llevar a la que desea aprender,
para que lo presente. Ya estando en el lugar, la persona tiene que acostarse y dormirse afuera
de la cueva y por medio del sueno va a entrar, en donde va a encontrarse a doce muchachas
de lo mas hermosas que alguien pueda llegar a conocer en la tierra, y tiene que entrar a la
cueva sin verlas, pero si voltea a verlas se va a quedar torcido por la tentacion y si le va mal se
muere. Pero si sabe que va a vencer y sigue de frente se va a encontrar fuego, al pasarlo tiene
que cruzar un lago como un animal que se mueve sobre el agua, de ahi continua avanzando
hasta llegar a un remolino el cual si lo pasa encuentra unas calles en donde hay unas guijas de
madera, pero si éstas lo tientan hasta ahi se llega, muerte instantanea, ya que el espiritu es el
que esta en la cueva, con solo rosar las glijja el hombre puede morir, si se pasa la prueba se pasa
con el chamuco, quien te dice que te sientes en una vibora y te pregunta qué es lo que quieres,
ya cada persona sabe qué es lo que quiere pedirle, por lo que la persona que lo llevo lo prepara,
con una bolsa de arena de mar para cuando el diablo te deé el poder, tu le vas a ganar la partida
vaciandole la arena en el suelo, diciendole que cuando termine de contar cada grano de arena
va a recoger mi alma, en el momento de vaciar la arena se dice en el nombre del Padre del Hijo
y del Espiritu santo, se va a escuchar un estruendo porque el diablo no se lleva con Dios, en ese
momento despiertas afuera de la cueva porque ya pasaste la prueba; “el pascola mayor hizo
un breve silencio para fumar su cigarrillo, agregando luego:” Pero para llegar a eso esta canijo.
(Testimonio, pascola mayor. Sebampo, Sonora. 2009.)

La historia del pascola surge cuando un nino murio y su padre, por el dolor de la perdida,
escucho una voz que le decia nombres y direcciones para que fuera con una persona, para que
le bailaran al nino en la velacion; él senor fue a donde la voz la habia dicho, el pascola agrego
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que la voz era de Dios quien también le habia dicho que cuando regresara con la gente iba a
ver todas las cosas para que pudieran bailar y tocar los sones. Cuando el senor fue con la gente
estos se rieron de €l ya que ellos no eran danzantes ni masicos; el hombre les contesto que
Dios lo habia mandado con ellos, éstos le respondieron que no tenian lo necesario para danzar,
a lo que el hombre les dijo que ya estaba todo para que pudieran bailar; el pascola mayor
agrego que quiza los hombres a los que habia ido a buscar ya estaban senalados. Finalmente
los hombres lo acompanaron y al llegar encontraron mascaras, ténabaris, instrumentos; cada
uno de los hombres agarro su oficio. El pascola dijo que de esa forma habia nacido el pascola,
de la muerte de un nino y que la historia databa de muchos anos atras. (Testimonio, pascola
mayor. Sebampo, Sonora. 2009.)

Es importante comentar que existen otros mitos sobre los diferentes actores del ritual, estudiados por
Olavarria, Olmos, Moctezuma, entre otros. En esta investigacion cito a los actores sociales del ritual para
darles voz.

3.11. Ultimo dia de la celebracion de San Rafael Arcangel

El Gltimo dia de la fiesta comenz6 muy temprano para las fiesteras ya que Sebampo estaba cubierto
aun por la obscuridad cuando se escucho el repique de la campana de la iglesia para despertarlas. Las
campanas anunciaban el alba. El tambulero, mientras tanto, tocaba una y otra vez la campana de la iglesia
y gritaba “fiesteras, levantense a la misa."

Los pascolas salieron del ramadon para lanzar cohetes, indicando el nuevo dia, mientras que los habitantes
de la comunidad seguia en el solar. Dentro de la iglesia se llevaba a cabo una novena; las oraciones eran
dichas por los maestros rezadores de Sebampo, Etchojoa y Etchoropo. Poco a poco, la iglesia fue llenandose
con las fiesteras invitadas, quienes al entrar a la iglesia pasaban frente a los altares para persignarse con
el rosario en la mano.

La manana comenzo a clarear cuando las fiesteras de Sebampo, desde la cruz de madera frente al ramadén,
hicieron la reverencia de bandera al tiempo que los pascolas danzaban y se desarrollaba el jinanki a la
iglesia. La actividad en las cocinas continu6 con el desayuno, mientras que la campana de laiglesia repicaba,
anunciando la novena del Gltimo dia de la fiesta.

Los ocho pascolas, el venado y los mdsicos hicieron una oracion frente al altar de San Rafael Arcangel
juntando sus manos sobre el pecho; al término de ésta se persignaron, luego hicieron lo mismo frente las
imagenes de los pueblos invitados que se encontraban en el lado izquierdo del altar principal; cada vez que
los oficios quedaban de frente a las imagenes las tocaban con delicadeza y se persignaban; luego siguieron
con las imagenes del costado derecho del altar de San Rafael Arcangel. Finalmente, entraron a la sacristia
para también hacer la oracion. Mientras las fiesteras estaban en el umbral de la puerta, al frente de las
banderas, los maestro rezadores se ponian de acuerdo para continuar con la novena; cuando los oficios
salieron de la sacristia, se colocaron nuevamente frente a un altar con un mantel negro y una cruz bordada;
todos los oficios hicieron una oracion y se persignaron ante el Cristo; al acabar, el pascola mayor dijo unas
palabras, finalizando con un “Dios em chokore” repetido por los oficios en voz alta. Las fiesteras mayores
se encontraban frente a ellos portando las banderas, ademas de los tres maestros rezadores; los pascolas

89



Javier Israel Carbajal Miranda

y el venado dieron unos pasos hacia atras para comenzar a danzar nuevamente utilizando sus sonajas, con
las mascaras detras de la cabeza. En esta ocasion, las banderas no fueron ondeadas por falta de espacio,
pero fueron agitadas de un lado al otro; mientras, el maestro rezador de Sebampo cantaba las alabanzas,
los danzantes salieron de la iglesia acompanados por los musicos y las fiesteras; unos metros fuera de la
iglesia, los danzantes y las fiesteras realizaron nue-vamente el conti.

El conti termind en la cruz frente al ramaddn donde los pascolas y el venado, acompanados por fiesteros y
el maestro rezador, dieron gracias por el nuevo dia y pidieron perddn por las malas palabras que se dijeron
durante la noche.

Luego del saludo, los oficios caminaron hacia un costado del ramadon donde se quedaron observando,
momento en el que los dos maestros comenzaron los rezos, parados frente a las fiesteras. Enseguida se
realizo la reverencia de banderas.

Al terminar la participacion de los oficios, éstos desayunaron y descansaron refugiandose del sol en las
cocinas de las fiesteras mientras los ninos jugaban en los alrededores. Los familiares de las fiesteras
platicaron con los pascolas sobre la noche anterior.

Cuando los oficios llegaron a las cocinas para desayunar, lucian cansados, lo que no impidio en ningan
momento bromearan en todas las platicas por cualquier cosa vy rieran a carcajadas, bromas en las que
participaban todos los presentes. Los pascolas hacian bromas a una persona, un ademan, una mirada o lo
que fuera, caracteristica de los pascolas que a cada momento se burlan de todo; una que otra persona les
llegaba a contestar, accion que era respondida por el pascola con una broma o un chiste mas subido de tono
que el anterior, lo que hacia que las bromas continuaran y se hicieran mas agresivas, hasta que la persona
dejaba de responder al pascola al ver que no podia ganarle.

El dia transcurriay las fiesteras continuaban preparando la comida para el rescate, poniendo en las hornillas
algunas cazuelas. El menudo y el cocido que habian preparado se terminé en la noche lo que alegraba a las
fiesteras, pues a ellas les gusta que sus cocinas estén llenas, porque es una forma de convivir con la gente.
(Testimonio, alpez mayor. Sebampo, Sonora. 2009.)

Las fiesteras preparaban caldo de carne, cocido y atole, cortando vy picando la carne y las verduras, y
calentando el agua. También se preparaba atole en grandes ollas de aluminio; el atole era movido en circulos
con un carrizo como de un metro y medio de largo para evitar que se pegara y quemara, el cual recibirian
los ahijados mas tarde.

3.12. El rescate para los ahijados (V/er anexo 23)
Desde temprano comenzaron a llegar algunos de los ahijados ya que por la tarde recibirian la fiesta.

Las fiesteras preparaban la comida que seria entregada a los ahijados, misma que podian llevarse o repartirla
entre la gente para que el siguiente ano les ayudaran en la fiesta con el doble de lo que recibieron; pascolas
y familiares seguian acompanando a las fiesteras en medio de platicas bromas y risas; en otras cocinas,
algunos oficios desayunaban.

90



ARENAS SOCIALES DE NEGOCIACION ETNICA.

Canastos, pan, cigarros, cerillos, cajetes, petates, vasos, servilletas, cucharas, platos, tazas, y despensa en
general eran algunas de las cosas que las fiesteras preparaban como rescate. Anteriormente usaban unas
ollas grandes redondas en donde se ponia la comida y el atole.

En la tarde, se realizo la despedida de los fiesteros y santos invitados por parte de San Rafael Arcangel

Las fiesteras entraron a la iglesia portando las banderas; cada alawasim tomoé su baston, mientras el
tambulero tocaba su instrumento, las fiesteras se persignaron frente al altar y la iglesia comenzo a llenarse
con los fiesteros invitados v los habitantes de la comunidad; el ambiente se escucha un son interpretado
por los musicos; los danzantes de pascola vy venado realizan una danza con sus mascaras detras de la
cabeza y sacudiendo sus sonajas al ritmo del son.

Los fiesteros invitados hicieron lareverencia frente el altar de san Rafael. Al escuchar algunos gritos emitidos
por los danzantes, todos comenzaron a salir de |a iglesia, primero las banderas, luego los danzantes,
seguidos por las imagenes y finalmente, por los habitantes de la comunidad; algunas mujeres llevaban
veladoras encendidas durante el conti alrededor de la iglesia, las que cubrian con una mano para evitar que
el aire las apagara.

Luego del conti se dirigieron a la casa de descanso, donde las fiesteras y habitantes de la comunidad se
despidieron de algunos fiesteros invitados. Estos agradecieron a sus anfitrionas las atenciones, con la
esperanza de volverse a verse en alguna futura celebracion para asi corresponder a las atenciones recibidas.

Posteriormente, los invitados caminaron por la carretera, a unos cien metros de la casa de descanso, hasta
llegar al lugar donde se encontraban los camiones de carga en los que habian llegado y que ahora los
llevarian de regreso a sus comunidades.

A la partida de los invitados, los pascolas y el venado danzaron frente a la imagen de San Rafael, mientras
los masicos interpretaban un son; luego de algunos instantes el pascola mayor lanzo un grito, momento en
el que comenzaron a caminar hacia la iglesia.

A lo largo del camino el grupo hizo cuatro paradas, la primera tan solo a unos cinco metros de la casa
de descanso donde, mientras se realizaba la danza, las fiesteras hacian la reverencia con la bandera; dos
paradas mas fueron hechas metros mas adelante, para hacer la reverencia de nuevo. Unas calles antes de
llegar a la iglesia comenzo a escucharse el sonido de la campana que anunciaba el regreso de San Rafael.
Haciendo la Gltima estacion en la esquina de la iglesia. El conti terminé en la cruz frente al ramadaon.

La imagen fue llevada a la iglesia donde luego de la danza los oficios hicieron una oracion y se persignaron
frente a San Rafael. Después, la imagen fue subida al altar, al tiempo que se hacia la reverencia de bandera
por parte de las fiesteras vy la danza de los pascolas y el venado; finalmente los danzantes salieron de la
iglesia lanzando gritos al aire, seguidos por las fiesteras que portaban la bandera. En la cruz se hizo la
reverencia. Enseguida, las fiesteras se dirigieron a sus cocinas para continuar preparando el rescate.

Durante toda la fiesta las actividades se caracterizaron por las actitudes relajadas de los principales
personajes, quienes a cada momento dibujaban sonrisas en sus rostros; habia interminables platicas y
las risas inundaban el lugar. El colorido que se apreciaba no se debia Gnicamente a los papeles picados de
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mualtiples colores, los listones rojos, amarillos, verdes y blancos de los rosarios, vy a las hojas verdes de los
grandes arboles que se apreciaban en Sebampo, el cielo claro y limpio; o al color de la tierra de los campos
de cultivo que fueron ademas testigos de la celebracion; ese colorido y esa alegria eran proyectados a cada
momento por los habitantes de la comunidad al manifestar su fe y su alegria por la fiesta en honor a San
Rafael Arcangel.

