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Introduccion

A lo largo de la historia el papel del indigena ha sido un tema muy estudiado desde
diversas perspectivas, ya sea en el ambito social, cultural, econdmico, etc.
Desafortunadamente, la integracion de este grupo social dentro del esquema de la
identidad del mexicano, no ha sido del todo satisfactoria, pues siempre se le ve como el
otro que coexiste en un pais llamado México y que irbnicamente en vez de hablar

espanol habla una lengua distinta a esta.

En el caso de los indigenas de Baja California, la situacion no deja de ser
diferente al resto de las comunidades del interior del pais. Actualmente existen en el
estado bajacaliforniano las comunidades de los Pai-pai, Kumiai, Cochimi, Cucapa vy

Kiliwa. Este ultimo grupo se encuentra en peligro de extincion.

Como todas las etnias de México, tienen un papel esencial para comprender
nuestro presente historico y sobre todo conocer un legado social que pasa a formar
parte de la cultura mexicana. Es preciso darles su valor a los pueblos indigenas
bajacalifornianos, que durante afos se han quedado relegados y solamente son

escuchados cuando se les da la oportunidad de hablar.

Debido a que es exhaustivo abarcar todas las identidades de los grupos
indigenas de Baja California, el presente trabajo se centrara exclusivamente en los
Kumiai abordando el tema del reflejo de la identidad de este grupo étnico dentro de su

expresion literaria (cuentos, mitos y leyendas).
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Es preciso sefialar que las etnias de esta region han sido estudiadas por
antropologos, linguistas, historiadores, socidlogos e instituciones como la Comision de
Investigacion, Informacion y Documentacion de las etnias de Baja California (CIIDE); el
Instituto Nacional Indigena (INA) o el instituto de Culturas Nativas de Baja California
(CUNA).Entre los investigadores, se encuentran el Dr. Everardo Gardufio, que ha
investigado acerca de identidad, emigracién y costumbres de los pueblos indigenas de
Baja California; Anita Alvarez, directora del INI (Instituto Nacional Indigena) quien ha
estudiado a estos grupos nativos; la arquedloga Julia Peterson, delegada del INA; por
su parte, Gregorio Montes Castafieda, promotor de la cultura Kumiai, ha recopilado
cuentos e indagado acerca de la genealogia y como se asume la identidad binacional
en los pueblos nativos de Estados Unidos y México; Irais Pifion ha estudiado vy
elaborado investigaciones con respecto a las etnias bajacalifornianas; asi como Norma
Carvajal, quien ha trabajado durante mas de veinte afios en la Comision Nacional para
el Desarrollo de los Pueblos Indigenas, y ha participado en la elaboracion de biografias,
testimonios, recopilacion de cantos, cuentos, mitos, tradiciones y costumbres de las

comunidades yumanas.

A pesar de los distintos estudios realizados a las comunidades nativas del
Estado, es preciso sefialar que las manifestaciones culturales (cuentos, leyendas y

mitos) de la etnia Kumiai, nunca han sido analizadas desde el punto de vista literario.

La trascendencia que tiene este trabajo de investigacion radica en aportar un
elemento mas al saber del grupo indigena Kumiai, ya que se puede apreciar un valor

literario en sus manifestaciones culturales y sirve de base para estudios posteriores en
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cuanto a los elementos caracteristicos de su literatura y codmo su identidad se ve

reflejada en la tradicidn oral o escrita.

Los Kumiai estan congregados en San José de Tecate y Juntas de Neji,
Municipio de Tecate, y San José de la Zorra, Municipio de Ensenada. Esta ultima
comunidad, la mas numerosa, se ubica en el kildbmetro 16 al norte del ejido El Porvenir,
en el Valle de Guadalupe. Los Kumiai poseen tierras bajo el régimen de ejido colectivo,

como una ampliacion de El Porvenir.

Siembran trigo de temporal y hortalizas de riego por bombeo, cuyos productos
venden en Tijuana. También recolectan miel durante el verano, en los cerros aledarios,
parte de la cual comercializan. Los hombres trabajan en los campos de vid del Valle de
Guadalupe. Las mujeres recolectan bellotas en noviembre y diciembre, cuidan el

ganado caprino y vacuno, atienden la casa y elaboran cestos de junco.

De acuerdo al INEGI (Instituto Nacional de Estadistica y Geografia) XXIl Censo
General de Poblacién y vivienda 2005, Baja California cuenta con 33 mil 604 personas
de 5 afios y mas que hablan alguna lengua indigena, es decir, 1.4% de la poblacion
total en ese rango de edad. De los hablantes, 92% se comunica también en espafiol;
en el afno 2000 la proporcion de poblacidn que hablaba lengua indigena y espariol fue

de 92.5%.

Las lenguas indigenas con mayor numero de hablantes son: lenguas mixtecas,
lenguas zapotecas y Nahuatl con 38.2%, 9.6% y 7%, respectivamente. Cabe sefalar

que las lenguas indigenas nativas de Baja California como Cucapa, Pai-pai, Kiliwa y
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Kumiai son practicadas por solo 1.6% de los hablantes de lengua indigena del estado,

de ellos 10.8% tienen entre 5 y 14 afos.

La lengua K’'miai pertenece al subgrupo Delta/California de la familia yumana.

De acuerdo, con el censo del afio 2000 se reportaron 161 hablantes de esta lengua.

Los territorios ancestrales Kumiai han sido divididos por la frontera entre México
y Estados Unidos, dando como resultado una evolucion muy divergente entre las
culturas de estos grupos. Sin embargo, nunca perdieron del todo el contacto con sus
parientes del norte, pero esta vecindad se vuelve mas dificil de mantener en la medida
que el paso de las personas y articulos a través de la frontera ha sido restringido cada

vez mas.

Como actividad vigente esta la cesteria, que es de gran importancia debido a

que es un medio mas para obtener ingresos.

Por medio de la presente investigacion se pretende encontrar aquellos
elementos que conforman parte de su identidad y que de cierta forma se reflejan en sus
expresiones escritas (cuentos, leyendas, fabulas, etc.). Asi mismo, se analizaran desde
una perspectiva tedrica los enfoques tematicos de los cuentos, mitos y leyendas en las

cuales se observan las estructuras sociales que influyen en la produccion literaria.

Por otra parte, es interesante comparar los cuentos, las leyendas y los mitos en
dos momentos historicos diferentes para estudiar los elementos constantes y las

variables dentro de las propias expresiones literarias.
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De igual forma, se considera que las estructuras sociales como la economia, la
politica, la religion y otros factores, determinan las condiciones para que el escritor
plasme una realidad que conoce y logre reflejarlo a través de la literatura ya sea

mediante la modalidad de un cuento o una leyenda.

En el primer capitulo encontraremos los antecedentes histéricos del grupo
indigena Kumiai, en el cual se abarca el periodo de aculturacion por parte de los

misioneros espafioles hasta la actualidad.

Debido a que la identidad es parte fundamental de todo ser social, en el segundo
capitulo trataremos aquellos elementos y rasgos culturales que identifican a la etnia
Kumiai. En este apartado se tomaran en cuenta las aportaciones del tedrico Gilberto
Giménez que maneja conceptos muy propios para el analisis de identidades colectivas,

sociales, culturales, entre otras.

En la tercera parte se hace el andlisis de los mitos "Maija Awi Dios Serpiente de
Agua", "La creacion", "El coyote y el gato montés", estos relatos estan tomados del libro

El viejo, el Venado v el Coyote. Estética y cosmogonia: hacia una arquetipologia de los

mitos de creacion y del origen de las artes en el noroeste de México de Miguel Olmos.

De igual forma se estudiaran las leyendas tituladas: "El sombrero de nubes del guerrero
Kuchuma" y "El coyote se devora el corazon de Sipakomat", estas historias se

encuentran publicada en la obra Aspuk, Aspuk Colorin Colorado ... asi contaban los

abuelos, cuentos, mitos y leyendas de las Californias de la recopiladora y adaptadora

Ursula Tania Cabeza de Vaca. Asimismo, se describiran los cuentos: "Los dos

hermanos (jmiy juak,juak)", "La mujer que se hizo de piedra (shak kunijit wik)" y "Dios
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hizo diferentes razas(maija tepei pjou)" ; "El viaje de los arboles sagrados", "La zorra y

el coyote" y "El pinacate y el coyote" tales relatos estan publicados en el libro Cantos

cuentos y juegos indigenas de Baja California de Norma Carvajal Acosta. Cada uno de

éstos se trataran desde la perspectiva de como se ve reflejada su identidad en sus
manifestaciones literarias, qué valor tiene para ellos su literatura y codmo pueden
ayudarnos sus expresiones artisticas para conocer la manera de pensar de esta
comunidad Kumiai. Incluimos finalmente los anexos A y B en donde en el primer
apartado se transcribieron los cuentos antes sefialados, y en el segundo las entrevistas
realizadas a Gregorio Guadalupe Montes Castafieda y Juan Aguiar Emes (cantante

Kumiai).
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Capitulo |

Antecedentes historicos

1.1 El origen de los grupos indigenas de Baja California.

De acuerdo a las investigaciones realizadas por los antropdlogos, aseguran que los
primeros habitantes de la peninsula llegaron hace unos 10 000 afios A. de C. Aunque
existen varias teorias en torno a su procedencia, la mas aceptada por los estudiosos
indica la existencia de diversas oleadas por tierra, procedentes del norte, esta hipotesis

coincide con la tradicion oral (Pifion 11).

Hacia el norte y noroeste de la region, arriba del Paralelo 30, hace
aproximadamente 2,500 afos A. de C., se asentd y desarrollé6 el complejo cultural

yumano, el cual se desprendio del grupo hokano-siux.

A pesar de que habitaban varios grupos culturales a lo largo y ancho del estado
bajacaliforniano, la civilizacién yumana fue una de las mas complejas, ya que mostro

cambios revolucionarios en relacion al periodo arcaico.

Everardo Garduio afirma que en cuanto a las actividades recolectoras los
cambios se dieron al final del periodo arcaico. En las zonas altas del norte de Baja
California aparecio el procesamiento de la bellota por medio del uso del mortero. Esta
fruta ofrecia una fuente de alimentacién abundantemente nutritiva, que molida era facil
de almacenar, por lo cual, era vital para consumirla en las épocas de escasez de

alimentos. Esta estrategia de supervivencia repercutid en el ambito social.
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En cuanto a las cuestiones de la caceria, hay quienes afirman que el arco y la
flecha fueron instrumentos introducidos en Baja California por el grupo yumano, estos
artefactos junto con los instrumentos de piedra, fueron mejor elaborados a diferencia de
los periodos anteriores; raspadores, buriles, cuchillos, presas para la pesca,
enderezadores y punta de flechas, morteros, metates, etc. hicieron posible la

subsistencia de los pobladores de la region.

Otra diferencia entre la cultura yumana y las anteriores, fue la innovacion de
ceramica, que les permitio facilitar la conservacion y el transporte de alimentos y agua.
Este mecanismo tuvo un gran impacto en el sedentarismo de las bandas. La agricultura
de igual forma fue indispensable para complejizar a este grupo, pues se consolidé el

concepto de territorialidad y la diferenciacion social entre los grupos.

Las adaptaciones culturales del noroeste y el norte peninsular durante el periodo
prehistérico tardio, es el de "poblaciones que fueron separandose linguisticamente y
socialmente en grupos mas pequenos y estables, capaces de explotar ciertos recursos
naturales en forma mas intensa, pero en consecuencia cada vez mas ligadas a otros
sistemas econdmico-sociales como resultado del surgimiento del intercambio de

articulos" (Garduiio 34).

La arqueologia norteamericana indica que estas sociedades por su adaptacion
socio ambiental, definieron la llamada "cultura del desierto". ElI autor José Manuel

Valenzuela Arce, en su libro Por las fronteras del Norte. Una aproximacion cultural a la

frontera México-Estados Unidos indica que esta definicion se refiere a:
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La capacidad de adaptacién a una geografia caracterizada por la extensa aridez,
hasta alcanzar elevados niveles de complejidad y debido a su alta movilidad, por
su organizacion fragmentadal...] dichos grupos nomadas observaban un esquema
de organizacion que comprendia dos fases: la fision y fusion (133).

Con este panorama de adaptacion al medio ambiente, resulta interesante
comprobar que en los momentos de extrema sequia, el grupo se fragmentaba a su
minima expresidn para poder dispersarse notoriamente sobre una crecida area
geografica y asi poder llevar a cabo la recoleccién de alimento. En cambio, durante
épocas de abundancia los diferentes grupos se aglutinaban independientemente de su
diferenciacion linguistica, para potencializar su capacidad recolectora. De esta forma, la
subsistencia de las etnias se vio favorecida con el apoyo general de los integrantes de

cada clan.

Este esquema elemental de subsistencia y organizacion social, fue haciéndose
cada vez mas especifico para separar a las diferentes etnias de la region. En el siglo
XIl, segun el antropdlogo Edward Spincer (1962) menciona que ya existian cuatro tipos
de grupos nativos en el estado: 1) indigenas como los yumanos serrefios de Baja
California; 2) indigenas como los apaches, los navajos y los yumanos riberefios, que,
organizados en bandas nomadas, practicaban una incipiente agricultura; 3) grupos
como el tarahumara, el yaqui y el pima que, organizados en rancherias, habian
constituido asentamientos extremadamente dispersos basados en economias
agricolas; y, por ultimo, 4) grupos organizados en comunidades compactas que

alcanzaron a desarrollar una complicada agricultura de riego y de temporal (134).
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1.2 Diferencias etnolingiiisticas entre las comunidades Cucapa, Kiliwa, Pai-pai y

Kumiai.

Los linguistas han clasificado a las lenguas prehistéricas de Baja California en tres
regiones: la region norte, habitada por los habitantes yumanos; la vasta region del
desierto central, habitada por los hablantes cochimi, y la region sur, en donde vivieron

los guaicurianos.

Es importante sefialar que las clasificaciones de sus lenguas estaban en funcion
de los nombres de las misiones mas cercanas al grupo, de ahi que existan el grupo,
javierefio, el cadegomefio, el comundu, el de Santa Gertrudis, el ignacefo, el

diegueno... (Gardufio 38).

Actualmente, en el estado bajacaliforniano se hablan cuatro lenguas indigenas
entre los grupos nativos: Cucapa, Pai-pai, Kumiai y Kiliwa, que descienden de la familia
Yumana del grupo hokano-siux. A pesar de que provienen de la misma rama
linguistica, existen distintos grados de inteligibilidad entre las lenguas que componen
dicha familia, a excepcion del Kiliwa, que es una lengua que segun la mayoria de los
investigadores como Mixto han expresado "Este moribundo lenguaje es reputado por
ser el mas distinto de su familia" (Citado en: Gardufio 45). Esta situacién surge de la
intensa interaccion que antiguamente tenian los Kiliwas con los Cochimi del sur y de su

presumible separacién temprana y aislamiento de las culturas del norte.

Ademas, no reorientaron su cultura tomando prestados suficientes elementos

culturales de las mas avanzadas tribus guerreras del bajo rio Colorado, ni de las tipicas



Radilla 14

culturas de la Alta California situadas al norte y al oeste de su territorio. En la

actualidad, esta lengua esta en peligro de extincion.

1.3 Descripcion y localizacion geografica de los nativos de Baja California

Las etnias que sobreviven de las antiguas culturas asentadas en el estado, son las que
se encuentran entre los 30 y 38 grados latitud norte y la linea fronteriza que divide

México y Estados Unidos.

Actualmente, los pueblos indios originarios de la region viven en reductos de los
que fueron sus antiguos territorios; pues segun el articulo titulado "Los pueblos indios
de Baja California", escrito por Martha Dominguez menciona que los pueblos
originarios de la region viven en la actualidad en "reductos de los que fueron sus
antiguos territorios; en Estados Unidos, viven diversas reservaciones por la parte
mexicana estan dispersos en alejadas areas rurales" (5). En el estado de Baja
California se localizan los Cucapa, en el ejido El Mayor, municipio de Mexicali; Los
Kumiai (nombrados incorrectamente Cochimi) en San José de la Zorra, San Antonio
Nécua y La Huerta, municipio de Ensenada y en Pefna Blanca y Juntas de Neji en el
municipio de Tecate; los Pai-pai en Jamau y Santa Catarina, asi como los Kiliwa en
Arroyo de Ledn, también en el municipio de Ensenada. En California existen varias
reservas Kumeyayay (Kumiai) en Arizona: hualapai, havasupai, yavapai, mohave,

yuma, kechan halchidoma, maricopa, y cocopah.

A diferencia de las culturas sedentarias y agricultoras que se desarrollan en la
region mesoamericana, los antiguos bajacalifornianos fueron trashumantes, durante

una etapa de larga duracién vivieron de la caceria, la recoleccion y la pesca;



Radilla 15

exceptuando a los Cucapa, que pudieron implementar una incipiente agricultura por las

condiciones de su entorno ecoldgico, el bajo delta del rio Colorado.

Sin embargo, la ubicacidn actual de los grupos nativos del norte no siempre fue
la misma, ya que distintas causas ocasionaron su relocalizacion: 1) los cambios
climatologicos o en los ecosistemas, que ocasionaron un impacto positivo o negativo en
la flora o fauna de determinada region, produjeron la expulsidon o la atraccion de una
tribu; 2) los problemas de interrelacién con otros grupos nativos; 3) los métodos de
integracion y traslado de los indigenas a las misiones, a través de los cuales algunas
tribus fueron forzosamente reubicadas, o ahuyentadas de su habitat tradicional, y 4) la
presencia de los colonizadores en el siglo pasado, quienes al mismo tiempo que
destruyeron el ecosistema habitado por los indigenas, establecieron centros de empleo,
cerca de los cuales los nativos tuvieron que trasladarse para encontrar la comida que

ya no podian encontrar en la naturaleza (Gardufo 51).

1.3.1 El territorio Kumiai

Muy cerca de alli, pero orientados al norte, han vivido los dieguefios del sur en dos
vertientes diferentes al grupo Koéal: los K'miai y los Tipai, que se autodefinen
erroneamente como Cochimi. Los dieguefios del sur han vivido en lo que ahora es la
parte septentrional de Baja California y la meridional de California, en México y Estados
Unidos respectivamente. Su territorio se extendia desde el océano Pacifico hasta la
parte oriental del Valle Imperial, y desde la parte central del condado de San Diego, en

el norte, hasta Ensenada y Santa Catarina en Baja California.
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A través de la ubicacion de los sitios con arte rupestre de este grupo se puede
inferir que antiguamente habitaban en donde se encuentran los bosques pifioneros,
tanto en las estribaciones desérticas de Mountain Lake, en California, como la Sierra
Juarez, en Baja California. Algunos linajes de estas tres tribus de origen dieguefio se
asentaron en la region de Neji (El linaje Mishkwish); otros (el linaje Shun), al oeste de
Neji, alrededor del Valle Las Palmas, Tanama, y en Manteca, (...) Al parecer, segun
Meigs, la unica region que no fue habitada en periodos prolongados fue Jat” tam, sitio
ubicado en la vertiente occidental de la Sierra Juarez, y que actualmente es uno de los

principales asentamientos de los Tipai o Cochimi, conocido como La Huerta.

Los cambios de residencia de los dieguefios comenzaron a tener lugar a partir
del periodo misional, durante el cual una parte fue reubicada en torno a la misién de
San Diego y otra emigréo a lugares mas alejados de ésta y de Santa Catarina, al
encontrar cada vez menos seguros sitios originales de asentamiento cerca de la costa

del Pacifico (Gardufio 51).

Asi, al finalizar el sistema misional, los dieguefios habian adquirido una
ubicacion geografica diferente, la cual volvié a ser modificada posteriormente, al ver
alterado su ecosistema con la presencia de nuevos colonizadores. Todos estos
cambios de habitat explicaban porqué los dieguefios son, en la actualidad, el grupo

mas disperso.

1.4 Clima, Flora y Fauna del Estado

La peninsula de Baja California es desértica con montafas y escasas lluvias, el unico

rio permanente es el Colorado que nace en Estados Unidos y desemboca en el Golfo
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de California. Los demas arroyos y rios son de temporal. El clima es mediterraneo: los

inviernos se producen entre noviembre y abril, con veranos secos.

La vegetacion, en las zonas altas, esta compuesta por encinos y pinos; hacia el
Oeste, flora baja con matorrales alisos, alamos, sauces y el resto de la entidad, cactus

y magueyes.

La vida animal esta muy relacionada con las caracteristicas del clima, del suelo
donde encuentra refugio; en las regiones montafosas, ya sean en Cafiadas o
barrancas profundas se localiza el Puma (le6bn americano), el gato montés, el coyote, el

zorro, el tejon y el zorrillo, conejos vy liebres.

En la parte alta de la Sierra, abundan los venados y ratas belloteras. En los
acantilados de la Sierra se encuentra el borrego cimarron, burros y caballos. En el
desierto se localizan reptiles venenosos como la vibora de cascabel, las lagartijas
(cachoras) y los camaleones. En la sierra se pueden apreciar las lechuzas, aguilas,

cuervos y halcones (Moller 7-8).

Todo este tipo de flora y fauna se encuentran en el estado, pero en el caso de la
flora local de la comunidad Kumiai también se distinguen las diferencias entre arbol,
arbusto y hierba. Estas formaciones vegetales son nominadas como: Shiwilj Kuatay
(planta grande), Shiwilj ilmeij (planta mediana) y Shiwilj ipij (planta pequefa). Las
plantas son categorizadas como medicinales, alimenticias, para lefia, madera y
tintéreas. La taxonomia indigena logra distinguir las diferentes partes de una especie

vegetal, asi: raiz, tallo, flores, fruto y savia.
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Pablo Morales Males, sehala que la comunidad Kumiai posee un "basto
conocimiento de especies comunes como el encino, que es la mayor fuente de
alimentacion humana y animal. Los animales silvestres que se alimentan del encino y
de sus variedades, son: el venado, las ardillas, las aves migratorias, los pajaros y las

ratas belloteras" (99).

El junco es otra de las especies que se relaciona con animales como la serpiente
y el conejo y con especies medicinales como la hierba la man. En el caso de la fauna,
también los indigenas Kumiai tienen su clasificacion nativa en cuanto a sus relaciones
interespecificas y sus propiedades alimenticias y medicinales: Chisilt numey
(mamiferos) y a las aves: Chisilt pomau. Al resto de animales los llaman por su nombre,
asi como: Awi, a la serpiente, canila a la cachora (iguana), Ja fiia (sapo). Ademas, en la
investigacion de Morales encontré que los informantes reconocen 16 especies de
faunas utiles asi: venados, conejos, coyotes, gato montés, leoncillos, ardillas, rata
belloteras, zorrillos, codornices, paloma huitolas, viboras, cachoras, sapos, grillos,

abejas y moluscos.

Los animales mas conocidos e importantes para la dieta Kumiai son: la vibora, el
conejo, la codorniz y el venado. La caceria es controlada por el ejército Federal y los
"Forestales" de la Secretaria del Medio Ambiente, Recursos Naturales y Pesca
(SEMARNAP), como lo denominan los comuneros. Los informantes consideran que en

los ultimos 10 afios se han reducido los venados, pero abundan los conejos (104).

La caceria de la vibora durante la primavera, en particular el mes de abril, es

tradicional en los cerros de la comunidad. En la concepcion actual, la actividad de cazar
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vibora se realiza porque deben "limpiarse de los pecados" o faltas a la moral cristiana.
El pensamiento mitico Kumiai describe el sincretismo religioso de la siguiente forma:
"Dicen que hay que matar la serpiente porque a uno le perdonan los pecados. La
serpiente quedoé maldecida porque asusto a la Virgen Maria, y el mular le botd a la

virgen cuando estaba embarazada. Por eso la serpiente y la mula no tienen crias

(Entrevista a Anastasio Carrillo, abril, 21 /2000).

Ademas, los comuneros conocen que existen dos variedades de venados, que
se le nombra indistintamente como Kuajantil. Las orinas y la sangre tiene propiedades
medicinales. El conocimiento de las épocas de celo, apareamiento o "correteo" (agosto-
septiembre), la gestacion (durante 6 meses) y la caceria (noviembre-febrero). En el
caso del conejo y las aves, la caceria se vuelve propicia en la estacion de verano,

cuando ‘maciza’ (o madura) el pasto (103).

1.5 Caracteristicas generales del grupo Kumiai antes de la época misional.

La region de Baja California estuvo habitada en un principio por grupos humanos que
todavia en tiempos de la invasidon espafola vivian dentro de una economia que estaba
basada en la caza, la pesca vy la recoleccion. Los primeros contactos de estos grupos,

segun afirma Ignacio del Rio, en su libro Conquista y aculturacion en la California

Jesuitica 1697-1768 indica que "durante esa centuria y la siguiente hubo en California
sucesivas visitas de contingentes expediciones, que uno tras otro fracasaron en el
propésito (...) tales intercambios carecieron de continuidad y de seguro nunca fueron

mas prestamos formales y transitorios (...)" (8).
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Los nativos bajacalifornianos se mantuvieron practicamente inalterados por flujos
externos, fue hasta el siglo XVIl cuando los misioneros de la compafia de Jesus, junto
con un corto numero de soldados y sirvientes, se establecieron en la peninsula y se

encargaron de cierta parte de California.

De igual manera los Kumiai del siglo XVI, indica David Zarate Loperena en su

ponencia La educacién de los Kamiai a través de algunas ceremonias que se

mantenian organizados socialmente por la familia extensa del linaje patrilineal, shimul,

es decir, en bandas patrilocales autbnomas y semindmadas (3).

En la organizacion politica también existian: un orador llamado Kulpai tium, el
cual era encargado de las ceremonias; un jefe de guerra denominado kusiay. El
liderazgo, solamente ceremonial, era hereditario, y sus principales labores consistian
en exhortar al shimul, persuadir que los matrimonios fueran estrictamente exdgamos,
organizar todas las ceremonias, sobre todo las iniciaticas y las funerarias. Es
importante sefialar que debido a que las bandas patrilocales no ejercian un concepto
de unidad o solidaridad comunal, las ceremonias recibian una especial importancia,
pues en estas se daba una gran intervencién social que funcionaba como mecanismo

integrador y al mismo tiempo se relajaban tensiones personales o familiares (5).

La economia de los habitantes de la costa y montafias estaba basada en la
recoleccion, la caceria y la pesca; mientras que los que vivian en los limites del rio
Colorado practicaban la horticultura elemental como base del sustento. Para dichas

actividades empleaban el arco y la flecha, asi como las redes para atrapar aves (6).
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Empleaban el uso del mortero de piedra, jmu, para procesar sus alimentos
como la bellota y la semilla de mezquite, una vez procesados los almacenaba en
cestos de junco o sauce, jilu o shikuin. También en estas ollas cocian sus alimentos o
recopilaban agua. Las viviendas conocidas como wa, eran construidas con troncos y
fibras vegetales, las cuales eran ocupadas en temporada invernal y durante el verano
dormian debajo de ramadas, Kuayula’shao, estas también se usaban para acomodar

los graneros (6).

Su elemental vestimenta consistia, en la mujeres, de falda de corteza de alamo,
Jalap, y algunos adornos corporales como aretes y collares, los hombres iban
generalmente desnudos o, bien, con taparrabo sencillo, toparrau, y era practica de
todos pintarse el rostro y los hombres el cuerpo. Los Kamiai acostumbraban a caminar
grandes distancias para conseguir alimentos pues aprovechaban, de acuerdo a la
estacion, lo que la naturaleza les brindaba. Sus recorridos los hacian calzados con
huaraches de agave, maalj, o cuero de venado, los montafieses bajaban a la costa en
la época primavera-verano para alimentarse de peces, moluscos y crustaceos; y los
costefos subian a las montafias en el mes de septiembre a la recoleccion anual de

pifiones (Shipeck citado en: Gardufio 106).

1.6 La llegada de los grupos misioneros a la peninsula de Baja California

Después del descubrimiento del nuevo mundo, los europeos se interesaron de gran
manera por las tierras recién descubiertas, y muchos exploradores se lanzaron a

conocer los pueblos y las riquezas de estos territorios.
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Fortalecida la conquista de México, las autoridades virreinales se preocuparon
por explorar y colonizar para Espafia las grandes extensiones territoriales que se
encontraban al Norte y Noroeste del pais. De esta manera surgié entre la soldadesca,
la versién de que habia en el Noroeste unas ciudades llamadas Quivira y Cibola, las

cuales eran muy ricas en oro, plata y piedras preciosas.

En el afio de 1533, Hernan Cortez descubrié accidentalmente las costas de la
peninsula de Baja California, iniciandose asi la historia escrita de este territorio. Dos
afnos mas tarde dicho conquistador volvié a arribar a la peninsula trayendo consigo
becerros, borregos, cerdos y caballos, escudos, espadas y dagas. Si bien no existen
documentos que narren la reaccion de los indigenas ante estos seres extrafios y su
indumentaria, no hay duda que alcanzaron un nivel familiar y cotidiano durante los

dieciocho meses que ocuparon la colonia de Santa Cruz, La Paz (Gardufio 83).

A partir de entonces, por un lapso de siglo y medio antes de que se estableciera
la primera mision, se realizaron varios intentos de colonizacién en la peninsula y se
llevaron a cabo distintas expediciones perleras, entre las cuales cabe desatacar las de
Sebastian Vizcaino (1596), Nicolas Cardona (1615), Francisco Ortega (1632-1636),
Pedro Porter y Casanate (1644-1648), Bernardo Bernal de Pifiero (1664) y Francisco

de Luvenilla (1668) (Gardufio 84).

La mayoria de los primeros intentos de colonizacion fracasaron por la adversidad
ambiental, pero sirvieron para promover contactos frecuentes entre los indigenas de
Baja California y los extranjeros, principalmente en la regién costera comprendida

desde el Cabo San Lucas hasta el Paralelo 29, latitud norte. Con estas primeras
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relaciones dio inicio un proceso de aculturacion no dirigida, previo a la implantacion del
proceso de transformacion cultural dirigido por el sistema misional, ya que las
expediciones perleras pusieron en posesion de los indios nativos cuchillos, hachas,
clavos de hierro, espejos, cuentas de vidrio, telas y porcelana. Ademas estas
expediciones introdujeron nuevos meétodos de construccién de chozas hechas de tierra,
asi como animales domésticos (caballos, gallinas y perros), los cuales en diversas
ocasiones cayeron en manos de los indigenas, quienes probablemente los sacrificaron

y comieron en el acto.

El proceso de aculturacibn en su fase premisional, sin embargo, estuvo
caracterizado por la existencia de un contacto generalmente breve e irregular, y fue
hasta la época misional cuando las culturas nativas iniciaron una transformacion mas
radical, marcada por un decrecimiento poblacional acelerado y por una serie de

cambios drasticos en sus modos de vida (84).