El rescate se realizaba previo al fin de la fiesta; en cada una de las cocinas de las fiesteras, sobre el suelo
de tierra, habian uno o dos petates de palma en los cuales estaban colocadas varias cazuelas, ollas de
barro y recipientes de plastico que contenian el tradicional waka-baki, ademas de guisados, atole, cohetes,
servilletas, cerillos, cigarros, platos, vasos, pan, queso vy, en general, todas las cosas que servirian para
la siguiente fiesta. Frente al tapete estaban colocadas sillas donde el ahijado permaneceria sentado
acompanado por sus familiares; el ahijado portaba al cuello un liston de color blanco y sostenia un Cristo
de madera; ademas, cargaba un cirio encendido de color blanco. Familiares y amigos observaban cuando
la fiestera le daba de probar, al ahijado vy a sus familiares, cada uno de los platillos que contenia el rescate
mientras las demas personas sonreian.

El rescate primero se realizd en la cocina de la alférez mayor, quien dio a su ahijado el Cristo v el cirio,
mientras el maestro rezador y el tambulero permanecian de pie frente a ella. El maestro indico a la fiestera
que diera de probar los alimentos, dando primero el agua en un vaso de cristal; siguio el waka-baki en una
cucharade plastico, sirviendo primero a la ahijada, para continuar después con cada de uno de sus familiares.
Utilizando la misma cuchara, la fiestera les dio a probar el atole, y después alguno de los guisados, mientras
se escuchaban las detonaciones de los cohetes lanzados en el solar de la iglesia; cuando hubieron probado
la comida, el maestro rezador, quien cargaba su sombrero blanco con la mano derecha y sobre la izquierda
un pequeno trozo de papel blanco en el que tenia escrito una oracion, comenzo a hablar en la lengua mayo
explicandoles la importancia y el significado del rescate; al terminar, se persigno al igual que la fiestera, su
ahijado y sus familiares.

Luego, el rezador continud con un Padre Nuestro, el cual era seguido por la fiestera y su ahijada; al finalizar
el rezador continu6 diciendo en espanol “jTe damos gracias senor por los dones que vamos a recibir en el
nombre del Padre del Hijo y del Espiritu santo, y esta bendicion permanezca para siempre por todos los
siglos de los siglos, amén”; Momento en el que, con un pequeno frasco de cristal que llevaba en la mano
derecha, dio la bendicion a los alimentos, esparciendo el agua bendita; luego se persignd, pronunciando “la
bendicion de Dios Padre, Dios Hijo, Dios Espiritu santo; "enseguida, leyo la oracion que llevaba apuntada en
el trozo de papel: iEl rey de la gloria nos haga participantes en la media celestial; gracias Senor. Te damos
las gracias por los beneficios que acabamos de recibir, jSenor de infinita bondad! Luego se dirigid en la
lengua mayo a la fiestera y a su ahijada. Al término de sus palabras la ahijada le entrego el Cristo y el cirio
a la fiestera, quien enseguida se lo entreg6 a la siguiente fiestera, que esperaba en su cocina para realizar
de igual forma la bendicion del rescate. El rescate es un acto de reciprocidad consolidado con el intercambio
de bienes materiales y simbalicos.

Luego del alférez mayor le siguid a el alférez segunda; enseguida, el alférez tercera o punta; después el
alawasim mayor, luego el alawasim segundo. De ahi siguieron la parina primera, luego la parina segunda y,
finalmente, la parina tercera.
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Terminando la bendicion de la comida las ahijadas, ayudadas por las mujeres de su familia, comenzaron a
guardar el rescate; algunas de las ahijadas repartieron la comida entre los familiares y amigos para con ello
garantizar que el proximo ano, éstos les ayudaran en la fiesta.

La tarde era calurosa, el sol quemaba a las personas, lo cual no fue motivo para que la gente abandonara
el solar de la iglesia y menos aln para que borraran las sonrisas de sus rostros. Las platicas, las risas y los
juegos de los ninos continuaron un tiempo mas, hasta que la fiesta termind en el ramadon con las danzas.

3.13. Desenlace de la celebracion de San Rafael Arcangel

Dentro del ramadon todos se preparaban para el fin de la fiesta; las fiesteras se en-contraban
de pie portando la bandera; frente a ellas estaba el pascola mayor, quien les hablaba en la lengua mayo
mientras se escuchaba a los masicos tocar sus instrumentos, asi como el ruido de cascabeles y ténabaris
de los pascola y el venado, quienes también se hacian presentes detras del pascola mayor. Los danzantes
portaban mascaras sobre su rostros en el momento en que se dirigieron a las fiesteras; en seguida salieron
del ramadon, caminando hacia la cruz de madera, donde detonaron varios cohetes, mientras que las
fiesteras continuaban de pie en el ramadon; enseguida, el pascola mayor entrdé al ramadon seguido por
sus companeros, y se coloco frente a los musicos de violin y arpa. Detras de éstos, las fiesteras portaban
su bandera; el danzante situado a un costado se coloco la cabeza de venado y tomd sus bulim, mientras
observaba a sus companeros los que, al terminar la danza, saludaron de mano a los dos masicos de violin
y al de arpa. El ramadén estaba completamente rodeado por los habitantes de la comunidad, y los nifios
pequenos se empujaban unos a otros para entrar al ramadon y poder observar mejor a los danzantes. (ler
anexo 24)

Luego del saludo a los misicos, los pascolas se colocaron detras del venado, quien agitaba sus bulim y
despojaba sus pies de unos huaraches de cuero; pasaron unos segundos, la gente se emocionaba, reia y
gritaba; los danzantes se volteaban a ver y se sonreian unos con otros; en ese momento un sefor muy
tomado entro al ramadon e inmediatamente se escucho a la ahijada del alpes mayor gritar “Saquen a ese
borracho” a lo que el pascola mayor, tocandolo en el hombro le pidid que saliera; de inmediato, el hombre
dejo el ramadon, dando paso al son interpretado por los canta venado, y ejecutado por éste danzante. Los
seis pascolas bailaban detras, imitando los movimientos del venado y moviendo sus sonajas como lo hacia
el venado con sus bulim; en ocasiones éste embestia a los pascolas como lo haria un venado al verse en
peligro; realizaba agiles movimientos en un espacio que se veia reducido por la presencia de los pascolas;
estos sonreian al igual que las fiesteras y toda la gente presente; cuando el son termind y los danzantes
dieron el Gltimo paso, la gente empezo a gritar y las personas fuerza del ramadoén se echaron a correr, ya
que los danzantes habian recogido del suelo unas bandejas de los musicos del venado y cubetas llenas de
agua y comenzaron a mojar a toda la gente, la que corria y gritaba para evitar el bano; algunas personas
fueron atrapadas por sus amigos para que los danzantes pudieran mojarlas; se escuchaban risas y gritos y
la gente mostraba grandes sonrisas. Los danzantes, desde dentro del ramadon, buscaban a sus victimas,
que estaban alrededor; cuando el agua se terming, los danzantes dejaron el ramadon, momento en el que
el tambulero comenzo6 a tocar y con esto las fiesteras abandonaron el ramadon para dirigirse a la iglesia,
guiadas por él. Esto marco el fin de la fiesta, con la bendicion que hicieron los danzantes al mojar a la gente.
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Dentro de laiglesia la bandera fue colocada al costado izquierdo del altar; las fiesteras se quedaron adentro,
platicando con el maestro rezador para ponerse de acuerdo sobre las novenas del Dia de Muertos, que ya
se aproximaba. Mas tarde, las fiesteras regresaron a las cocinas para recoger sus cosas e irse a descansar;
poco a poco la gente fue dejando el solar de la iglesia, despidiéndose y agradeciendo la invitacion v las
atenciones a las fiesteras.

Las cocinas, parte fundamental en la fiesta, fueron derribadas por los esposos, familiares y amigos de las
fiesteras al siguiente dia de acabarse la fiesta, quedando ésta oficialmente terminada. El material de las
cocinas seria guardado para ocuparlo nuevamente en la siguiente fiesta, de la Semana Santa.

Lo que interesa explicar de la Semana Santa es que, tres domingos después del Sabado de Gloria, van al
Japare, donde los ahijados que recibieron el rescate reciben ahora los rosarios de manos de las fiesteras
salientes; ademas de otros regalos; el domingo siguiente se hace un intercambio de comida en Etchojoa,
terminando asi el periodo de las fiesteras para que los ahijados se encargaran de llevar a cabo la fiesta de
San Rafael Arcangel y las demas celebraciones religiosas a lo largo del siguiente ano.

Los rosarios son entregados en la iglesia, después de cambiarles los listones por otros nuevos, al igual que
a los bastones de mando vy los cinturones de la zorra para los alawasim; el maestro rezador bendice los
rosarios mientras estos son colocados en los cuellos de los nuevos fiesteros por las fiesteras salientes.
Ahora se inicia un nuevo periodo de fiesteros.

Abordar el tema de laidentidad a partir del desarrollo de una fiesta mayo cargada de elementos tradicionales
y enclavada en un contexto globalizador que pretende desdibujar elementos caracteristicos de su identidad
mayo, resulta ser una tarea muy ambiciosa, sin embargo el capitulo anterior tiene la intencion de presentar
una descripcion detallada de la celebracion del santo patrono, mostrando la presencia trascendental de
las familias de las fiesteras, apoyando con su trabajo y emocionalmente a las fiesteras aportan durante la
celebracion, asi como las caracteristicas estructurales con las que se representa un pasado prehispanico y
un profundo arraigo social a partir de una identidad particular.
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CAPITULO IV






Este capitulo presenta una investigacion de la fiesta tradicional mayo dedicada al santo patrono de
la comunidad de Sebampo, Sonora, a partir de los actores involucrados y de sus principales intereses, asi
como también de las negociaciones y disputas presentes en dicho hecho social.

La accion de los actores sociales, en el espacio ritual, simbélico y social previo a la fiesta y durante el
desarrollo de la misma, atraviesa por conflictos interétnicos derivados a distintos procesos sociales,
economicos v culturales. Asi la comunidad se constituye en un pequefo centro condensador proveniente
de la tradicion prehispanica.

La pregunta central de esta tesis es ;por qué persisten las fiestas tradicionales religiosas en la comunidad
mayo? Es claro que a partir de éstas se vive un proceso de reivindicacion étnica que se niega a romper
con los lazos de su pasado prehispanico caracterizado por un contexto social integrado principalmente por
yoris, ademas de existir diversos intereses creados en torno a la arena social mayo.

Es importante mencionar que la arena social mayo no es un proceso Unico, ya que tiene vigencia y
continuidad como un hecho social que se nutre de su pasado vy futuro. Asi, la arena social mayo da la
posibilidad de relacionarse de nuevo, es decir de religarse con sus raices sagradas vy con las fuerzas del
huya ania en un periodo ciclico. En este sentido, la fiesta o arena social mayo articula historia, lengua y
cultura con el territorio, otorgando a los actores sociales numerosos referentes identitarios, a través de los
cuales demandan su derecho conservar rasgos especificos, con base en un sistema ritual cultural y social
que manifiesta la distincion y separacion de realidades sagradas y profanas. Por tanto, el propdsito de la
arena social es el conservar la estabilidad de la estructura social de la comunidad y otorgar cohesion a la
continuidad de la tradicion, ajustandose, al mismo tiempo a la sociedad de la que es parte. La celebracion
de las fiestas tradicionales son tiempos que solidifican la identidad social de la comunidad mayo a partir
de valores compartidos referidos en la idea que tienen de si mismos, al fundamentar los vinculos de
pertenencia. Lo importante de dichas celebraciones es que son construidas y actualizadas en funcion del
contexto social sin dejar de lado sus intereses simbadlicos, para proyectar su porvenir y hacerse reconocer.