En los primeros meses de 1668 se recibid en la Nueva Espana una real cédula
en la que el rey orden6 suspender definitivamente todo apoyo oficial a la empresa
colonizadora de California, y el 6 de febrero de 1697 se dio autorizacion a los
sacerdotes jesuitas, Francisco Eusebio Kino y Salvatierra, para que entraran, se

establecieran y procuraran evangelizar a la poblacion nativa (Gémez 2).

Siete meses después de dictada esta autorizacion, los jesuitas llegaron a Baja
California, y en ese mismo afo, partiendo de la mision de Nuestra Sefiora de Loreto
emprendieron la construccion de un total de dieciocho misiones. En los setenta afos

que trabajé esta orden en la Peninsula, solo alcanzaron a llevar a cabo sus tareas entre
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los indios pericu, gaycura y parte de los cochimi del desierto central, y todos ellos
adquirieron de los misioneros "conocimiento de las costumbres, métodos, religion,

navios, indumentaria y ganado de los europeos" (Gardufio 85).

Durante su permanencia en las distintas colonias espafnolas, incluidas la region
peninsular de Baja California, los sacerdotes jesuitas se opusieron rotundamente al
establecimiento de colonos seculares y se manifestaron en contra de que éstos
utilizaran la fuerza del trabajo de los indigenas. Por esta razén, en el ano de 1767 el
monarca espaiol Carlos Il decretd la expulsion de esta orden religiosa de todas las
colonias del imperio espafiol, sustituyéndola por la orden franciscana. Fue asi como
Francisco Palou, Juan Crespi, Fernando Parrén y Junipero Serra partieron del puerto

de San Blass, Nayarit, con rumbo a Baja California, el 21 de marzo de 1768 (85).

Estos misioneros pusieron mayor atencion a Alta California, hoy estado de
California, Estados Unidos, en donde Junipero Serra fundé la primera misién de la Alta
California, la misién de San Diego; pero en sus cinco afios de trabajo, esta orden fundé
en Baja California solamente una mision, la de San Fernando de Velicata, construida

por el mismo Junipero Serra en mayo de 1769.

En abril de 1772 una tercera orden, la de los dominicos, vio cristalizada la
posibilidad de incursionar en la evangelizacién de Baja California, alternaron trabajo
con los franciscanos. En esta fecha, ambas érdenes firmaron un concordato relativo a
la distribucién de la California para su cristianizacidon. Los sacerdotes franciscanos se
comprometieron a trabajar unicamente la Alta California, cediendo la mision de San

Fernando de Velicata a los sacerdotes dominicos; por su parte, los dominicos se
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encargaron de establecer otras misiones entre San Fernando y San Diego, asi como
trabajar en la zona comprendida desde la region montafiosa del noroeste de la
peninsula hasta la desembocadura del rio Colorado, para unir el océano Pacifico con

el Golfo de California a través de un sistema de misiones.

Meses después de la firma de este convenio, el 14 de octubre de 1772, el primer
grupo de dominicos arribé el puerto de Loreto y en su estancia de casi sesenta afos
(1774-1834) fracasaron gran parte de sus objetivos, ya que solamente pudieron

establecer ocho misiones (Gomez 5).

De este modo, correspondié al grupo de frailes de la orden dominica evangelizar
a los indigenas que habitaban mas alla de la misién de Fernando de Velicata, es decir,

a los grupos yumanos del extremo norte: Cochimi, Kiliwa, Pai pai y Kumiai.

La misidn siempre se establecia en una zona en cuyo alrededor habitara un gran
numero de indios que evangelizar y en donde fuera posible desarrollar la agricultura y
la ganaderia, para lo cual en dicho lugar deberia de existir tierra fértil y abundancia de
agua. De acuerdo con la experiencia previa que habian tenido los misioneros en el
resto de la Nueva Espafia, el sistema misional se inicié con la intencion de organizar a
los dispersos indios ndmadas en un sistema de pueblos indigenas establecidos
alrededor de una cabecera o pueblo principal en donde cada misién tenia que
convertirse en un centro de productor autbnomo; alrededor de ese pueblo giraria la vida
de las comunidades indigenas vecinas. Sin embargo, las limitaciones de subsistencia
impuesta por las rigurosas condiciones climaticas, asi como la dispersion de la

poblacién autéctona, impidieron que los misioneros llevaran a cabo su proyecto inicial,
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por lo que tuvieron que conformarse con el establecimiento de pequenas cabeceras-
misiones y de un determinado numero de rancherias adscritas a cada una. La cantidad
de gente que podia allegarse una mision dependia de la que podia alimentar (Grijalva

42).

Las funciones de las misiones iban mas alla de las de caracter religioso. Su
objetivo principal era hacer gentiles a los indigenas y convertirlos a la cultura
occidental, sedentarizandolos y haciendo que adoptaran la tecnologia y métodos
europeos de supervivencia y organizacion social. Teodricamente la misidn debia
convertir y aculturar al nedfito en un término de diez afios, pero en la practica,
generacion tras generacion de indigenas bajacalifornianos permanecian a nivel de

nedfitos (Gardufio 87).

El primer encuentro entre misioneros e indigenas generalmente fue cordial y
pacifico, aunque posteriormente la relacion se transformara en forma radical; los
europeos siempre supieron manejar el hecho de que los aborigenes desconocian gran
parte de los elementos de la cultura occidental: se ganaban la confianza de los indios a
través de regalos, principalmente con alimentos como el maiz, mas tarde trataban de
imponer la religion cristiana de manera obligatoria, estableciendo control sobre las

tribus con el uso del caballo, los perros y las armas de fuego (Gémez 7-8).

La imposicidn de la religion cristiana en la region, como en todas las demas
areas de la Nueva Espafa, ponia especial atencidn en el desmantelamiento del
sistema de creencias indigenas, mediante la celebracidn de misas en lugares

tradicionales designados para ceremonias de los aborigenes, prohibiéndoles ritos y
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practicas religiosas propias, e imponiéndoles la solemnidad del ritual catélico (Grijalva,

40).

Por esta razdén, los hechiceros, especie de doctores de la ley, médicos,
depositarios de la memoria histérica y colectiva del grupo, resultaron ser los mas
afectados y los primeros en rebelarse contra el sistema misional. Ante esta actitud
conflictiva de los shamanes, los misioneros desataron una represién sistematica en
contra suya humillandolos constantemente y azotandolos publicamente por
considerarlos los mas malvados y obstinados de todos los -californios. Dicha
persecucion en contra de estos personajes culmind hasta desaparecerlos como figuras
de relevancia social, castigando fisicamente y con la pena de muerte a sus seguidores
y a todo aquel que se atreviera a violar las reglas establecidas del nuevo orden

cristiano (Grijalva 45).

Everardo Gardufo cita que Manuel Clemente Rojo tuvo cargos politicos en la

peninsula entre 1860 y 1870, y sefiala:

Los indios en los asentamientos misionales de la frontera vivian sin libertad,
privados de todos los placeres de la vida y obligados por la fuerza a trabajar
difieren sin una recompensa. Una hora antes del amanecer de cada nuevo dia, los
levantaban, en invierno y en verano, y los llevaban a la iglesia a cantar alabanzas
y a decir algunos devotos rezos, palabras que aprendian a repetir sin que la
mayoria entendiera su significado (90).
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La evangelizacion y el sometimiento de los nativos fue sin duda un proceso largo
y agotador, pues no se lograba integrar una identidad religiosa ni una forma de vida
especifica, debido a que los grupos indigenas estaban acostumbrados a vivir
sedentariamente. En este caso, la vision de Jaiitin, jefe indigena tipai, difiere de la
vision extranjera, pues describe su llegada a la Mision de San Arcangel de la Frontera
de una manera peculiar, en la cual relata que cuando él y dos parientes bajaban de las
montafias de Neji a la playas de Rosarito para recoger almejas, vieron a dos hombres
que iban montados a caballo corriendo donde ellos estaban, y sus parientes al ver esto
corrieron a esconderse en los sauces que habia en el rancho de Rosarito. Jaiitin se
quedod solo y debido al miedo tuvo que correr al bosque para juntarse con sus

companeros.

Tanto la vision de Clemente Rojo y el jefe tipai, nos dan una idea de las
perspectivas entre el espafol y el nativo, pues el temor entre estos dos seres se hacia

notable para no llevar una relacion tranquila y cordial.

Aunque no todos los indigenas reaccionaron de esa forma, ya que muchos de
ellos se bautizaban voluntariamente después de oir misa, rezar la doctrina y desayunar.
De igual forma iban con los que vivian ya establecidos en la cabecera a trabajar por
una semana, ya fuera en labrar la tierra de siembra o en otras cosas que se ofrecian en
beneficio de la mision. A cambio de su trabajo los aborigenes recibian alimento

(Garduino 91).

Como sabemos, este tipo de relacion introdujo el concepto "trabajo" en el mundo

indigena; y aunque dicho concepto encubria en realidad una forma brutal de
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sometimiento, los misioneros lo justificaron como una forma de intercambio, pues de
esta manera -decian-, quienes servian de jornaleros en la mision se ahorraban el
trabajo de buscar sustento en el campo. Aunque los mismos reconocen que el

intercambio no era del todo voluntario (92).

La implantacidn del trabajo entre los aborigenes introdujo una de las pautas
culturales occidentales que en su mayor grado entré en contradiccion con sus formas

de subsistencia (Gomez 8).

Pero, por otra parte, desde el angulo de los indigenas, la experiencia de la
institucion del trabajo era dramatica, asi nos los hace ver la memoria de Delfina Cuero,

a quien seguramente se lo platicaron:

A los indigenas no les gustaban porque tenian que trabajar muy duro para los
sacerdotes. Si los indios no aprendian y no lo hacian, eran castigados. Los indios
dejaban el lugar en cuanto podian. Ellos decian que todos los padres eran malos,
porque hacian trabajar a los indios (Shipek: Gardufio 92).

Los misioneros dominicos llegaron a Baja California cuando los indios cochimi,
guaycura y pericu estaban practicamente extintos, segun los relatos de algunos
exploradores y las noticias de misioneros franciscanos y dominicos, los indigenas que
habitaban la region septentrional de la peninsula eran relativamente numerosos. De
acuerdo con el Instituto Nacional Indigena (INI), las estimaciones de la poblacion nativa

del norte, a fines del siglo XVIII, databan de aproximadamente 20 000 personas.
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Durante su estancia en Baja California (1774-1834) los dominicos se
desempenfaron de igual forma que sus predecesores, lo cual hizo que el numero de
defunciones de los indigenas nortefios duplicara el numero de bautizos; sin embargo, la
hostilidad ambiental, la crisis econdmica, las convulsiones politicas de la Nueva Espaia
y los movimientos de resistencia indigena en contra del sistema misional obstaculizaron
las tareas de los dominicos; gracias a esto los indigenas del norte, a diferencia de los

indigenas del sur desaparecieron en un lapso menor de un siglo.

Como se puede saber, a través del estudio de paleoecologia que ha establecido
los indices de precipitacion pluvial en Baja California desde el siglo XVI hasta el siglo
XX, en la regién y el periodo dominicos tuvo lugar una tremenda sequia que
seguramente no pudo ser afrontada por esta orden religiosa con el alimento suficiente

para sostener tan siquiera a los mismos sacerdotes (Gardufio 100).

La falta de solvencia de las misiones dominicas se debié, en gran medida, al
decaimiento del imperio espafol que habia producido en la Nueva Espafia una aguda
crisis econdmica, y que a su vez impuso al virreinato la necesidad de retirar el apoyo a

la empresa misional.

Mas tarde, una vez consumada la Independencia de México, la falta de apoyo a
los dominicos se agravo; el nuevo régimen empezO a supervisar y cuestionar
duramente el desempeio de los misioneros, solicitando el retiro del aparato militar que
resguarda a las misiones. Los desmesurados azotes vertidos sobre los indigenas en
las misiones, mismos que habian sido denunciados ante las autoridades a principios de

siglo sin obtener ningun resultado, volvieron a ser objeto de atencion por parte del
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gobierno del ahora México independiente. El 6 de abril de 1825, la llamada Junta de
Fomento de los Territorios de la Alta y Baja California presentd un informe en el que se

cuestionaba al sistema misional.

Finalmente, a las epidemias, la hostilidad ambiental y la crisis econémica vy
politica se vinieron a unir una serie de rebeliones, que si bien ya se habian presentado
durante el periodo jesuita, se agravaron hacia la tercera década del siglo XIX

provocando el abandono y, en algunos casos, la destruccién de algunas misiones.

En la mision de San Miguel Arcangel, por ejemplo, fue asesinado un cabo a
manos de dos indios yumas que escaparon Yy regresaron meses después
acompafnados de cuatrocientos guerreros para atacar la mision de Nuestra Sefiora de
Guadalupe; cabe mencionar que como la mision estaba resguardada por cinco
soldados, aquella rebelidon ocurrida en 1823 no tuvo éxito. Otras misiones atacadas por
los indigenas fueron las de Santo Domingo, San Vicente Ferrer y Santa Catalina; esta
ultima frecuentemente fue objeto de la agresién de Pai-pai, Kiliwa, Kumiai y Cucapa,
que en diversas ocasiones y principalmente a lo largo de 1834 se unieron en contra de
los misioneros; estas luchas en las que murieron cientos de indios culminaron con la

destruccion definitiva de las misiones de Santa Catalina y Guadalupe (Gardufio 101).

En el primer caso, en la mision San Miguel Arcangel, la rebelién fue resultado
del asesinato de un shaman y no exclusivamente por el odio de los indigenas en contra
de los espafioles. Después de su destruccidon, Santa Catalina permanecio aislada, y los
grupos indigenas revirtieron sus costumbres hacia el esquema semindmada de

cazadores y recolectores, resistiendose a la aculturacion.
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En el caso de la rebelién en la mision de Guadalupe, resulta significativo que el
principal lider de la revuelta fue el capitan Jatiil, un jefe indigena tipai de la region de
Neji, quien habia colaborado con los frailes voluntariamente, no sélo en el trabajo de

las misiones, sino combatiendo a las tribus rebeldes.

Entre 1830-1840, Jatfil y Nicuarr (importante jefe indigena de San Antonio
Nécua), aunque rivales, encabezaron a numerosos guerreros para defender en
repetidas ocasiones a los misioneros, sofocando las rebeliones de los indigenas
inconformes Jatiil, al lado del comandante militar de Frontera, Macedonio Gonzalez,
peled en contra de mil indigenas Pai-pai y Cucapa para evitar el seguro exterminio de
la mision de San Vicente, y defendio a las misiones de San Diego y Santa Catarina de
los ataques perpetrados por los rebeldes indigenas Pedro Pablo y Martin Cartucho. De
pronto, en 1840, Jatihil encabezd una rebelién de los Kiliwas, Pai-pais, Kumiais y
Cucapas en contra de la mision de Guadalupe defendida por Nicuarr, quien permanecié
leal a los misioneros. Después del enfrentamiento entre ambos lideres indigenas,
Nicuarr fue derrotado y la misién fue totalmente destruida e incendiada (Rojo, citado en:

Gardurio 101).

El desenlace de aquella rebelion en contra de la mision de Guadalupe es muy
sugerente. Jatfil tratd de encontrar al padre Caballero para matarlo, pero no pudo,
porque éste, al sentirse en peligro, se escondié debajo de las enaguas de la india Maria

Gracia, prima de Jatiil, quien conté a Manuel Clemente Rojo su version de los hechos:
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Cuando el padre vio que ellos le estaban gritando con la intencion de matarlo y
que toda su ira iba dirigida hacia él, me suplicd por el amor de Dios que no lo
entregara, prometiéndome que si la Virgen Maria los ponia fuera de aquel
problema, ¢l me daria todo lo que pudiera necesitar para vivir holgadamente y sin
necesidad de servir a nadie, tanto que Dios lo recordaria; esto fue lo que me dijo y
me hizo sentarme sobre su cabeza, escondiéndolo bajo mi ropa... (Rojo, citado
en: Garduno 102).

Nueve aios después de este acontecimiento, la ultima mision en Baja California,
la de Santo Tomas de Aquino, dejoé de funcionar, clausurando asi siglo y medio de
sistema misional que dejé como saldo la extincion absoluta de los indios cochimi del
desierto central, la poblacién guaycura del sur de Baja California y los nativos pericu de
la region de Los Cabos, dejando vivos solamente a los indigenas, Pai-pai, Kiliwa,
Kumiai y Cucapa, habitantes del norte peninsular, en proceso de transformacion

cultural o desaparicion definitiva (Gardufio 103).

1.7 Las consecuencias del proceso de la aculturacion.

En la mayoria de los casos de conquista o0 sometimiento hacia un grupo extranjero, se
encuentran factores de intercambio cultural, es por ello que es importante sefalar el
término de aculturacion, el cual se define como “aquellos fendmenos que resultan
cuando grupos de individuos de culturas diferentes entran en contacto continuo y de
primera mano, con cambios consecuentes en los patrones originales de uno o ambos

grupos” (Del Rio 8).
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Asi mismo, Aguirre Beltran precisa tener en cuenta que en todo proceso de
aculturacion se da un enfrentamiento de elementos antagonicos. En efecto: el
antagonismo de dos sistemas culturales es un fendmeno que resulta de la dominacion
que en modo alguno puede explicar ser tan solo por la heterogeneidad o el diferente
grado de desarrollo de las culturas que entran en contacto. Todas las culturas, dice
Linton, incluso las tenidas por mas elementales, poseen un rico contenido. En los
variados elementos que la integran radica su condicién basica de diferenciacion, pero
también se debe observar que "los elementos de una y otra no devienen por ello
necesariamente antagénicos a menos que en la confrontacion incidan factores que de
una de las etnias participantes el poder necesario para prevalecer sus intereses de

grupo y para propiciar en funcion de ellos, la reduccion de la heterogeneidad cultural”

(11).

De acuerdo a las definiciones que se observan del proceso de aculturacion
podemos sefalar a ciencia cierta que la llegada de los misioneros a la peninsula
bajacaliforniana tuvo una fuerte influencia en el patron social, econémico y politico de
los grupos nativos. Si bien los cambios se han reflejado a lo largo del tiempo, debemos
ser cuidadosos para poder visualizar aquellos elementos que se conservan a pesar del

sometimiento espanol.

Valenzuela Arce, en su obra Por las fronteras del Norte. Una aproximacion

cultural a la frontera norte México-Estados Unidos , explica los tres ciclos de conquista

y resistencia indigena, en el cual Spencer (1962) afirma que los indios del norte de
México experimentaron una serie de etapas de conquista, que fueron protagonizadas

por tres grupos sociales diferentes: los espafoles, los colonizadores mexicanos y los
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norteamericanos. Cada uno de estos imprimio caracteristicas diferentes al proceso
colonizador, en el cual surgieron diversas formas de justificacion para lograr la

civilizacion de estos indigenas de la region (138).

Con respecto a la conquista podemos observar varias consecuencias altamente
perjudiciales para la produccién biologica y social de la poblacion nativa. Entre ellas se
encuentran: la alteracion de su movilidad tradicional durante la época misional; la
division de las bandas y linajes a causa del establecimiento de la nueva frontera
México-Estados Unidos, en 1848; el despojo de su territorio durante el periodo de
expansion capitalista en el suroeste norteamericano; las degradaciones ambientales de
su medio fisico y tradicional; la alteracion de sus sitios ceremoniales; el exterminio y la
dependencia inducida de la poblacién indigena; la violacién de los derechos culturales
y civiles, su deterioro demografico, la explotacion y su situacion extrema de pobreza

(139).

Sin embargo, también es cierto que los indigenas respondieron a estos ciclos de
conquista con negligencia en el trabajo, la ignorancia disimulada, el hurto, la intriga, la
mordacidad, la huida, el sabotaje a los cultivos y la rebelion armada. Para los
misioneros tales acciones eran resultado de la indolencia, la necedad, la ignorancia y la

pereza.

El primer ciclo de conquista inicid en los primeros afos del siglo XVI con las
invasiones de los espafoles a lo largo de la region desértica del norte de la Nueva

Espana. Los contactos entre estos colonizadores y los grupos indigenas del area
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fueron primero esporadicos, y en general pacificos y cordiales, pero posteriormente se

hicieron permanentes, violentos y conflictivos.

La civilizacidn de los colonizadores europeos que proponian a los indigenas
consistia en la adopcion de la religion cristiana y de la lengua espafola, pero sobre

todo en la aceptaciéon del concepto de "pueblo indio".

Para la mayoria de la poblacion aborigen nortefia la imposicion de la nocion de
"pueblo indio" implicaba un completo cambio de costumbres, cuya esencia radicaba en
la vida comunitaria que significaba su sedentarizacion forzosa en asentamientos
compactos, cuya poblacién habria de reconocer a una autoridad central impuesta por el

misionero (140).

En un primer momento el proyecto colonizador unicamente encontré la
resistencia pasiva de los indigenas. Esta resistencia en contra del sistema tomo

también caracter de boicot mediante la desobediencia, el hurto y la intriga.

Cuando los espafoles endurecieron su actitud para forzar a los indigenas a
aceptar su deseo civilizador, la obstinacién tomo ya el caracter de rebelion activa. De
hecho, la empresa misional en el norte de México estuvo marcada por la constante de

la insurreccion indigena como forma de resistencia contra la colonizacion.

En contestacion a la pertinaz intransigencia de estos grupos, los colonizadores
multiplicaron su presencia militar, apoyados en los presidios, y reprimieron

sangrientamente a los rebeldes (140).
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Por ultimo, contra quienes consideraban vandalicas las acciones indigenas,
resulta revelador el testimonio de Maria Garcia, una india evangelizada. Cautiva en la
misién dominica de Guadalupe en el preciso momento en que los indios kumiais
irrumpian violentamente en el sitio, Maria escuch¢ las siguientes palabras, expresadas

por el lider de la rebelion indigena, respecto del sentido de su lucha:

No tengas miedo, me dijo; yo no he ordenado a nadie que mate, aunque la gente
que viene conmigo, haya matado. Al Unico que estoy buscando es al Padre,
porque €l esta bautizando a la fuerza a la gente de mi tribu para esclavizarlos a la
mision, justamente como tu estds sin disfrutar de tu libertad, y viviendo como
caballo (Rojo, citado en: Valenzuela 143).

Con esta actitud atemorizada por parte de la indigena, se corrobora la vision
aborigen al sometimiento espaniol, pero al mismo tiempo se contraponen la fuerza entre
los nativos y los extranjeros, llegando incluso a la violencia por parte de las etnias para

recuperar la libertad que para ellos habia sido robada.

El segundo ciclo de conquista se caracterizé por las diferencias existentes entre
el tipo de civilizacidn de los nuevos mexicanos que trataron de introducir dentro de las
poblaciones nativas. Por otra parte, se distinguia un avance en la libertad de culto que
los espafioles otorgaban a los indigenas, ya que no habia una orientacion religiosa
forzosa, ni la subordinacion al misionero o al soldado espafiol, ni en ultima instancia al
rey; sin embargo, también ratificaba la incorporacion obligatoria del espafiol como

lengua de uso comun entre los indigenas, introducia la nocién de propiedad individual
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de la tierra y un sistema de autoridad central de caracter representativo, subordinada a

una forma constitucional de gobierno (144).

Las intenciones de los norteamericanos fueron claramente expresadas por el
presidente James Polo, y al poco tiempo cumplidas mediante un tratado, que en
principio resultd perjudicial a los indigenas de la region. Justificandose en las
hostilidades de los aborigenes, Polo sugiri6 que como México era incapaz de proteger
sus fronteras, el gobierno norteamericano deberia tomar posesion de esa region. De
esta forma, segun los estadounidenses, se evitarian los saqueos y se someterian a los
"salvajes". La propuesta de Polo parecié ingenua, el desplazamiento de la frontera
México - Estados Unidos hacia el sur, se verifico mas tarde, en 1848, con la firma del
Tratado de Guadalupe Hidalgo. Aunque en el articulo XI el gobierno de los Estados
Unidos hacia alusién a los grupos hostiles, confiriéndose la obligacion de perseguirlos
incluso en territorio mexicano, no estipulaba qué se debia de hacer con los derechos
humanos y culturales de la poblacién nativa en general, pues conjuraba que todas que

las etnias quedaban en el término de mexicanos(145).

A partir de entonces sus linajes y bandas fueron divididos entre dos
nacionalidades, y la aceleracion de la colonizacidon anglosajona en el lado
norteamericano impactoé negativamente el medio fisico tradicional de estos indigenas.
Dramatico ejemplo de estas consecuencias es el de los dieguefios o kumiais, que

vivian en los alrededores de la ex mision de San Diego.

Sobre las dificiles circunstancias experimentadas por estos indigenas existe una

formidable historia de vida escrita por Florence Shipek (1968). En este documento
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Delfina Cuero, indigena diegueia, relata la manera en que buscando alimento se alejo
cada vez mas de su antiguo territorio, hasta 150 millas dentro de la jurisdiccion
mexicana. Alli, Delfina Cuero tuvo que vender a sus hijos con la esperanza de que

pudieran sobrevivir.

El sometimiento colonial también se dio incluso en la denominacién de algunas
de las etnias del estado, en este aspecto Everardo Gardufio hace la mencién de que el
término dieguefo no es sino la forma en que los misioneros nombraban a los distintos
grupos indigenas que vivian alrededor de la mision de San Diego, mientras que la
denominacion K’'miai se refiere a una lengua nativa practicada por uno de esos grupos
que se encontraban asentados en la jurisdiccion de dicha mision. De acuerdo con la
clasificacion que establece la existencia de dieguefios del norte, dieguefos del este, y
dieguenos del sur, los del norte se autodenominan Ipai, y los del este y sur, K'miai

(Leon Portilla citado en: Gardufio 45).

Ademas, el maltrato dado a los indigenas por parte de los espafoles fue notable,
pues en La Zorra o Perjau nombre original de San José de la Zorra, los cronistas
mencionan el establecimiento de la Mision de San Miguel Arcangel de la Frontera en
1787 y aqui se recoge la primera fuente del trato que dieron los colonizadores a Jatiiil,
jefe de los indios de las juntas de Neji. La cronica relatada por las propias palabras de

este dirigente refleja una actitud recurrente frente a los pueblos latinoamericanos:

Yo y dos parientes mios, bajamos de la Sierra de Neji a la Playa de Rosarito, a
pescar (sic) almejas para comer y llevar a la sierra como lo teniamos costumbre
todos los afios; ningun dafio hicimos... Cuando esto haciamos, vimos venir
corriendo dos hombres a caballo... mis parientes tuvieron miedo y echaron a huir
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ocultandose en el causal (de la cafiada de Rosarito)... al momento me alcanzaron y
arrastraron un largo trecho... jalandome (sic) lazado... me llevaron por delante a la
Mision de San Miguel... y cuando paraba un poco para tomar alimento, me
azotaban con las riatas (Rojo, citado en: Morales 91).

Asi se inici¢ el despojo de los espacios de consumo Kumiai, su costumbre de
todos los afios era el aprovechamiento de las especies marinas, del espacio costa,
para llevarlas a su otro espacio: la sierra de Neji. Delfina Cuero en su biografia,
reconoce que los Kumiai visitaban los espacios regionales: costa, sierra y desierto.
Estos espacios fueron manejados por la etnia Kumiai antes de la llegada de los
colonizadores. También los dirigentes Kumiai y personas mayores recuerdan que
viajaban para la caceria de animales, el pifidon y el abuldn existentes en estos diferentes

espacios (Morales 91).

Aparte de la dinamica de intercambio de las labores y los alimentos, también
fueron introducidas otras transformaciones relacionadas con las formas de
organizacion social indigena, entre ellas la division sexual del trabajo, el esquema

autoctono de familia y el sistema de gobierno y autoridad.

En el primer caso, mientras el hombre realizaba su trabajo, en la actividad
agricola, en la cria del ganado o en la construccion, la mujer dejaba su papel rector en
la economia familiar para dedicarse exclusivamente a las tareas domésticas. A ella se
le asignd la tarea obligatoria de elaborar la ropa. En este aspecto, Delfina Cuero, nos
dice que las mujeres "tejian sabanas, ropa de cama, hacian ollas, y aprendieron cémo

hacer cosas de barro. Medidas de punto, gorros dobles y sencillos eran fabricados en
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las cabeceras en que se cosechaba algun algoddn, frazadas y zayales de lana en los

telares de las que tenian a ovejas como cria de ganado" (Grijalva 44).

Cabe senalar la observacion de Edna Grijalva en el sentido de que esta forma de
division del trabajo en una circunstancia de aridez, distrajo a la poblacién femenina de
las actividades basicas para la obtencion de medios de subsistencia, ya de por si

€SCcasos.

En el ambito de la organizacion familiar, se dividieron a las familias; por una
parte, las mujeres solas o solteras fueron congregadas alrededor de las misiones, e
incluso recluidas en casas especiales, y por otra, los nifios que eran retenidos en la
misién desde los seis afos hasta los doce, asistian a una escuela Ademas, se prohibio
a los indigenas la poligamia y se les obligd a casarse en forma de pareja mondgama

cristiana (Gomez 9).

En lo concerniente a las formas de gobierno tradicional de los indigenas, éstas
fueron transformadas por un sistema jerarquizado, tanto de organizacion como de
autoridad. En la primera cuestion, los misioneros introdujeron las categorias de
sacristan, pastor de cabras, enfermero, catequista, policia fiscal, y cocineros (uno de
los indigenas y otro para los sacerdotes); mientras que en el segundo caso, la
autoridad estaba representada por el capitan, general o gobernador indigena
designado por los misioneros y quien generalmente era el lider natural o cacique de la
tribu. Este sistema de autoridad, sin embargo, pese a ser impuesto por los
evangelizadores, era negado y aceptado simultaneamente por ellos mismos y por los

indigenas. Los colonizadores veian en dicho nombramiento simplemente una forma de
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controlar a la tribu a través de la legitimacion de la autoridad natural, pero la limitaban
siempre que ésta iba en contra de los mandatos del sacerdote. Por otra parte, como la
mision no alcanzaba a sustentar a toda la feligresia, los aborigenes eran organizados
en grupos para alternarse la estancia dentro de la misidn; mientras un conjunto
permanecia en el interior un determinado tiempo, otro esperaba su turno en el monte.
Esto significaba la existencia de dos tipos de autoridad reconocidos por los indigenas:
el de los indios de la misidén y el de los indios en el monte; podemos suponer que en la
medida que se realizaba la integracion, la misma autoridad gozaba de su jerarquia en

ambas partes (Gardufio 94).