La modernizacion de la sociedad mexicana no implica necesariamente la pérdida de las poblaciones
originarias ni de sus tradiciones. Las que en la actualidad siguen presentes, al forjar estructuras que les
aseguran espacios sociales, culturales, simbdlicos, politicos v religiosos, dentro de un esquema estatal
y nacional, que tienden a negar la diversidad cultural, debido a que la modernidad del estado mexicano
no involucra un beneficio generalizado, al dejar de lado a las comunidades étnicas en los proyectos de
desarrollo. No existen politicas adecuadas que favorezcan las demandas y necesidades de dichos actores
sociales, por lo que estos se transforman en clases subordinadas que finalmente pierden su la identidad,
reconocida en términos étnicos.
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A lo largo de mi investigacion en la comunidad de Sebampo, mediante la observacion participante y
entrevistas con los actores sociales del ritual mayo, pude notar que, a pesar del rumbo homogenizador
de la sociedad mexicana, los mayos de la comunidad tienen la firme intencion de no ser parte de esa
homogenizacion, y tratan, mas bien, de conservar sus particularidades étnicas y culturales. Ante este hecho
social es fundamental conocer sus intereses vy discursos, su bagaje cultural, asi como sus estrategias y su
modo de vida en el contexto ritual. (Bagajes contextualizados en los dos primeros capitulos de esta tesis.)

4.1 Arenas sociales de negociacion étnica

Hablar de una arena social de negociacion étnica a partir de la fiesta patronal en Se-bampo implica
entender y conocer de manera detallada todos los aspectos de las relaciones sociales e interculturales.
Lo notable es que a partir de la accion social representada en la arena social mayo, se pone de manifiesto
el valor de la identidad yoreme con las festividades religiosas, las que despliegan su realidad historica y
cultural. Las acciones rituales dotan de una posicion social frente a los otros ademas, permite observar de
cerca la problematica de las identidades, en un espacio y contexto socio-politico moderno. La arena social
mayo escenifica la identidad étnica, a partir de la relacion dinamica con los otros, al pensar la diversidad
sociocultural desde reconocer al otro y reconocer en los otros a un nosotros, dentro de un proceso de
reivindicacion identitaria y cultural.

Las identidades, al no ser estaticas por resultar de diversos contextos que combinan variados modelos
socio-economicos y politicos, causan desigualdades de todo tipo entre grupos identitarios. Bartolomé
expone que ninguna cultura se ha desarrollado en un pleno aislamiento y contacto con diversas culturas;
el autor considera a las culturas capaces de integrar elementos ajenos, haciéndolos compatibles con los
elementos propios. Lo anterior no es un indicador de aculturacion, ni de aceptacion de la cultura ajena, se
trata mas bien de adaptaciones que posibilitan la continuidad cultural.

Debido al contacto de distintos actores sociales dentro de la arena social mayo, esta no es ajena a conflictos
provocados por la intercepcion de distintas ideologias e intereses construidos a partir de la cultura de cada
actor social, a que impactan a los involucrados. Asi, cada uno reconfigura su vision del mundo a través
de simbolos v significados propios de cada grupo, adecuando sus conocimientos a las situaciones. Por
tales motivos, la arena social mayo presenta elementos construidos socialmente por actores locales,
institucionales, por redes sociales y relaciones de poder, estableciéndose asi intereses especificos y valores
provenientes de distintas realidades. Lo relevante es que los actores sociales locales disenan estrategias
que les permiten movilizar recursos a favor de su manifestacion cultural y ritual, mediante acciones que
trascienden el discurso social y las practicas rituales.

La importancia de la arena social mayo radica en el sustento que aporta a la tradicion, consolidada
socialmente al perdurar en el tiempo a pesar de los conflictos, ya que cualquier problema que llega a los
entramados del poder, es, sin lugar a dudas, una cuestion politica que provoca efectos en las estructuras
y en el funcionamiento de los contextos socio-culturales de la comunidad. Entiéndase el poder como:
“Poder significa la posibilidad de imponer la propia voluntad, dentro de una relacion social, aun contra toda
resistencia y cualquiera que sea el fundamento de esa probabilidad” (Weber, 1992: 43.)
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Las nuevas condiciones entre lo tradicional y lo moderno han introducido transformaciones y adaptaciones
sin que la tradicion llegue a subordinarse al contexto moderno. A partir del conocimiento de su situacion
presente, se elaboran discursos y acciones tendientes a resolver problemas con otros actores con quienes
se integran, aunque no de una forma homogénea.

Asi, los actores sociales locales muestran su capacidad para concretar practicas sociales ante la resistencia
y la oposicion de actores sociales ajenos a la arena social, a pesar de la existencia de relaciones sociales
asimeétricas que enfatizan la resistencia en las relaciones de poder, relaciones ponderadas por los actores
sociales locales como fragmentos posibilitadores de un proyecto que requiere de voluntades, valores,
principios culturales y religiosos.

La arena social mayo establece relaciones e intereses especificos, por lo que se presentan acciones, valores
y percepciones, desde distintas realidades. Dichas acciones sociales se construyen, en el discurso social y
en las practicas rituales, por los actores principales: las fiesteras de Sebampo vy las redes sociales. A partir
de una organizacion y planeacion con referencia a su matriz cultural y ritual, lo importante a destacar es la
manera en que experimentan y perciben nuevos elementos dentro de sus comunidades vy de su tradicion.
Las estructuras institucionales, los recursos de su entorno natural y los apoyos econémicos, todos éstos
son elementos que conforman el entramado de las acciones sociales y de las negociaciones presentes en
la arena social mayo.

La caracteristica principal de la arena social mayo, es que recrea un ambiente de cambio y continuidad
en algunos elementos tradicionales, brindando la opcion de reconocerse y formar parte de una sociedad,
misma que es estructurada con base en un sistema cosmogonico organizado histdricamente, como una
realidad nutrida de cualidades y experiencias que dotan de identidad a los actores sociales locales. Durkheim
considera a la sociedad como “Una organizacion consciente de si que no es otra cosa que una clasificacion.”
(Durkheim, 1991: 44.) Por tanto, la arena social mayo es una clasificacion social establecida a partir de
experiencias que conforman un fenémeno identitario.

4.2. Identidad a partir de la arena social

Las relaciones sociales presentes en dicha arena son la clave para definir las identidades de los actores
sociales involucrados. Las relaciones que se establecen con organizaciones politicas y estatales en la arena
social, ocasionan disputas y confrontaciones interétnicas, mismas que refuerzan la identidad étnica.

Esta lucha incesante da lugar a equilibrios temporales que se manifiestan en formas de
correlaciones de fuerzas simbalicas, en las que existen posiciones dominantes y dominadas.
Los agentes sociales que ocupan las posiciones dominantes pugnan por imponer una definicion
dominante de la identidad social, que se presenta como la sola identidad legitima o, mejor, como
la forma legitima de clasificacion social.

Identidad social entendida como el sistema de nuestros grupos de pertenencia cesadita ser
aprendida y reaprendida permanentemente. Ademas, necesita darse a conocer y hacerse visible
publicamente para mostrar la realidad de su existencia frente a los que se niegan a verla o a
reconocerla. Ambas necesidades explican por qué la identidad social aparece frecuentemente
ligada a estrategias de celebracion y de manifestacion. (Giménez, 2009: Pdg. 57-59.)
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Las intervenciones externas influyen en la forma de percibir a la sociedad mayo, y estan presentes en
distintos hechos historicos, socio-politicos, econdomicos y culturales. La primera de ellas fue la conquista
militar y religiosa del noroeste de México, en el siglo XVI. Intervenciones de actores sociales externos que
poseen intereses diferentes, mismos que contindan provocando conflictos por la interaccion entre dos
culturas desiguales en el ambito ritual mayo contemporaneo. La intervencion externa en laarena social mayo
pudiera ocasionar cambios en las costumbres y en las normas, suscitando desequilibrios en el desarrollo
normal vy en los actores sociales locales, lo que a su vez provocaria la pérdida de valores y normas mayos;
dichas intervenciones sin embargo han sido negociadas y controladas por los actores sociales locales para
mantener su legitimidad identitaria.

Las negociaciones se dan en torno a los intereses e Identidades de cada actor social dentro de la fiesta o
areng; asi, los intereses de las fiesteras se fundamentan en intercambios de ofrendas de los seres humanos
a las deidades por favores divinos, los que rigen la conducta de los miembros de la cofradia, ademas de que
son ellos quienes resuelven los conflictos de poder para conservar el vinculo con la tradicion étnica.

Las formas de relacion en la arena social se construyen a partir de significaciones, modos discursivos,
accionesy practicas sociales de los diferentes actores sociales, enfocadas a intereses particulares, mediante
las que se disputan los recursos para lograr sus objetivos especificos, en escenarios que han tenido que ser
reconstruidos vy adaptados a partir de distintas formas de ver la cultura. “El problema central es como los
actores se afanan en dar significado a sus experiencias mediante una serie de representaciones, imagenes,
comprensiones cognoscitivas y respuestas emocionales.” (Long, 2007: 110.)

4.3 Formas de intervencion dentro de la arena social

Los conflictos generados por laintervencion de actores sociales externos y de agen-cias en el contexto
ritual, se deben a discursos que son resultado de una historia de lucha por mantener una identidad étnica,
y a reconfiguraciones de la organizacion social, religiosa, politica y de mestizaje, en el de una tradicion
claramente definida por una religion particular.

Los discursos provienen de instituciones como el Estado y de la comunidad mayo “Pero son los actores
(individuos o representantes institucionales) quienes los usan, los manipulan y los transforman. O quiza
debemos decir que es el encuentro o la confrontacion de actores vy sus ideas y valores que perpetdan o
transforman los discursos dominantes” (Long, 2007: 114-115.), al poseer intereses y representaciones
particulares alrededor de la arena social mayo.

La intervencion externa en la arena social mayo tiene grados y niveles en las influen-cias ejercidas y
recibidas por las partes interesadas, ya que existen cruces en las practicas sociales que reivindican
elementos tradicionales de su cultura, representada en la vida religiosa v ritual. Es la voluntad de seguir
siendo representantes de su cultura por medio de los usos y costumbres, ante la mirada de los demas v
ante ellos mismos, como elemento primordial de identidad.

Por tanto, las adaptaciones e intervenciones en la arena social son permitidas consuetudinariamente por
la cofradia de fiesteros y por la cooperativa de la iglesia, bajo la premisa de no comprometer la fiesta ni el
cumplimiento de la promesa, asi como de mantener la estructura ritual tradicional.
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Es importante destacar que todas aquellas intervenciones externas en la arena social, tienen la intencion
de manipular a los actores sociales en un proceso de importancia, para obtener poder y estatus, al ser el
espacio donde se desarrollan actividades que posibilitan una ganancia econémica y de control paraimponer
otras estructuras. Asi, los actores sociales locales se enfrentan por el control de la fiesta (arena) y por la
legitimidad de la identidad indigena, perpetuando su cultura a pesar de los cambios sociales.

Durante mi trabajo de campo en la comunidad adverti que las negociaciones hechas por las fiesteras se
refieren a estrategias que les permiten movilizar recursos a favor de su manifestacion cultural y ritual. Es
importante destacar que dichos actores no estan subordinados a las intervenciones, ni al apoyo econémico
institucional del Estado, la CDI y otros grupos politicos, ya que se trata s6lo de maniobras que les permiten
manejar los recursos provenientes de dichas agencias para apoyarse con los gastos de la fiesta. Tanto los
apoyos econdmicos entregados por las familias de las fiesteras para sus cocinas, como los destinados por
la CDI, el DIF y los representantes del PRD, son empleados para solventar los gastos durante la celebracion,
mas alla de los intereses de las agencias involucradas.

Por ejemplo, la intervencion institucional por parte de la CDI no ha cooptado las formas tradicionales,
ya que se respetan las estructuras organizativas de la comunidad. La intervencion externa se justifica
institucionalmente a partir de planes de desarrollo dirigidos al sector indigena, lo que ha sido aprovechado
por las cofradias de fiesteros. Es importante no olvidar que las intervenciones externas poseen diferentes
interpretaciones, al generar practicas sociales con el fin de lograr un beneficio, como lo expresa Norman
Long: “Es la mezcla de diferentes flujos de eventos e intereses, desde los cuales surge la intervencion como
un proceso socialmente negociado.” (Long. 2007: 82.) Cada actor de la arena social, comparte informacion
sobre la meta (fiesta), aunque esta informacion no necesariamente tiene los mismos intereses y valores;
asi, cada actor social asume un curso en su accion adecuandola a su contexto e interés particular. Del mismo
modo, las intervenciones externas no se limitan a un tiempo a intereés.