Otro aspecto importante que aceleré en gran medida el proceso de aculturacion
de los indios es el de la navegacion. La habilidad desarrollada en esta actividad por los
nativos, antes de la llegada del conquistador, facilité su incorporacién al servicio
maritimo de los espafoles. De aquellos indigenas que tenian que esperar en el monte
para ingresar a la mision, algunos eran alistados para ser empleados principalmente en
el transporte de los correos y las provisiones entre Sinaloa, Sonora y Loreto; entre
Loreto y Mulegé; entre La Paz y San José del Cabo; y en el transporte de la sal

procedente de las salinas de Isla del Carmen a Loreto (95).

Para Mathes, citado en Gardufio, sefiala que la navegacion aceler6 el proceso
de hispanizacion absoluta de los indigenas que se enrolaron en el servicio maritimo, sin
que éstos sirvieron como "agentes de aculturacion entre familiares y amigos que
permanecian en tierra firme, preparando a muchos indios bajacalifornianos para la

integracion a la sociedad nacional" (96).
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Evidentemente el contacto entre aborigenes y los primeros colonizadores de
Baja California trajo consigo un proceso de extincion de las tribus indigenas que se
expresO a veces culturalmente, a veces biolégicamente, pero a veces, también, en
forma rebasada. Pues ya sea que se transformaran sus pautas tradicionales de vida y
su identidad étnica, sin conservar rasgos de lo que habia sido su antigua cultura; ya
sea que murieran antes de ver consumada su transformacion cultural, por efecto de
alguna epidemia, o bien, como en la mayoria de los casos posteriores al periodo
misional, que los indigenas murieran o emigraran como resultado de una
transformacion cultural no concluida, pues al término de este periodo los aborigenes no
contaban con elementos necesarios (tecnologia o conocimientos de la civilizacion
occidental) para sobrevivir en las circunstancias geograficas de Baja California, y

habian olvidado de gran parte de sus estrategias tradicionales de supervivencia ( 95).

Este ultimo fendbmeno que se presentd y continua haciéndolo en las
comunidades indigenas es el resultado de los métodos de incorporacién misional, tales

como el tornaviaje y traslado forzoso.

Con esta alternancia entre la forma de vida autoctona y la que intentaban
introducir los colonizadores, los indigenas se vieron inmersos en una dinamica siempre
dual: por una parte preservaron algunas de las pautas tradicionales de su cultura, al
tiempo que abandonaron otras; la incorporacion de nuevos métodos de sustento
resultaba frecuentemente inconclusa, dejando en las culturas autoctonas muchos
espacios vacios: la extirpacion de ciertas pautas tradicionales muchas veces no fue
acompafiada del reemplazo por modelos del colonizador. Este es el caso de la

manutencion, uno de los aspectos que mas perjudico a los aborigenes, pues los
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hicieron abandonar sus habilidades de cazadores, recolectores y pescadores; los
condujeron a olvidar parte de las propiedades y caracteristicas de su propio habitat,
tanto de la flora como de la fauna, y adoptar la agricultura y la ganaderia como formas
de sobrevivencia, que aun en la actualidad son un fracaso en las tierras aridas en las

que los nativos permanecen.

Ahora bien, si el proceso de aculturacion condujo a la desaparicidon de los indios
desde el punto de vista cultural, las epidemias desatadas por el colonizador
desaparecieron a la mayoria de la poblacién nativa definitivamente y en forma

bioldgica. Dichas epidemias fueron las de sarampion, viruela vy sifilis.

Estas enfermedades empezaron a presentarse entre los indigenas desde los
primeros contactos con los espafioles, de tal forma que en los primeros veinte afos de
evangelizacion jesuita desaparecieron tres cuartas partes de la poblacion indigena del
sur de Baja California (Alvarez, 1975, 59), y al momento de ser expulsada esta orden
misional quedaron solamente 7 149 de 40 000 indigenas que habia a su llegada. Los
anos mas dificiles del periodo jesuita (1697-1768) fueron 1742,1744 y 1748. Segun
Pablo L. Martinez, en estas misiones y en esos afnos perecieron cinco sextas partes de
la poblacion indigena. Para las misiones del centro, principalmente las de Guadalupe y
San Ignacio, los afilos mas drasticos fueron 1720 y 1730; en la de Santa Gertrudis, los
anos de 1755 y 1756 fueron fatales, pues morian cien de cada mil indigenas. Y en
1762 se registré el climax de una aguda epidemia que habia comenzado el afio anterior
azotando la mision de San Borja; esta epidemia, en su etapa menos intensa, causé
ciento cuarenta y seis muertes, es decir, mas del 20% de la poblacion existente en esa

area (Garduino 96).
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1.8 Condiciones actuales del grupo indigena Kumiai

Ningun pueblo indigena de nuestro pais qued6 inmune posteriormente a la conquista
espanola, ya que sus costumbres, tradiciones, formas de vida, actividad social, politica,
administrativa dejo de ser la misma, pues después del impacto demografico y cultural
sufrido por las culturas aborigenes de la peninsula durante el periodo misional, en
seguida de la transformacion del habitat de estos grupos durante la segunda parte del
siglo XIX 'y principios del XX, y luego del periodo revolucionario y la amarga experiencia
de los indigenas con los magonistas, la incorporacion de las devastadas comunidades
de origen yumano a la sociedad posrevolucionaria y moderna, continué llevandose a
los indigenas a un esquema juridico agrario del nuevo Estado e imponiendo sobre ellos
una forma de organizacibn completamente ajena; segundo, se les despojo de su
territorio tradicional por medio de la accion gubernamental o a través de la invasion de
los particulares no indigenas, y, tercero, se les impuso un determinado perfil econémico

con actividades productivas y de empleo por ellos desconocidas (Gardufio 122).

Los indigenas Kumiai de San José de la Zorra aprovechan la corteza del junco,
el sauce y la cachanilla, para tejer sus cestas como el sawil, el thumul, el jila y el shikui.
En cambio, los Kumiai de la Huerta realizan arcos y flechas, palos conejeros, faldas de
cascara alamo, ollas de barro y esculturas de piedra talco; ademas cuentan con una
empresa que empaca para exportar: inciensos de salvia y de salvia real, de chamizo
blanco; jabones de rama santa; aromatizantes, almohaditas de hierbas aromaticas,

paquetes de hierbas medicinales como hierba del manso, rama santa y sauco.



Radilla 46

En algunas comunidades trabajan como vaqueros o jornaleros agricolas en
ranchos circunvecinos o en los vifiedos; otros, como algunos Kumiai de San Antonio
Nécua y San José de la Zorra, trabajan en empacadoras de atun en el municipio de

Ensenada.

Los pueblos nativos viven en establecimientos dispersos con limitados servicios
y poca infraestructura; aunque casi todas las comunidades tienen escuela primaria,
preescolar y educacion inicial. Los Kiliwa en el municipio de Ensenada; los Kumiai de
juntas de Neji y los Kumiai de Pefa Blanca, pertenecientes al municipio de Tecate, no

tienen escuela primaria (Dominguez 5).

Con respecto a los problemas sociales y ambientales que existen en la
comunidad de San José de la Zorra se encuentra la pérdida progresiva del territorio y
de su conocimiento ancestral. Segun Pablo Morales Males se debe a "la falta de
mecanismos de sociabilizacion y reconocimiento de los viejos, como portadores del
conocimiento, no permite su integracion dentro de un proceso educativo mas dinamico"
(45). Ademas, la emprendedora actividad dirigida de la ganaderia, ha marginado el
desarrollo de las comunidades nativas, pues la falta de asistencia técnica y financiera

son pocas para realizar a plenitud dicha actividad.

Otro de los problemas que observa Morales, es la falta de seguridad en la
propiedad del territorio, pues lleva el escaso o nulo interés de las comunidades en
participar en la planeacion y la gestion de sus recursos naturales. Asimismo, el
patrimonio cultural que se expresa en "la relacion tierra-recursos-sociedad"

paulatinamente se esta extinguiendo, ya que muchos de los jovenes indigenas no
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conocen o apenas entienden su idioma nativo. Entre este caso podemos mencionar la

extincion de la lengua Kiliwa (47-48).

Dentro de los problemas sociales se encuentran: la insuficiencia de los servicios
basicos (agua potable, luz eléctrica y vias de comunicacién), pues la comunidad cuenta
con un camino de terraceria de aproximadamente 18 km., entre El Ejido El Porveniry el
Centro del Poblado. El servicio de telefonia celular esta a cargo del Comisario Ejidal y
el Secretario, quienes disponen de los aparatos telefénicos para dicho servicio. Una
tienda de abastos de la Sra. Gloria Castafieda provee de alimentos de primera

necesidad a los pobladores.

No existe un servicio de atencibn médica en la comunidad. Las campafas
mensuales las desarrollan los doctores del Centro médico de Guadalupe. La
comunidad no cuenta con servicio de energia eléctrica, sino con paneles solares

domiciliarios y no tiene oficina de correos (83-85).

Respecto a la educacion, la comunidad de San José de la Zorra cuenta con una
escuela llamada Ricardo Flores Magoén, en la cual trabajan 2 profesores, que educan a
26 niflos en edad escolar, 16 de ellos varones y 10 mujeres. También poseen una pre-
primaria, en la que se educa a 10 nifios bajo la direccion de unas maestras de la ciudad

de Ensenada.

De acuerdo a la investigacion de Morales, el 83% de los encuestados se dedica
a la actividad artesanal, y de ese porcentaje un 38 % comparte esa actividad con la de
jornaleros de la Secretaria de Comunicaciones y Transportes. Esta situacién fue

confirmada en el campo cuando en la jornada matinal muchos artesanos se dedican al
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arreglo de caminos, y luego de las labores domésticas a la elaboracién de cestos de las

fibras citadas.

La venta de sus artesanias genera un ingreso que representa el 48% del ingreso
global. Los salarios percibidos por la actividad de servicios representan el 46% de su
ingreso total. En tanto que la actividad de venta de ganado genera un 6% del mismo

ingreso.

La artesania como actividad comercial empezo6 en el afio 1984, por iniciativa de
David Zarate Loperena. Las artesanas recuerdan que los objetos de junco y sauce
tenian la finalidad de conservar las semillas recolectadas en ciertas épocas del afio,
asi: maiz, trigo, cuchul, bellota y flor de quiote. El mercado de las artesanias se localiza

en: Ensenada, Tijuana, Tecate, Mexicali y San Diego (85).

1.9 Corpus literario Kumiai

Los registros que se han tenido acerca de los mitos, leyendas y cuentos de la etnia
Kumiai se deben en gran medida a las investigaciones de campo, ya que los indigenas
Kumiai no contaban con una escritura jeroglifica como las culturas mesoamericanas
que permitieran el estudio de cédices o templos sagrados, entre otros. En este sentido
vale la pena senalar que de acuerdo con Moller, ciertos relatos como el mito Tipai de la
creacion, fueron estudiados por Ken Hedges y que este mito fue anotado en 1910 por
T. T. Waterman de la Universidad de California, del Museo del Hombre en San Diego
(106). Sin embargo, podemos tener acceso a éste y otros mitos, en la obra de Miguel

Olmos titulada El viejo, el Venado y el Coyote. Estética y cosmogonia: hacia una

arquetipologia de los mitos de creacidon v del origen de las artes en el noroeste de
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México, asi como en la obra de Ursula Tania Cabeza de Vaca, Aspuk, Aspuk Colorin

Colorado... asi contaban los abuelos, cuentos, mitos y leyendas de las Californias y

también en el libro Cantos, cuentos v juegos indigenas de Baja California de Norma

Carvajal Acosta.

Tanto en los mitos, leyendas y cuentos que se refieren en las obras descritas se
encuentra informacion de suma importancia no solo para seguir con su tradicion oral,
sino que a través de estos relatos explican lo que pueden ver, entender y buscar las
posibles causas de ciertos elementos ya sean naturales, miticos, religiosos, formas de

vida, costumbres y tradiciones.

La mayoria de las fuentes de esta literatura ha sido rescatada por los indigenas
mas contemporaneos que han visto la necesidad de rescatar esta costumbre para que
no quede en el olvido. Entre ellos se encuentra Gloria Castafieda (finada) y su hijo

Gregorio Guadalupe Montes Castafieda, entre otros.

Capitulo Il

La identidad Kumiai.

2.1 Definiciones de identidad
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El hombre siempre ha tenido la necesidad de sentirse querido y aceptado. En todos los
pueblos, la identidad es parte fundamental para distinguir a cada uno de sus
integrantes como un ente social que tiene caracteristicas unicas. Ademas, el afan de
autodefinirse y reconocerse frente a los otros es parte primordial para la autoimagen de
mostrarse como seres completos que se perfilan desde los diferentes angulos sociales

a partir de donde se le observa.

Gilberto Giménez sefiala que cuando se emplea el término identidad surge la
idea generalizada de que todo posee una igualdad, por ejemplo: "los paises, las
instituciones burocraticas, las ideologias politicas y cualquier colectividad; las ciudades,
las plazas publicas (...) los territorios; los automoviles, las lineas aéreas y los productos
de marca”. Sin embargo, en las ciencias sociales cuando se trata de describir el
vocablo identidad se hace de una manera mas controlada y especifica y no en su uso
metafdérico o connotativo como usualmente se hace; mas bien se le da la significacion
desde el punto de vista de “los actores sociales (individuales y colectivos) que se
encuentran en interaccion. Aquella identidad que es vivida, sentida y exteriormente
reconocida para estos actores sociales que interactiuan entre si en los mas diversos

campos “(379).

De acuerdo con Juan Villoro, en su ensayo Sobre la identidad de los pueblos

siempre que hablamos de identidad saltan a la mente dos significados; en primer lugar,
se refiere a destacar las notas o los rasgos que caracterizan a ese objeto frente a todos
los demas y lo particularizan. Para que un objeto sea identificado se necesitan sefalar
en él las caracteristicas que no comparte con ningun otro objeto. Por otra parte, cuando

nos referirnos a las identidades colectivas, significaria descubrir en una comunidad
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ciertos rasgos que la singularizan, y es ahi donde el investigador tendra que sefialar los
rasgos especificos que describen a ese pueblo, por ejemplo: sus costumbres, su

lengua, sus ritos, etc.

El segundo significado, de acuerdo con Villoro, se refiere a una "representacion,
a una imagen que tiene el sujeto de si mismo; significa por lo pronto aquello con lo cual

el sujeto quiere identificarse". De ahi la importancia de la nocién de "si mismo" (24).

Por otra parte, la busqueda de la identidad se muestra como una necesidad
imperiosa. Estas son muy variadas. Una primera clase podria ser la de los pueblos
sometidos a una relacion de colonizacidn o marginacion por otros paises: por ejemplo,
la situacién de México en la época de la Colonia. El pais dominante otorga al dominado
un valor subordinado. Constituye una imagen que le atribuye al otro. La mirada ajena
reduce al pueblo marginado a la figura que ella le concede. Pero muchos miembros del
pueblo dominado o marginal, que comparten la cultura del dominador y pertenecen a la

élites, no pueden menos que verse a si mismas como el otro los veria (27).

En este aspecto de la busqueda de la identidad, el grupo Kumiai no es la
excepcion, pues su identidad se vio afectada por las misiones establecidas en la
peninsula, entre ellas la compania jesuita, la franciscana y, por ultimo, la dominica. Sin
embargo, a pesar de sufrir transformaciones dentro de su forma original de trabajo
(caza y recoleccion), la indumentaria, la pérdida del suelo y la tierra, la manera de
construccion de sus viviendas y su religion, todavia sostienen algunas practicas que en
la actualidad son indispensables para la preservacion de su lengua, en las cuales,

informa Norma Carvajal en su monografia Grupos indigenas nativos de Baja California,
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aun el resto de los nativos Cucapa, Pai- pai, Kumiai: "poseen con hablantes de calidad,
predominando el uso de la lengua entre personas de mas de cuarenta afios, quienes
desde hace una década se han venido preocupando por rescatar su idioma y ensefiarla
a sus descendientes". Desafortunadamente, estos esfuerzos no son suficientes y se
requiere del apoyo oficial para que "estos idiomas no desaparezcan en un horizonte de

tiempo no menor de quince afos, como sucedidé con el idioma Kiliwa" (9).

Asimismo, también se ha resaltado la importancia que para su cultura tiene el
idioma, ya que forma parte de la columna vertebral de la misma, pues a través de la
lengua es como "se recrean y transmiten los mitos de creacion, cuentos, cantos,
toponimia, etc. que dan el sentido de la pertenencia étnica y garantiza la sobrevivencia
de una lengua y una cultura" (Carvajal 9). En este caso, los indigenas Kumiai, a pesar
de las diversas transformaciones culturales que han sufrido, podemos encontrar
todavia en los trabajos de la antropdloga Anita Williams, Miguel Olmos y en los
archivos de Culturas Populares Indigenas, materiales escritos en los cuales
apreciamos mitos, leyendas, cantos y cuentos. Ademas, esta forma de expresion es

sumamente importante ya que, como lo sefiala Olmos:

Al recopilar un mito, una cancion o cualquier rasgo cultural de un grupo, estamos
congelando su dindmica creativa, sometiéndola al recuerdo escrito afectando la
dindmica de la tradicion oral (...) como confirma Levi Strauss (...) el mito se
hace historia (...) el mito se transporta en texto, pero mantiene elementos
estructurales y fundamentales de significacion y representacion de un pasado
originario (22).

De acuerdo con esta definicion podemos una y otra vez resignificar lo escrito,

pero sobre todo encontramos componentes esenciales llenos de significacidn que nos
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expresa un bagaje cultural importante, en este caso la etnia Kumiai a través de su

produccion literaria.

Sin embargo, no podemos hablar de las estructuras internas o externas de algun
objeto en especifico si no conocemos cuales son éstas. De otra forma, la identidad
juega un papel esencial para estar al tanto y descubrir ciertos elementos caracteristicos
de una persona, nacién, estado, grupo, pais, etc., pero al mismo tiempo que hablamos
de identidad, surge la necesidad de la preservacion de la misma, pues segun Villoro, es
fundamental para la resistencia de ser absorbido por la cultura dominante. Ademas,
tiene que presentarse bajo la forma de una reafirmacion, de las costumbres y simbolos
heredados, o mediante la recreacion de un nuevo perfil, violentamente opuesto a la
imagen que la cultura dominante trata de atribuirle. Esto no es raro de percibir en la
etnia Kumiai, pues de acuerdo con Gardufo, desde el punto de vista del modo de
produccion capitalista, la cultura dictadora trata de transformarlos culturalmente para
que se puedan incorporar al trabajo, pero desde el punto de vista interno del grupo, las
fuerzas extrafias se expresan en la necesidad falsa o real de los indigenas para
adaptarlas a la cultura dominante, ya que a la vez y por su miseria tienen la necesidad

de refuncionalizar la cultura tradicional como estrategia de sobrevivencia.

Ante esta doble dualidad del ser o no ser, podemos encontrar cierta resistencia
del grupo Kumiai por mantenerse solido, pues aunque su forma de actuar en algunos
aspectos sea con tintes modernizadores, como el dejar de fumar tabaco coyote y
prefieran el cigarro de marca, o el realizar algunas actividades artesanales o agricolas
con fines comerciales, o el dejar de buscar sus alimentos en las montanas, valles,

costas, para comprarlos con el vendedor ambulante, o el dejar de comer la carne del
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venado o liebre por la de la vaca, el beber atoles de bellota por la pasta, el uso de la
palmilla como jabdn por el detergente de bolsa, la miel por el azucar, la introduccién de
un mercado abierto de la dinamica comercial que van desde alimentos hasta ropa,
cosmeticos, cd’s, etc. Todo esto descrito nos indica una transformacién en las
costumbres de la etnia, pero ¢hasta qué punto se minan los nuevos habitos para el

cambio de su identidad?

En este caso, la busqueda de la propia identidad abre una alternativa; por una
parte, el retorno a la tradicion propia, el repudio del cambio, el refugio en lo inmdévil, la
renovacion de los valores antiguos, el rechazo de la modernidad y la busqueda de una
singularidad propia irremplazable, distinta de todas las demas. La otra via alternativa es
la construccion de una nueva representacion de si mismos, de una imagen
completamente nueva, en donde pudiera integrarse lo que una comunidad ha sido con

lo que proyecta ser.

Esto ultimo es fundamental pues tal definicion de retorno a la tradicién propia no
siempre es idéntica, pues para ello basta observar un tipo de organizacién interna que
los Kumiai tuvieron durante muchisimos afios, como los clanes o shumules, los que
solamente han quedado como el vestigio de la época ndémada, pues en la actualidad
los grupos familiares extensos comparten los diferentes procesos de trabajo y las
actividades productivas cotidianas. Esto se debe a que la opresiéon a la que estos
grupos se vieron sujetos, en la época misional, desvanecid no solo sus creencias
religiosas, idioma y organizacion social, sino que también transformo6 sus formas de
obtener el sustento al convertirlos en sedentarios (Carvajal 13). Este gran impacto

dentro de su estructura conllevé a reelaborar los estratos sociales dentro de la
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comunidad, pues si antes las mujeres y los hombres estaban acostumbrados a cierto
tipo de actividades, ahora se tendrian que someter a una nueva forma de vida. De esta
manera, la ideologia y la forma de buscar el sustento cambiaron y, por consiguiente, la

direccion social del grupo.

Sin embargo, hay que tener presente que las identidades tienen dos vias: la
primera se refiere al encuentro de aquello que nos singulariza, que nos distingue de los
demas. Este camino implica “renovar valores antiguos; encontrarnos con la imagen con
la que tratamos de identificar en un modelo de ser tradicional, en un pasado”

(Valenzuela, El color de las sombras 34). Para ello cabe sefialar que aunque algunas

costumbres, creencias, formas de vestir, organizacion social, economica, politica,
geografica y religiosa han sido modificadas, todavia se mantienen algunos elementos
que son dignos de ser estudiados como las expresiones artisticas: cuentos, cantos,
leyendas, mitos, que pueden darnos un horizonte para encontrar una estructura de
informacion estatica que nos habla mucho de una etnia con un pasado y presente

diferente.

Estudiar a los grupos indigenas, resulta paraddjico, ya que por una parte se
encuentran allegados a sus raices, costumbres, creencias, etc., pero por otro lado se
les discrimina y se les excluye por ser diferentes. De esta manera, la convivencia
social dentro de una sociedad globalizada hace dificil su arraigo a la etnia. Sin
embargo, este tipo de contradicciones, al mismo tiempo generan buenos resultados en
cuanto al reconocimiento y aprecio por su identidad, ya que de acuerdo a las encuestas

realizadas a las comunidades indigenas bajacalifornianas, Gardufio encontré que:
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El autorreconocimiento como indigena se encontraba por encima de la practica de
un idioma nativo y del haber nacido o no en un determinado territorio, pues en
todos los casos, las personas que dijeron considerarse indios, no necesariamente
hablaban o entendian su idioma nativo, (...); curiosamente, personas habian
nacido en comunidades mestizas y eran de padres no indigenas, llegaron a
autodefinirse como indigenas (358).

Con esto en mente, la identidad va muchisimo mas alla de una pertenencia, de
un lazo sanguineo, pues requiere por parte del individuo sentirse aceptado e insertado

en esa entidad que lo enorgullece o con la cual se siente identificado.

En América Latina, incluyendo nuestro pais, toda la historia esta llena de una
alternativa semejante. Desde la Independencia, se enfrenta la imagen de quienes, para
guardar su identidad, pretenden basarse en los valores tradicionales y renovarlos, y la
de quienes quieren construir, una imagen completamente nueva de México, en la cual
pueden reconocerse: ser a la vez un pais con una herencia colonial y un pais abierto a

la modernizacion (Villoro 27).

2.1.1 Tipos de identidad

Las clasificaciones para determinar los tipos de identidades son numerosas y variadas,
por cuestiones de interés para el presente trabajo de investigacion, se omitiran aquellas
qgue si bien son importantes no son indispensables para la cuestion de estudio. Por otra

parte, se definiran la identidad étnica, cultural y social.

Cuando nos referimos a la teoria de la identidad ésta forma parte de una

conjetura de los actores sociales y en consecuencia se registra naturalmente dentro de



Radilla 57

la familia de las teorias de accidn social. Es importante sefalar algunas
consideraciones que permiten entender los parametros para englobar el concepto de
identidad. Entre ellas, segun Giménez, debemos tomar en cuenta que todo actor social
se encuentra localizado en un determinado contexto espacio-temporal, pero al mismo
tiempo dentro de una estructura social o "campo”, en el sentido de Bordieu; los actores
sociales no estan aislados, sino que estan en interaccién con otros, por tal forma no
son atomos sociales, sino elementos en relacibn con un amplio sistema de
interacciones; todo actor social permite una identidad (una representacién de si mismo
en relacion a los demas actores sociales) por lo cual se le considera un atributo
irrenunciable; cada actor social tiene la capacidad de prevenir el futuro y orientar sus
acciones hacia determinadas metas consideradas como alcanzables y deseables; la
identidad no se define como un sistema de relaciones moviles, sean estos individuales

o colectivos (380).

Partimos de que cada actor social (sujeto) se encuentra insertado dentro de un
determinado contexto espacio-temporal, pero a la vez dentro de una estructura social
nos dan datos claves para analizar estas redes que conforman a la etnia Kumiai. Al
hablar del espacio-temporal dentro de este grupo, tenemos que esta etnia se encuentra
localizada en San José de la Zorra, San Antonio Nécua y La Huerta, municipio de
Ensenada, en Pefa Blanca, Juntas de Neji en el municipio de Tecate, Tanama, Aguaje
de la Tuna y San José de Feato. En la cuestion del tiempo sera importante precisar dos
momentos histéricos decisivos que nos dan mayor énfasis en las transformaciones de

su identidad. Por una parte, nos referimos a las caracteristicas distintivas del grupo
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antes de la época misional y la segunda que tiene que ver con la aculturacion, o sea en

la época mas reciente.

Debido a que las necesidades y deseos de un pueblo no son fijos, cambian con
las situaciones historicas. Cada situacion plantea un nuevo desafio. La identidad de un
pueblo evoluciona y toma diversas formas a través de esos cambios. No hay identidad

fija (142).

Por ello, al analizar la organizacion de esta comunidad podemos encontrar
algunos cambios significativos en su estructura social, en este aspecto Gardufio,
expresa que "a partir de su contacto con los conquistadores espafioles y desde
entonces ha transcurrido por fases diferentes, aceptando y adaptando elementos
externos, o bien reaccionando ante ellos" (148). En cierto sentido, este proceso ha
conducido a una constante reestructuracion de la cultura original del grupo,
adecuandola "funcionalmente a la estructura econdmica y social dominante de las
distintas épocas y a la cual las comunidades indigenas se han vinculado de forma

subordinada, sin que hayan desaparecido como etnias".

Ademas, Owen percibe tres etapas del proceso de la aculturacion de los

indigenas:

1) Contacto entre indigenas y exploradores; previo a la llegada de los
misioneros dominicos, y teniendo un proceso de cambio cultural no dirigido.

2) De las fechas 1798 a 1840 (caracterizada por el sometimiento de los
indigenas de Baja California por parte de las misiones) donde se da un

“clasico cambio cultural dirigido”, pero en este periodo hay pocas
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innovaciones aceptadas en el ambito de su cultura no material, creencias
religiosas; el lenguaje y la organizacion social, ya que dichas
transformaciones no fueron modelos europeos.

3) El ultimo lapso abarca el periodo misional de 1840 hasta la actualidad.

Dentro de las innovaciones encontramos que este grupo indigena Kumiai cambi6
sus habitos alimenticios basados en la recoleccion de plantas silvestres como la islaya,
la bellota, el mezcal y la palmilla, la manufactura de objetos artesanales y el
conocimiento de algunos de los juegos tradicionales. Asi mismo, existe un pobre
manejo de los dispositivos caracteristicos relacionados con las peculiares estrategias

de curacion y las costumbres funerarias (Garduio 154).

Otra de las consecuencias que es notable es la relacién con la estructura basica
tradicional de las sociedades indigenas, que estaba compuesta por varios niveles, pero
su eje era la familia extensa, la cual aglutinaba a las distintas familias nucleares
correspondientes, a la vez que se integraba en una estructura superior identificada por
Aschmann como la banda, la cual a su vez llegaba a integrarse temporalmente
entidades sociales mas grandes, pues a pesar de su autonomia de cada uno de estos
linajes la necesidad de movilidad constante por comida, las estrictas reglas de la
bilateral exogamia y el reconocimiento de la residencia patrilocal propiciaban una
permanente interaccion de estos grupos hasta disefiar una macro-estructura con la que
se identificaba como parte de una entidad étnica diferenciada, incluso poseian una

lengua en comun con pequenas variaciones dialectales (188).
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El conjunto de toda la estructura estaba unido fuertemente mediante la figura de los
abuelos paternos. Pero, ademas, la parte mas pequefia de esta estructura estaba
asociada a una localidad geografica especifica, y de ella tomaban también parte de su
denominacion. Cada linaje poseia, asimismo, una designacién mitologica, basada en la
creencia de que cada uno de estos grupos tenia un ancestro mitico, cuyo nombre era

exclusivo para toda la estructura.

Hoy dia, muchos linajes estudiados por Owen, Giffor, Lowie y Meigs, han
desaparecido por completo, mientras que otros transformaron su denominacién en
apellidos diferentes y muchas veces a través de su localizacion espacial también

heterogénea.

Entre los cochimi de la Huerta, los linajes identificados son los Aldama y los Cuero;
en San Antonio Nécua son los Dominguez y los Emes; entre los Pai-pai de Santa
Catarina son los Albariez, los Castro, los Gonzalez y los Aguiar; con los Kumiai de Neji
también el apellido Cuero es fundamental, asi como los Mateo, Mata, Meza y Calle;
entre los Kumiai de San José de la Zorra son los Vega, los Silva y los Montes. En
ninguna de estas comunidades existe la costumbre de que aquellas personas que no

son parientes se visiten mutuamente (189).

En el presente, han desaparecido los niveles superiores de la estructura y ha

permanecido solo intuitivamente el linaje.

El verdadero motor de la accion social no es la comunidad sino el linaje, o bien
como este concepto no existe entre ellos, se puede decir que el verdadero motor de la

accion social es la familia extensa. Ya que el mundo social de cualquier indigena en
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términos inmediatos es la familia nuclear y, posteriormente la estirpe o aquel grupo

cuyos miembros comparten con él el apellido materno o el paterno.

En lo que respecta a las formas de autoridad y gobierno, no existia un solo jefe sino
varios jefes de linaje. Sin embargo, de acuerdo con Delfina Cuero, por Luomala vy
Toffeilmewr, en el caso de los K'miai si existia un jefe o Kwa.ypa.y, también habia un
orador denominado Kucekwa.r, un Kwa.ypa.y tum o jefe de guerra y los llamados

Kuisiyay o hechiceros.