Los mecanismos institucionales para preservar las tradiciones de los pueblos indigenas de México estan
sustentados en la ley de la CDI, bajo el argumento de que el Estado tiene el compromiso de velar por el de
las poblaciones étnicas. Sin embargo estos Gltimos, a partir de la expansion de una sociedad capitalista
como la nuestra, han vivido un proceso de abandono, desaparicion y marginalidad. La depreciacion de las
tradiciones de los pueblos étnicos impacta en el ambito ritual y en el medio laboral por la falta de subsidios
para el aprovechamiento de las tierras de cultivo y de la ganaderia, y no menos importante, en la falta de
capacitacion y educacion de los jovenes dentro de las comunidades.

Varios informantes de la comunidad de Sebampo asi como de otras comunidades del estado donde también
se celebran fiestas tradicionales, comentan que el solicitar apoyos econdémicos provenientes de la CDI y el
DIF para una fiesta tradicional, requiere de formalidades como el presentar por escrito una solicitud y, en
ocasiones, comprobar en qué se utilizd el recurso; uninconveniente es que el tiempo requerido para hacer la
gestion no les permite un espacio razonable para contratar a los oficios, quienes deben de ser contratados
con anticipacion para garantizar su participacion en el ritual.

Otra problematica que manifiestan los informantes es que en ocasiones el tramite de solicitud se les dificulta
por varias razones, la primera es que tienen que trasladarse a las oficinas de la CDI, y no siempre tienen el
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tiempo, ni los recursos econémicos para el traslado, ademas consideran que los tramites son complicados;
los oficios son quienes recurren mas a estos apoyos para comprar sus ajuares e instrumentos, ya que estan
mas familiarizados con dichos tramites; ademas, pueden comprobar en qué se utilizo el recurso econémico
al pedir notas o facturas en los lugares donde adquieren las herramientas para su oficio.

Esimportante destacar que las redes sociales establecidas por los fiesteros con la CDI y otras agencias para
obtener los apoyos econdémicos, podrian ocasionar cambios en la vida ritual por los distintos intereses que
van mas alla de lo religioso. Por ejemplo, en comunidades mayo de Sinaloa y Sonora ha ocurrido que si no
reciben apoyos de la CDI, dejan de realizar las fiestas tradicionales. Esto se debe a los diferentes intereses
entrelazados y por la diferencia cultural de los actores sociales, ligado todo ello a intereses econémicos vy
de poder.

¢Por qué ya no hacen fiestas tradicionales en la comunidad? La gente ya no quiere cooperar
con dinero para las fiestas, por lo que esperan apoyos de las autoridades, ya tiene tres anos sin
hacer fiestas, ademas de que hay conflictos con el gobernador tradicional y ya no hay fiesteros
en la comunidad. (Testimonio, Filiberto Laurean Escalante. Comisario Municipal de La Mision
Vieja, El Fuerte, Sinaloa.. 2012)

A lo largo de cinco anos de trabajo de campo en la comunidad de Sebampo he observado que las redes de
compadrazgo entre familiares y amigos, basadas en el ambito ritual y conformadas a partir de la cofradia
de fiesteros son soélidas, han reforzado la, continuidad de la tradicion. Mientras tanto, las redes establecidas
con la CDI y el DIF sirven Gnicamente para cubrir una parte de los gastos, sin que la intervencion pueda
afectar o no a la tradicion. Lo importante de dichas relaciones es la conformacion de un capital social
siendo la capacidad de los individuos para movilizar recursos escasos en virtud de su membresia en redes
0 estructuras sociales mas amplias. Los recursos mismos no son capital social; en cambio, el concepto se
refiere a la habilidad del individuo y del grupo para movilizarlos de acuerdo a sus requerimientos. (Portes,
1995: 253.) Objetivado desde la fe. Sin embargo, esta dinamica no se presenta de la misma manera en
otras comunidades tradicionales de la region, ya que si no reciben apoyos institucionales no realizan las
celebraciones y se desintegran las cofradias de fiesteros, los que tienen que integrarse a otra comunidad
para poder cumplir su promesa.

Por lo anterior, se han presentado conflictos en los que algunos fiesteros responsabilizan a los gobernadores
tradicionales por no promover y gestionar los recursos para realizar las fiestas; por otro lado, algunos
habitantes de dichas comunidades afirman que los fiesteros no toman con responsabilidad sus obligaciones
rituales. Al cuestionar a algunos fiesteros, estos respondieron que sin recursos no pueden hacer nada
mientras que otros, con la intencion de cumplir con el santo y conflictos, se incorporan a cofradias de
comunidades vecinas.

Asi, las intervenciones externas en la arena social mayo se conforman a partir de estrategias integradas
de manera formal por parte de la cofradia de fiesteras, al existir en ella una figura de autoridad, a saber la
mayor de las Fiesteras, quien hace las negociaciones con base en los valores rituales. Otra caracteristica
de dichas intervenciones es que se forman durante el calendario ritual y en cualquier momento pueden
finalizar. A lo largo del tiempo las fiesteras han desarrollado habilidades, y se han familiarizado con dichos
apoyos, pues conocer de la capacidad de las agencias, sin dejar de lado la consolidacion de otras redes

sociales que permiten el arraigo del grupo.
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En otras comunidades, como en El Japare no existen apoyos regulares por parte de Ias instituciones del
estado y aun asi continGan formando las cofradias y existe una lista de personas de la comunidad que
quieren ser fiesteros.

Las configuraciones sociales, culturales e historicas de la ritualidad mayo van dirigidas a las relaciones de
poder. Ahora bien, dichas relaciones han dado forma a contextos especificos alrededor de la fiesta patronal
en la comunidad de Sebampo. Al convivir en la arena distintos actores sociales, las relaciones operan al
integrarse conductas, acciones y arreglos especificos, que han provocado resistencias por la incorporacion
de distintos elementos a partir de la refuncionalizacion de las practicas religiosas.

La arena social mayo involucra diversos procesos religiosos, politicos y econdmicos, y en ella se presentan
disputas que configuran la estructura social de la comunidad. Los intereses configuran ideas y acciones
de los propios actores sociales, por lo que se dan relaciones y negociaciones con otros sujetos para lograr
distintos fines, estableciendo asi los contextos para llevarlos a cabo. Relaciones cambiantes a lo largo del
tiempo con la incorporacion de distintos elementos y entramados de ideas, como parte fundamental de la
interpretacion y significado del ser mayo, en un contexto de cambio, asi como disputas resueltas al interior
de la arena social mayo, con la negociacion y evolucion de sus normas al aceptar nuevos elementos. Al
ser los mayos una comunidad flexible, aceptaron las normas derivadas de su interaccion con la sociedad
nacional, pero sin trastocar las normas obligatorias y las del ambito ritual.

4.4. Conflictos en la arena social

En relacion con los conflictos generados por factores econémicos, involucrados en la arena social
mayo, los mecanismos para su resolucion se dan sin trastocar los usos y valores del contexto ritual, ya que
los actores sociales externos aprovechan la coyuntura de la fiesta.

La contienda dentro de la arena se debe al el control de escenarios, con la intencion de aprovechar el espacio
para una ganancia econdmica, sin causar repercusiones estructurales, aunque de alguna manera, estos
afectan a las formas rituales. EI campo en conflicto establece procesos de ruptura y adaptaciones que
conforman paulatinamente una nueva estructura.

Los conflictos dentro de la arena social son contenidos mediante el dialogo, ya que es un escenario
administrado y por la cofradia de fiesteros, si bien éstos no establecen sanciones para quienes no cumplen
con el comportamiento ideal para el desarrollo del espacio ritual, lo que da pie al debate segin los distintos
intereses.

La creencia y las normas son adoptadas por algunos actores sociales, mientras que para otros actores,
estas son obligatorias; asi, la arena social mayo es percibida como un espacio que puede ser negociado,
surgiendo nuevos conflictos y acuerdos. Las creencias pueden ser imaginadas v rectificadas desde los
intereses respectivos. Al ser el sistema ritual de alguna manera un sistema abierto que permite la accion de
actores sociales externos a partir de acuerdos, la arena social mayo es también un espacio que permite la
negociacion cada vez que se lleva a cabo una fiesta tradicional.
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Debido a la accion social realizada dentro de la arena social mayo, se mantiene el equilibrio social mediante
acuerdos, asi como el orden vy la continuidad de la tradicion; la resolucion de los conflictos influye en los
intereses de los actores, para garantizar la buena marcha de la fiesta y dar sentido a hechos y situaciones
desde la 6ptica de los involucrados.

Las creencias conforman un cuerpo formal de reglas acatadas por los actores locales, por lo que laresolucion
de conflictos (disputa de intereses y valores) es primordial para continuar con las acciones del propio ritual y
con ello mantener el equilibrio social de la comunidad v la cultura indigena; la religion en la comunidad es un
mecanismo de estabilidad social y de resistencia colectiva que ha impedido la transformacion, ya que de lo
contrario los conflictos, en la coyuntura del ritual pudieran llegar a afectar, objetar las estructuras sociales
locales, creando distintos significados para todos los actores sociales externos.

Un datointeresante es que ladisputa de intereses y valores dentro de la arena social mayo, mantiene puntos
en com(n respecto de la creencia en santo Patrono, a pesar de existir claras diferencias de cosmovisiones.
Sin embrago, la diversidad de intereses y las contradicciones de ideas vy valores son factores para que
surjan conflictos en diferentes circunstancias y en coyunturas, ya que “La religion se entiende como una
instancia heterogénea en la que no todos creen ni practican lo mismo. Sin embargo sus adeptos mantienen
una serie de comportamientos y creencias mas o menos compartidas que los mantienen unidos a pesar
de los conflictos, divisiones, distanciamientos”. (Guevara, 2010: 250.) La arena social mayo, como espacio
religioso con interacciones continuas, presenta conflictos latentes, con la posibilidad de favorecer cambios.

A sumaneraq, las comunidades indigenas consiguen articular su vida cotidiana sus tradiciones y
particularidades culturales con las ideas, saberes e instrumentos que propone la vida modernag,
de modo tal que no pocas veces encontramos que los impulsos de la modernidad, lejos de
debilitar la cultura tradicional, tienden a exaltarla y a favorecer su resignificacion como sustento
de una identidad étnica diferenciada, capaz de otorgar a los miembros de una comunidad un
sentido de pertenencia, de afirmacion y de dignidad frente al desierto de la hiperindividualizacion
y la falta de sentido propios de la sociedad posindustrial. (Utrilla, 2010: 250.)

Las creencias compartidas alrededor de la arena social mayo se presentan en tres niveles estructurales, el
primero de ellos es el nacleo de fiesteras, quienes comparten la fe por el santo, el segundo nivel son algunos
habitantes de la comunidad que no comparten la fe catélica y ven dichos rituales como inapropiados; tal es
el caso de algunos habitantes que pertenecen a religiones como el cristianismo, o son testigos de Jehova
o protestantes; sin embargo asisten a la celebracion por el atractivo de la comida, las danzas vy la feria.
El tercer eje lo conforman los representantes de la CDI vy los actores politicos, quienes no comparten del
todo los preceptos yoremes, aunque los segundos tienen integrantes mayos; sin embrago, justifican la
celebracion haciendo publica su fe en el santo.

Asi, la resistencia de los actores sociales locales, sus ideas y discursos son fundamentales para conservar
sus antecedentes religiosos y su cosmovision. Esto se refuerza con la participacion de la familia y de la
comunidad, vy con el uso de la lengua en los procesos rituales, asi como en la Cuaresma, esta Gltima como
modelo de comportamiento social, que toma algunos elementos de la sociedad moderna para resolver los
conflictos que podrian causar cambios drasticos en la estructura ritual y en formas tradicionales.
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Las redes sociales conformadas alrededor de la arena social en Sebampo, provocan la movilizacién de
sujetos que comparten informacion y valores referentes a la vida ritual, con el fin de obtener recursos
para la fiesta del santo Patrono, es importante mencionar que los recursos que se negocian, son capitales
sociales asi como también economicos obtenidos al negociar con las agencias.

Tal es el caso de la intervencion durante la fiesta de San Rafael Arcangel en el 2009, |a ex secretaria general
interina del PRD, integrante de la comision politica nacional, de dicho partido quien representa los intereses
de un grupo politico. La que apoyod con despensas a las fiesteras durante |a fiesta de dicho ano, para lograr
asi una ventaja politica.