El Kwa.ypa.y tenia que cuidar a todo el grupo. Cuando habia problemas internos
debia actuar como juez y cuando estos problemas se presentaban con otro grupo u
otra rancheria indigena tenia que actuar para solucionarlos. Este jefe también era el
encargado de convocar a las ceremonias o a la realizacion de otros actos que reuniera

a todo el grupo.

El Kuisiyay, por su parte, era el lider y guia del grupo, de tal forma que si los suefios
le habian otorgado el poder, no habia ningun suefio del hechicero que no fuera
importante para toda la tribu. Sus suefios casi siempre eran proféticos e indicaban la
buena o mala fortuna de la mayoria, en algunos otros casos solo revelaba el propio
futuro del propio shaman. Su animal guardian, es decir, el animal que le habia revelado
el poder en su suefo iniciatico, no s6lo le habia dado al hechicero su nombre y sus
cualidades, sino que lo vigilaba permanentemente para que guiara bien a su gente en

la caceria.

Como resultado del contacto, este esquema de autoridad y gobierno se transformo.

En aquella etapa Owen caracterizé como el periodo del cambio cultural dirigido; en
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cambio, Ochoa Zazueta, consider6é que fue implantada por una jerarquizacion de tipo
militar, en la cual aparecieron los nombramientos de generales, capitanes, jueces,

policias, etc. (192).

Esta jerarquizacion funcionaba solamente en el interior de los limites de la misidn,
mientras que fuera de ella se continuaba la practica tradicional. Inicialmente los
misioneros nombraban general o capitan a aquel indigena de su completa confianza;
esto lo hacian mas con el animo de rivalizar y disputar el poder a la autoridad
tradicional que con el objeto de establecer una forma real de representatividad
indigena. Los misioneros, con el paso del tiempo, se dieron cuenta que resultaba mas
efectivo reconocer al cabecilla principal de 30 o 40 indigenas como jefe, otorgandole un

cargo formal.

Al término del periodo misional y al abrirse un nuevo periodo de cambio cultural no
dirigido, los indigenas tuvieron tiempo para constituir una sola matriz de gobierno-
autoridad que cumpliera con las necesidades de representatividad ante la sociedad
nacional, en ella fundieron la jerarquizacion militar introducida por los colonizadores y la
practica ancestral de elegir a un jefe tradicional vinculado a un linaje, cuyo cargo en

algunos casos era hereditario (194).

2.1.2 Identidades étnicas, culturales y sociales

Valenzuela Arce en su obra El color de las sombras chicanas, identidad y racismo

explica que la construccion de identidades culturales, ya sean étnicas o nacionales, se
encuentran emergidos elementos denominados "objetivos" como el idioma, los mitos o

las tradiciones comunes, y los "subjetivos", que son construcciones semantizadas
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mediante las cuales el grupo establece sus limites de pertenencia. De esta manera, los
elementos "comunes" también pueden ser imaginados, por lo cual se pueden construir
con base en la memoria novelada que contiene elementos significativos para el grupo,
gue a su vez sirven como base para establecer el limite étnico o el limite de adscripcion

(35).

Con respecto a esto, notamos que la comunidad Kumiai posee elementos
“objetivos” que se refieren al uso de la lengua; aunque este solamente se vea reducido
a ciertos contextos como el familiar, debido a la discriminacion y al prestigio del idioma
espanol. Sin embargo, si utilizan su lengua para la transmision de las costumbres,
cuentos, cantos, leyendas, mitos, musica, danzas, etc. Asimismo, comparten la misma

forma de vestimenta, vivienda, trabajo, alimentacion e identidad.

La conceptualizacion de los grupos étnicos involucra analizar el mundo de vida,
asi como sus limites simbolicos de adscripcion, pero también sus formas objetivas de
reproduccion, donde la ubicacion de clase social continua siendo importante. Para esto

describamos cada uno de los rasgos de su forma de vida:

2.2 Demografia

Conforme a los censos de la poblacion indigena nativa realizados por la Delegacién del
antiguo Instituto Nacional Indigenista en 1999, esta asciende a 2,103 individuos, por
localidad, de la siguiente manera:

El Mayor Cucapa 300 habitantes, Juntas de Neji y Anexas 150, San José de la
Zorra 175, Tribu Kiliwas 87, San Isidoro 63, La Huerta 203, Santa Catarina 300, Cafion

de los Encinos San Antonio Nécua 205, Pena Blanca 150, Aguaje de la Tuna 20,
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Jamau 100, Tanama 70 y una poblacion dispersa fuera de comunidad de 200
individuos.

Clasificado el total de la poblacion por grupo étnico se divide de la siguiente
manera: Kumiai 1,003 (incluyendo la poblacién de las variantes Cochimis y Koaltl,
Cucapa 400, Pai- pai 463, Kiliwas 87. Segun lo registrado por el censo, el grupo mas
extenso es el Kumiai, seguido por el Pai- pai y el Cucapa, destacandose como grupo
minoritario el Kiliwa. En cuanto a la distribucion por municipio, Ensenada cuenta con la
mayoria de poblacion indigena nativa (Carvajal "Grupos indigenas"16).

Otra de las caracteristicas notables a destacar en el censo de informacién, es la
visualizacion de bajos niveles de poblacién; sin embargo, caber sefalar que los indices
de mortalidad de los grupos indigenas han incrementado en los ultimos afos. En
cambio, en lo indices de natalidad se observa un menor grado de mestizaje; y un gran
porcentaje de solteros, lo cual limita las posibilidades de nuevos nacimientos.

Por otra parte, en los ultimos 50 anos, ha habido mestizaje al celebrase
matrimonios con mestizos de origen no indigena, lo que ha propiciado la pérdida
gradual de distintas manifestaciones culturales, asi como un cambio de idiosincrasia al

interior de los grupos (7).

2.3 Lengua

El uso de la lengua nativa es primordial para la preservacion de tradiciones orales, el
poco o nulo uso de la misma propicia poca adhesién al grupo. En el caso de los grupos
indigenas de Baja California no es la excepcion, ya que el grupo indigena Kiliwa,

constituido por dos clanes familiares, cuentan con muy pocos hablantes, ya que del
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clan de los Ochurte unicamente queda una persona de edad avanzada y sin
descendencia; los Espinoza, de los cuales sobreviven cuatro personas, de las cuales

s6lo una persona tiene descendientes.

El resto de los grupos indigenas: Cucapa, Pai-pai, Kumiai, aun cuentan con
hablantes de calidad, predominando el uso de la lengua entre personas de mas de
cuarenta anos, los cuales desde hace una década se han venido preocupando por
rescatar su lengua y ensefiarla a sus descendientes, sin embargo, estos esfuerzos no
son bastantes y se solicita del apoyo oficial para que estos idiomas no desaparezcan

en un horizonte de tiempo no menor de quince anos, como sucedié con el idioma Kiliwa

(9).

2.4 Creencias

La mayoria de los grupos nativos de Baja California tenian un poco o nulo conocimiento
de las enfermedades, pues todos ellos adjudicaban los malestares fisicos a la brujeria,
por lo cual consultaban a los shamanes para que los curaran. Aunque después de la
colonizacion espafola se introdujo el concepto de enfermedad vy virus, ellos solamente
reconocian los factores exdégenos como causa de contagio, empleando el concepto del
viento del norte, el cual azotaba los asentamientos en invierno y provenia de las
ciudades mestizas y ocasionaba multiples enfermedades. En la actualidad, muchos
indigenas consultan al doctor y en el caso de las comunidades establecidas cerca de la

emigraciones de los mixtecos y zapotecos localizados en los valles de Ensenada,
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consultan a los curanderos (Gardufio 227). Otra de sus ideologias, tenia que ver con el
suefo, ya que era un factor clave para adivinar el futuro y que podia ayudar al shaman
a guiar a su tribu. De igual forma, por medio del ensuefio adquiria su poder y su
sabiduria para llevar a cabo tareas psicoterapéuticas, las cuales consistian en gran

medida en la interpretacion de las alucinaciones de sus pacientes (178).

2.5 Fiestas

La mayoria de los pueblos indigenas poseen una serie de festividades, en las cuales
los habitantes de la comunidad se reunen para festejar o conmemorar algo
caracteristico de su etnia. A partir del proceso de la evangelizacién impuesto a los
Kumiai de San José de la Zorra, por los frailes dominicos, a cargo de la mision de
Guadalupe a la que territorialmente pertenecen y debido a la modificaciéon del nombre
original de la comunidad llamada "Mexmam" a (Nido de ratas) a Per Jao (zorra) y
antecediendo los frailes el nombre de San José para transformarlo en “nombre
cristiano”, la comunidad adopt6 a instancias de estos la tradicion de festejar el 19 de

marzo a San José.

Otras de las fiestas que celebran son las siguientes:

* San Francisco.- La Huerta y Mision de Santa Catarina: 4 de octubre

* San Antonio.- Cafdn de los Encinos, San Antonio Nécua: 13 de junio.

e San José.- San José de la Zorra.- 19 de marzo. En esta fiesta se mezcla la
costumbre catdlica de realizar una misa en honor al santo, con danzas, cantos,

ceremonias indigenas (temazcal) exposicion y venta de artesanias y, sobre todo,
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aprovechan la costumbre de reunirse con los indigenas de ambos lados de la

frontera para convivir e intercambiar expresiones de todo tipo.

El resto de las comunidades celebra su fiesta anual con el motivo de la entrega de
las tierras, o bien, como en el caso de Pefia Blanca, realizan procesiones anuales que

pueden celebrarse cualquier fin de semana de mayo a julio.

Aguaje de la Tuna, San Isidoro y Jamau, no realizan ninguna festividad, ya que
en el caso de Jamau y Aguaje de la Tuna enfrentan problemas por la tenencia de la
tierra y en San Isidoro, la mayoria de los indigenas viven fuera de su territorio y apenas

el aflo pasado empezaron a celebrar su fiesta en el mes de septiembre.

En todos los casos la fiesta inicia al atardecer presidida por el cantor quien con
un bule o calabazo marca el ritmo y entona cantos tradicionales del Kuri Kuri en su
idioma nativo aunque invariablemente el cantante local inicia los cantos, éste se alterna
con los cantantes que asisten de diferentes comunidades yumanas de ambos lados de

la frontera.

Los danzantes varones no usan un traje especial, unicamente se colocan un
pafuelo en la frente; en el caso de las mujeres, utilizan vestidos de colores vivos o bien
la falda tradicional de sauce, alamo o fibra de palmilla (Carvajal "Grupos indigenas

nativos de Baja California" 15).

2.6 Organizacion econémica

A consecuencia de la falta de acceso a créditos para el desarrollo productivo, las

comunidades indigenas se vieron en la necesidad de integrarse el 6 de diciembre de
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1976 a una organizacién estatal llamada Union de Comunidades y Ejidos Indigenas,
pero funcion6 hasta 1982. Por otra parte, en 1990, afo en el que el Instituto Nacional
Indigenista empezo a operar el programa de Fondos Regionales para financiamiento de
proyectos productivos, la Union de Comunidades y Ejidos Indigenas se reestructura y

administra el programa.

En la actualidad un grupo de mujeres indigenas nativas, representantes de
organizaciones econdmicas y sociales de las comunidades autdctonas, administra el
programa de Fondos Regionales y otorga financiamiento para proyectos productivos y

de servicios que impulsen el desarrollo integral de las etnias de Baja California (13).

La distribucion territorial de los grupos legalmente acreditada se divide en:

Comunidades a través de Reconocimiento y Titulacion de Bienes Comunales:

1.- Comunidad Indigena El Mayor Cucapa, Comunidad Indigena Misién de Santa

Catarina y Comunidad Indigena de Juntas de Neji y Anexas.

2.- Los que cuenta con Resolucion Presidencial por Dotacion Ejidal : Ejido Tribu
Kiliwas, Ejido San lIsidoro, Ejido La Huerta, Ejido Caidn de los Encinos San Antonio
Nécua y recientemente a través de la Division Ejidal con el Ejido EI Porvenir, una parte

pequefia de San José de la Zorra, se reconoce como Ejido de San José de la Zorra.

3.- Comunidades de Hecho, por posesion ancestral del territorio: Comunidad de
Hecho Pa ipai de Jamau, Comunidad de Hecho Kumiai de Pefia Blanca y su anexo
Tanama, Comunidad de Hecho Kumiai Aguaje de la Tuna, Comunidad indigena de

Hecho Kumiai de San José de la Zorra.
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No obstante que existen asentamientos legalmente reconocidos, a través de
Resoluciones Presidenciales, ya sea via reconocimiento y titulacion de Bienes
Comunales o Dotacion Ejidal existen conflictos agrarios por cuestiones de linderos o
invasiones de territorios por mestizos, mala ejecucién de Resoluciones Presidenciales,
o0 como en el caso de las comunidades (de hecho), despojo por parte de mestizos o

falta de reconocimiento de las posesiones ancestrales del territorio.

La falta de infraestructura productiva asociada a la escasez de créditos propios y
la necesidad de seguridad en la tenencia de la tierra ha generado que en los ultimos
afnos los indigenas migren hacia los mercados de trabajo regionales, o bien hacia las

cabeceras delegacionales, donde los jovenes tienen acceso a servicios educativos.

Lo hasta aqui expuesto acerca de la identidad Kumiai es un panorama general
de dicha etnia, de esta manera se describen sus formas de vida, sus creencias,
tradiciones, costumbres, organizacion social, etc., que nos ayudaran a entender ciertos
aspectos que estan referidos en los cuentos, mitos y leyendas que seran analizados en

el capitulo tres de este trabajo de investigacion.
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Capitulo IlI

El reflejo de la identidad Kumiai dentro de sus practicas literarias:

Mitos, cuentos y leyendas.

3.1 La literatura Kumiai y sus tematicas recurrentes en su produccion literaria

En todas las civilizaciones el arte de narrar historias, cuentos, leyendas, fabulas, etc.,
forman parte del folclore. No es de extrafiar que en las culturas prehispanicas como la
mexica se cuente con la leyenda El quinto sol, en este relato se explica (de acuerdo

con la cosmogonia azteca), que existieron cuatro soles o periodos antes de nuestra
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era, cada una finalizé con grandes catastrofes naturales que afectaron a la humanidad.
El primer sol, Nahui-Atl (Cuatro-Agua), terminé con un terrible diluvio, después de tres
veces cincuenta y dos afos, al que sélo sobrevivieron un hombre y una mujer, que se
refugiaron bajo un enorme ciprés (ahuehuete). Tezcatlipoca, en castigo por su
desobediencia, los convirtio en perros, cortandoles la cabeza y colocandosela en el
trasero. Cada uno de estos soles corresponde a un punto cardinal: Norte, Oeste, Sury
Este, respectivamente. (En él sucedio que todo se lo llevd el agua. La gente se

convirtio en peces.)

El segundo Sol se llamaba Nahui-Ocelotl (Cuatro-Ocelote o Jaguar), porque el
mundo, habitado por gigantes, habia sido destruido, después de tres veces cincuenta y
dos afos, por los jaguares, que los aztecas consideraban nahualli 0 mascara zoomorfa

del dios Tezcatiploca.

El tercer Sol, Nahui-Ehécatl (Cuatro-Viento), desaparecié después de siete
veces cincuenta y dos afos al desatarse un gran huracan, que transformé a los

sobrevivientes en monos.

El cuarto Sol, Nahui-Quiahuitl (Cuatro-Lluvia de fuego), desaparecio al cabo de
seis veces cincuenta y dos afos, al caer una lluvia de fuego, manifestacion de Tlaloc,
dios de la lluvia y sefnor del rayo, de largos dientes y ojos enormes. Los habitantes de la

tierra eran todos nifios, y los sobrevivientes se transformaron en pajaros (guajolotes).

El quinto sol, Nahui-Ollin (Cuatro-Movimiento), porque esta destinado a

desaparecer por la fuerza de un movimiento o temblor de tierra, momento en el que
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apareceran los monstruos del Oeste, tzitzimime, con apariencia de esqueletos, y
mataran a toda la gente. Quetzalcoatl, junto con Xolotl, cre6 a la humanidad actual,
dando vida a los huesos de los viejos muertos con su propia sangre. El Sol presente se
situa en el centro, quinto punto cardinal y se atribuye a Huehuetéotl, dios anciano del
fuego, porque el fuego del hogar se encuentra en el centro de la casa. (En una de las
otras versiones se dice que los Dioses no querian hacer mas intento de hombres
escondiendo los huesos en Mictlan, pero Quetzalcéatl bajoé por ellos y cre6é de nuevo a

los hombres).

Realmente sobre la Leyenda del Quinto Sol se pueden apreciar varias versiones,
algunas traducidas de coddices escritos y otras modificadas de esos codices, una
version mas de este mito es tanto de los aztecas como de los mayas y fue recogida por
Bernardino de Sahagun. Hay muchas versiones muy interesantes, unas mas aceptadas
que otras. Sin embargo, esta presente en otras mitologias registradas por los
misioneros de Indias, venidos a América en los primeros afios del siglo XVI. Para los
aztecas y mayas el Quinto Sol fue creado en la antigua ciudad de Teotihuacan ("Quinto

sol").

Igualmente, los mayas expresaron en su libro sagrado Popol Vuh, como estaba
conformado el mundo, ya que no existia nada hasta que los dioses, el Gran Padre
(creador) y la Gran Madre (hacedora de formas) decidieron generar la vida. La
intencion de ambos era ser adorados por sus propias creaciones. Primero crearon la
Tierra, después los animales y, finalmente, los hombres. Estos fueron inicialmente

hechos de barro, pero como el intento fracaso, el Gran Padre decidié extraerlos de la
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madera. No obstante, los nuevos hombres eran altivos, vanidosos y frivolos, por lo que
el Gran Padre los aniquild6 por medio de un diluvio. Pese a este suceso los dioses no
desistieron y en una ultima tentativa crearon a los hombres a partir de granos de maiz
molidos y de los cuerpos de aquéllos a cuatro mujeres. Una vez constituidas otras
tantas familias, los dioses, temerosos de que a sus criaturas pudiera tentarlas la idea
de suplantarlos en sabiduria, disminuyeron la vista e inteligencia de los ocho. Este libro
también relata las hazafas de dos hermanos gemelos, Hunahpu e Ixbalanqué,
vencedores de las fuerzas malignas e hijos de una de aquellas mujeres que, pese a su

virginidad, los concibié de manera milagrosa.

La penultima parte del libro es una historia detallada referida al origen de los
pueblos indigenas de Guatemala, sus emigraciones, su distribucion en el territorio, sus
guerras y el predominio de la raza quiché sobre las otras hasta poco antes de la
conquista espafiola. La cuarta parte esta conformada por doce capitulos y se dedica a
la historia de la expansion de los descendientes de los primeros hombres por la region
mesoamericana. En el caso de los indigenas bajacalifornianos, en particular los
indigenas Kumiai, también poseen un registro de sus mitos, leyendas, cuentos, cantos,
que nos ayudan a entender y comprender el pasado y el presente de esta comunidad,
ya que en estas narraciones se concentran su forma de pensar, conducirse y sentir. Asi
mismo, reflejan las tradiciones, las cosmovisiones y las creencias que forman parte

primordial de su identidad.

En esta ultima parte de la investigacion se examinaran los mitos: "Maija Awi
Dios Serpiente de Agua", "La creacion", "El coyote y el gato montés", dichas

narraciones se encuentran en El viejo, el Venado v el Coyote. Estética y cosmogonia:
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hacia una arquetipologia de los mitos de creacion y del origen de las artes en el

noroeste de Meéxico, de Miguel Olmos. Asimismo, se estudiaran la leyendas: "El

sombrero de nubes del guerrero Kuchuma" y "El coyote se devora el corazén de

Sipakomat", tales relatos se hayan publicadas en Aspuk, Aspuk Colorin Colorado... asi

contaban los abuelos, cuentos, mitos y leyendas de las Californias de la recopiladora y

adaptadora Ursula Tania Cabeza de Vaca. Finalmente , se describiran los cuentos:
"Los dos hermanos (jmiy juak, juak)", "La mujer que se hizo de pierda (shak kunjit wik)"
y "Dios hizo diferentes razas (maija tepei pjou)”; "El viaje de los arboles sagrados", "La

zorra y el coyote" y "El pinacate y el coyote" que se localizan en Cantos, cuentos y

juegos indigenas de Baja California, de Norma Carvajal Acosta.

En cada una de estas narraciones sobresale la cosmovision, las costumbres, las
creencias, las formas de vida y los patrones de pensamiento de este grupo indigena.
Dentro de los elementos tematicos recurrentes en las leyendas, mitos y cuentos, se
pueden observar la dualidad entre el bien y el mal, la utilizaciéon geografica de los
puntos cardinales, la visidn magico-religiosa de la figura del shaman, el arquetipo del
personaje tramposo (que esta simbolizado por el coyote), las explicaciones del origen

del hombre y de los fendmenos naturales.

En cuanto a la forma, se aprecia un lenguaje sencillo, pero no por eso dejan de
ser interesantes, pues en lo narrado se plasma una historia cargada de sentido y
significado para su cultura, pero, sobre todo, para profundizar y entender un legado

cultural que necesita ser estudiado.
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Los referentes a los cuales hacen alusion cada una de estas historias estan
integrados dentro de su identidad, ya que lo contado esta intimamente relacionado con
aquello que conocen y lo cual pueden transmitir; sin embargo, fuera de esta red social
también es necesario conocer los aportes historicos, sobre todo aquellos que se
refieren a los acontecimientos ocurridos después de la época misional y el impacto que
tuvieron durante la colonizacién espafola para tener una idea completa del proceso de
aculturacion y cémo afectd la manera de pensar y actuar en la etnia Kumiai; por
ejemplo, en el cuento titulado "Dios hizo diferentes razas", se menciona desde el inicio
de la narracion que el creador formé las distintas estirpes del mundo y que a cada
familia le dio sus escrituras, pero con la condicién de que no voltearan hacia él; sin
embargo, hubo un indio que no captd la orden y Dios lo castigd por desobedecer. El
relato concluye: "Por eso los indios somos pobres... por eso no tenemos escrituras”

(Carvajal 23).

Este término de no tener escrituras, podria relacionarse a dos significados, por
una parte se puede referir al documento obtenido por la compra de una propiedad; la
segunda acepcion pudiera indicar el no poseer un lenguaje escrito. Se deducen ambas
interpretaciones debido a que la etnia Kumiai ha tenido muy poca ayuda en la
actualidad para la elaboracion compleja del compendio de una gramatica del idioma

nativo, pues lo que se ha realizado ha sido insuficiente.

La otra posibilidad también se debe a que estan teniendo dificultades para la
legalizacion de sus terrenos, ya que el gobierno les ha reducido sus terrenos originales

y, en algunos casos, se los quieren quitar por no tener titulos de pertenencia.
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Es interesante sefalar la cosmovision de un unico creador del universo, ya que
en este cuento relatado por Gloria Castafieda Silva, informante Kumiai de San José de
la Zorra, nos refiere a la idea judeo-cristiana donde solamente existe un Dios supremo
que creo el Universo; sin embargo, en los relatos "Los dos hermanos" y el mito “La
creacion”, se habla de dos personajes que forman el mundo. Este hecho observable
nos reafirma la idea de que la etnia Kumiai paulatinamente fue perdiendo los simbolos
establecidos en la comunidad. Todo esto se debe en gran manera a que, a
consecuencia de la llegada de las misiones a la peninsula, suprimieron varias

creencias y tradiciones de los indigenas del Estado, entre ellas la religion.

Con respecto a la figura del castigo realizado por Dios con estas razas,
encontramos un paralelismo de la idea del cristianismo, pues si Adan y Eva
desobedecieron y fueron castigados, también este indio que transgredié recibid su
condena al no poseer escrituras. Al mismo tiempo que se sefiala esta afirmacion,
observamos como los indigenas Kumiai recrean y asimilan una idea religiosa ajena a
ellos, pero siempre dandole un toque de originalidad y tratando de explicar un hecho

innegable de nuestro pais: la pobreza.

3.1.1 La utilizacion de los puntos cardinales

Los puntos cardinales son de gran ayuda para mantener orientado al ser humano, por
medio de ellos podemos llegar a un lugar determinado, encontrar y establecer
parametros de busqueda en la puesta o salida del sol. En varias culturas, los puntos
cardinales estan relacionados con el cosmos, la perfeccién, la circularidad. Por

ejemplo, de acuerdo con Garcia en Los seinores del tiempo: sistemas calendaricos en




Radilla 77

Mesoamérica, dentro de la cultura maya una de las deidades mas importantes era Kin,
el sol, segun creian éste se desplazaba por el cielo desde el amanecer a lo largo del
dia hasta ser atrapado, al anochecer, por una gran serpiente, deidad del inframundo,
con la que combatia durante la noche, para salir triunfante de entre sus fauces al nuevo
amanecer. El cielo era sostenido por cuatro dioses (la quinta parte de 20) a los que
llamaban los bacanes, situados cada uno de ellos en una de las cuatro regiones o
direcciones del espacio, con los que se asociaba cada color determinado; el norte tenia
asociado el color blanco; el sur, el amarillo; al este se asociaba con el rojo y el oeste

con el negro.

Con cada direccién se vinculaban deidades, animales y plantas del color
correspondiente. Asi, al bacab rojo, que estaba al este, se le asociaba a una ceiba roja,
el chicozapote rojo, la enredadera roja, guajolotes rojizos y el grano tostado de maiz,
que es rojizo. Con la region central, que seria la quinta considerada, se asociaba el

color verde (24).

Asimismo, dentro de la literatura Kumiai podemos notar que la ubicacion de los
puntos cardinales también son empleados para sefalar el Este, Oeste, Norte y Sur;
éstos, mas que ser un recurso estilistico, se convierten en un elemento indispensable

que nos dice mucho acerca de como observaban y apreciaban la existencia.

De acuerdo con Gardufio, el Sur estaba relacionado con la creencia de que ahi
estaba “el otro mundo donde habitaba la gente cuando moria”, pero al mismo tiempo

Zarate nos da otro significado que se interpreta como el lugar donde se encuentra “el
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conocimiento ancestral”’. Ambas definiciones nos ayudan a entender por qué en la

leyenda "El coyote se devora el corazon de Sipakomat" expresa lo siguiente:

Los cantos pedian a los vientos, que escucharan y ayudaran a levantar el cadaver
del dios Kumiai. Cada uno de los vientos se acerco, hasta juntarse los cuatro de
casa uno de los rincones de la tierra, norte, sur, este y oeste.

Al despedirse Sipakomat canté: — ““Tengo en mi mente los cuatro
rincones de la tierra; puedo elegir hacia donde partira mi espiritu.

Hacia el sur lo jalaron, y al morir, su espiritu se despleg6 para alla (Cabeza
de Vaca 56- 57).

Sin duda alguna, la importancia de los puntos cardinales era sumamente
observada por esta etnia, ya que el Sur era el lugar donde se iban a descansar los
muertos. De ahi que en el relato se mencione que al dios Sipakomat lo ubiquen hacia
esa direccion. Aunque el Sur era usado para indicar el rumbo que toman los difuntos,
cabe sefialar que también tenia la connotacion del lugar donde se encontraba toda la
sabiduria ancestral, esto esta muy bien ilustrada en el mito "La creacion", donde se
menciona que hacia ese lugar enviaron al hombre: “Por fin idearon hacer un wokeruk
para Teipakomat, pero no tenian idea de como hacerlo. Alguien sugiri6 mandar un
mensajero al sur, hasta el mar donde vivia el monstruo marino que lo sabia todo [...]"

(Olmos 133).

Aunque este punto cardinal se refiere, tanto al lugar donde moran los muertos
como el conocimiento ancestral, también se muestra que era utilizado para tener un

punto de partida para sefalar la determinada ubicacion de ciertas tribus de Baja



Radilla 79

California, como lo muestra el mito "Maija Awi Dios Serpiente de Agua": “Después de
que la casa se quemo, los seres humanos no quedaron satisfechos [...] Los que se

fueron al sur eran los mas antiguos; se llaman koal, kolew y ajwat’(130).

Estos grupos indigenas mencionados al final de la cita, son los Kiliwa que asi
mismos se denominan Kolew cuyo significado es "hombre cazador" y se encuentran
localizados en el area de Arroyo de Ledn y algunas comunidades como Santa Catarina,
donde conviven con los Pai pai. Esta regién se ubica en el municipio de Ensenada,
delegacion del Alamo, dentro del valle de la Trinidad, al norte de la Sierra San Pedro
Martir, y al sur de la Sierra Juarez. De acuerdo con el relato, los Kumiai veian a sus
condiscipulos como los de mayor antigiedad que se habian asentado en la peninsula

bajacaliforniana.

Con respecto al hemisferio Norte, Moller dice que los Kumiai se guiaban por la
astrologia, en las noches claras y estrelladas observaban el firmamento para seguir con
el siguiente dia caminando por la ruta elegida en que conocian los cuatro puntos
cardinales. El Norte, se denominaba Uljt, en la lengua K'miai, asimismo, en este punto
cardinal siempre hubo movimientos geograficos del macizo continental hacia el interior
de la peninsula de Baja California, como los grupos Kumiai nortefios, cahuillas,
juanefos y luisefios en donde vinieron usando ciertas costumbres como la cremacion
de cadaveres, la utilizacion de moliendas o molcajetes, ciertos procedimientos para la
fabricacion de pedernales, creencias, rituales y mitos que transformaron el escaso

numero de habitantes de la region (74).
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El norte de Baja California fue una de las zonas de diversas corrientes culturales,
procedentes de distintos puntos territoriales, esto se debié a que la mayoria de estos
grupos eran nédmadas que, buscando alimentos, viajaban de las costas del Pacifico o
Golfo de California, a los lugares de la Sierra, los grupos mantenian lazos aunque no
estrechos ya fueran por las guerras o parentescos familiares. En ocasiones, el trueque
fue la forma comercial mas antigua de estos nativos y consistia en intercambiar

diversos productos agricolas como carne, semillas, frutas, legumbres y miel.

Los Kumiai viajaban con frecuencia desplazandose de la zona montafosa de la
Sierra, a los parajes de la costa del Pacifico. Emigraban por el Norte de Baja California
y al Sur de la Alta California, donde se asientan los actuales municipios de Tecate y
Tijuana, y llegaban hasta el Sur de Ensenada y por el Norte del condado de San Diego,

California, Estados Unidos (79).

Miguel Barco en Historia natural y crénica de la antigua California menciona que

los cochimi (variante Kumiai) suponian que en el norte la tierra era mejor y mas
abundante que en el sur, esto se debia a que estaba fuertemente arraigada la idea de
que los primeros pobladores venian del norte y la fama de que aquellas tierras era mas

abundantes que las que poseian.

Si tomamos en cuenta las explicaciones antes mencionadas, podemos observar
que en "Maija Awi Dios Serpiente de Agua", el punto cardinal Norte no tiene ninguna

interpretacion mas alla de un marco de referencia:
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(...) Cuando se encontr6 dentro de él, primero fue al norte, pero no pudo
encontrar la salida. Luego fue al sur, al este y al oeste, pero no encontré cémo
salir. Luego apunt6 su mano hacia el norte; [...] y tomd una piedra azul (Olmos
129).

De la misma forma, en el relato "La creacidén" s6lo se menciona la posicion

espacial del mensajero que deseaba salir del cuerpo del monstruo Halkwitat:

Entonces, avanzo hacia el norte y consiguié una afilada piedra azul, con la que
abrio el estdémago del monstruo.

Maijayowita, al que al fin llegd y le pidi6 que viniera a wikami a ensefar a la
gente a hacer cosas. Maijayowita prometio, y el mensajero volvi6 al norte volando
por los aires (133).

La orientacidon hacia el Este, de acuerdo con Davis, era la direccidon en la cual
realizaban sus ceremonias los dieguefos; Zarate también agrega que hacia esa
orientacion se encuentran dos montafias: "una sagrada y espiritual y la segunda al
lugar donde nacié la cultura Kumiai", también alude al nacimiento del sol y apunta hacia

el desierto donde se encuentra otra parte dispersa de la etnia.

Asimismo, el sefialamiento del Oeste se relaciona con la ubicacion de las dos

islas Santa Catalina Coronado y la montana hechizada (Zarate 8).

Para entender mejor el uso de los puntos cardinales por este grupo, observemos

como son empleados en el mito "Maija Awi Dios Serpiente de Agua", ya que menciona
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el lugar especifico donde se encontraba esta deidad: “Una gran serpiente vivia en el
océano, hacia el Oeste; se llamaba Maija awi. Era igual que Sipakomat, pero habia

tomado otra forma. La gran serpiente habia digerido todo el conocimiento” (Olmos 129).

Al conocer la relacion que tenia el punto Oeste dentro de la concepcion Kumiai,
se nos sefala la ubicacion de las dos Islas Santa Catalina y Coronado, pero ademas se
dice que estas islas tenian su importancia debido a que ahi los indigenas conseguian
una basta cantidad de alimento marino (abuldn, peces, coral, conchas, etc.).
Ilgualmente, este punto geografico también es un indicativo de que la vida se origino del

agua y de ahi se extendieron las diversas formas de vida.

En la actualidad, los indigenas Kumiai desconocen por completo la cosmovision
a través de los puntos cardinales, pues de acuerdo a la entrevista personal realizada a
Juan Aguiar Emes, kumiai de San Antonio Nécua, menciona que ya no se conoce esa
ensefianza que conocian los mas ancianos de la comunidad (Entrevista personal

realizada el 20 de noviembre de 2008).

3.1.2 La figura del coyote

Las fabulas griegas se caracterizan por emplear personajes de animales con rasgos
humanos y transmitir una idea moralizante. De la misma forma, los indigenas Kumiai
describen en sus mitos y cuentos el actuar de ciertos animales con caracteristicas
antropomorficas, entre estos se encuentran: el gato montés, la zorra, el pinacate y el
coyote. Este ultimo protagonista de acuerdo con Olmos es "un arquetipo del demiurgo y

tramposo que se encuentra muy difundido en toda la regidn del Noroeste de México y
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Sur de Estados Unidos" (22). Es por ello, que tanto en las producciones literarias de los
Cucapa, Kiliwa, Pai pai, Yumas, etc., este personaje adquiere una relevancia
prominente. Aunque es muy conocido dentro de las etnias bajacalifornianas, también
podemos encontrar relatos de Veracruz que muestran las astucias del coyote, pero sin

mucho éxito. Este relato lo podemos hallar en el libro El pavo real y el tapacaminos:

cuentos y versos de Xico, de Maria Madrazo, en el cual se narra el cuento "El coyote y

el conejo". En esta historia el conejo utiliza varias veces su ingenio para escapar de las

malas intenciones de su cazador:

— No, me comas, no me comas. [... | Mira, si quieres aca adelante hay una fiesta,
y hay mucho totole, si quieres vamos yo te llevo.

[..]

Va el coyote bien gustoso, le pega el brinco a uno y vuelan todos, y el pobre
coyote nada mas se queda viendo para arriba (...) y dice:

— jMalvado conejo! Malvado conejo ya me enganaste [...] (47).

En otras oportunidades que tiene el coyote de comerse a la liebre, ésta sale
victoriosa pues lo engafia de diversas formas diciéndole que le va a dar un queso y no
es mas que la luna reflejada en el agua; en otra ocasion le obsequia una tuna sin pelar;
en la tercera oportunidad le dice que va a llover y el conejo le tira piedras al coyote y
por ultimo le miente argumentandole que lo va a llevar a una fiesta donde va a haber

muchos cohetes y el coyote se quema el rabo.
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En los relatos Kumiai la figura del coyote no solamente es un recurso estilistico
utilizado, sino que es empleado para transferir un conocimiento ético. Ademas, dentro
de la concepcion Kumiai se creia que los animales hablaban; en la autobiografia de
Delfina Cuero, realizada por Shipeck se menciona que "en el principio de los tiempos,
muchos animales salvajes eran como personas y podian hablar" (Shipeck citado en
Gardufio 286). Con esta idea creada por los indigenas Kumiai podemos ver como la
fabula y la realidad se entremezclan para crear una historia que va mas alla de una
simple trama, pues los animales son empleados para reflejar una personalidad definida,
como en el caso del pinacate y la zorra, que siempre fueron astutos. En cambio, el

coyote fue torpe, malo y frecuentemente le tocaba la peor parte al final de las historias.

Esta ultima caracteristica la observamos en el mito "El coyote y el gato montés™:

El Coyote esper6 hasta ver que el Gato Montés no se movia; bajé y le quité la piel
al Gato, se disfraz6 con ella; le sac6 el higado al Gato y se lo llevo a Lucero,
pidiéndole que hiciera rapido la comida porque tenia mucha hambre. Ella
creyendo que era su esposo, cocino rapidamente y le sirvio.

[..]

Cuando lleg6 arriba, con su largo cabello hizo una trenza y la arrojo a la
tierra, donde estaba el Coyote, avisandole que se fuera con ella. Cuando el Coyote
vio el aviso, se alegrd, se agarrd de la trenza y empez06 a subir. Cuando Lucero vio
que el Coyote habia subido la mitad, corto la trenza, cayendo éste a la tierra y
empezando a aullar de tristeza, oyéndose como si fueran muchos coyotes.

Desde entonces, cuando un coyote aulla, parece que son muchos, pero no.

Este fue el castigo que se le dio al Coyote: quedarse sobre la tierra
(Olmos134-135).
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En la leyenda "El Coyote se devora el corazon de Sipakomat" podemos ver, que
el coyote es sumamente sagaz para robar el corazén de Sipakomat, pero al final le va

mal:

Las llamas crecian y crecian, formando un humo espeso que nublaba la vista a
todos. Y en el momento preciso, coyote saltd sobre la hilera, se apoderd del
corazon de Sipakomat... salt6 hacia afuera, por el mismo lugar [...]

Sawi, el zopilote, dijo:

—“Sabia que algo asi iba a suceder, ahora coyote se ha apoderado del corazén de
Sipakomat, yo no s¢ qué hacer’’.

Cuando coyote avanzd una gran distancia, se pard en una montaia, devord el
corazén y se le fue el alma a causa de un hechizo que se apoderd de él,
inmediatamente murid (Cabeza de Vaca 58).

Como ya habiamos sefalado, el pinacate y la zorra también son muy astutos,
pues antes de que el coyote quiera engafiarlos ya conocen sus intenciones, esto
sucede en los cuentos: "La zorra y el coyote" y "El pinacate y el coyote". En el primer

relato la zorra, al verse acorralada, engafa para que su opresor la ayude:

—Hermano coyote, ayidame a detener esta piedra porque si rueda tapard la
vereda o caerd a la laguna y aplastara el queso que estd ahi adentro. Si ti detienes
la piedra, yo me meto al agua y saco el queso y lo comparto contigo.

El coyote pensdé en comerse rapidamente el queso €l solo y le dijo a la
zorra:

—NMejor yo me meto por él, —y enseguida se aventd al agua. La zorra aprovecho
el momento para huir, mientras el coyote se dio cuenta de que el queso no era otra
cosa que la luna llena reflejada en el agua (Carvajal 29).
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De la misma manera, en el segundo cuento el pinacate también miente para
liberarse:

—S¢é que me vas a comer. Solamente te pido que me dejes escuchar lo que
platican debajo de la tierra, pues dicen que a todo el que ensucie las veredas lo
van a matar".

El coyote, muy asustado, pego la cabeza al suelo tratando de escuchar. El
pinacate, sin despegar la cabeza del suelo, le dijo:

—Parece que se quedaron callados porque tienen miedo de que los oigas y te
escondas.

Al oir esto el coyote, muy asustado, echd a correr para esconder la
suciedad que hizo antes de encontrarse con el pinacate, quien siguid su camino
despreocupadamente, pues sabia que el coyote iba a tardar en limpiar las veredas
y caminos de toda la suciedad que habia hecho (31 ).

En ambas parabolas aparece un toque humoristico que logra captar la atencion
del lector, pero a la vez logra cumplir con la transmisién de una ensefianza que se

encuentra bajo la mascara de un cuento.

Mauricio Mixco, parafraseando a Bright, nos dice que "el coyote representa una
paradoja filosdéfica. Es la deidad creadora que del caos saca el orden del Universo y a
la vez representa las mismas fuerzas del caos que se manifiesta en su comportamiento
barbarico". Al coyote se le menciona como "el tramposo en la literatura antropoldgica,

pero es un tramposo sin éxito" (Gardufio 290).



Radilla 87

Aunque la estructura de estos relatos mencionados anteriormente no son tan
complejos como una novela u otro tipo de obras, debemos tener en cuenta lo que
afirma Giménez, de acuerdo a la incorporacion de referentes reales e imaginarios,
verdaderos o inventados, donde juegan un papel importante los mitos, tradiciones vy
aquellos que participan en la conformacién del sentido de pertenencia; sin embargo,
debe tenerse presente que "la validacion del mito no se ubica en su veracidad, sino en

su adaptacion colectiva y su funcionalidad" (39).

En este aspecto, la funcion de estos relatos Kumiai es mantener una tradicion
oral donde la memoria de sus antepasados no quede en el olvido, pues a partir de la
llegada de los espafioles existieron muchos cambios que afectaron la estructura social,
econdmica y politica de los nativos; sin embargo, algunos indigenas, conscientes de la
necesidad imperiosa por mantener su lengua relatan estas historias para transmitir su
idioma y ensefar a las futuras generaciones un saber ancestral cargado de sabiduria.
Asi mismo, Olmos indica que "las sociedades tradicionales rigen la transmision de su

conocimiento por el principio de la oralidad " (23).

Esto ultimo es de sumo interés dentro de la comunidad Kumiai, pues Gregorio
Montes Castafieda, se ha dado la tarea de promover y recopilar dichos cuentos para
que las nuevas generaciones de la etnia, las conozcan y no olviden los relatos que
alguna vez él escuch6 de su madre. En una entrevista personal realizada a Gregorio
Montes, dijo que si bien la mayoria de los indigenas no conocia como iniciaban los
cuentos o coémo terminaban, si podian decir que en alguna ocasion han escuchado el

mito "El coyote y el Gato Montés" que forma parte de su legado cultural.
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Asimismo, cuando hablamos de identidades culturales, Valenzuela Arce afirma
que esta se da a partir de "la integracion de una red semantizada donde se adoptan
codigos y simbolos colectivos" (36). Dichos simbolos pueden ser artefactos, objetos,
instrumentos, vestuario, ritos, lugares, entre otras cosas. La figura del coyote
podriamos clasificarla dentro del "significado cultural" que Giménez define como
"aquellos elementos compartidos por los individuos dentro de un grupo o sociedad,

pero que al mismo tiempo tienen una relativa estabilidad dentro del grupo"(379).

Esta ultima declaracion es muy elemental, ya que el icono del coyote esta
presente no unicamente dentro de la cultura Kumiai, sino también es compartido con
las otras etnias de la region del estado. Esto quizas se deba a que el hechicero, figura
importante dentro de la estructura social, ejercia gran influencia en la poblacion
indigena, pues era un intermediario en los asuntos espirituales, de salud, del bienestar
y ademas auguraban el buen afio donde iba a haber mucha comida en invierno o
pronosticaban cuando alguien iba a morir, en este caso el presagio era avisado por un
tecolote o un coyote, quienes eran los principales mensajeros de la muerte (Moller
102). Esta ultima idea sigue vigente dentro de las creencias de los Kumiai, ya que de

acuerdo con Juan Aguiar Emes:

[...] El coyote te trae noticias a veces buenas y a veces malas, dependiendo de si
el coyote llega a una casa, pues este traec una notica que algun familiar que esta
proximo a que se va o alguna cosa que va a suceder a ti, 0 a uno de tus
familiares... El tecolote también te ensefia mucho, por ejemplo, los cantidos que
te dé, a veces el canto que da es el cambio del tiempo que va a ver. Viene
exactamente a tu casa, uno de esos animales tiene ala, uno, dos o tres cantidos que
da, luego sientes tu que algo va a pasar, el cuerpo te avisa que algo va a pasar.
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Sientes t0 la vibra del animal (Entrevista personal, realizada el 20 de noviembre
de 2008).

De acuerdo con el testimonio de Aguiar, indigena Kumiai de San Antonio Nécua,
la presencia del coyote o tecolote son indicios de malos presagios, esta idea se ve muy
bien reflejada en la leyenda "El coyote se devora el corazon de Sipakomat" que nos

indica la manera que intentan ahuyentar al coyote:

Hasta que un dia, el dios cay6 enfermo alrededor de su cama con hierbas, todas se
acercaron con cuidado [...] Y luego todos mandaron a coyote hasta el sol a traer
fuego, para que se mantuviera lejos (Cabeza de Vaca 55).

Esta precaucidn no es solo por las malas intenciones del coyote, sino que su

sola presencia cerca de la deidad ya indicaba el aguero de la muerte de Sipakomat.

La trascendencia de la representacion del coyote dentro de la identidad Kumiai
ha llegado a tal punto que es parte ya de la cosmovision y representacion cultural, pues

existe un canto denominado Jatpa thomi, que significa "el coyote esta llorando”.

3.1.3 La creacion

De acuerdo con Gardufio, las cosmogonias indigenas y los mitos forman parte de la
informacion transmitida a través de la tradicion oral; en la actualidad la mayor parte de

las primeras son materia exclusiva de la investigacion documental, ya que lo que
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prevalece en la memoria de los mas ancianos son pequefas historias, fabulas y

leyendas.

Por otra parte, dichas cosmogonias fueron recogidas por los investigadores en
trabajo de campo, realizado en el primer tercio del presente siglo XXI; en ellas se
puede apreciar la incorporacion de elementos propios del cristianismo, tales como las
fuerzas del bien y del mal, aunque en algunas ocasiones concebidas ambas como

fuerzas creadoras (286).

Esto ultimo es de suma importancia, pues en todas las culturas del mundo
existen mitos que hablan acerca del origen del universo, en este aspecto Olmos indica
que en la cultura, considerada una de las primeras creaciones humanas que
transforman la naturaleza, se poseen distintas representaciones en el pensamiento
mitico. “Estas se refieren que al principio solo existia la oscuridad, tras la cual siempre
aparecera el demiurgo o personaje creador que le dara sentido al caos imaginario, del

cual extraera la vida, la naturaleza, los animales y los hombres [...] 7 (30).

En el mito "La creacidén", vemos que el ser que da origen al mundo es
Teipakomat, esta divinidad crea el planeta y después con la ayuda de las hormigas y

los insectos, forman un monte que se refiere a la primera Tierra.

En otro pasaje del mito se menciona:

Luego Teipakomat quiso la luz, para lo cual cogié un puiado de tierra amarilla, la
comprimi6 hasta hacer una pelota y la tir6 al cielo, donde se quedo6 convirtiéndose
en la Luna. Pero aquella luz era muy palida, asi que Teipakomat busco tierra roja
e hizo otra pelota, que lanzé nuevamente al cielo y asi formo el Sol, que si daba
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suficiente luz. Después form6 todos los animales, luego con tierra formd al ser
humano. Al principio todos los hombres hablaron el mismo idioma (Olmos 132).

Como ya se habia mencionado, el mito de los aborigenes Kumiai posee rasgos
del cristianismo, en esta cita podemos observar que aunque el relato habla de dos
personajes llamados el hermano Mayor (Teipakomat) y el hermano Menor. Soélo el
primogénito es quien da origen y vida al cosmos, pero al mismo tiempo visualizamos
algunas similitudes con Génesis, entre ellas que en un principio habia unicamente
agua, existia la oscuridad, un dios decide hacer la divisiéon entre el dia y la noche,
posteriormente la creacién de animales y por ultimo el hombre es hecho a partir del

polvo en el caso de la Biblia, mientras que en el mito Kumiai se habla de la tierra.

Aunque probablemente las etnias bajacalifornianas hayan escuchado por parte
de los misioneros la versién biblica, éstos quizas combinaron los elementos cristianos
adaptandolos a su entorno cultural. Este ultimo aspecto es interesante, pues Giménez
menciona que la identidad “no es mas que el lado subjetivo de la cultura, la cultura

interiorizada en forma especifica, distintiva y contrastiva por los actores sociales” (377).

Por ello el hecho de que el mito "La creacidén" sea parecido al primer relato de la
Biblia, no significa que precisamente hayan vuelto a contar una historia religiosa. La
importancia de este relato radica en la medida de como este grupo indigena adapto,
recre6 y le dio vida y sentido a una historia que quizas no formaba parte de su

esquema social.
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Dentro de las funciones de los mitos, se encuentra la explicacion a sucesos
naturales, la creacidn del universo, las explicaciones a algunas costumbres y la lucha

de las fuerzas del bien y del mal.

En el mito "La creacion", observamos por qué la humanidad tiene ciertos

defectos, como la falta de honradez:

Un poco después, el Hermano Menor le gritd desde abajo: “;Como se ve alla?”.

“;Como subo?” “Con los ojos abiertos, para que puedas ver donde estoy’’,
repuso el Hermano Mayor maliciosamente, porque lo que queria era que el joven
se dafiara la vista para quedar ¢l como el mas fuerte y el de mayores bienes.
Porque minti6 ¢él, mienten los seres humanos, es el principio de la falta de
honradez en la Humanidad (Olmos 131).

Mientras que en la concepcion cristiana los defectos del hombre provienen de la
desobediencia de nuestros primeros padres: Adan y Eva, en el relato Kumiai se debe a

la mentira de Teipakomat para quedarse con todo.

El método cientifico trata de explicar de una manera objetiva y comprobable los
hechos naturales, los indigenas Kumiai recurren a su tradicion oral para interpretar

dichas condiciones. Esto se contempla en la siguiente cita:

Cuando el Hermano Menor subi6 a la superficie llevando su avecilla, se habia
quedado ciego, porque llevd abiertos los ojos. Después de estar un rato en la
superficie de las aguas, el Hermano Mayor cambid su tejon por la avecilla del otro
y le dijo que era hora de regresar a su cueva. El joven palp6 la gruesa pelambre
del tejon, y dijo: “Hermano: éste no es mi animal; el mio tiene suave la piel”.
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“Si, es el tuyo”, repuso el interpelado, con lo que el joven; lleno de ira, volvi6 a
la cueva.

Desde entonces, cuando el Hermano Menor estd inquieto y se agita,
tiembla la Tierra. El causa los temblores. No tiene nombre, pero el Hermano
Mayor, quien cre6 todo, se llama Teipakomat (131).

Aqui el fendmeno natural queda sintetizado a la reaccion obtenida por el
hermano Menor y no a la explicacion del movimiento que ejercen las placas tectonicas.
Este hecho innegable de entender los fendmenos naturales, segun Alfonso Caso, en su

libro El pueblo del sol sucede cuando el hombre, posicionado ante la naturaleza que le

asombra y anonada, al sentir su propia pequefiez ante fuerzas que no entiende ni
puede dominar, pero cuyos efectos dafosos o propuestos sufre, proyecta su asombro,
su temor y su esperanza fuera de su alma y, como no puede entender ni mandar, teme

y ama, es decir, adora (11).

Con respecto a la explicacidon de las distintas lenguas que existen en el estado,
los indigenas Kumiai lo adjudican en su mito "La creacion" a la desintegracion de cierta

deidad, como lo muestra la siguiente nota:

Entonces, algun tonto arrojo un palo ardiendo al techo de la rama, y ésta se
incendié con Maijiyowita, el cuerpo se le fue desintegrando en pedazos que
saltaban como chispas y caia sobre la gente, y ésta empez6 a hablar distintos
idiomas, segun los trozos ardientes que le cayeron encima (135).

Esta porcion de la trama tiene semejanzas al suceso ocurrido en el relato de

Geénesis que habla acerca de Nemrod, el cual quiso construir una gran torre en un lugar
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llamado Babel para hacerse famoso y ser célebre ante los demas; sin embargo, Jehova
se enojo y confundio el idioma de los hombres para que se dispersaran en diferentes

lugares de la Tierra.

Por otra parte, en el mito "Maija Awi Dios Serpiente de Agua" se esclarece la

razon por la cual cada grupo indigena de la region tiene diferentes canciones:

Después de haberse enrollado por mucho tiempo, los seres humanos se mostraron
temerosos debido a su gran tamafio. Asi que arrojaron fuego al techo de la casa y
lo quemaron. Cuando la lumbre le llego, estalld. Todo el conocimiento salid
volando de ¢l. Se esparci6 por todos lados; a cada tribu le toco algo. Por eso es
que una tribu conoce la cancion del gato montés (kuriemih) y otra el wa kerok y
una tercera sabe el pedn; algunos aprendieron a ser hechiceros o curanderos, o
bien oradores, pero no muchos (Olmos 130).

También en este mismo relato se menciona cémo se dispersaron las distintas
etnias: “Después de que la casa se quemo, los seres humanos no quedaron
satisfechos; asi es que se distribuyeron en todas direcciones. Los que se fueron al sur

eran los mas antiguos; se llaman koal, kolew y ajwat” (130).

3.1. 4 Explicaciones de ciertos fenédmenos
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Los ambientes naturales varian en cada uno de los estados del pais, en esta
cuestién en cada lugar existen leyendas acerca del origen de ciertos volcanes, lagos,

montanas o rios.

Madrazo define las leyendas como el corpus de narraciones de una comunidad
que son producto de la "transmision oral" y constituyen un legado en el tiempo.
Ademas, representan el testimonio “vivido y contado” de los antepasados, donde la

imaginacion y la realidad se mezclan para mencionar una anécdota.

Las leyendas son muy semejantes a las historias, aunque tienen elementos
sobrenaturales, son vistas como reales, porque suponen la presencia de un testigo que
puede dar fe a lo acontecido, este informador omnisciente dentro de la trama, se diluye
en un andénimo e impersonal: “se dice”. Asimismo, estan descritas en tiempos y lugares

reconocidos empiricamente (25).

Como escenario de recreacion literaria, los indigenas Kumiai toman de base el
Cerro Cuchuma, situado al poniente del municipio de Tecate, tal lugar es de suma
importancia dentro de esta comunidad ya que ahi se realizaban rituales magico-
religiosos y de iniciacion chamanica. Por otra parte, el ecosistema con el que cuenta
este lugar es de gran interés, pues existen chaparrales submontafiosos, hermosos
bosques, encinos, alisos, sicomoros y permite el refugio de una variedad de fauna

silvestre.

En esta zona, de acuerdo con Moller, se han encontrado puntas de pedernal que
fueron usadas en las flechas de los indios Kumiai, asi como vasijas de barro y

molcajetes de piedra que empleaban en sus quehaceres domeésticos.
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Cuchuma representaba el lugar de los poderes para los indios en cuya
tranquilidad adquirian un poder espiritual, mediante el cual los hechiceros subian a la
cima de la montafia para preguntar acerca de las enfermedades o para celebrar los

ritos de iniciacion de los jovenes (27).

Otra idea con respecto a la montafia sagrada (Cuchuma) era que estaba
habitada por espiritus y sefiores del monticulo, por ello sélo podian ir los curanderos,
para obtener fuerzas, éstas las obtenian a través de los trances o las inspiraciones que
les revelaban el poder de los espiritus del bosque, de las montanas, de ciertos

animales y el saber predecir la muerte (120).

Por largo tiempo, y de acuerdo con el estudio de las mitologias indigenas, se
decia que Cuchuma fue el cerro que alguna vez habia sido isla. Los indios
comunicaban que esa montafia era sagrada y alli habia un joven guerrero que recibia
su segunda invitacion para estar solo en una o mas noches recibiendo visiones en sus
suefios. De estas ensofaciones se determinaba su posicion dentro de la tribu y la linea

de trabajo que él seguiria para convertirse en hechicero (57).

Si tomamos como base la version anterior del posible significado del Cuchuma,
encontramos que los Kumiai emplean una idea similar para explicar quién era esta
sagrada montafia, esto lo podemos observar en la leyenda "El sombrero del guerreo

Kuchuma", en la cual se nos narra lo siguiente:

El guerrero Kuchuma estaba enamorado de la princesa Pefa -blanca y ella de ¢él.
Pero existia otro guerrero llamado Cerro-azul que también estaba enamorado de
Pefia-blanca y viendo que ella le correspondia a Kuchuma, por coraje lo reté a una
gran pelea.



Radilla 97

En esa pelea murio Cerro-azul, pero Kuchumé cay6 herido [...] (Cabeza
de Vaca 73).

Como podemos observar, dichos lugares tienen un referente comun para los
nativos de Baja California, ya que en ellos realizaban sus ceremonias; sin embargo, en

la obra literaria no estan usadas para reflejar la realidad, ya que, de acuerdo con Kaott:

La obra de arte y en particular la obra literaria son estructuras que se asemejan a
la realidad de la misma forma que un mapa aéreo a la realidad geoldgica. Todos
los medios del arte y todos los medios de la literatura en definitiva constituyen
diferentes codigos utilizados para repetir en la imaginacion, y de modos
completamente diferentes, la estructura elemental de la realidad. Toda literatura es
un sistema de codigo, toda la obra literaria usa un cédigo en particular (Citado en
Maurice 225).

Estos rasgos singulares de la obra literaria permiten que el escritor represente
una realidad que conoce, pero al mismo tiempo pueda transformarla y hacer de ella
solamente un conexo, ya que la importancia radica en la imaginacion, en los recursos

estilisticos, en los personajes y los espacios para mostrar al lector otra posible version.

Las leyendas poseen un tono especial que es el misterio, eso mismo puede

visualizarse en la leyenda Kumiai:

La montafia Pefa-blanca, muestra la blancura de su amor. Cerro-Azul no
encuentra descanso por su ira y atrevimiento; dicen que el guerrero se aparece en
la punta del cerro. Se le puede ver, desde lejos ahi acostado, con su penacho,
pectoral y sus manos en el regazo (Cabeza de Vaca 73).
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No obstante, de igual forma vemos como la cosmovision de la etnia yumana es
muy parecida a la cultura prehispanica Mexica, quienes narraban la leyenda de
Iztaccihuatl y Popocatépetl, una de las versiones sefiala que lIztaccihualtl, hija del
cacique de Tlaxcala, se habia enamorado del joven Popocatépetl, uno de los
principales guerreros de este pueblo. Ambos se profesaban un amor inmenso, por lo
que antes de ir a la guerra, el joven pidio al padre de la princesa la mano de ella si
regresaba victorioso. El cacique de Tlaxcala acepto el trato, prometiendo recibirlo con

el festin del triunfo y el lecho de su amor.

El valiente guerrero se prepar6 con hombres y armas, partiendo a la guerra
después de escuchar la promesa de que la princesa lo esperaria para casarse con €l a
su regreso. Al poco tiempo, un rival de Popocatépetl inventd que éste habia muerto en
combate. Al enterarse, la princesa lztaccihuatl llor6 amargamente la muerte de su

amado y luego murio de tristeza.

Popocatépetl vencio en todos los combates y regresé triunfante a su pueblo,
pero, al llegar recibio la terrible noticia de que la hija del cacique habia muerto. De nada

le servian la riqueza y poderio ganados si no tenia su amor.

Entonces, para honrarla y a fin de que permaneciera en la memoria de los
pueblos, Popocatépetl mandd que 20,000 esclavos construyeran una gran tumba ante

el Sol, amontonando diez cerros para formar una gigantesca montafa.
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Desconsolado, tom6 el cadaver de su princesa y lo cargd hasta depositarlo
recostado en su cima, que tomo la forma de una mujer dormida. El joven le dio un beso
postumo, tomd una antorcha humeante y se arrodill6 en otra montafa frente a su
amada, velando su suefio eterno. La nieve cubrio sus cuerpos y los dos se convirtieron,

lenta e irremediablemente, en volcanes.

Desde entonces permanecen juntos y silenciosos lztaccihuatl y Popocatépetl,
quien a veces se acuerda del amor y de su amada; entonces su corazon, que guarda el

fuego de la pasién eterna, tiembla y su antorcha echa un humo tristisimo.

En cuanto al cobarde tlaxcalteca que por celos mintié a lIztaccihuatl sobre la
muerte de Popocatépetl, desencadenando esta tragedia, fue a morir desorientado muy
cerca de su tierra, también se convirtié en una montafia, el Pico de Orizaba y se cubrid
de nieve. Le pusieron por nombre Citlaltépetl, o "Cerro de la estrella" y desde alla lejos
vigila el suefio eterno de los dos amantes a quienes nunca, jamas, podra separar

(Leyenda mexica Iztaccihuatl...).

Esta ultima parte de la transfiguracion de los personajes en montafias se da

también en la leyenda Kumiai:

El tiempo transcurri6 y transcurrid, cubriendo a los jovenes de piedras abiertas,
que muestran las heridas de los dos enamorados.

Kuchuma llora su herida; por eso cuando esta triste, aparece en lo alto de
la montafa un sombrero de nubes. Cada que llueve Kuchuma esta triste (Cabeza
de Vaca 73).



Radilla 100

El tema del amor esta manifiesto también de una manera tragica, pues ante el
deseo del amado, la muerte es la unica solucidon que puede remediar el pesar tan
profundo, esto se ve en la decision de la amada: [...] Peha-blanca, al no poder sanar la

herida de su enamorado se quedo a sus pies llorando, y no se volvio a levantar (73).

Aunque existen varias adaptaciones sobre el nombre de Cuchuma, una de ellas
menciona que tal nombre se debe a que en la falda de ese cerro vivid un jefe Kumiai
muy valiente, y por ello bautizaron el lugar con su nombre. Por otra parte, de acuerdo
con las versiones no indigenas, cuentan que Cuchuma se llam6 Juan Garcia quien era
un bandolero espariol, que huyendo de las autoridades virreinales llegé hasta ese lugar
y en él se refugié contando con la proteccion del reducto indigena que ahi habitaba,

ademas enterrd un tesoro muy rico en oro y joyas preciosas.