La intervencion por parte del PRD fue propiciada por un mayo de la comunidad primo, de la perredista.
La postura es clara ya que es familiar y militante politico, aunque hace manifiesta una postura critica al
sistema politico ante la cofradia de fiesteras; asi mismo, usa el discurso de los valores y conductas rituales
tradicionales para convencer a las fiesteras de apoyar al partido politico. Ante dicha intervencion, las
fiesteras dijeron que Gnicamente aprovecharon la ayuda que la perredista les prometio en otro momento, ya
que ninguna ayuda estaba de mas, tanto para tener mas comida y poder ofrecerla a los oficios y visitantes,
como para que el rescate fuera mayor.

Puede ser que en el futuro la intervencion de grupos politicos, influya en la organizacion ritual tradicional
para controlarla ya que sus intereses van dirigidos al beneficio econdmico y a la hegemonia partidista.

Lo anterior ya esta ocurriendo en algunos centros ceremoniales mayos del estado, donde hay intentos por
cambiar los significados e insertar a los integrantes de las cofradias de fiesteros en nuevos proyectos que
implican el control de los mismos v de los simbolos rituales, ya que las relaciones simbélicas pueden ser
parte fundamental para el control o dominacion de los actores sociales y de sus practicas. Como respuesta,
hay accion social por parte de quienes quieren continuar con las formas tradicionales, con base en sus
significados, valores y normas, lo que no ha estado exento de confrontaciones violentas, por el cruce de
diferentes formas culturales y de intereses que se manifiestan en el ambito ritual.

La intervencion externa proveniente de grupos politicos introducidos en la vida ritual, tiene como objetivo
obtener el control de la iglesia y de una parte significativa de individuos y de recursos economicos. Esto
produce forcejeos con el grupo interesado en la continuidad de sus tradiciones. Esas acciones son, de
alguna manera, el resultado de procesos sociales negociados para concretar, en un primer momento,
una fiesta tradicional llena de significados religiosos, aunque con el paso del tiempo, han aumentado las
intervenciones externas desde otros sectores con intereses ajenos a la vida ritual; hablan concretamente
de la intervencion de algunos partidos politicos.

La incorporacion de nueva informacion y de nuevos marcos discursivos o culturales puede
tener lugar solo dentro de los marcos de conocimiento y modos evaluadores ya existentes, que
son reformados por medio del proceso comunicativo. De ahi el conocimiento surge como un
producto de interaccion, dialogo, reflexion y contiendas de significado, e involucra aspectos de
control, autoridad y poder. (Long, 2007: 145.)

La intervencion de partidos politicos en la actividad de los centros ceremoniales no se ha presentado en
la comunidad de Sebampo, aunque se han dado casos en los que algunos yoris pretenden entrar en la
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cooperativa de la iglesia para controlar la vida ritual, lo que ha sido resuelto por los fiesteros y autoridades
de lalglesia, impidiéndoles formar parte de la cooperativa. Para ignorar e impedir la intervencion de los yoris
cuando éstos tratan de tomar parte en los asuntos religiosos de la comunidad es que los mayos comienzan
a hablar en su lengua para de esta forma excluir a quienes no son parte del grupo, como una forma explicita
de dejar en claro que la arena social mayo se rige Gnicamente por sus integrantes.

La intervencion de agencias politicas dentro de la iglesia tradicional, ha afectado el sistema ritual de la
comunidad de Sebampo, al ser parte estas de un centro ceremonial. Algunas personas comentan que
cuando hay conflictos y hechos violentos no van de visita, lo que si hacen cuando las cosas estan en calma.
Ellos ven estos problemas como algo desafortunado, que no tienen que pasar, por lo que no se involucran
y contintan con sus tradiciones en su comunidad.

Debido a los conflictos en el centro ceremonial del cual es parte la comunidad de Sebampo, durante mi
trabajo de campo en la cuaresma del 2013, los fariseos y maestro rezador me comentaron que querian
hablar con los fariseos y autoridades de dicho centro para expresarles su apoyo a fin de que dichos conflictos
terminaran, argumentando que todos eran un grupo y como tal, debian apoyarse para continuar con las
tradiciones. (Testimonios, maestro rezador y jefe de fariseos. Sebampo, Sonora. Semana Santa. 2013.)

Si los actores sociales externos se incorporaran directamente en las formas tradicionales, tendrian la
posibilidad de tomar decisiones en las estructuras de la vida ritual, cambiandolas para lograr sus intereses
particulares. En la arena social mayo de Sebampo se generan mecanismos para representar y sustentar
el contexto religioso mayo a partir del saber ritual, interactuando con diversas agencias antes y durante la
celebracion, con la intencion de conservar y fortalecer su identidad

La arena social mayo ademas de ser un escenario en el que se expresa la cultura e identidad de dicha
etnia también es un espacio donde convergen distintos significados e intereses, debido a la interaccion
de actores sociales principalmente mayos, sin excluir necesariamente a los no mayos o yoris. Con ello se
presentan nuevas relaciones de competencias politicas y religiosas, asi como econémicas y sociales.

A pesar de inconvenientes economicos, de intereses encontrados vy del tiempo invertido durante un ano
dentro de la cofradia de fiesteros, no se ha debilitado la tradicion ya que las redes sociales a partir de los
ahijados que ano con ano engrosan las filas de las cofradias de fiesteros, asi como la herencia cultural
transmitida a los ninos vy jovenes por sus madres y padres fiesteros, son elementos que han propiciado la
continuidad. “La colectividad se organiza de manera complejay el mecanismo que la dinamiza es lamemoria
colectiva que almacena y procesa la informacion mediante la fijacion de experiencias pasadas que a su vez
programa e instruye a la creacion de nuevas expresiones.” (Vazquez, 2011: 276.)

4.5 Los intereses dentro de la arena social.

Se perciben los conflictos entre quienes tienen los mismos intereses rituales debido a percepciones
diferentes o a cuestiones de poder, como es el caso de dos conflictos ocurridos durante la fiesta; el primero
de ellos motivado por la falta de informacion sobre las actividades de los oficios durante la misma, y el
segundo, con un danzante de pascola. Interaccion social y luchas sobre los significados y simbolos del ritual
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que surgen al intentar que otros compartan los mismos significados y proyectos. El hacerlo equivaldria a
obtener el control, como ha pasado en otros centros ceremoniales. Adquiriendo asi distintos significados y
campos acordes para sus intereses. .

Un ejemplo de conflicto a pesar de compartir los mismos intereses rituales, se presentd en la tarde del
sabado, mientras trascurria la fiesta. A continuacion, cito de mis notas del diario de campo: “Antes de que
me diera cuenta de la discusion de las fiesteras vy el pascola mayor, vi a un danzante de pascola vestido
con ropa de civil, lo que me parecio extrano, ya que mas tarde los pascolas realizarian un conti, por lo que
le pregunté si ya no iba a danzar; me respondio que no y se metio en la cocina de la parina tercera, que es
su esposa; voltee a ver a la esposa vy le pregunté si el pascola estaba enfadado; me dijo que no sabia, por
lo que decidi acercarme al grupo de fiesteras que se encontraban reunidas a unos cinco metros de donde
yo estaba. Al llegar, me di cuenta de que algo fuera de lo comdn estaba pasando, por lo que me quede
parado en silencio para oir lo que estaban diciendo. Asi supe que los oficios iban a dejar la fiesta por un
malentendido.

4.6 El meollo de la arena social en Sebampo

Las fiesteras y el maestro rezador se reunieron con el pascola mayor, quien se encontraba sentado
afuera de una cocina discutiendo, ya que los pascolas habian decidido irse porque no les habian explicado
desde el primer dia, cuando les dieron la bienvenida, todas las actividades que tenian que realizar los oficios,
pues solo les habian dicho que tenian que danzar en el ramadon, pero sin mencionar los contis para recibir a
los santos. Mientras esto ocurria el pascola mayor lucia tranquilo escuchando atentamente los argumentos
de las fiesteras, quienes explicaban por qué no les habian dicho todas las actividades en las que querian
que participaran. Las fiesteras lucian preocupadas y pedian disculpas por la omision. El maestro rezador se
dirigio al pascola mayor hablandole en su idioma, pasaron unos minutos hasta que lo convencio para que el
grupo de oficios continuara en la fiesta”

“Luego, el pascola mayor se disculpd con las fiesteras y les dijo que no habia pasado nada; les dijo también
gue aprovechaba el momento para decirles que tomaran como regano lo que les iba a decir, y viéndolas
de una manera muy seria y tranquila, les dijo que se organizaran ya que &l no tenia por qué estar gritando
desde el ramadon al alawasim por las brasas, el café, el agua vy los cigarros, ya que ellas deberian saber
cual era su obligacion. Las fiesteras le pidieron disculpas por lo ocurrido y le aseguraron que no volveria a
suceder; luego, los pascolas se vistieron de nuevo. Mas tarde me enteré de que habian acordado que todas
tenian que ayudar, y apovar al alawasim en el ramadon, aunque de él fuera la responsabilidad.”

"Esa noche, afuera del ramadon, vi a un pascola descansando vestido adn con su atuendo de pascola; le
pregunte de nuevo el por qué me habia dicho que ya no iba a danzar y me respondio que se habia enfadado
y que esa era la razon por la que no iba a seguir participando en la fiesta, porque las fiesteras no estan bien
organizadas y que todas opinaban, querian mandar. Me dijo también que hacian muchas cosas mal por
falta de organizacion y que se quedaba, por solidaridad con sus companeros pascolas v oficios, ya que él los
habia invitado a participar en la fiesta.”

Laagencia comparte conocimientos a partir del pensamiento social mayo en la arena social, el que se orienta
a concretar un proyecto, evitando cambios drasticos vy la pérdida de su tradicion asi como del status quo en
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el futuro, con base en la continuidad de una promesa. Establece asi un orden social a partir de adaptaciones
y cambios cualitativos en sus estructuras, de acuerdo a un continuo histérico, cultural e identitario.

Un ejemplo claro de la fiesta a un santo, es la historia de una fiestera, una de las tantas historias que cada
fiestera lleva en el recuerdo:

Durante la fiesta entrevisté a la parina tercera, quien me dijo que ella y su familia tienen una promesa a San
Judas Tadeo ya que su hija nacio a los ocho meses de gestacion, por lo que le prometieron al santo que le
harian su fiesta si la aliviaba. La nifa tiene ahora diez anos, mismos que llevan haciendo la fiesta al santo;
me comentod que, siendo como es de milagroso el santo, también cobra. Asi me dijo que un ano no tuvieron
dinero para realizar la fiesta, por lo que decidieron no hacerla; la nifia enfermé muy grave de neumoniay fue
necesario internarla. Mientras tanto, el papa se encontraba en su casa sin saber que su hija estaba enferma.
Ante la preocupacion por no poder hacer la fiesta le dijo a San Judas que no tenian dinero para la fiesta, que
les diera los medios ya que ellos tenian la intencion de cumplir con su promesa. Mientras tanto, a la madre
le dijeron que era necesario trasladar a la pequena al hospital de Obregdn, por lo mal que se encontraba.

Al esposo, en tanto, le hicieron un pedido grande de mascaras, sonajas y coyolis, dandole un adelanto
de diez mil pesos, (ya que ademas de ser danzante de pascola también es artesano). Dinero que él quiso
destinar a la fiesta; al mismo tiempo le decian a la madre que ya no se requeria el traslado. La pareja
interpretd todo esto como un milagro de San judas Tadeo.

La fiesta a San Judas es por tiempo indefinido, ya que no pusieron fecha de duracién, aunque no les
importaria que fuera para toda la vida. (Testimonio, parina tercera. Sebampo, Sonora. 2009.)

Otra historia similar es la de la Alpez mayor ya que la promesa es por su nieta, quien nacié con un soplo en el
corazon, por tal motivo la familia le pidieron al santo que la curara a cambio de realizar la fiesta en su honor.

Asi las, relaciones de poder que surgen en la arena social mayo son producto de la capacidad de adaptacion
de los actores sociales para lograr sus intereses mediante procedimientos tales como el trasmitir oralmente
las tradiciones a los hijos pequenos, el cumplimiento de la promesa, la insercion en la cofradia de fiesteros
por voluntad propia, a pesar del cambiante contexto social.

Las formas tradicionales de la fiesta podrian verse afectadas por las intervenciones externas de agencias
como la feria y el baile, que aprovechan la arena social y el espacio sagrado conformado por el ramadon y
el solar de laiglesia. Es en esta Gltima donde la feria aprovecha el espacio para instalar juegos mecanicos y
puestos ambulantes,

El conflicto se genera cuando se dejan de lado los modos de vida tradicionales y la herencia cultural, ya
que las intervenciones carecen de estrategias para que los actores sociales conservan o enriquecen su
contexto étnico, historico, cultural y a su forma de entender la realidad, ya que las intervenciones externas
se orientan a la modernidad, al cambio en los modos de vida y a un beneficio econémico.

Las intervenciones externas afectan el ritual al incidir en la estructura y en los intereses, en una arena
de la que no forman parte o a la que no se les ha invitado. Esto obliga a realizar ajustes en los recursos
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naturales, en los aspectos culturales, en las relaciones de poder, los actores locales y externos, y los
recursos econoémicos.

Tal es el caso de la intervencion de una feria en los terrenos de la festividad. “Crear espacio para maniobrar
implica un grado de consentimiento, un grado de negociacion vy, asi, un grado de poder, manifestado en la
posibilidad de ejercer algin control, prerrogativa, autoridad y capacidad para la accion” (Long, 1997: 146.)
Los espacios para maniobrar, cuya existencia agregaria proyeccion hacia el futuro dependen precisamente
de las caracteristicas de las relaciones interculturales. Dichas relaciones brindan visibilidad a la pluralidad.
De su naturaleza depende el futuro mismo de la pluralidad cultural ya que no es posible una diversidad
marcada por la desigualdad que ha tipificado, a nivel histérico y contemporaneo, la vinculacion entre las
sociedades nativas y los estados nacionales surgidos de las independencias criollas.

El contexto de las fiestas tradicionales mayo es aprovechado para organizar un baile con el cual se logran
recursos economicos mediante la venta de cerveza, hecho que llama la atencion de distintos actores
sociales. El baile es una actividad recurrente en las comunidades mayo, ya que la gente aprovecha para
visitar una fiesta tradicional, ver la danza de pascola y venado, y comer en las cocinas de los fiesteros, pero
también aprovechan el baile y la feria para divertirse, ya que son pocas las opciones de entretenimiento
en dichas comunidades. Asi cada vez que se anuncia un baile por medio de estaciones de radio locales,
la asistencia es nutrida, de jovenes y adultos, ademas de la constante presencia de yoris alcoholizados,
quienes molestan constantemente a los danzantes dentro del ramadon, ademas de andar a caballo por el
solar de laiglesia sin precaucion alguna.

La noche del baile, el solar de la iglesia permanece lleno de carros estacionados y de gente, que estorba el
pasodelos contisyjinankis,ademas de la presencia constante de ninos que se atraviesan entre los danzantes
cuando éstos desarrollan los jinankis. Ademas de aprovechar el baile como una forma de distraccion, hay
personas que observan las tradiciones, por lo que pasan un tiempo mirando antes de entrar al baile, aunque
hay gente, principalmente los yoris, que critica las fiestas tradicionales si éstas no incluyen una feria grande
y fuegos artificiales, elementos, desde su punto de vista, son mas importantes y significativos.

Otro conflicto es la venta de alcohol, ya que durante las fiestas tradicionales es comin ver a los yoris
alcoholizados molestando a los danzantes mientras estos se encuentran en el ramadon ejecutando sus
danzas. El pascola mayor me coment6 que los mayores problemas los crean los cheros, (los cheros en la
region son los ganaderos adinerados), porque estan drogados y cometen desmanes. Le pregunté si era
peligroso que los jinetees se pasearan fuera del ramadon ya que era muy facil que perdieran el control del
caballo, y me respondi6 que si, sin mostrar gran preocupacion, agrego que lo malo era que cuando veian a
alguien que no era del lugar, lo lazaban y lo arrastraban a todo galope.

Antes de cada fiesta tradicional se acostumbra cercar el solar para evitar que la gente se atraviesa al paso
de las procesiones, precaucion que no se tomo, en esta ocasion debido a que los hombres de la comunidad
se encontraban ocupados en sus actividades laborales (por la temporada de huracanes se atraso el tiempo
de siembra, lo que provoco que el trabajo escaseara y tuvieran que ocuparse de la comunidad). La escasez
de trabajo repercutid en la economia de todas las familias y también en los recursos para la fiesta, por
lo que algunas fiesteras no pudieron cubrir la cuota para la fiesta. La cuota era de cincuenta pesos cada
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domingo y mil pesos antes de |a fiesta. Se organizaron varias reuniones durante la fiesta para resolver la
falta de dinero, siempre en un tono amable y de apoyo, tratando de solucionar los problemas todas juntas.
Finalmente se logro completar el dinero con apoyo de las familias. La forma de solucionar conflictos entre
fiesteras siempre fue mencionando que las cosas iban a salir bien si se hacian con fe.

Los conflictos locales en ocasiones se manifestaban como quejas y malestar por parte de algunos miembros
de la cofradia o de la cooperativa de la iglesia ya que el argumento constante fue que no se podia obligar
a nadie a realizar su trabajo, ya que es el santo quien recompensa el esfuerzo de cada persona durante
la celebracion. Por ejemplo, |a hija de |a presidenta segunda de la iglesia comentd entre las fiesteras que
estaba enfadada porque el presidente primero no habia organizado a la gente del pueblo para limpiar el
solar, cortar los arboles y cercar el area de la iglesia. Le pregunté por qué querian cercar y me respondio que
era porque en las fiestas los yoris acostumbran tomar mucho y molestan a los fiesteros y danzantes; la hija
de la presidenta segunda del comité de la iglesia decia que eran cosas que se tenian que haber hecho con
antelacion.

La alpes mayor me coment6 que faltaban hornillas para atender a los invitados, ademas de cercar el solar.
Las hornillas no estan completas ya que deberian ser dieciséis; igual que el nimero de fiesteras y sélo
tenian nueve hornillas para atender a todos los invitados; la razon era que solo habia nueve. La disminucion
en el nimero de fiesteras en Sebampo las fiesteras comentan que se ha debido primero al fuerte gasto y
segundo porque como cada ano solo se entregan nueve rosarios, siguen estando la cofradia de fiesteras
incompleta. La alpez mayor siguid preparando el desayuno mientras me comentaba que, para obtener
recursos econdmicos ademas de la cooperacion de 50 pesos, el comité de la iglesia planed realizar un baile
donde las entradas serian para la iglesia. Mas tarde, entrevistando a la secretaria de la iglesia, esta me dijo
que era la primera vez que se hacia tal cosa, ya que la iglesia no tenia dinero. La alpez mayor me comento
que habian tenido problemas porque la delegada queria hacerse cargo para quedarse con el dinero. Me dijo
ademas que la delegada no ayuda a los pobres, pues habia revocado cinco 6rdenes para construir casas a
los mas necesitados de Sebampo, y habia dado esa ayuda a sus familiares.

Para el baile del ano 2009, las fiesteras y autoridades de laiglesia gestionaron con el gobierno de Etchojoa el
evento del baile, a fin de aprovechar las ganancias para realizar mejoras en la iglesia y cubrir algunos gastos
de la fiesta. El conflicto se presentd porque, de manera anticipada, la delegada étnica de la comunidad
organizod el evento sin consultarlo con la cooperativa de la iglesia, vy decidio darles solo una parte de las
ganancias; por lo que el presidente de la iglesia |e dijo que ese dinero no alcanzaria a cubrir los gastos de las
despensas para los visitantes de Etchoropo, Baynorillo, Sinahuiza, Etchojoa y San Antonio, asi como para el
pago de los oficios. Ese ano, la iglesia contaba con el fondo de las cuotas, pero este era insuficiente.

La delegada les daba una cuarta parte de la venta de cervezas, el presidente de la iglesia, no lo acepto y
decidié hacer una reunion con el pueblo para discutir el problema. Finalmente acordaron ir con el secretario
de Etchojoa, quien los atendid, quitandole la anuencia a la delegada con el argumento que esta habia ido
con él para pedir la anuencia sin tener un acuerdo con el pueblo.

El secretario establecidé que antes se tenia que hablar con el pueblo y con la gente de la cooperativa de la
iglesia, por lo que a ellos se les dio la anuencia firmada por el secretario de presidencia y por el presidente
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de la iglesia. La anuencia establecia el inicio del baile de las 8 pm a las 2 am, asi como el permiso para la
venta de cerveza. Asi mismo, cada evento requiere de vigilancia, pero los elementos de policia que estarian
a cargo de la seguridad, no se incluyeron en la anuencia, y solo se hizo un acuerdo verbal.

La vigilancia durante la fiesta fue otro tema de conflicto ya que el presidente de la iglesia pidio al secretario
que no mandara muchos elementos de policia, lo que fue aceptado por el secretario, pues en Sebampo
hay tres policias; el comandante de policia de Sebampo mando doce elementos con el argumento de que
se requerian mas policias para cuidar el solar de la iglesia, las salidas y las entradas de la comunidad. El
conflicto se dio porque el comandante, a pesar de que el presidente de la iglesia pidid que s6lo mandaran
de Etchojoa tres elementos de policia mas los tres de Sebampo, a fin de ahorrar dinero, ignoro su peticion y
argumentando que los elementos le habian sido enviados aunque fue él quien los solicito.

Digame ;Qué pasé con la delegada? “La delegada ya salio del conflicto. Luego de que se firmo
la anuencia; el secretario de la iglesia le pidio que no se metiera en los asuntos del comité de la
iglesia, ni en el evento del baile. El baile era del grupo; el grupo organiza el baile, contratado por
el comité de la iglesia. El grupo se paga con las ventas de los boletos; ya la cooperativa no se
mete y la cooperativa se quedaba la venta de la cerveza. Se fue el dinero en pagar 200 pesos a
cada policia, seis de Sebampo y seis de Etchojoa. Finalmente, alcanzo para cubrir los gastos con
la venta de cervezas y las cuotas de los domingos; no sobré ni falté dinero.

La delegada cumplio sus tres anos y dejo el cargo, ahora quedé como delegado el comisario,
elegido por el pueblo, aunque este ano lo puso directamente el gobierno municipal de Etchojoa;
no hubo votacién. Llego con el nombramiento desde la presidencia, el pueblo no se opuso; solo
se dejaron escuchar los comentarios de descontento, aunque se expresaron en la presidencia.
Finalmente lo aceptaron. Sus funciones son gestionar la reparacion de la bomba del agua
cuando se descompone, ademas de resolver los problemas; en la fiesta tiene que ver qué hace
falta’ (Testimonio, ex presidente de la iglesia. Sebampo, Sonora. 2010.)

La interseccion de agencias dentro de la arena social de Sebampo durante la fiesta del 2009, fue enfatizada
por distintos intereses. Asi la presencia de algunos actores sociales dentro de la arena se da para aprovechar
la coyuntura; por ejemplo, en el 2009 la delegada de la comunidad no ayudo con la celebracion de la fiesta,
no solicitd recursos ni despensas en el palacio municipal. Lo anterior no fue causa de conflictos ya que las
fiesteras no estan sujetas a las ayudas; mas bien concentran sus esfuerzos y trabajos en el cumplimiento
de la promesa. Por otro lado, el conflicto surgio por la disputa del baile.

4.7 Las confrontaciones de los actores sociales en la arena social

¢Continaan los problemas con la delegada? “No, la delegada es yori asiste a la fiesta porque es
creyente, no tiene ningtn problema, se siguen viendo y halando como si nada’. (Testimonio, ex
presidente de la iglesia. Sebampo, Sonora. 2010.)