Segun Jorge Meison, dice que Cuchuma fue el nombre de un indio alzado que
ahi habia vivido. Otra versién es la de los Kumiai del Norte, que lo denominaban con la
expresion Cu- Ma que significa “miralo alla esta” tal vez se refieren a las migraciones
de ellos hacia el Sur del territorio de Baja California, una de sus necesarias pasadas
para ir a la costa era este baluarte rocoso (Cuchuma). De acuerdo con lo explicado por
Delfina Cuero, dice que la leyenda dice que era un hechicero que ahi vivia, cuando
llegaron los mexicanos no supieron lo que los indigenas decian, los Kumiai nortefios
sefalaron con el nombre de Cu- Ma a la montafia sagrada y los mexicanos, por no
entender la lengua, dijeron Cuchuma, y desde entonces ese cerro se le llama asi

(Moller 28-29).
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Sin embargo, sea cual sea la version correcta con respecto al verdadero
significado de Cuchuma, lo cierto es que para los indigenas Kumiai los guardianes de

la montana siempre seran Pefa-blanca, Cerro-azul y Kuchuma.

Dentro del repertorio de explicaciones contadas en la literatura Kumiai, también
explican las causas de la formacién de ciertos relieves de Baja California, éstos estan
tratados en sus mitos "Maija Awi Dios Serpiente de Agua" y "La creacioén", en donde
se nos explican el origen de estos paisajes: "La cabeza de Maija awi se quemod hasta
convertirse en cenizas [...] No llegd muy lejos. En el rio Colorado existe una cordillera

rocosa blanca. Ese es su cuerpo. Un cerro negro cercano es su cabeza” (Olmos 130).

En la siguiente cita se nota lo siguiente: “Maijiyowita era alargado; parecia
ciempiés. Sali6 del margen occidental del rio, y por donde le iba arrastrando la cola

dejaba un rastro de rayas blancas que todavia pueden verse ahi” (133).

Los Kumiai no solamente se limitan a explicar los panoramas del estado, sino
que ademas manifiestan, en el cuento "Los dos hermanos", la razon por la cual

tenemos una marca en la uia:

Una vez que formaron todo esto, pensaron donde poner el sol que el hermano
mayor traia en una ufia, ¢l queria poner el sol a la altura de un baston y el menor
dijo: jNo! Porque entonces los hombres que nazcan se van a quemar, mejor ponlo
en la palma de tu mano, El hermano mayor le hizo caso y lo puso donde el menor
le dijo, éste entonces le pegd por debajo de la mano, para que el sol quedara més
alto.

Es por eso que todas las personas tenemos una seial blanca en la uiia,
indicando donde estaba el sol (Carvajal 21).
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3.1.5 El origen de Neji

Juntas de Neji es uno de los asentamientos de la comunidad Kumiai que se divide en
dos secciones, la primera esta en la delegacion del Valle de la Palmas, y la segunda se
encuentra al oriente de la Rumorosa, municipio de Tecate. Este lugar se halla
fisicamente dentro de la subprovincia fisiografica denominada Sierra de Baja California,
la cual se caracteriza por el relieve, los lomerios, las mesetas disectadas, cafadas,

cafiones y valles intermontafieros.

Entre las principales cafadas y cafiones que abarca la zona, se encuentra el

Canién del Alamo, la Cafiada el Hondable, el Cafién de las parras y la Cafiada el Cufiir.

En Neji habitan cuatro familias. Este lugar es muy conocido por sus mitos y
leyendas, ya que en dicha zona existe una piedra conocida como "La mujer de Neji", de
la cual los indigenas Kumiai relatan en el cuento "La mujer que se hizo de piedra" lo

siguiente:

Neji debe su nombre, a una anciana que vivia, en ese lugar con varias mujeres y
jovenes, las cuales diariamente iban a cortar al llano, alfilerillo, barba de chivo,
hierbas con las que diariamente se alimentaba la anciana.

Mientras cortaba las hierbas, la anciana subia a un cerrito y desde ahi las
observaba desde lo lejos, acompanada de las jovenes.

Pero un dia la anciana ya no regresé con las jovenes, la buscaron y la
encontraron en forma de piedra, con la mirada fija hacia el llano, en el lugar
donde siempre se subia a observar, mientras ellos recolectaban hierbas.

Desde entonces ese lugar se llama Neji, ya que la anciana se apellidaba
Kunjit (Carvajal 27).
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Este cuento tiene su referente inmediato, pues en la cima de la cuesta que se
encuentra al sur de Neji, aproximadamente a 80 metros de distancia del panteén de la
localidad, se encuentra escondida entre los chamizos la formacion rocosa como La
mujer de piedra. Ademas, en esta misma rampa se puede observar el amplio panorama

del valle (Carvajal Proyecto de turismo 5).

El ingenio de los indigenas Kumiai por narrar o crear una historia a partir de una
columna pétrea, nos habla mucho acerca del folclore y versatilidad de un pueblo que

hace uso de la recreacion para declarar la toponimia de ese territorio.

3.1.6 La botanica de la peninsula bajacaliforniana

Dentro de las explicaciones con respecto a la flora de la region, los Kumiai tienen un
cuento llamado "Los arboles sagrados"”, en tal narracion detallan la razén por la cual los
arboles como el pino, el piidn y el encino caminan hacia la costa y después de tanto

caminar deciden descansar en diferentes partes.

Estos arbustos son muy caracteristicos de la comunidad Kumiai y se encuentran

ubicados en distintas partes de la region.

Debido a que las identidades culturales se forman a partir de una red
semantizada de cédigos o simbolos colectivos, se puede prever que la recolecta del
piidn no solo significaba adquirir dicho fruto, sino que de segun Gardufio servia de
pretexto para reunirse cada afno con las distintas tribus de la region, intercambiar

regalos o para buscar pareja (130). Esta pizca es realizada durante los meses de julio-
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agosto, se localiza en las partes altas de San Pedro Martir, Sierra de Juarez y Sierra
Baja California, en las partes altas de San Antonio Nécua y la Rumorosa, de ahi que en
el relato se mencione: “Después de mucho caminar se canso el pifidon y se quedo a vivir

en la parte mas alta de la sierra; siguieron caminando el pino y el encino (Carvajal 25)”.

Las semillas del piidn son empleadas por los nativos que las tuestan con sal y

un poco de grasa, y las consumen directamente.

El encino se encuentra en los asentamientos Kumiai de San José de la Zorra,
Neji, La Huerta y San Antonio Nécua, las propiedades de esta planta son de caracter
medicinal y es empleada por la comunidad para bajar la hinchazén de manos y tobillos.
En el cuento lo detallan asi: “Casi llegando al poblado de La Huerta, donde aun viven
los indios Kumiai, se cansé el pino y se quedd, por lo que a este lugar se le conoce

como Pino Bailador “(25).

La bellota (fruto del encino) es recolectada por las distintas etnias durante los
meses de octubre y noviembre, posee un uso tradicional dentro de los yumanos tanto

de California como de Baja California. Segun Irais Piiidn en la obra, Recetario indigena

de Baja California cocina indigena y popular K'miai, Pai- pai, Kiliwa, Cucapa y Cochimi.

Practicas alimenticias de los pueblos de tradicion yumana en Baja California, hasta

hace poco en las comunidades era consumida como unico alimento por los cantores y
danzantes, a quienes se les atribuia un caracter sagrado. Ellos la comian durante los
15 dias que antecedian a la fecha de celebracion de alguna de las ceremonias
importantes, especialmente por quienes eran los ejecutantes. Esta practica se sigue

realizando en algunas de las comunidades y es de caracter privado. Sin embargo, la
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mayor parte de los nativos la come durante las fiestas acompafando los alimentos

ancestrales (11).

De acuerdo a esta practica generalizada por los habitantes de las diversas
etnias de la peninsula bajacaliforniana, se narra en el cuento lo siguiente: “Por ultimo el
encino siguidé su camino, pues tenia la intencién de llegar a todas las tribus Kumiai para
darles la bellota con que preparaban su alimento, de tal manera que llegé a todas las

comunidades de la costa” (25).

3.1.7 La lucha entre el bien y el mal

Cuando hablamos de fuerzas creadoras siempre surge la dualidad entre el bien y el
mal, que son originadoras de todo. De acuerdo con Caso, cuando un pueblo ha
alcanzado cierto grado de elevacion cultural personaliza a sus deidades, sus
sentimientos religiosos y los percibe con caracteristicas humanas, pero dotados de un

poder sobrenatural.

De igual forma, los cambios acontecidos a la humanidad se explican por la lucha
entre los dioses. Como lo primero que el hombre distingue es la infinita variedad de los
fendbmenos, atribuye esa pluralidad de causas diversas del mundo; por otra parte, el
antagonista a veces se nota entre las fuerzas naturales: los arboles arrancados por el
huracan o el mar que azota la costa; el fuego que consume el bosque o el terremoto
que raja la tierra, son otra de sus manifestaciones. Con esto en mente, es preciso
sefalar que para la explicacion de la dualidad entre el bien y el mal, siempre se

colocaran en el dios bueno todas las cualidades de fuerza, bondad y belleza, y en el
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demonio o dios malo, a quien se atribuye gran potencia, todas las maldades y errores

(15-16).

En los mitos Kumiai estas representaciones también estan presentes, por
ejemplo, en la narracion "Maija Awi Dios Serpiente de Agua", el antagonista es el
monstruo marino, Jamilkotat, este personaje es la figura que trata de impedir que los
habitantes del lugar vayan a visitar a Maija Awi, quien es la portadora de todo el
conocimiento cultural. Sin embargo, aunque trata de oponerse no consigue su objetivo,
como lo vemos aqui: “Otro monstruo marino, Jamilkotat, se iba a tragar a quien tratara
de ir a donde se encontraba Maija awi. Asi es que los seres humanos dijeron que la

persona que iria debia convertirse en burbuja”(Olmos129).

También, en "La creacion" observamos estos elementos opuestos. El hermano
Mayor (Teipakomat) representa la maldad y la astucia, mientras que el hermano Menor
representa la benignidad, el amor y la humildad. No obstante, a pesar de esta
contraposicion de sentimientos, ambas fuerzas creadoras prevalecen sin ningun
problema, pues el hermano Mayor crea la tierra y el hermano Menor, a pesar de la

injusticia de su pariente, no busca causarle ningun mal.

Otra de las figuras opuestas dentro de este mito son el monstruo Maijayowita,
personaje que posee todo el conocimiento, y Halkwitat, figura que se contrapone para
que los humanos encuentren la sabiduria. Estos dos personajes son un paralelo
comparable a los que aparecen en el mito "Maija Awi Dios Serpiente de Agua", donde
también aparece un ser que posee todo el saber (Maija Awi), pero al mismo tiempo

existe el adversario representado por el monstruo marino, Jamilkotat. Es atractivo
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observar que en estas narraciones kumiai la maldad siempre es vencida por el bien y
los adversarios no son descritos fisicamente, sino que con la palabra monstruo

engloban la aversién y todos los rasgos negativos del personaje antagonico.

Una nota que vale la pena mencionar con respecto a la representacion de la
serpiente (portadora de todo el saber), es que de acuerdo con las afirmaciones de los
Kumiai, se decia que los hechiceros se convertian en viboras de cascabel, esto esta
referido dentro de las leyendas tanto de los Kumiai del Norte como los de Baja

California (Moller 118).

Aunque en el mito "Maija Awi Dios serpiente de agua" no se dice que el shaman
se convirtid en culebra, podriamos deducir, por lo antes sefalado, que es una
posibilidad, ya que ese personaje dentro de la historia es el que mayor relevancia y
prominencia tiene, pues es el portador de todo el conocimiento, algo muy similar a la

figura del shaman.

3.1.8 La importancia del shaman (Kusiyae)

Tanto en Mesoamérica como Aridoamérica, existio una clase social muy privilegiada
que tenia a cargo velar por el bienestar fisico, emocional y, sobre todo, espiritual dentro
de la colectividad, pues el favor de estas personas encumbradas traia bendiciones a
quienes los consultaban. En cambio, el no tener una buena relacion con el shaman

podria conllevar problemas.

Esta forma de pensamiento es una idea generalizada en las culturas indigenas

de México. Asi como los mexicas, mayas y las demas culturas sostenian un profundo
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respeto por este icono social (shaman o hechicero) también los indigenas

bajacalifornianos mostraban reverencia a estas figuras.

Ademas, segun Gardufio, el hechicero era fundamental para transmitir las
ensefanzas por medio de las ceremonias, asi mismo guiaba al grupo, curaba a los
enfermos y era el maestro de los adolescentes. Una de las cualidades que lo distinguia
de los demas era el potencial que adquiria en el rol de relator de los sucesos, mitos y
profecias, ya que entonces se convertia en la unica figura capaz de reunir a toda la

comunidad alrededor de él, incluyendo a los nifios.

Los suefios del shaman lo orientaban para encauzar a la tribu, y por medio de
las alucinaciones adquiria su poder que le servia para tener sabiduria y llevar a cabo
tareas psicoterapéuticas, las cuales consistian en gran medida en la interpretacién de

los suefios de sus pacientes (217).

Asimismo, estos sacerdotes eran los mismos hechiceros-relatores que estaban
encargados de establecer un vinculo de comunicacién con un mundo sobrenatural, en
el cual se transportaban al otro mundo para conversar con los espiritus y adquirir asi
una fuerza sobrehumana que utilizaban en beneficio de su cultura, ya fuera para aliviar
las enfermedades, promover la fertilidad, influir en el clima, pronosticar el futuro o

interceder ante las fuerzas extraias para favorecer a su gente (257).

Esta explicacion es de vital consideracion para comprender los mitos "Maija Awi
Dios serpiente de agua" y "La creacion”, pues estos hechiceros o Kusiyae tenian una

fuerza magica para poder combatir a los monstruos, como aqui se observa:
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Asi es como se convirtido en burbuja el hombre que habia hablado. De todas
maneras, el monstruo marino lo devor6. Cuando se encontrd dentro de €él, primero
fue al norte, pero no pudo encontrar la salida. Luego fue al sur, al este y al oeste,
pero no encontré6 como salir. Luego apuntd su mano hacia el norte; era un
poderoso hechicero o kusiyae, y tomo6 una piedra azul. La rompi6 para sacarle
filo, luego le hizo al monstruo y por alli huy6 (Olmos 129).

Esta porcién de la historia nos reafirma la importancia y el respeto que poseia el
shaman dentro de la comunidad, pues a pesar de que la mayoria deseaba ir con Maija
Awi para que les ensefiara los cantos, bailes, hacer cestos, etc., ninguno se atrevia a ir,
solamente el hechicero fue el mas capacitado para hacer esta labor de la cual salid

librado del contrincante.

Aunque el mito "La creacion" no se menciona que sea un Kusiyae quien visita al
monstruo Maijayowita (portador del conocimiento) podemos deducirlo porque al igual

qgue en el otro relato hace lo mismo para salir del cuerpo de Halkwitat:

Enviaron al mensajero, quien se fue por el rio en una burbuja de agua y asi llega
Halkwitat, donde las montanas lindaban con el rio, al norte de Yuma. Halkwitat
era como un profundo hoyo con una corriente de agua interior. E1 hombre de la
burbuja cay6 al hoyo y se encontr6 de pronto en el estomago de Halkwitat.
Entonces, avanzo hacia el norte y consiguié una afilada piedra azul, con la que
abrio el estomago del monstruo y pudo seguir su camino al sur, al hogar de
Maijiyowita, al que al fin llegd y le pidi6 que viniera a Wikami a ensefar a la
gente como hacer cosas. Maijiyowita prometio, y el mensajero volvid al norte
volando por los aires (133).

En ambas citas, vemos que el shaman se muestra como el héroe que salva al

pueblo de la total ignorancia. Por si fuera poco, muestra ser mas inteligente y poderoso
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al momento de convertirse en burbuja, logra entrar al cuerpo de los monstruos y derrota

a los enemigos.

3.1.9 Los cantos, bailes y musica

En todas las culturas la necesidad de expresarse por medio de algunos cantos,
instrumentos o movimientos del cuerpo ha sido para expresar la euforia y la alegria de
algun evento célebre. Ademas, otra de las razones es para dar gracias a los dioses por
los favores obtenidos, como fue en el caso de los antiguos mexicas o mayas, quienes
al unisono de la musica se entregaban para adorar a Tlaloc, Huitzilopotchtli,
Tecaztlipoca y Quetzalcoatl. En el caso de los mayas se encontraban las divinidades:
ltzamnaaj, K'inich Ajaw, Yum Kimil, Ix Chel, Chac. En la danza de esta cultura se
entrelazaba el tiempo que afectaba directamente en su destino, asimismo toda fiesta se

iniciaba con algunas abstinencias, en especial la llegada del afio nuevo.

En la época prehispanica al canto y a la danza se les denominé in cuicatl in
xochitl (el canto y la flor), porque era una forma de ofrenda que permitia estar en
contacto con las deidades que se manifestaban en la naturaleza, ya que a la danza se
le consideré como una forma de concentracion en movimiento con lo cual, al ofrendar y
pedir, se podia canalizar su fuerza al logro de objetivos. A la danza ritual se le llamo
macehualiztli (merecimiento) y a la danza popular se le llamo netotiliztli. Las sentadillas
y movimientos serpentinos representaban la fertilidad, los pasos asentados en el suelo
iban realizados para la tierra y la siembra; las vueltas el aire y el espiritu; los pasos

avanzados y retrocedidos representaban el fuego, y los pasos zigzagueantes al agua.
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Después de la caida del imperio mexica en 1521, los franciscanos prohibieron el
uso de los instrumentos de percusion (huéhuetl y teponaztle) por considerarlos
paganos, a quien llegara a tocar uno se le cortaban las manos. En 1525 dichos frailes
introducen para las danzas los instrumentos de cuerdas, pero como para el indigena la
danza era sagrada, no podian tocar la musica con cualquier instrumento; es asi que
para 1531 crean las guitarras de concha de armadillo, ya que éste era un animal
sagrado. A este nuevo instrumento se le llamé concha, mecalhuehuetl, zin-zin o

ayoyote. Asimismo se agrego a los bailes el uso de la mandolina. (Danzas mexicas).

Para la investigadora Norma Carvajal, los cantos Kumiai tienen una estrecha
relacion con la naturaleza y los sucesos de la vida cotidiana, de esta forma le hablan al
sol, a las plantas, a los animales y a su habitat en general. Asi, cuando se entona una
cancidn, se ejecuta con una sonaja y se armonizan cuatro ritmos que marcan las

pautas de la representacion:

El primer paso, llamado Kurimi, se baila para atras y para adelante, marcando el
ritmo con el cuerpo, en el cual se enlazan personas por la cintura y se ubica un hombre
en medio de dos mujeres; el segundo, denominado Jmsir, también llamado doble paso,
descansando alternativamente en uno u otro pie; el tercero Xakualmech o pajaritos se
baila de brinquito; y el cuarto, Numulh, en el cual se balancea el cuerpo hacia un lado y
hacia el otro, o bien, dando vueltas; éstos ultimos tres pasos pueden ejecutarse de

forma individual o por parejas.

Cada canto tiene su significado y horario de baile, aunque en las fiestas, que

generalmente duran tres dias, se baila y se come desde la tarde hasta el amanecer y
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se descansa durante el dia para recomenzar al atardecer y asi sucesivamente, de tal
manera que el canto de la danza o invitacion a bailar se utiliza al empezar la
celebracién, sonandose el bule para invitar a las personas a incorporarse a la danza.
Asi también existe el canto del amanecer, el canto de los gallos, a la metida del sol,

gue se entonan de acuerdo con la hora de que se trate.

El instrumento utilizado se elabora con un bule o calabazo, el cual se limpia, se
pule, se llena de semillas de palma y se le agrega un mango de encino o de sauce

(Carvajal 13-14).

Asimismo, la tradicidon musical actual del arte indigena bajacaliforniano es una
composicion de rituales antiguos y adaptaciones a los tiempos modernos que a estas
comunidades les ha tocado vivir. Los indigenas han tomado, en cada época y
circunstancia, aquello que les ha servido para mantener sus costumbres, sus rituales y
canciones, pero les han afadido ciertos elementos o materiales de otros grupos

indigenas y/o de otras culturas.

El repertorio musical de los grupos indigenas bajacalifornianos siempre estuvo
restringido en su sabiduria mas profunda a unos cuantos hechiceros o capitanes de
cada tribu, pero a su vez fue un conocimiento compartido por toda la comunidad, ya
que integraba una cosmovision del mundo y una serie de pruebas y preceptos a
cumplir a lo largo de su existencia, como en la ceremonia del toloache, sustancia
alucinégena, cuyo culto aparece a mediados del siglo XIX, probablemente aprendido de
otros grupos indigenas del noroeste mexicano y del suroeste americano (Trujillo 254).

Segun Zarate Loperena en el Hechizo del Oeste, o el uso del Toloache en las
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ceremonias iniciativas de los Kamiai la raiz de esta planta era empleada en los ritos

iniciaticos para llamar la suerte en el juego del pedn y para visualizar el destino de los
jovenes: guerrero o hechicero (6). Por otra parte, Gabriel Trujillo en su libro De los

chamanes a los Dj’s. Breve cronica de las artes musicales en Baja California indica que

la musica rescatada por antropologos y etnografos estadounidenses y mexicanos no
puede ocultar su mestizaje cultural, pues toma flautas o instrumentos de cuerdas
traidos a la peninsula por los misioneros jesuitas y que, segun Francisco Xavier

Clavijero en su Historia de la Antigua o Baja California,” [...] Cada iglesia tenia su

capilla de musicos y en cada mision habia una escoleta en donde algunos nifios
aprendian a cantar y a tocar algun instrumento como arpa, violin, violon” (Clavijero:

Trujillo 17).

Por mas que los evangelizadores dominicos (1772-1840) intentaron imponer la
doctrina cristiana y poner a cantar en alabanza de Dios y de la Virgen, los indigenas

prefirieron cantar sus propios cantos, hacer su propia magia (17).

Una vez mas la tradicidn de los nativos se interponia a la forma de culto de los
evangelizadores, pues a través de su cosmovision en los cantos, las danzas y la
musica, ellos lograban comunicarse y sentirse comunicados con el universo. Por ello en
los mitos "La creacion" y "Maija Awi Dios Serpiente de Agua", se narra la importancia
de tener el conocimiento de ese legado que forma parte no solo de su cultura, sino que
al mismo tiempo era la forma en la cual podian adquirir las ensefianzas de su habitat

que los rodeaba.
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Por otra parte, Garduio afirma que la funcidén de la musica y los temas obtenidos
en los cantos, ademas de describir los distintos aspectos observados en la naturaleza,
tenian que ver con cuestiones de magia, de invocacion a los muertos, de solicitud de
ayuda para sanar a algun enfermo; en el caso de los cantos interpretados en los ritos

de iniciacion kumiai, narraban las travesias y las aventuras de su vida errante (255).

Florence Shipeck y Rosalia Pinto en el libro The autobiography of delfina Cuero.

A Diegueno Indian (1968) menciona que esta india kumiai nacida en 1900, tenia un

familiar que era hechicero y que éste le mencionaba a ella el poder de la magia que
llegaba a través de los suefios. De igual forma, el canto y la musica podian aliviar a los
enfermos. Asi mismo, su pariente le relataba que el origen ancestral de esa fuerza
residia en el interior de ciertas montafias que eran sagradas para todos los pobladores

de la region: el cerro Cuchuma y el cerro Centinela (Shipeck: Truijillo 18).

Cuero también explicaba que la sonaja tradicional tenia una funcidn muy
importante, pues se usaba como instrumento musical dentro de las diversas
ceremonias de las tribus, entre ellas: las del nacimiento de un nifio o la muerte de un

pariente.

De acuerdo con lIrais Pinédn en Baja California: un presente con historia (2002),

menciona que la musica de los nativos bajacalifornianos la podemos clasificar en: ritos
funebres o lloro, ceremonias a los dioses, ceremonias de muertos, fiestas tradicionales
o kuri-kuri, ceremonias relacionadas con los triunfos de guerra, ceremonias de
nacimiento, ceremonias de iniciacion, ceremonia para poner el nombre indio, mitos de

creacion, cantos que hablan de sus historias, cantos para la construccion de la primera
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casa, canto a las montafas, cantos para la madre tierra, cantos para los rios y

nacimientos de agua, y ceremonias para los cambios de estacion.

En toda la region yumana la estructura de los cantos es similar, asi como el
estilo de cantar y los tipos de acompanamientos, pues culturalmente son una misma
area indigena con miles de afos de tradicion. La musica se caracteriza por ser un

canto acompanado de sonajas o bules grandes.

Lo mas curioso es que en la mayoria de los casos actuales, son las mujeres las
depositarias de este conocimiento o disciplina: cantoras como Maria Espinoza Cuero
de la comunidad de San José de la Zorra, Teodora Cuero Robles de la comunidad
Kumiai de La Huerta, dofia Josefina Ochurte Gonzalez de la comunidad Pai-pai de
Santa Catarina, dofia Maria Emes Boronda (finada) de la comunidad Kumiai de San
Antonio Nécua, dofa Paulina Vega Poblano (difunta) y Gloria Castafieda Silva
(fallecida) de San José de la Zorra y Guadalupe Osuna Cuero (finado) de San José
Tecate, han desempefiado un papel muy importante en la transmision de la musica y el

canto indigena.

Entre los jovenes que se preocupan por continuar con la tradicion musical de sus
pueblos destacan Delfina Albafez, de la comunidad Pai-pai Santa Catarina, nieta de
don Juan Albafez; Guadalupe Bafuelos Silva, nieta de dofia Paulina Vega y Fausto
Diaz Carillo, de la comunidad Kumiai de San José de la Zorra y Bernardo Madrid
Aldama (finado) de la comunidad Kumiai La Huerta, fue un excelente cantante y
compositor. De San Antonio Nécua se encuentran Anselmo Dominguez Sandoval y

Sergio Dominguez Orozco.
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La falta de transmision de la lengua es uno de los factores que contribuyen a la
pérdida de los diferentes elementos de las culturas indias e impide y limita el
aprendizaje de los cantos, pues con el desuso de sus lenguas madres, se pierden sus
significados profundos. El aprendizaje de los cantos sin el manejo de la lengua es
meramente mecanico. Detras de una frase que se repite varias veces esta su

significado, su sentido ritual (Pifidn: Truijillo 28).

Todo lo descrito anteriormente es de vital importancia para entender por qué en
los Mitos "Maija Awi Dios serpiente de agua" y "La creacion”, se describe la necesidad
de adquirir ese saber que solamente lo tenian unos personajes privilegiados: Maija awi
y Maijayowita. Por ejemplo, en el primer mito vemos lo siguiente: “[...] La gran serpiente
habia digerido todo el conocimiento. Todas las artes estaban dentro de su cuerpo:
cantos, bailes, como hacer cestos, y todo lo demas. [...] No sabian bailar ni decir

discursos” (Olmos 129).

De manera similar, en el segundo relato se observa la penuria de los nativos
bajacalifornianos por la ignorancia de las expresiones artisticas como el canto y el

baile:

Poco tiempo después, la gente que entonces no sabia hacer mucho, decidié hacer
algo. No tenian mucho en qué ocuparse en aquellos tiempos; no tenian cantos ni
danzas. Por fin idearon hacer un wokerok para Teipakomat, pero no tenian idea de
cémo hacerlo. Alguien decidié mandar un mensajero al sur, hasta el mar donde
vivia el monstruo Maijayowita lo sabia todo, y cuanto la gente aprendié de ¢l
(133).
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Aunque en ambas narraciones no se mencionan las razones por las cuales esta
comunidad indigena queria saber cantar o bailar, podemos deducir por fuentes
documentadas que estas practicas formaban parte de sus actividades cotidianas, ya
que para los indigenas bajacalifornianos la musica era primordial de su ambito magico-
religioso, lo que significaba que habia canciones para cada poder atribuido y que estas
canciones los hechiceros o chamanes las aprendian en el suefio, con lo que la “misma
les servian ora para hacer llover o para curar ciertas enfermedades”. Sin embargo,
“‘este tipo de canciones eran ejecutadas con instrumentos que en la actualidad ya no se

conocen” (Gardufio 254).

3.1.10 Las ceremonias

Los indigenas del norte de México no contaron con los grandes y majestuosos centros
ceremoniales que existen en otras zonas del pais como Tenochtitlan, Palenque,
Bonampak, Chichen Itza, Uxmal, San Lorenzo, La Venta y Tres Zapotes... Sin
embargo, aun cuando en los informes misionales se afirma que los grupos del Estado
no poseian religién, segun Gardufio si se puede reconstruir "un sistema completo de
ritualizacion que se centraba en los distintos aspectos de la muerte, de los espiritus, y
de la hechiceria, y que incluia la existencia de un sacerdote, de ciertos sitios sagrados
para la celebracién de ceremonias, de elementos materiales simbdlicos propiciatorios,

de ritos perfectamente protocolizados" (257).

Aunque no existian grandes templos para realizar actos ceremoniales, los
nativos desarrollaron una faceta diferente a los mesoamericanos: el arte rupestre, del

cual, los arquedlogos sefalan que los lugares donde localizan los bocetos pudieron
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haber jugado la funcion de un espacio ritual. De hecho, las pinturas encontradas

poseen motivos religiosos y fueron hechas por los mismos shamanes.

Cada una de estas actividades realizadas por los indigenas de la region, estan
vinculadas a su cultura, en este sentido me refiero a la definicion dada por Giménez, en
la cual menciona que no podemos desvincular la identidad con la cultura, pues "estan
estrechamente relacionados dentro de la sociologia y la antropologia”. Por otra parte,
"la identidad no es mas que el lado subjetivo de la cultura, la cultura en forma

especifica, distintiva y contrastiva por los actores sociales" (377).

Ademas, los significados culturales encarnan y objetivan sensiblemente, en
forma de discurso, comportamientos y artefactos observables (las “formas simbdlicas”
de John B. Thompson) y, por otro lado, son interiorizados por los actores sociales en
formas de “esquemas cognitivos”, de representaciones sociales, de mentalidades o de
ideologias que entonces se convierten en: 1) esquemas de percepcion de la realidad,;
2) guias potenciales de la accion; 3) instancia de legitimizacion de los comportamientos
sociales. De aqui la distincion entre formas objetivadas y formas interiorizadas de la

cultura claramente formulada por Pierre Bourdieu (377).

En este sentido, el que las etnias de la region no hayan tenido un esplendor en
cuanto a su eminencia arquitectdnica, de cualquier manera resulta interesante observar

y reconstruir el pasado de dichos pueblos para conocerlos mejor.