Digame ;jcudles fueron los gastos para la fiesta? Tres mil pesos en fondo, 2500 prestados por
un rico; otro muchacho presto 500. La delegada queria dar 1500 del baile, a pesar de que le
explicamos el gasto que se requiere para la fiesta, la delegada dijo que ella nos iba a dar lo que
ella quisiera ya que ella también tenia que pagar a los policias y la anuencia que cuesta 500. Los
policias 200 a cada uno, mas los gastos; focos, hielo, etc. La venta de cerveza alcanzo para esos
gastos y el dinero prestado no se cobro interés en el préstamo. Los oficios finalmente fueron
pagados por las fiesteras, de hecho asi se hace”
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Y sobre la feria ;Qué me puede decir? “La feria en la fiesta del 2009, llegé sola, no paga anuencia,
se pide permiso al comisario o al presidente de la iglesia. Ese ano me pidieron permiso a mi,
pagando una cuota de doscientos pesos por los dos dias sabado y domingo. Este ano lleva
ya quince dias la feria. No sé como fue el acuerdo, pero en el 2009 pago 600 por una semana
un pago unico ya que la feria es manejada por una sola persona. El responsable de la feria me
busco para pedir permiso de trabajar a cambio de dar un dinero para los gastos de la iglesia. EI
dia que se fue pago seiscientos pesos con lo que se pago la luz de la iglesia, cuota que no fue
acordada sino que fue voluntaria; la luz es la que se gasta en la iglesia, la luz de la feria la toman
de los postes.

Digame, ;Como solventaron los gastos para la fiesta del 20097 “Un ano antes de recibir la
fiesta, las fiesteras comienzan a juntar dinero para que cuando sea el dia que reciben la fiesta
ya tengan fondos, para prevenir si no hay trabajo por las lluvias, para no preocuparse de c6mo
pagar a los oficios. Hay fiesteros que tienen animales y tierras que les generan ganancias al
venderlos, con lo cual pueden sustentar los gastos de la fiesta; de igual manera la promesa es
una parte importante para hacer el sacrificio. Cuando les falta dinero piden prestado a los ricos,
quienes en ocasiones donan el dinero doscientos, trescientos pesos o hasta quinientos. En el
20089 un rico regalo mil pesos cuando fueron a pagarles los dos mil quinientos pesos les dijo
que les regalaba mil pesos de esa deuda, otro muchacho mando quinientos y otro trescientos
pesos para ayudarlos. El senor que regalo los mil pesos es dueno de terrenos en la comunidad,
acompana a los fiesteros, se llama Fito Elizondo, es de Huatabampo; va a las cocinas a comer
y platicar con las fiesteras, los apoya con pipas de agua o lo que haga falta. Los otros dos
muchachos viven en los campos de cultivo, y son; no son de Sebampo, uno es de la sierra
de Alamos y el otro es de Masiaca. Los mayordomos estdn al tanto de la siembra cuidan los
campos, y también asisten a la fiesta. A los siérrenos les gusta la tradicion.” (Testimonio, ex
presidente de la iglesia. Sebampo, Sonora. 2010.)

A pesar del manejo de recursos y de significantes en la arena social mayo, el negociar el espacio es
principalmente por una ganancia econémica, ya que lo importante de la arena social es que conforma un
escenario para la expresion cultural. El manejo de recursos y de redes sociales formadas alrededor de la
arena social con informacion y valores rituales mayos, provoca acciones y crea recursos para la fiesta del
santo patrono, por compromisos sociales y religiosos, los que a lo largo de cuatro anos de trabajo de campo,
he podido identificar como los mecanismos principales que han dado continuidad a la tradicion.

Gracias a la accion de las fiesteras de Sebampo la tradicion no se ha subordinado al contexto moderno
pues se elaboran discursos y acciones tendientes a resolver problemas y evitar confrontaciones con otros
actores.

La confrontacion de los actores sociales en una arena social pasa por procesos de conflicto que crean
nuevas formas de organizacion, entendimiento y poder.

La tradicion, a pesar de los inconvenientes economicos y del tiempo invertido durante un ano en la cofradia
de fiesteros, no se ha debilitado, gracias a la conformacion de redes sociales, elemento que ha propiciado la
continuidad. “La colectividad se organiza de manera complejay el mecanismo que la dinamiza es lamemoria
colectiva que almacena y procesa la informacion mediante la fijacion de experiencias pasadas que a su vez
programa e instruye a la creacion de nuevas expresiones.” (Vazquez, 276.)
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La justificacion para las intervenciones externas dentro de la arena social mayo radica en que son una
estrategia, que posee dos aristas, la primera consiste en relaciones interpersonales construidas como
fuentes de recursos y condicionamientos. La segunda desde un interés por re configurar la organizacion
social, cultural, religiosa v politica, en un escenario definido por un proceso de dominacion. Sin embargo,
esta Ultima no es razon una ética o moral que justifique su influencia para incidir en la arena social mayo.

Los actores sociales locales son quienes poseen el control de la arena social mayo, asi como la decision de
gestionar o no con agencias y actores sociales externos, evitando asi una influencia contraria a los valores de
la tradicion debido a las limitaciones que pueden tener los actores sociales externos sobre el contexto ritual,
controlado y administrado por los yoremes. Asi se evitan cambios en la estructura y en los modos de vida de
los actores sociales locales. Es imprescindible que si no se pueden evitar las intervenciones externas como
lo apunta Long, si es importante se eviten las relaciones de dominacion, mediante el control de la arena
social mayo en manos de los actores sociales locales bajo sus propias reglas, intereses y conocimientos, en
una logica de respeto a las diferencias, fuera de prejuicios.

El control de la arena social a partir de los conflictos con las agencias que intervienen en la celebracion,
no representa, al parecer problemas, ya que los actores locales tienen claro el por qué permiten y como
controlar estas intervenciones

Sin embargo, los conflictos ocasionados dentro del grupo con sus iguales parecen tener mas importancia,
ya que ademas de existir elementos religiosos, culturales y étnicos, hay en juego elementos afectivos vy
de interaccion los que por pertenencia e identidad. Estos elementos son de gran importancia, ya que han
impulsado su continuidad cultural y de comunidad.

Por ejemplo, al terminar la segunda novena de los muertos en Sebampo, las fiesteras permanecieron en la
iglesia. Lo mas que llamd mi atencion ese dia fue que, después de la novena las fiesteras platicaron, con el
maestro rezador sobre los incidentes con los pascolas durante la fiesta a San Rafael; antes de comenzar la
novena, el maestro rezador me dijo que el jefe de la iglesia le habia comentado que la delegada étnica no
queria que la fiesta saliera bien, ya que ella queria hacer el baile. El maestro considero que fue por esa razon
que se presentaron los problemas con los pascolas, y agregd que “el mal también es poderoso”.

Durante la conversacion, dijeron que se sentian muy confundidos con laactitud del pascolayaque, enlugar de
ayudar a su esposa, se dedico a crear conflictos entre los otros pascolas y los fiesteros; mas tarde le pregunté
al alawasim mayor qué habia pasado con el danzante, me dijo que los habia acusado por menospreciarlo, ya
que él queria recibir a uno de los santos (Santisima Trinidad) y eso le correspondia a todos los pascolas. Lo
anterior provoc6 una situacion tensa ya que las fiesteras, al tener la responsabilidad de cumplirle al santoy
se preocupaban porque las cosas no salieran bien, nos dijo que ella tenia el presentimiento de que algo iba
a salir mal, nos dijo que le dolia el corazén y que presentia algo malo, pero sabiendo que todo saldria bien si
tenia fe, no se involucro en las discusiones, porque no servirian para nada

Es asi que la cohesion étnica, afectiva e identitaria ha permitido conservar una identidad a partir de las
manifestaciones culturales y rituales, manteniéndola asifuera del control de los yoris y de agencias externas,
utilizando a estos Gltimos como un medio para concretar un fin, fortaleciendo asi los lazos internos como
una unidad tradicional.
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Lo hasta aqui dicho da cuenta de las percepciones de la estructura ritual y religiosa mayo a partir
de procesos historicos que cumplen con la estructura social vy religiosa, al ajustarse al tipo de sociedad,
sin contraponer sus valores, lengua, espacios simbdlicos y centros ceremoniales, dotandolos asi de
caracteristicas particulares a pesar del paradigmatico contexto Yori y de las formas impuestas por la
sociedad moderna que han influido en la comunidad.

Las fiestas tradicionales, las formas simbalicas, la organizacion ordenada de la cofradia de fiesteros vy la
arena social son los elementos que dotan de estabilidad y sentido a la comunidad, partiendo del profundo
concepto de religiosidad que representa la permanencia identitaria. La reivindicacion étnica se presenta a
partir de la arena social mayo y se manifiesta de manera individual y colectiva, entendida como un proceso
social que legitima la pertenencia al grupo.

Las condiciones de la arena social mayo permiten la articulacion de los cambios socio-culturales presentes
en el contexto estatal, adaptandose para seguir existiendo. Concluyendo, la arena social mayo es un
sumario complejo, un proceso religioso que involucra a la vida comunitaria y a la dinamica social, al ser un
mecanismo de reconocimiento con un sistema cosmogonico organizado a través del conocimiento cultural
allegado histéricamente, una realidad conferida de cualidades y experiencias que dotan de identidad a la
sociedad mayo. Por tanto, esta ultima es una clasificacion social conformada por experiencias, significados
y sentidos representados en sus tradiciones religiosas, las determinan las formas de actuar, pensar y existir,
presentes en la arena social mayo y en su sistema ritual, para dar vida a sus tradiciones y conformar asi un
fenomeno identitario.

Como conclusion, la arena social de negociacion ética integra y conforma un proceso socio-cultural desde
una herencia prehispanica que expresa el reconocimiento vy el respeto de su derecho cultural, y posibilita la
autoidentificacion de los actores sociales Yoremes, al asumir éstos caracteristicas, simbolos y elementos
culturales a fin de conservar su identidad vy territorio, lengua, historia y tradiciones, para asegurar su
permanencia y reintegracion social.

La arena social mayo esta sustentada en principios simbdlicos, por lo que representa un sistema de ideas
que articulan lo moral, lo politico, las redes sociales vy los sistemas de cargos como un espacio lleno de
significaciones no necesariamente compartidas por todos los actores involucrados, pero muy significativas
para los mayos que pretenden preservar sus manifestaciones culturales.

De la misma forma, el perfil religioso de la arena social mayo supone la reivindicacion étnica de la culturay
la religion; responde asi mismo a elementos econdmicos y politicos que plasman las diferentes intenciones
de cada actor social respecto de la construccion y transformacion de la sociedad mayo en la interaccion
continua, aprovechando el espacio de la arena social.
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Es un hecho que la fiesta patronal, no se contrapone a los actores sociales externos y a diversos elementos
de la modernidad. Ocurre que las nuevas relaciones sociales crean conflictos entre la tradicion y los nuevos
elementos en juego dentro de la arena social mayo. Asi, la particularidad de ésta consiste en que propicia
y legitima sus manifestaciones culturales ante distintos modelos propios de una sociedad con diferentes
rasgos culturales, a partir de la cofradia de fiesteros. Pudiera ser que las formas tradicionales cambien
en el futuro, debido a la intervencion de una cultura mestiza duena de distintos valores e ideologias, con
beneficios particulares, los que estan fuera de los parametros de la identidad mayo.

Es importante mencionar que los mayos, desde los tiempos previos a la conquista, demostraron ser una
sociedad diferente; el proceso historico ha modificado e impactado su organizacion social, econémica,
politicay religiosa. Esta tesis presenta algunos de los elementos mas significativos que ayudaran a explicar
los cambios que han ocurrido en el mundo mayo.

Al perder algunas caracteristicas de su organizacion ademas de la tierra y de los cambios en sus estructuras,
los mayos han podido subsistir gracias a su capacidad de adaptacion. Asi, la identidad es recreada en
las festividades como el fundamento de la persistencia étnica y cultural de los mayos. A pesar de las
intervenciones externas sufridas a lo largo de |a historia, los actores sociales locales han podido crear una
dialéctica para coexistir con otras formas o estructuras, a partir del fundamento de su fe, es decir, desde
sus motivaciones individuales y colectivas, actuando con base en sus condiciones, herramientas y recursos
para cumplir con sus ideales, para crear asi un nicleo que sostenga su identidad.

La identidad y la persistencia son sostenidas por las fiestas a partir de contextos cambiantes, dependiendo
de las intenciones de los actores sociales, quienes representan intervenciones externas. Por esta razon, la
investigacion muestra la percepcion y el control que tienen los actores sociales locales de la arena social, al
sostener una dialéctica ante cualquier interés distinto, evitando asi confrontaciones. Al asumir la identidad
mayo desde su ethos, la fiesta los remite a la diferenciacion de los otros, siendo la arena social mayo un
espacio ciclico donde se comparten los significados, valores, e intereses, que dan cuenta de un ethos en
particular, como una comunidad con una vision del mundo sustentada por un sistema de signos religiosos,
mismos que representan el mundo sagrado y sobrenatural mayo: éstos, ademas de reafirmar la estructura
de la comunidad, dan también forma a su identidad.