Al observar el gran contraste que existe entre las culturas mesoamericanas y las
del noroeste del pais, nos percatamos que existieron muchos factores propiciatorios

como la geografia, las estelas, los monumentos, los codices que nos hablan en mayor
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medida del pensamiento olmeca, mexica, maya, etc. En cambio, al hablar de los
indigenas de la region bajacaliforniana nos vemos limitados en cuanto al repertorio
documentado, fisico y arquitectonico de estos nativos. Sin embargo, a pesar de contar
con escasos recursos naturales, tener como escenario los paisajes desérticos y climas
extremos, las etnias de la peninsula supieron aprovechar lo que el lugar les ofrecia. En
cierta forma adaptaron la supervivencia a lo que las condiciones fisico-ambientales les

pudiesen ofrecer.

Por ello, cuando hablamos de cultura siempre la debemos referir desde el punto
de vista de los actores sociales y sus practicas, pues realmente la cultura es existente
cuando pasa por las experiencias sociales y los “mundos de la vida” de los actores en
interaccidon, de ahi que podamos afirmar que no hay cultura sin sujeto, ni sujeto sin

cultura (Giménez 378), ya que ambos elementos forman el binomio de dicha relacion.

Este ultimo aspecto es de vital importancia para comprender desde la
perspectiva correcta las ceremonias realizadas por los Kumiai, una de ellas eran los
funerales, pero estos tenian ciertas peculiaridades como velar a los muertos por varios
dias, y ya el ultimo dia, a las 4 de la manana, todas las mujeres formaban una fila para
que la mas anciana les cortara el cabello y lo pusiera a un lado del difunto. Era
entonces cuando se empezaba a cavar una especie de sepultura que era rellenada con
lefia para colocar encima el cuerpo del fallecido; a un lado se ponia comida, su ropa y
todas sus pertenencias; finalmente se le prendia fuego incluyendo al cuerpo. Esto se
hacia, segun Delfina Cuero, para que su espiritu pudiera viajar hasta el siguiente

mundo llevando consigo todo cuanto iria a necesitar, para no tener que regresar por
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objetos que habian sido suyos en vida; si no se hacia asi, el muerto podria regresar a

ocasionar problemas por los objetos que los deudos no quemaron.

Después de esto, se quemaba también la casa del difunto, y en el atardecer se
iniciaba la construccion de otra casa para los familiares; sin embargo, se debia
construir en otra parte y no en el mismo lugar. No se volvia a pronunciar el nombre de
la persona fallecida durante un afio entero. Aunque en la actualidad esta ceremonia
sigue practicandose, tiene ciertas modificaciones, pues no se queman todas las
pertenencias del fallecido y se dejan algunas posesiones que son de dificil reemplazo o

cuya adquisicién es muy costosa (Gardufio 262).

La segunda fase del ciclo ritual funebre era la fiesta celebrada después de un
ano llamada ta.kay o takei kna ceremonia de las imagenes de los muertos; en ella se
invertian todos los ahorros de un afo de trabajo y se construia una enramada, se
disefiaban figuras que simbolizaban a los muertos y preparaban la comida y la bebida

de seis dias para darlas a todos los asistentes.

En la madrugada del sexto dia, todo se quemaba hasta quedar reducido en
cenizas. Los ahorros de todo un afo y el trabajo de meses eran empleados para

gastarse en dicha ocasion (258).

Aunque esto ultimo, desde la perspectiva de los no indigenas puede parecer una
costumbre ilégica y despilfarradora, para la comunidad Kumiai forma parte de sus
elementos culturales, pues, segun Giménez, estos "significados culturales son

ampliamente compartidos por los individuos y relativamente duraderos dentro de un
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grupo o de una sociedad y exhiben una relativa estabilidad tanto en los individuos como

en los grupos” (379).

En contraste con la modernidad, esta tradicion persiste pero con ciertas

modificaciones y sigue siendo parte de su repertorio cultural.

Estas ceremonias que estan constituidas dentro de la identidad Kumiai
solamente son referidas de manera muy general en los mitos "Maija Awi Dios Serpiente
de Agua" y "La creacion", como lo podemos ver en las siguientes citas: “[...] La gente
en Wi kami queria hacer la ceremonia de las imagenes. Ya habia terminado la casa

ceremonial, wa kerok, pero no sabian hacer mas” (Olmos 129).

Por otra parte, en la historia "La creacion" se menciona como fue el funeral del
Hermano Mayor: “Entonces, Teipakomat cayé enfermo y nadie lo podia curar [...].
Después de una larga enfermedad murié Teipakomat, y su cadaver fue incinerado [...]

aquella fue la primera cremacion [...] "(132).

En ambas citas observamos como la ceremonia o la cremacidon son elementos
tan arraigados que desde la vision Kumiai es tan natural y hasta cierto punto normal
dentro de su manera de pensar. Esto se debe en gran parte a lo sehalado por

Goldmann en La estructura vy la génesis:

El escritor no refleja la conciencia colectiva, como ha creido durante mucho
tiempo una sociologia positivista y mecanicista, sino que, por el contrario, lleva
hasta un nivel de coherencia muy avanzado las estructuras que ésta ha elaborado
de forma relativa y rudimentaria. En ese sentido la obra constituye una toma de
conciencia colectiva, a través de una conciencia individual, la de su creador, toma
de conciencia que mostrara a continuacion al grupo que era aquello a lo que
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tendia "sin saberlo" en su pensamiento, su afectividad y su comportamiento
(210).

De esta forma, los elementos encontrados en los mitos Kumiai nos refieren a
que, dentro de su estructura social, se encuentran arraigadas las ceremonias
(cremacion), y al mismo tiempo se convierten en un componente tematico dentro de
sus narraciones, pues el escritor asimila dicho conocimiento y posteriormente lo

transfiere dentro de sus practicas literarias.

El simbolo del fuego tiene una multitud de interpretaciones en cada una de las
civilizaciones del mundo, pues dependiendo de la perspectiva que empleen se le puede
ver como un elemento poderoso y temible que puede dafar, destruir o, en caso
contrario, ser empleado para purificar y renacer. En el mundo que circundaba al antiguo
testamento, y al judaismo, el culto del fuego de la religion persa fue de particular
importancia. El fuego, principio de bien, era el protector del orden divino de la vida.
Entre los griegos, el fuego se usaba para purificar. En la filosofia, era uno de los cuatro
elementos; para Heraclito, el elemento basico del universo (La simbologia de la

Biblia...)

Los egipcios relatan dentro de su mito como la diosa serpiente, Ureos,
desprendia fuego cuando se enojaba y de esta forma era un medio de proteccion
contra sus enemigos, pero este pueblo también creia que este elemento representaba
la vida y la salud o, en sentido contrario también era empleado para significar la tortura

y el castigo para aquellos que habian sido malos en la tierra (Pérez...).
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Sin embargo, el fuego también es utilizado para los ritos de purificacion en las
culturas agrarias, pues preparaban el terreno para que naciera nueva vegetacion y
destruia la maleza que impidiera crecer los campos. En el Popol-Vuh, por ejemplo, los
héroes gemelos, dioses del maiz, perecen sin defenderse en la hoguera encendida por

Sus enemigos, para renacer luego, encarnados en el brote verde del maiz (Simbologia).

La ceremonia del fuego nuevo en la cultura nahuatl tenia el objetivo de
protegerse en el nuevo siglo de los males que lo amenazaban, de esta forma el fuego

era para los mexicas el primordial centro de atencion para la regeneracion periodica.

En las narraciones Kumiai podemos entrever que el fuego no es empleado
unicamente para las cremaciones o ceremonias, sino que también es usado de manera
favorable para destruir aquello que impide el progreso intelectual de los seres humanos
y dar comienzo a una nueva faceta que pone de manifiesto la victoria del hombre sobre
los acaparadores del conocimiento ancestral, como lo podemos observar en el mito "La
creacion™:

Maijayowita era alargado; parecia ciempiés. Saliéo del margen occidental del rio

[...] Cuando lleg6 a Wi kami, la gente habia construido una rama para el
wokeruk. Maijayowita llego6 bajo la ramada y se enroll6 para descansar.

Entonces, algin tonto arrojo un palo ardiendo al techo de la rama, y ésta se
incendié con Maijayowita (Olmos 133).

En el mito "Maija Awi Dios Serpiente de Agua", se menciona que el réptil
poseedor de todo el conocimiento llegd al poblado para ensefiarle a los hombres todas

las cosas, pero:



Radilla 124

Se comenz6 a enrollar y enrollar y parecia no tener final. Después de haberse
enrollado por mucho tiempo, los seres humanos se mostraron temerosos debido a
su gran tamafio. Asi que arrojaron fuego al techo de la casa y lo quemaron (130).

En cada una de las citas referidas podemos percatarnos que aunque en el
primer mito la muerte se da de manera accidentada, en el segundo relato observamos
que el miedo incita a los hombres a emplear el fuego para dar fin a lo que parecia

poner en peligro su existencia.

Es interesante sefalar que dentro de la cosmovisioén del sistema religioso de los
indigenas existia el concepto de espiritu o0 alma, igual que en la concepcion catdlica;
sin embargo, creian en la existencia de una parte entera inherente a todo ser vivo,
incluyendo a los animales. En las personas, esta parte concentraba principalmente los
pensamientos y trascendia a la muerte de lo material, ya después de ser cremado el
cuerpo de una persona fallecida, dicha parte inmaterial tenia dos refugios uno temporal
y otro definitivo. El primero era un sitio especifico de caracter sagrado, que realmente
existia en la geografia de las montafias y que era diferente para cada grupo étnico; de
ahi ascendia posteriormente a otro lugar mitico o inexistente, posiblemente ubicado en

el cielo (Garduiio 260).

Teniendo como base estas explicaciones, podemos comprender porqué en el mito
"El gato montés y el coyote" se hace mencion de que Lucero, la esposa del gato,

decide optar por la muerte y no por la existencia:



Radilla 125

Mientras el coyote comia, Lucero lo observaba y pensaba: ";por qué come tan
rapido?" [...] Dandose cuenta de que no era su esposo, sino el Coyote disfrazado,
le dio mucho coraje, y no quiso estar en la tierra, mejor se fue al cielo (Olmos
134).

La idea entre cielo y tierra es una dualidad muy bien marcada dentro de este
relato, pues la nostalgia de Lucero por ya no tener a su esposo la lleva a un estado
emocional de desdicha en donde es mejor la muerte que la vida, pero al mismo tiempo
se nos presenta la concepcion de que la inexistencia no es un estado negativo ni de
sufrimiento, sino un privilegio donde el cielo puede ser la mejor recompensa de

cualquier ser humano.
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Conclusion

En este trabajo de investigacion se explico como la identidad Kumiai se ve reflejada en
su literatura como los cuentos, mitos y leyendas. Cabe sefalar que la mayoria de las
obras literarias son recopilaciones de los indigenas Kumiai contemporaneos. Sin
embargo, resulta apropiado buscar los antecedentes histéricos de la identidad de esta
etnia, ya que ciertos rasgos identidarios son cambiantes con el tiempo, y cuando el
investigador quiere ver reflejados esos elementos se topa con que algunos ya no son
parte de la identidad o se han ido modificando, por ejemplo: las estructuras de la
religion, las formas de vida, las costumbres, la organizacién social y politica. Por otra
parte, el hecho de la llegada de los misioneros a la peninsula de Baja California trajo
consecuencias a los Kumiai en sus patrones de vida que con el paso del tiempo han
sufrido transformaciones. Todo esto ha repercutido para que el escritor (la comunidad
Kumiai) relate las historias de sus antepasados, pues mucho de lo contado se refiere a
escenarios que les ha tocado vivir y/o han sido escuchados de generacion en
generacion.

Lamentablemente, existen muy pocos relatos Kumiai escritos antes de la llegada
de los misioneros espafioles, ya que hubiera sido interesante comparar las obras de
ese tiempo con las recopilaciones de cuentos de los indigenas Kumiai actuales. Lo
unico que se recogio en 1910 por Waterman fue el mito "La creacién" que esta citado

en el libro de Miguel Olmos El Viejo y el Coyote. Estética y cosmogonia: hacia una

arquetipologia de los mitos de creacion y del origen de las artes en el noroeste de

México. Tanto en este mito como en el relato "Maija Awi Dios Serpiente de Agua",

podria decir que hay referentes inmediatos que quizas fueron parte de la identidad de
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los primeros pobladores nativos Kumiai, ya que narran temas que estaban en su vida
cotidiana como la figura del shaman, el coyote, la utilizacion de los puntos cardinales, la
importancia de las ceremonias funebres y las montafias sagradas.

De todos estos referentes culturales antes sefalados, s6lo se mantienen vivos
en las comunidades Kumiai, la figura del coyote, las ceremonias funebres (aunque con
ciertas modificaciones) y un conocimiento intermedio de las montafias sagradas.

En la entrevista realizada al sefor Gregorio Montés, promotor cultural de la
comunidad de San José de la Zorra, me indicé que algunos relatos que él junté con su
madre, Gloria Castafieda (finada), se siguen contando en algunas de las comunidades;
esto lo hacen con el objetivo de pasar el rato, educar a los nifios por medio de algun
cuento, mito o leyenda. Ademas, también narran las historias para que se siga
manteniendo vigente esa tradicion oral, ya que debido a la transformacion paulatina de
la identidad donde influyen factores como la globalizacién, los problemas de la
posesion de tierras, la poca o insuficiente ayuda por parte del gobierno, muchos
indigenas han salido fuera de sus comunidades para ir a trabajar a Estados Unidos y
esto trae como consecuencia un alejamiento de las tradiciones locales que quedan
olvidadas al adoptar costumbres ajenas.

Las muertes de los mas ancianos de las comunidades indigenas del Estado, la
falta de interés por parte del gobierno, la discriminacion, la escuela impartida por
maestros mexicanos y otros factores como la globalizacibn han permeado la
transformacion de la identidad Kumiai, ya que algunos referentes que conocian los
primeros Kumiai, son tema de archivos historicos que en muchas ocasiones, los

indigenas de la actualidad no conocen, por ejemplo: la cosmovisién de los puntos
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cardinales, es totalmente desconocida para estas nuevas generaciones; los cantos son
interpretados por las personas mayores, aunque ultimamente los jévenes se estan
dando cuenta de la importancia de seguir con esas costumbres.

Asimismo, la religion cristiana que se ha establecido en algunos poblados de
San Antonio Nécua y otras comunidades Kumiai, ha ayudado o perjudicado a que
ciertas ceremonias como la del lloro ya no se lleven a cabo por considerarlas paganas.

Con los datos obtenidos a través de la investigacion se da el primer paso para
seguir analizando la literatura de las otras etnias de la region, pues existen relatos de
los Cucapa, Kiliwa, Pai-pai, que no han sido estudiados desde una perspectiva literaria,
ya que solamente quedan plasmados dentro de las investigaciones historicas como
tema de tradicion oral, pero no han sido objeto de mayor interés por otros
investigadores de areas linguisticas ni mucho menos literarias. Aunque se tratdé de
explicar la literatura Kumiai vista desde la perspectiva del reflejo de la identidad cultural,
no pretendo decir que lo dicho aqui cierre la posibilidad a futuras investigaciones a
estos mismos cuentos, mitos o leyendas, ya que una obra literaria esta abierta a
muchas posibilidades.

La identidad forma parte esencial de cualquier grupo social, ya sea individual,
colectivo o social, pues en ella se plasman los rasgos inigualables que caracterizan a
una nacion, pueblo, ciudad o persona... Dentro de la comunidad Kumiai ha existido un
proceso paulatino de modificaciones en algunas caracteristicas de su esencia como
pueblo autéctono. Sin embargo, estas transformaciones no deterioran el orgullo de ser
indigena, pues, de acuerdo al testimonio de Juan Aguiar Emes, ser tipai (indigena) no

difiere ni deberia de influir para que se les discriminara, €l concluye que ellos también
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"van a votar" como cualquier ciudadano mexicano, también piensan y si se "dan
un golpe también sienten".

Si bien el reflejo de la identidad no puede estar como un espejo dentro de la obra
literaria Kumiai, si pude rastrear y conocer por medio de sus producciones la forma de
pensar, vivir, sentir y escuchar de estos nativos del Estado. Conocerlos por medio de
una tradicion legendaria me hace sentir lo privilegiada que es coexistir dentro de un
pais multicultural que espera a que esos grupos indigenas de México se les dé la

oportunidad de hablar.



Radilla 130

ANEXOS



Radilla 131

ANEXO A

En este anexo se transcriben los mitos "Maija awi Dios serpiente de agua", "La
creacion", "El coyote y el gato montés" estos relatos estan tomados del libro El viejo, el

Venado y el Coyote. Estética y cosmogonia: hacia una arquetipologia de los mitos de

creacion y del origen de las artes en el noroeste de México de Miguel Olmos.

Las leyendas: "El sombrero de nubes del Guerrero Kuchuma", "El coyote se

devora el corazén de Sipakomat" fueron tomados de la obra Aspuk, Aspuk Colorin

Colorado... asi contaban los abuelos, cuentos, mitos vy leyendas de las Californias de la

recopiladora y adaptadora Ursula Tania Cabeza de Vaca.

Los cuentos: "Los dos hermanos (Jmiy juak juak)", "La mujer que se hizo de
piedra (Shak Kunjit wik)", "Dios hizo diferentes razas (Mai-Ja Tepei pjou)", "El viaje de
los arboles sagrados”, "La zorra y el coyote" y "El pinacate y el coyote" se encuentran

en la publicacion Cantos, cuentos y juegos indigenas de Baja California de Norma

Carvajal Acosta.
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MAIJA AWI DIOS SERPIENTE DE AGUA

Mito

Una gran serpiente vivia en el océano, hacia el Oeste; se llamaba Maija awi. Era igual
que Sipakomat, pero habia tomado otra forma. La gran serpiente habia digerido todo el
conocimiento. Todas las artes estaban dentro de su cuerpo: cantos, bailes, como hacer
cestos, y todo lo demas. La gente en Wi kami queria hacer la ceremonia de las
imagenes. Ya habian terminado la casa ceremonial, wa kerok, pero no sabian que

hacer mas. No sabian bailar ni decir discursos.

Habia un hombre que sabia mas que los otros, no sélo la caza, para que los
seres humanos que vinieran después tuviesen algo que hacer. Asi es que resolvieron

mandarlo por Maija awi, y pedirle que les ensefara las danzas.

Otro monstruo marino, Jamilkotat, se iba a tragar a quien tratara de ir a donde se
encontraba Maija awi. Asi es que los seres humanos dijeron que la persona que iria

debia convertirse en burbuja.

Asi es como se convirtié en burbuja el hombre que habia hablado. De todas
maneras, el monstruo marino lo devord. Cuando se encontré dentro de él, primero fue
al norte, pero no pudo encontrar la salida. Luego fue al sur, al este y al oeste, pero no
encontré coémo salir. Luego apuntd su mano hacia el norte; era un poderoso hechicero
o kusiyae, y tomd una piedra azul. La rompi6 para sacarle filo, luego le hizo al monstruo
y por alli huyo. Después de seguir su viaje, encontré a Maija Awi en donde vivia. La
serpiente tenia una enorme casa circular con la puerta en el techo. El hombre entr6 por

ahi. Cuando la serpiente lo vio, le dijo:
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“¢ Quién eres tu que entras por la puerta de mi casa?” “Soy yo, tio”. “¢Di qué es
lo que quieres?” “Vengo de Wi kami. Estan tratando de hacer un Wa kerok, pero no

saben cantar ni bailar”, “Muy bien —dijo la serpiente— iré y les ensefiaré. Tu regrésate y

yo iré despacio”.

Asi es que el hombre regres6. EI monstruo venia tras él de montana en
montafia. En su trayecto iba dejando una linea blanca. Aun se puede ver. Los seres
humanos de Wi kami lo estaban esperando, asi es que limpiaron un pedazo de tierra.
Venia tan rapido como las viboras avanzan. Se dirigiéo al Wa kerok. Primero metio su

cabeza, luego jalo su cuerpo. Se comenzé a enrollar y enrollar y parecia no tener final.

Después de haberse enrollado por mucho tiempo, los seres humanos se
mostraron temerosos debido a su gran tamafo. Asi que arrojaron fuego al techo de la
casa y lo quemaron. Cuando la lumbre le llego, estall6. Todo el conocimiento salié
volando de él. Se esparcio por todos lados; a cada tribu le tocé algo. Por eso es que
una tribu conoce la cancion del gato montés (kuriemih) y otra el wa kerok y una tercera
sabe el peon; algunos aprendieron a ser hechiceros o curanderos, o bien oradores,

pero no muchos.

La cabeza de Maija awi se quemo hasta convertirse en cenizas; el resto de su
cuerpo se regreso al oeste. No llegé muy lejos. En el rio Colorado existe una cordillera
rocosa blanca. Ese es su cuerpo. Un cerro negro cercano es su cabeza. Los seres

humanos van a la piedra blanca para hacer puntas de lanza.

Después de que la casa se quemao, los seres humanos no quedaron satisfechos;

asi es que se distribuyeron en todas direcciones. Los que se fueron al sur eran los mas
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antiguos; se llaman koal, kolew y ajwat. Las rocas aun estaban bandas cuando se
esparcieron por toda la tierra. En donde pisaron iban dejando sus huellas. En todas las

cuevas de piedra es donde bajaron sus cargas y descansaron.
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LA CREACION
Mito

Al principio no habia tierra, sélo agua por todos lados, pero bajo el agua habia una
cueva en la que vivian dos hermanos. El Mayor tenia un tejon, y el Menor una avecilla.
Ambos habian estado alli durante larguisimo tiempo, jdesde siempre!—parece—. Un dia
el Mayor le dijo al Hermano menor: “Debemos subir hasta la superficie, y ver lo que hay
arriba”. “Esta bien”, contestd el interpelado: “Yo voy primero”, afadido el Hermano
Mayor, y diciendo asi sali6 de la cueva con su tejon y nadd hacia la superficie llevando
los ojos cerrados para qué el agua salada no se los lastimara. Cuando llegd arriba,
abrio los ojos y vio que todo era negro. Un poco después, el Hermano Menor le gritd

desde abajo: “; Como se ve alla?”. “4 Coémo subo?” “Con los ojos abiertos, para que
puedas ver donde estoy”, repuso el Hermano Mayor maliciosamente, porque lo que
queria era que el joven se dafara la vista para quedar él como el mas fuerte y el de

mayores bienes. Porque mintioé él, mienten los seres humanos, es el principio de la falta

de honradez en la Humanidad.

Cuando el Hermano Menor subi6 a la superficie llevando su avecilla, se habia
quedado ciego, porque llevd abiertos los ojos. Después de estar un rato en la superficie
de las aguas, el Hermano Mayor cambio su tejon por la avecilla del otro y le dijo que
era hora de regresar a su cueva. El joven palpo la gruesa pelambre del tejon, y dijo:
‘Hermano: éste no es mi animal; el mio tiene suave la piel”. “Si, es el tuyo”, repuso el

interpelado, con lo que el joven; lleno de ira, volvio a la cueva.
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Desde entonces, cuando el Hermano Menor esta inquieto y se agita, tiembla la
Tierra. El causa los temblores. No tiene nombre, pero el Hermano Mayor, quien creé
todo, se llama Teipakomat. Este formé primero la Tierra, ordenando a las hormigas que
hicieran un monticulo como los que todavia hacen en la actualidad, y los insectos
fueron amontonando el barro que extraian del fondo del mar hasta formar un monticulo
que sobresalia de las aguas. Este fue el monte Wi kami; situado en las tierras de los

Mojaves, al oeste del rio Colorado, y aquélla fue la primera Tierra.

Luego Teipakomat quiso la luz, para lo cual cogié un pufado de tierra amarilla, la
comprimid hasta hacer una pelota y la tir6 al cielo, donde se quedo convirtiéndose en la
Luna. Pero aquella luz era muy palida, asi que Teipakomat busco tierra roja e hizo otra
pelota, que lanz6 nuevamente al cielo y asi formo el Sol, que si daba suficiente luz.
Después formé todos los animales, luego con tierra formo al ser humano. Al principio

todos los hombres hablaron el mismo idioma.

Entonces, Teipakomat cay6 enfermo y nadie lo podia curar; pero los animales lo
cuidaban, un animal distinto cada mes. Después de una larga enfermedad murié
Teipakomat, y su cadaver fue incinerado para que el Coyote no se lo comiera. Aquella
fue la primera cremacion, y fue hecha en el lado este del rio Colorado. Mosca azul

(maskumpu’tai) encendio el fuego.

Durante el acto, gente y animales se colocaron en circulo alrededor del cadaver,
pero el Coyote salté sobre ellos, salvé del fuego el corazén de Teipakomat y huyo con
él hacia el este. En todo el camino, donde fue cayendo sangre del corazon, dejé

manchas rojas en las piedras.
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Poco tiempo después, la gente que entonces no sabia hacer mucho, decidio
hacer algo. No tenian mucho en que ocuparse en aquellos tiempos; no tenian cantos ni

danzas.

Por fin idearon hacer un wokeruk para Teipakomat, pero no tenian idea de cémo
hacerlo. Alguien sugiri6 mandar un mensajero al sur, hasta el mar donde vivia el
monstruo Maijiyowita lo sabia todo, y cuanto la gente aprendido de él. Enviaron al
mensajero, quien se fue por el rio en una burbuja de agua y asi llegd Halkwitat, donde
las montafas lindaban con el rio, al norte de Yuma. Halkwitat era como un profundo
hoyo con una corriente de agua interior. El hombre de la burbuja cay6 al hoyo y se
encontré de pronto en el estbmago de Halkwitat. Entonces, avanzo hacia el norte y
consiguio una afilada piedra azul, con la que abrié el estbmago del monstruo y pudo
seguir su camino al sur, al hogar de Maijiyowita, al que al fin llegd y le pidié que viniera
a Wikami a ensefiar a la gente como hacer cosas. Maijiyowita prometid, y el mensajero

volvié al norte volando por los aires.

Maijiyowita era alargado; parecia ciempiés. Salié6 del margen occidental del rio,
y por donde le iba arrastrando la cola dejaba un rastro de rayas blancas que todavia
pueden verse ahi. Cuando llegé a Wikami, la gente habia construido una rama para el

wokeruk. Maijiyowita llegd bajo la ramada y se enrollé para descansar.

Entonces, algun tonto arroj6 un palo ardiendo al techo de la rama, y ésta se
incendié con Maijiyowita, el cuerpo se le fue desintegrando en pedazos que saltaban

como chispas y caia sobre la gente, y ésta empez6 a hablar distintos idiomas, segun
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los trozos ardientes que le cayeron encima. La cabeza de Maijiyowita se fue rodando

hasta el rio y formo una isla, que todavia se halla en aquel sitio.

Después de estos acontecimientos, los grupos que hablaban distintos idiomas
salieron de Wikami. Los mas ancianos salieron primero al sur y luego al este, y se
quedaron con todos los bienes, porque llorando a lagrima viva se los pidieron los

demas y éstos se los regalaron. Por eso es que los otros indios son tan pobres.

Cuando la gente llegd a Yecakokolpa, un gran circulo de piedras que se halla al
sur de Needles, California, todos se vieron obligados a dar vueltas corriendo sin

respirar alrededor del circulo, y la tnica que pudo hacerlo fue el Aguila.
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El COYOTE Y EL GATO MONTES

Mito

Se encontraba una vez el Gato Montés y su esposa en casa, cuando pasa cerca de ahi
el Coyote, y mirando la casa llego y les dijo que tenia hambre y sed, y éstos lo
recibieron bien, le dieron hospedaje, y alimento por varios dias, invitandolo a cazar

venado, conejo y liebre.

Un dia, al regresar nada habia cazado. Pero el Coyote tenia malos
pensamientos: engafo al Gato, duefio de la casa, y se fue solo de caceria,
encontrando un hueso en un cantilar profundo; dejé el hueso, salié del cantilar, regresé

a casa del Gato Montés y lo invitd a ir por el hueso.

Llevé al Gato a otro cantilar, diciéndole que se arrimara para ver el hueso...
“‘Acércate mas, ven, parate alla la orilla”. El Gato, sin desconfiar, le obedecid, y el

Coyote le dio un fuerte empujén que lo mandoé al fondo del cantilar.

El Coyote esperd hasta ver que el Gato Montés no se movia; bajé y le quitd la
piel la Gato, se disfrazd con ella; le saco el higado al Gato y se lo llevd a Lucero,
pidiéndole que hiciera rapido la comida porque tenia mucha hambre. Ella creyendo que

era su esposo, cocino rapidamente y le sirvio.

Mientras el Coyote comia, Lucero lo observaba y pensaba: “;Por qué come tan
rapido? Nuca lo habia hecho como ahora. ;Por qué parece el sabor del que iba y
venia?” Dandose cuenta de que no era su esposo, sino el Coyote disfrazado, le dio

mucho coraje, y no quiso estar en la tierra mejor se fue al cielo.
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Cuando lleg6 arriba, con su largo cabello hizo una trenza y la arrojoé a la tierra,
donde estaba el Coyote, avisandole que se fuera con ella. Cuando el Coyote vio el
aviso, se alegro, se agarré de la trenza y empez6 a subir. Cuando Lucero vio que el
Coyote habia subido la mitad, corté la trenza, cayendo éste a la tierra y empezando a

aullar de tristeza, oyéndose como si fueran muchos coyotes.
Desde entonces, cuando un coyote aulla, parece que son muchos, pero no.

Este fue el castigo que se le dio al Coyote: quedarse sobre la tierra.
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EL SOMBRERO DE NUBES DEL GUERRERO KUCHUMA

Leyenda

La presencia de una sombra en la montafia sagrada del Kuchuma nos estremecié a
todos. La montana del Kuchuma es altisima y llena de misterios. Todos debemos aqui
en Tecate que en la montafia hay cuevas con pierdas grabadas que significan algo,

desde hace muchos anos.

A los nifios nos gusta subir al Kuchuma, meternos en las cuevas o jugar con los

topos que escapan de las viboras toperas.

Pero una tarde, a la entrada de una cueva, vimos la sombra de un hombre triste.
Cuenta la leyenda que es la sombra del Guerrero Kuchuma; pues su tumba esta ahi en
la montafia. Mi abuela habla tipai y ella conoce muy bien la historia de Kuchuma y me

contd que hace mucho tiempo existié un joven guerrero llamado asi.

El guerrero Kuchuma estaba enamorado de la princesa Pefa-blanca y ella de él.
Pero existia otro guerrero llamado Cerro-azul que también estaba enamorado de Pefa-
blanca y viendo que ella le correspondia a Kuchuma, por coraje lo reté a una gran

pelea.

En esa pelea murié Cerro-azul, pero Kuchuma cayo herido; Pefia-blanca, al no
poder sanar la herida de su enamorado se quedo a sus pies llorando, y no se volvidé a

levantar.