Por lo tanto, la fiesta patronal de Sebampo permite establecer relaciones significativas dentro de un campo
estructurado a partir de reglas, intereses y significados especificos, mismos que generan una estructura
ritual que ha ayudado a generar una percepcion de identidad con caracteristicas particulares desarrolladas
en los tres procesos historicos abordados en el segundo capitulo de esta tesis.

Otro elemento que ha permitido a los mayos el control de la arena social y por consiguiente la consolidacion
de la fiesta, es el padrinazgo y la promesa, los que han permitido la preservacion y continuidad de las
tradiciones al ser elementos fundamentales en la vida ritual mayo que propician el apoyo social y la
conservacion de su identidad.

Para concluir, el elemento ritual de los pobladores de Sebampo esta siempre presente, aunque no solamente
esta relacionado con la celebracion de las fiestas tradicionales, sino también con el cumplimiento de reglas
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sociales y religiosa, como la estructura que se aprende durante el ritual de paso mayo, que se representa
durante la Semana Santay las cruces en los solares, elementos ligados con la cotidianidad de los pobladores
de cualquier comunidad tradicional de México.

Lavida en Sebampo también se relaciona también con creencias miticas, reflejadas en las platicas cotidianas
de los ndcleos familiares, en la trasmision oral por parte de los ancianos y padres de familia, en el campo,
con los amigos, etc. Estas son actitudes y acciones representadas dia a dia por quienes comparten codigos
culturales y simbolos rituales, manifestados en cada una de las acciones realizadas, tanto dentro como
fuera de la arena social; son actitudes y acciones legitimadas por la creencia en una cosmovision particular,
que se nutre de circunstancias, contextos, coyunturas y cambios tecnologicos para continuar vigente.

Las adaptaciones de las que hablé en parrafos anteriores pueden tener varias interpretaciones, a partir
de cada investigador que desee conocer un amplio y complicado ritual mayo. Desde mi punto de vista
como investigador, probablemente falten elementos que puedan explicar el por qué sobrevive una fiesta
tradicional sin tener que romper con la modernidad. Como investigador, llego a una primera conclusion:
existen valores religiosos axiomaticos; es decir, la creencia en los santos hace que coexistan la vida ritual
y la social en la comunidad. Con el paso del tiempo, podrian cambiar los campos sociales, las arenas, los
actores sociales, las coyunturas, las tecnologias. Lo que continuaria igual serian son los valores religiosos
tradicionales y, con éstos, las celebraciones de las fiestas.

Un analisis de los valores religiosos tradicionales puede explicar por qué la fiesta de San Rafael Arcangel
continua viva, apoyada en la cofradia de fiesteros, y en la fe que mueve al grupo.

Asi mismo, la fe que mostraban las fiesteras, a sus familiares y amigos, cuando les preguntaba por qué
hacer un fuerte gasto, en ocasiones hasta perder el trabajo, para poder asistir a las reuniones dominicales,
novenas y demas actos litdrgicos. Se requiere de fe para invertir esfuerzo, tiempo para enfrentar un sinfin
de adversidades y problemas que se presentan durante la preparacion de una fiesta tradicional.

Las respuestas fueron en general que lo hacian como pago al santo, por haberles concedido un favor,
generalmente por problemas de salud, o por algiin miembro de la familia, que dejé el estado para buscar
mejor suerte en otro lugar de la Republica Mexicana, o en alguna ciudad de los Estados Unidos.

Los testimonios durante mi trabajo de campo en comunidades mayos de Sonoray Sinaloa, asi como el haber
formado parte de los fariseos durante la Semana Santa de 2011, fueron experiencias que me enriquecieron
en lo personal y en lo profesional. Pregunté a los fariseos por qué participaban en la campana, siendo ésta
tan dura, y las respuestas de los jovenes que “Dios nos mueve para continuar en la campana, aunque esté
cabrén El sufrié mas; por qué no he de sufrir un poquito, si él sufrié un chingo por nosotros” (Testimonios,
fariseos, Sebampo, Sonora. 2011.)

Valores sociales relacionados con la Semana Santa son los que sostienen la vida ritual en las comunidades
tradicionales mayos de Sonora. Esto constituye un reto profesional para continuar conociendo los valores
sociales arraigados en la comunidad por medio de la celebracion, misma que a su vez preserva las tradiciones
religiosas y sociales que gobiernan el mundo mayo actual.
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Considero que el factor mas importante para la conservacion de las tradiciones en Sebampo es la
organizacion social y religiosa, las fiestas patronales, las velaciones, las novenas, el amarre, el rescate,
las danzas, la musica, la lengua; un elemento que considero dominante para la reproduccion ritual es la
educacion en casa, donde se ensefnan los valores sociales y religiosos de su comunidad, ya que la institucion
familiar es la misma que da vida a la cofradia de fiesteros. A su vez, las familias continGan ensefandoles las
tradiciones a sus hijos y nietos, afanados en que comprendan el significado simbdlico de sus valores sociales
y religiosos como comprender que la fe en Dios y en los santos, hace posible cualquier cosa, asi como para
concretar una celebracion y una promesa. Las fiestas tradicionales mayos tienen lugar en contextos como
el de Sebampo, lo que propicia las intervenciones externas; sin embargo, continua funcionando desde los
preceptos mayos, ya que funciona como un sistema propio de simbolos y significados.

Las intervenciones externas seguramente continuaran presentandose; tal vez los fiesteros continuaran
tomando las medidas necesarias para continuar controlando la arena social, sin necesidad de impedir dicha
intervencion, ya que la ayuda nunca esta de mas. Los participantes mayos justifican a los actores sociales
externos que quieren modificar la tradicion, argumentando que no conocen sus tradiciones, por lo que
las fiesteras se apegan a las manifestaciones culturales y de fe en una comunidad tradicional, como en
cualquier otra comunidad de México.

Finalmente, considero que el haber utilizado un marco conceptual como el de Long me ayudo a responder la
pregunta central de esta tesis, ya que el autor sostiene que las intervenciones externas no necesariamente
producen cambios radicales en la accion social; un elemento que impide que esto suceda es el modelo
organizativo mayo, profundamente ligado a su contexto historico, elemento que el autor contempla en su
analisis.

Es decir, la tradicion esta legitimada por la fiesta, por lo que ésta debe de salir bien, con el apoyo, la
dedicacion y por la fe de las fiesteras y sus familias. Podemos hablar de conflictos en la arena social mayo,
como que el presidente de la iglesia no gestiono recursos de la CDI para |a fiesta de San Rafael Arcangel; sin
embargo, para las fiesteras no fue tal. El que la comunidad no contara con las dieciséis fiesteras que deben
participar, no fue problema; que no se cercara el solar de la iglesia tampoco lo fue que una Delegada del PRD
les regalara despensas y pidiera sus votos, tampoco fue un conflicto; que el dinero para la fiesta se juntara
después de lo planeado por las fiesteras, tampoco resulto un problema. Lo que las fiesteras si resintieron
fue que los oficios se sintieran ofendidos y estuvieran a punto de dejar la fiesta; lo que también fue de
alguna forma un conflicto, asi como que la delegada étnica les deseara el mal durante la fiesta. Ante estos
acontecimientos, las fiesteras afirmaban que la fiesta no se detendria, que debian de cumplirle al santo;
“todo iba a salir bien si se hacian las cosas con fe”. Es asi que la contienda se da para defender un espacio
ritual, para cumplir con su fe y seguir manteniendo el orden de la comunidad, ya que la arena social mayo,
controlada por ellos mismos, no se interesan en las relaciones de poder, sino en las cuestiones sociales vy
del huya ania.

Las relaciones de poder, mas alla de la fe, se dan en cualquier accion social, y se presentan también en las
celebraciones mayo del estado de Sonora. Sebampo no podia ser la excepcion; sin embargo, las relaciones
de poder a partir de la fe constituyen un fendémeno que se representa de manera sutil, ya que es sabido
en la region que los yoris critican a los fiesteros mayos, diciendo que gastan grandes cantidades de dinero,
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que en ocasiones no tienen, para realizar una celebracion tradicional en vez de usar ese dinero para la
alimentacion y otras cosas que requieran las familias de las fiesteras. En Sebampo no escuché este tipo de
critica por parte de ningtn yori; lo que llamé mi atencion fue éstos muestran empatia con la celebracion del
santo, ya que algunos de ellos también le han pedido favores colocando cirios en laiglesia y asistiendo a las
novenas. Los yoris reconocen el esfuerzo vy el fuerte gasto que realizan las fiesteras y sus familias durante
las fiestas tradicionales.

Las criticas giran mas en el sentido de que tan bueno es el venado que va a danzar en la fiesta, si el cocido
va a tener buen sabor, si las fiesteras quemaran torito, si asistira mucha gente; si en el baile tocara un buen
grupo, si habra muchos borrachos, si la feria sera atractiva. Otras personas, especialmente los yoris que
viven en Sebampo, critican la organizacion de las fiesteras las decisiones que toman éstas con respecto de
la celebracion del santo. Luego de la critica, tratan sutilmente de ser considerados en la organizacion de las
fiestas. Sin embargo, cuando esto sucede, las fiesteras hablan Gnicamente en lengua mayo, para excluir a
los que no la hablan y a quienes no portan un rosario.

Algunos de los discursos que pudieran manejar tanto yoremes como yoris sobre la fiesta. Algunos yoris de
Sebampo, critican a los mayos por el gasto que hacen para realizar las fiestas y los yoremes manejan un
discurso distinto al ponderar la importancia de la religion que practican y el valor del sacrificio para sacar
adelante su promesa.

Durante el trabajo en campo adverti que este es el discurso de los fiesteros, por parte de los yoris de
Sebampo algunos dicen que si es mucho el gasto pero no hacen una critica sino que comentan que los
fiesteros hacen muchos sacrificios para juntar el dinero y que por la temporada de huracanes que coincide
con la fiesta de San Rafael no hay trabajo en las tierras lo que hace mas dificil el juntar el dinero. Otras
opiniones de yoris de otras comunidades, ellos buscan la feria para divertirse mas alla de hablar de la fiesta
o de los gastos que realizan los fiesteros.
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ANEXO 2

Tres José y tres Maria. Sebampo, Sonora 2010
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ANEXO 3

Fiesteras, maestro rezador, tambulero. Bienvenida a oficios. Sebampo, Sonora 2009
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ANEXO 4

Cruz de descanso. Sebampo, Sonora 2009
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Tambulero guiando a los oficios, Sebampo, Sonora 2009
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Saludo de béndera, Sebampo, Sonora 2009
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Fiesteras, Sebampo, Sonora 2009
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Fiesteras, Sebampo, Sonora 2009
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Fiesteras, Sebampo, Sonora 2009
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Fiesteras, Sebampo, Sonora 2009
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Fiesteras, Sebampo, Sonora 2009
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Fiesteras, Sebampo, Sonora 2009
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Fiesteras, Sebampo, Sonora 2009
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Danzante de pascola, Sebampo, Sonora 2009
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MUsicos de pascola, Sebampo, Sonora 2009
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Danzantes de pascola, Sebampo, Sonora 2009
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Danzante de venado, Sebampo, Sonora 2009
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Danzantes, rezadores, Sebampo, Sonora 2009






-







Primer altar de masicos, Sebampo, Sonora 2009
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Son del Canario, Sebampo, Sonora 2009
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~ Arpa, Sebampo, Sonora 2010
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MuUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2010
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MUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2013
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MuUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2010
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MUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2013
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MUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2013
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MUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2013
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MuUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2009
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MUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2009
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MUsicos de venado, Sebampo, Sonora 2009
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Cocinas fiesteras previo a la fiesta. Sebampo, Sonora 2009
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Ramadon, Sebampo, Sonora 2009
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Cocina fiesteras, Sebam

po, Sonora 2009
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Visita al Calvario. Sebampo, Sonora 2009
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ANEXO 18

Bienvenida oficios, Sebampo, Sonora 2009
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ANEXO 19

Primer dia de danzas, Sebampo, Sonora 2009
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ANEXO 20

Sexteos, Sebampo, Sonora 2009
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"V|’spera San Rafael Arcangel, Sebampo, Sonora 2009
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Sebampo, Sonora 2009
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