El tiempo transcurrié y transcurrié, cubriendo a los jovenes de piedras abiertas,

que muestran las heridas de los dos enamorados.
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La montafia Pefa-blanca, muestra la blancura de su amor. Cerro-azul no
encuentra descanso por su ira y atrevimiento; dicen que el guerrero se aparece en la
punta del cerro. Se le puede ver, desde lejos ahi acostado, con su penacho, pectoral y

sus manos en el regazo.

Kuchuma llora su herida; por eso cuando esta triste, aparece en lo alto de la

montana un sombrero de nubes. Cada que llueve Kuchuma esta triste.

Pero, para aliviar la tristeza que tenemos los K'miai; vienen hermanos de otros
paises, pues nosotros no podemos solos sanar las heridas. Entonces, Kuchuma lleva

por sombrero un rato de sol, es cuando el guerrero se alegra.
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EL COYOTE SE DEVORA EL CORAZON DE SIPAKOMAT

Leyenda

El silencioso coyote sorprendid a la silenciosa noche; cuando salté sobre el fuego para

robarse el corazén de Sipakomat, el dios de los k’'miai.

Aquella noche tan lejana, todos se sorprendieron cuando el coyote se robd el

corazon de Sipakomat. Era un coyote muy salvaje, que nadie habia visto nunca.

Todos querian mucho a Sipakomat; el dia en que murid, recordaban con
nostalgia cuando él y su hermano gemelo, salieron de una cueva en el fondo del mar.
El hermano menor no tiene nombre; pero el mayor, Sipakomat, cre6 todo lo que hay en
la tierra. Hizo a la gente y se la llevé a Wikami, la tierra de los mohaves. Y cerca de ahi,
les construyé una casa de adobe, que después volvio de piedra y por eso quedo

rayada.

En ese tiempo los nifios jugaban a empujarse con los pies, o se tiraban pufios de
tierra. Los kiliwas y los pai-pai no jugaban porque eran muy jévenes, pero los yuma,

mohaves, yavapis y k'miai jugaban contra los maricopas y los cucapas.

El dios Sipakomat creé para todos el arco y las flechas; para cantar en las
ceremonias llamadas wakeruk, les dio sonajas de pezufias de venado; miel hervida
para que las mujeres se pintaran rayas en las ceremonias luctuosas; un palo de

caceria, red para cazar conejos y tabaco.

Hasta que un dia, el dios cayé enfermo alrededor de su cama con hierbas, todas

se acercaron con cuidado. Un insecto escarbd la tierra para sacar arena fresca vy
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ponerla sobre su pecho. Y luego todos mandaron a coyote hasta el sol a traer fuego,

para que se mantuviera lejos.

Mientras iba muriéndose, de su cuerpo salian canciones. A estas canciones, su

esposa les puso nombre, llorando de pie. Y en la agonia, Sipakomat habl6é cantando:

— Los quiero mis hijos, pero ahora me siento adormilado, y ya que mi tarea ha
culminado, siento como si nunca mas fuera a tener vida dentro de mi cuerpo.
Los cantos pedian a los vientos, que escucharan y ayudaran a levantar el
cadaver del dios K'miai. Cada uno de los vientos se acerco, hasta juntarse los
cuatro de cada uno de los rincones de la tierra, norte, sur, este y oeste.
Al despedirse Sipakomat canto: --Tengo en mi mente los cuatro rincones de la
tierra; puedo elegir hacia donde partira mi espiritu.
Hacia el sur lo jalaron, y al morir, su espiritu se despleg6 para alla. Entonces
llamaron a Maskumpu’ tai, mosca azul, para que encendiera el fuego. Los
animales formaban un circulo alrededor del fuego, mientras se quemaba el
cadaver del dios. Los hombres recuerdan que esa fue la primera vez que se
quemo un cadaver, lo hicieron a la orilla del rio.
Sawi, el zopilote, pidi6 a todos que se quedaran en circulo formando una
barrera:

— Coyote esta cerca, y aunque no lo vemos, tenemos prepararnos para

prevenir el asalto.

En el circulo habia un animal muy pequefito, coyote lo sabia y planeaba romper

el circulo en aquel lugar.



Radilla 145

Al llegar, sigiloso, pidi6 a los animales que se separaran: --Por favor, quiero
tener un espacio en la fogata, y luego encontraré un lugar, dénde detenerme a
llorar.
Los animales dijeron quedito, susurrando:

—Debemos guardar nuestras posiciones y no admitirlo.
Coyote planeaba arrancar el corazon del super-hombre, Sipakomat, pensando
que el fuego aun no quemaba el corazon del dios.
Las llamas crecian y crecian, formando un humo espeso que nublaba la vista a
todos. Y en el momento preciso, coyote salté sobre la hilera, se apoderd del
corazon de Sipakomat... saltd hacia afuera, por el mismo lugar por donde habia
entrado y huyo rapidamente hacia el este.
Sawi, el zopilote, dijo:

—Sabia que algo iba a suceder, ahora coyote se ha apoderado del corazén
de Sipakomat, yo no sé qué hacer.
Cuando coyote avanzo una gran distancia, se paré en una montafna, devoro el
corazén y se le fue el alma a causa de un hechizo que se apoderé de él,
inmediatamente murid.
Desde entonces, la sangre que escurria del corazén dejé manchas en la tierra

que todavia puede verse ahi, en el Gran Candn.
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LOS DOS HERMANOS (JMIY JUAK JUAK)

Cuento

Los dos hermanos salieron del mar, el mayor primero y el menor después, pero antes
de salir el hermano menor preguntd: “;Coémo saliste tu, con los ojos abiertos o
cerrados?” Entonces... el Hermano Mayor lo engafo diciéndole que habia salido con

los ojos abiertos... el menor creyéndole asi lo hizo y, al salir se quedd ciego.

Cuando estaban los dos fuera se pusieron a pensar como iban a formar el
mundo, decidieron escoger un animalito para que les ayudara a formar los cerros y la

tierra.

Una vez que formaron todo esto, pensaron donde poner el sol que el hermano
mayor traia en una uia, el queria poner el sol a la altura de un baston y el menor dijo:
“iNo! Porque entonces los hombres que nazcan se van a quemar, mejor ponlo en la
palma de tu mano”, El hermano mayor le hizo caso y lo puso donde el menor le dijo,

éste entonces le pego6 por debajo de la mano, para que el sol quedara mas alto.

Es por eso que todas las personas tenemos una seial blanca en la uia,

indicando donde estaba el sol.
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LA MUJER QUE SE HIZO DE PIEDRA (SHAK KUNJIT WIK)

Cuento

Neji debe su nombre, a una anciana que vivia, en ese lugar con varias mujeres y
jovenes, las cuales diariamente iban a cortar al llano, alfilerillo, barba de chivo, hierbas

con las que diariamente se alimentaba la anciana.

Mientras cortaba las hierbas, la anciana subia a un cerrito y desde ahi las

observaba desde lo lejos, acomparfiada de las jévenes.

Pero un dia la anciana ya no regresé con las jovenes, la buscaron y la
encontraron en forma de piedra, con la mirada fija hacia el llano, en el lugar donde

siempre se subia a observar, mientras ellas recolectaban hierbas.

Desde entonces ese lugar se llama Neji, ya que la anciana se apellidaba Kunijit.
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DIOS HIZO DIFERENTES RAZAS (MAI-JA TEPEI PJOU)

Cuento

Dios hizo diferentes razas en el mundo, después se sentd en una lomita, para esperar
que llegaran a entregar a cada una de sus escrituras, con la condicion de que no
voltearan hacia él, que siguieran adelante, todas las razas obedecieron y todos tienen
sus escrituras; menos aquel indio, que volte6 para preguntarle:“;qué paso?”, “squé
dices?” Y Dios contestd: “ahora de castigo no vas a tener escrituras, porque

desobedeciste lo que dije”.

Por eso los indios somos pobres... por eso no tenemos escrituras.
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EL VIAJE DE LOS ARBOLES SAGRADOS

Cuento

Hace muchos afios salieron del cantilar de La Rumorosa el pino, el piiidn y el encino.

Caminaban hacia la costa.

Después de mucho caminar se canso el pifidn y se quedo a vivir en la parte mas
alta de la sierra; siguieron caminando el pino y el encino. Casi llegando al poblado de
La Huerta, donde aun viven los indios Kumiai, se canso el pino y se quedo, por lo que a
este lugar se le conoce como Pino Bailador. Desde entonces, los Cucapa daban ahi los
ultimos ensayos —antes de llegar a La Huerta— a la fiesta del 4 de octubre, a la que

afo con afo asistian.

Por ultimo, el encino siguié su camino, pues tenia la intencion de llegar a todas
las tribus Kumiai para darles la bellota con que preparan su alimento, de tal manera
que llegd a todas las comunidades de la costa. Por eso, actualmente, todas las

comunidades Kumiai cuentan con encinos para preparar el atole de bellota.
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LA ZORRAY EL COYOTE

Cuento

Habia una vez un coyote hambriento que tenia la intencion de comerse a la zorra, que
felizmente vivia en el campo. Cierto dia, la zorra se dio cuenta de que el coyote la
seguia. Asustada, se echo a correr velozmente por el campo mientras que el coyote la

seguia. Al ver que era imposible tratar de huir, pensé en prepararle una trampa.

La zorra, aunque muy cansada ya, seguia corriendo por los cerros. Al pasar por
una vereda bastante estrecha que llegaba hasta una laguna grande, vio que la luna
llena se reflejaba en ésta y fingié que estaba deteniendo una piedra muy grande en la

ladera del cerro, cerca de la laguna, mientras esperaba que llegara el coyote.

Cuando llego el coyote, dispuesto a comérsela, la zorra le dijo sin mostrar el

miedo que sentia:

—Hermano coyote, ayudame a detener esta piedra porque si rueda tapara la
vereda o caera a la laguna y aplastara el queso que esta ahi adentro. Si tu detienes la

piedra, yo me meto al agua y saco el queso y lo comparto contigo.

El coyote pens6 en comerse rapidamente el queso €l solo y le dijo a la zorra:

—NMejor yo me meto por él, —y enseguida se aventd al agua. La zorra
aprovecho6 el momento para huir, mientras el coyote se dio cuenta de que el queso no

era otra cosa que la luna llena reflejada en el agua.
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EL PINACATE y EL COYOTE
Cuento

Erase una vez un coyote andariego que comia todo lo que a su paso encontraba. Un
dia iba por una vereda cuando se encontré a un pinacate y pensoé: “Ya tengo comida”.
Le llamo la atencion que el pinacate estuviera con la cola levantada y la cabeza pegada

al suelo. Al acercarse el coyote, el pinacate le dijo:

—Sé que me vas a comer. Solamente te pido que me dejes escuchar lo que
platican debajo de la tierra, pues dicen que a todo el que ensucie las veredas lo van a

matar.

El coyote, muy asustado, pegd la cabeza al suelo tratando de escuchar. El

pinacate, sin despegar la cabeza del suelo, le dijo:

—Parece que se quedaron callados porque tienen miedo de que los oigas y te

escondas.

Al oir esto el coyote, muy asustado, echo a correr para esconder la suciedad que
hizo antes de encontrarse con el pinacate, quien sigui6 su camino
despreocupadamente, pues sabia que el coyote iba a tardar en limpiar las veredas y

caminos de toda la suciedad que habia hecho.
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ANEXO B

En este apartado se presentan las entrevistas realizadas el 20 de noviembre de 2008 a
los sefiores: Gregorio Guadalupe Montes Castafieda y Juan Aguiar Emes (cantante
Kumiai), en donde puede apreciarse las ensefianzas, costumbres, tradiciones,
problemas culturales, cantos, creencias, ritos funerarios y el cambio de la identidad

Kumiai.
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Entrevista realizada a Gregorio Guadalupe Montes Castafeda.

Cinthia: Estamos aqui con un el sefior Gregorio, me gustaria que se presentara y me

comentara a qué se dedica.

Gregorio: Mi nombre es Gregorio Guadalupe Montés Castafieda, tengo varios cargos
culturales dentro de la comunidad, uno de ellos es Presidente de la asociacion de
ecoturismo, donde desarrollamos varias actividades culturales precisamente para dar a
conocer nuestra cultura, mas bien nuestro desarrollo turistico dentro de la comunidad
es creando fuentes de empleo, como instructor comunitario tanto de este lado México

como Estados Unidos: lengua Kumiai

También hemos estado trabajado en algo del vocabulario que no lo hemos
concluido. Intercambiando ideas, conocimientos. Tanto México con Estados Unidos en

lengua Kumiai.

La comunidad tenemos varios hablantes Kumiai, precisamente el centro turistico
es el objetivo, no perder la identidad la cultura que nos heredaron nuestros

antepasados, sino al contrario ver la forma de apoyar el trabajo a nivel familiar.

Cinthia: Por ejemplo, en cuento a los cuentos, mitos, leyendas, cantos ¢ ha sido para
ustedes una tradicion familiar?, o ;tu te has estado dando a la tarea de estar buscando
la informacion? o por ejemplo, no sé jtu mama te los contaba? o ;como es que has

realizado toda estas actividades?
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Gregorio: Mi mama es parte de ella, era una autoridad tradicional de nuestra
comunidad. El ser una autoridad tradicional es porque tiene el conocimiento sobre los
cantos, cuentos, y mas, y no era una persona muy mayor, pero sabia bastante de la
cultura. Hay personas mayores que también es una tradicion familiar y lo llevan a cabo

con los nifios, nietos y demas.

Cinthia: En la escala social, ¢qué valor tienen para ustedes los cuentos, mitos,
leyendas, cantos?, ¢lo hacen para divertirse, para transmitir algun conocimiento,

ensefanza?

Gregorio: Pues es una ensefanza para transmitir a la nuevas generaciones, porque
todas van en sentido de las cosas naturales, el ambiente, todo lo que es el ecosistema,
el entorno, la forma de vivir de la comunidad, se ha ido desarrollando poco a poco, de
las costumbres que ha tenido y hemos llevado a cabo, lo que son plantas medicinales,
comida tradicionales, pues toda la alimentaciéon. A parte de transmitirlo como un

cuento, una historia, un relato que los antepasados eran que pasaron.

Cinthia: ;En cuanto a los nifios y las personas adultas, como reciben esta ensefianza?

Gregorio: Pues para la nueva generacion, creo que falta mas incentivar para que le
tomen carifio y ver que es parte de su propia cultura. Y que esto no se pierda. Si los
mayores dejamos de transmitirlo, los nifilos no lo van a retomar y se pierde todo.
Entonces con esas reuniones de CDI nos van a ayudar como apoyar a las familias para
que puedan ensefar a las nuevas generaciones y ademas, también a los grandes,

porque hay muchos grandes que igual mas que hablarlo lo entienden, pero yo creo que
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un poquito mas de ayuda y transmitir y ensefarles la forma, el vocabulario, sobre los

sonidos, van a retomarlo y asi ya pueden hablarlo y escribirlo.

Cinthia: Por ejemplo, a parte de ti, {hay alguien mas que esté promoviendo o esté

dando a conocer estos cantos, cuentos, mitos, o leyendas?

Gregorio: Pues esta medio dificil porque si hay personas mayores , si saben uno que
otro cuento pero a veces medio o a la mitad, pero también yo creo que falta de tener
mas comunicacion para poder intercambiar nuestras creencias que tenemos y ponerlas

en practica.

Cinthia: ;Cual seria desde tu punto de vista: el cuento, el mito o leyenda que la

comunidad comparta?, que digas esta leyenda todos la conocen.

Gregorio: Bueno de hecho casi la mayoria de aqui, de la comunidad si conocen el
contenido de los cuentos. Lo unico que si les falta a lo mejor la forma en como dar la
leyenda o el cuento, porque a veces si es dificil a veces decir: “si me acuerdo mas o
menos que iba el cuento o asi ”, pero todos sabemos como el cuento de los hermanos,
el coyote y el gato montés, y asi, son como para traer algo atractivo para los nifios ya

sea en hora de receso o en el convivio familiar que los cuento se les transmite.

Cinthia: Entonces es muy importante la cultura, quieras o no los cuentos, los mitos de
forma sencilla les ayuda a transmitir una ensefianza y esa ensefanza es muy
importante (...), ¢conoces algo acerca de los puntos cardinales (Norte, Sur, Este,

Oeste)?
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Gregorio: Los puntos cardinales esta relacionado con lo que es el medio ambiente, por
ejemplo cuando hay viento del norte del sur, o cuando hay sefas de la lluvia todo eso,

pero no mucho mucho lo sé.

Cinthia: Dentro de las actividades que son tipicas de las ceremonias, ¢ cuales podrias
decir que son las mas importantes que se estan haciendo? En la actualidad con los
recursos que tienen cual estan haciendo y con el interés de las personas ¢ cuales se

estan llevando a cabo?

Gregorio: La ceremonia es importante para la comunidad celebraban el encuentro
espiritual y se reunian pura gentes mayores donde al centro pues estaba dos personas,
quienes estaban cantando y danzando con sus bastones de mando, y en circulos

también igual y con gente danzando.

Cinthia: Esto tiene un tiempo sefalado.

Gregorio: Cada afo.

Cinthia: ; Tienen una fecha especifica?

Gregorio: Lo hacian todos los 2 de noviembres. Ya ve todo lo que se festeja dia de

muertos.

Cinthia: ;Pero no era ligado? Ustedes lo que festejaban el 2 de noviembre no ¢ estaba

ligado al dia de muertos o si?

Gregorio: No, nada mas era para reunirse y tener un encuentro espiritual con los
antepasados. Si se relaciona una parte a la del dia de muertos en ese sentido, pero

especialmente en un lugar ya que teniamos para eso.
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Cinthia: Un lugar sagrado.

Cinthia: Por ejemplo, en esta comunidad tienen un lugar sagrado que veneran o es

importante para ustedes.

Gregorio: Ahorita el lugar sagrado esta retirado de aqui de la comunidad, porque ahi
como le digo nada mas iba pura gente mayores. No se aceptaban los nifios, nada mas

los adultos.

Cinthia: Practicamente el privilegio estaba para la gente mayor. Eran los que tenian el

privilegio de ir a esas ceremonias. ¢No era un privilegio que tuviera cualquier persona?

Gregorio: No, porque a veces llevaba mucho él... La vision de ellos era que si iba un
nifo menor, porque la fuerza, por la debilidad muchas veces se podian ellos enfermar
o algo les podia pasar, por eso era el encuentro sélo para mayores. Nada mas, como

venerar a los antepasados.

Cinthia: ;Con algun traje tipico tradicional? o algun (...)

Gregorio: Si usaban, pero ahorita no recuerdo. El wa kerok, el encuentro espiritual, y
pues su traje, pues era emplumado, los que estaban eran dos al centro y €l que estaba
emplumado con sus bastones, y era bailar, cantar y tirandole hacia el suelo, y los
demas normal. Alrededor de ellos dos, y todos trabajando de una forma como si
estuvieran golpeando (tentando) a los del centro, pero ahorita en la actualidad no lo
hemos desarrollado, pero en un futuro seria muy importante que se volviera a retomar

porque no se perdiera esa tradicion.
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Cinthia: ;Hay algun elemento recurrente que tu veas en los mitos, las leyendas? ¢ Algo
que tu digas siempre pasa eso?, por ejemplo: yo en lo personal observo que el coyote
es una figura muy caracteristica de los cuentos como que siempre le toca la peor parte,
¢alguna otra cosa que tu observes en los cuentos, cantos, leyendas, mitos que tu digas

qgue es constante?

Gregorio: En ese sentido cierto como lo del coyote, el tecolote y todo ellos son parte
de los cantos, que como que no permiten que se olvide parte de la tradiciones, porque
siempre estan presentes, ya sea en dar un aviso, ya sea bueno o malo. Depende como
uno lo tome o se identifica. Que a veces que se acerca digamos cerca no es momento

de que estemos viéndolo nos indica que algo malo va a pasar.

Cinthia: ;Presagio?

Gregorio: jAja! El tecolote es igual, las lechuzas, los cuervos, hay varias cosas.

Cinthia: Esta concepcion que me mencionas ¢es de ahorita o también sus

antepasados la tenian?

Gregorio: Son de nuestros antepasados. Es la tradicion. Ahorita todos los de la
comunidad si ve o le pasa algo asi es porque ellos ya saben, o sea mas o menos
presienten como puede pasar o no ya uno ya tiene, esa disponibilidad. Y todo eso va

relacionado con los cantos, todo lo que es de las aves, o que nos rodea ahi.

Cinthia: ; Siguen jugando a la cafiuela?

Gregorio: Si, en eventos.
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Entrevista realizada a Juan Aguiar Emes (cantante Kumiai)

Nota: Antes de empezar la entrevista, estabamos platicando acerca de la importancia

de la cultura Kumiai y de ahi surgié este comentario de Juan:

“Uno naci6é de chico oyendo de la lengua, materna mas que nada, mi apa no era
indigena pues, no es mejor dicho. Por parte de nuestra madre yo aprendi una que otra
palabra, y dos, tres canciones que ella también cantaba y pues las canto, como digo:
yo soy como el chalcuilagua, estoy copiando las canciones, al igual que nuestro pajaro,
chalcuilagua es el cenzontle que copea a los otros pajaros para cantar. A lo mejor con

diferente voz, pero es la misma cancién”.

Cinthia: Y ;lo hacen como una tradicion?

Juan: Si, lo hacemos como una tradicion, cada afo verdad precisamente para
conservar y que nuestros hijos y nuestros nietos pues a lo mejor alguno de ellos, pues
pueden hacer con él y también con la sangre les interese salir adelante y las
tradiciones. Asi como yo que fuimos varios hermanos que también saben hablar el

idioma.

Cinthia: ;Cada cuanto se juntan para hacer estos cantos, hay alguna ocasion

especial?

Juan: Nosotros el dia 13 de junio es cuando se hacen los eventos aqui en la

comunidad, como el dia de San Antonio, es el dia que se celebra, cada afno. A veces
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no se hace, verda, porque cuando llega un fallecimiento uno de los familiares o algo,
uno de los nativos de aqui. Como en esta ocasion se hizo mucho porque fallecieron

unas personas, pero no se hizo una celebracion como se deberia de haber hecho.

Este ano fallecié una sefora que era cantante y hablante de Nécua y artesana.

Gloria Castaneda.

Entonces se han detenido en ocasiones asi se detienen un afo o dos,
dependiendo del fallecimiento pues ahi en cada una de las comunidades. La tradicion

sigue adentro, conservandose lo mismo.

Cinthia: Por ejemplo, dentro de los cantos ¢ qué temas son los recurrentes? ;A qué se

le canta y porqué?

Juan: Pues es que uno aqui le canta, vedad. Como usted se da cuenta al viento, que
es uno de los principales que necesita uno para vivir y el agua, pues lo cerros donde tu
caminas, los animales que tu te encuentras son los coyotes, chalcuilagua, el pajaro
cantador, es el que... el cenzontle, el tecolote, que en la noche anda. Osea esos cantos
van, se van se puede decir que a la naturaleza, a los animales, porque uno esta

conviviendo con ella no anda uno por alla en otras cosas pues.

Cinthia: Es de cierta manera, coémo comunicarse?

Juan: jUju!, es la manera en la que uno siente cuantos cantos, ladridos, hizo el animal

para saber que noticia te trae o te va a llevar.

Cinthia: Con respecto al coyote, ;qué creencia tienen ustedes con respecto a ese

animal?
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Juan: No, pues el coyote es muy noticiero, pues es el quien trae noticias, el tecolote
también, pero el coyote te trae noticias a veces buenas y a veces malas, dependiendo
de si el coyote llega a una casa, pues éste trae una notica que algun familiar que esta
préximo a que se va o alguna cosa que va a suceder a ti, 0 a uno de tus familiares.
Todo eso pues, el tecolote también te ensefia mucho, por ejemplo, los cantidos que te

dé, a veces el canto que da es el cambio del tiempo que va a ver. Viene exactamente a

tu casa, uno de esos animales tiene ala, uno dos o tres cantidos que da, luego sientes

tu que algo va a pasar, el cuerpo te avisa que algo va a pasar. Sientes tu la vibra del

animal. A la distancia.

Norma: Tu mama dice también que el correcaminos, también.

Juan: También el correcaminos, también te trae noticias, a veces cuando tu te
encuentras un correcaminos y sale en el camino y corre, corre, corre es muy buena
suerte cuando va pa’ delante, pero cuando cruza es... algo va a pasar, cuando te cruza

asi, algo te va a pasar, corriendo pa’ delante, siguele para delante.

Cinthia: Por ejemplo, ¢cuales son los cantos de aqui que de San Antonio Nécua mas

conocidos entre la misma comunidad?

Juan: Pues los que yo canto aqui, el yumualla jualial, el joven que esta arrullando a su
nifo, estd moliendo también trigo o guayamole. Pues son varios que... (Norma le
ayuda) pajaro negro, chacatua, hay vy luego la vibora va a tomar agua.... Pues
canciones asi pues muy bonitas. Qué bueno, uno que la sientes bonita porque uno las
cantas con... uno sabe lo que dice... lo que esta cantado pues, el pajaro lo que esta

haciendo, el coyote que es lo que esta haciendo, la liebre que es lo que esta
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haciendo... el fiao que esta metiéndose a la cueva, todo eso tu dices los animales se

estan cubriendo, protegiéndote, muchas.

Norma: El raton esta juntando basura para meterse a su casa.

Juan: También. Hay muchos cantos que tienen...aca cada canto tiene su significado.

Cinthia: Y por ejemplo, hay un vocablo que viene en unos de los cuentos que se llama

la mujer que se hizo de piedra, hay una palabra que no entiendo.

Juan: ; Neji?...

Cinthia: Neji jandele! jAh! ; Qué significa Neji?

Juan: Pues es |lo que acaba usted de decir, que la mujer que se hizo piedra.

Norma: Correccién mujer de piedra.

Cinthia: Y al final del cuento, aparece kunijit

Norma: ; Qué importancia tenian para la cultura Kumiai los ritos funerarios?

Juan: Pues era muy, muy, muy lamentables para todos verdad, porque cuando se
fallecia uno, la persona de aqui de Neji, por ejemplo, pues la gente de San José se
comunicaba luego, luego, y de alguna manera u otra no habia este tipo de carros,
como en aquel tiempo. De que yo me acuerdo, ya habia unos mdviles mas chiquitos
que ahora se miran nuevecitos ya con el modelo que son. En aquel tiempo estafa
viejillos, eran viejillos del treinta y tantos y cuarenta y tantos, pero en esos carritos
salian para abrir camino, de comunidad en comunidad, no habia carretera, no habia

mucha comunicacion y mejor viajaban a caballo, y por eso duraban hasta dos, tres dias
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para sepultar a una persona que hasta que no llegara el familiar de otra comunidad. A
veces venia gente de otros lados, gente de la Huerta, gente de Catarina, de muchas

todas las comunidades.

Cinthia: ;Era un lugar de encuentro, por asi decirlo?

Juan: Asi es.

Norma: Y sigue siendo.

Juan: Sigue siendo, cada vez se ha estado haciendo la comunicacion mas insistente

cuando para que no se pierda.

Norma: Cuando tu decias rito funerario te referias al lloro.

Cinthia: jAja!

Norma: Ok. El entendio el entierro.

Norma: Dice ella que el lloro, ¢ qué tan importante es, para ustedes?

Juan: Pues han cambiado algunas cosas, dentro de los regimenes de unos que somos
catdlicos, y otros que somos de otra religion y a veces te ponen ese tipo de contritas,
como unas pequefias contras que aquel que estaba asistiendo a ese tipo de
movimientos de acompafiar a alguien de cierto familiar... pues ya no se esta yendo,

pues lo toman como es un algo, como. ¢ Como dicen?

Norma y Cinthia: Pagano.

Juan: Porque pus no, yo dijo no es un baile, es un recordatorio a la familiar.
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Sobrino de Juan (interviene en la platica): Es para que se vaya el espiritu cuando se

va.

Juan: Cuando se va, porque al ano él se retrae. Ya no vuelve a estar con él. Es el

despido que se le da.

Cinthia: Es como la ultima visita que se le da, ¢todos no?, hacia el muerto.

Juan: jAjal, ya o va a estar junto con nosotros, porque se ponen cosas asi como que
se cuelga, la chamarra, la camisa, pantalon, sus zapatos, sus botas, sombrero,

pafiuelo.

Cinthia: ; Todo lo que era de la persona?

Juan: Todo lo que era de la persona. Ahi se les reparte a las personas.

Cinthia: ; Antes duraba muchos dias esa celebracidon?

Juan: Pues dependiendo del ambiente que hubiera, un dias, dos dias, hasta seis o

siete. Una semana del despido de la persona para que se fuera a gusto.

Cinthia: También lei algo que se convertia como en una protecciéon, como algo un

espiritu protector de la familia.

Juan: Algo asi... yo también he escuchado eso. Si, porque te dijo yo, igual en algunas
cosas yo no recuerdo, pero algo tocando a lo que usté esta diciendo algo asi. Eso yo

también he escuchado yo.



Radilla 165

Era como una proteccion hacia toda la familia. La familia ya al pasar tres o cuatro dias
tenia que pegarse unos bafos con hierba o ahumarse con salvia real. Se juntaban los

montones de salvia real, alrededor para humarse.

Cinthia: ; Era como una especie de purificacion?

Juan: Purificacion, para que se fuera todo lo malo.

Cinthia: Ahorita que esta hablando de fuego, este hablo del mito Maija Awi, dios

serpiente de agua.

El fuego para ustedes tiene un significado, un simbolo que signifique purificacion o

¢nhada mas lo usan asi?

Juan: No es tanto el fuego sino el humo, el humo porque es el que se penetra, el fuego
es el que te quema. El fuego te quema, el humo no, ese te penetra. Es el que se
concentra, es el que te puede en un momento determinado hacerte sudar es como
cuando tu te metes a un temazcal. Tu cuando te metes a un temazcal lo que te va a

hacer sudar es la misma temperatura del calor.

Cinthia: Sino el fuego, ¢no?

Juan: Si te metes al fuego te vas a tostar, si te metes ya asi a una purificacion, es una
purificacion. El mismo calor del fuego vas a sentir dependiendo de cémo sientas tu, él
ambiente de con quién estés o de quien estés.... Porque hay personas, que tienen una
fuerza para poder... una fuerza tremenda no aguantan pues, no s€ como decirlo, pero

te hacen sudar hasta que (...)
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Cinthia: Los puntos cardinales (Norte, Sur, Este, Oeste) ¢tiene una significacién para
ustedes? al referirse al hablar, es decir, el referirte al Norte, pero no solamente como
lugar geografico sino que digas: “hacia el Norte sale tal, hacia el Sur se va tal cosa”,

¢cosillas asi?

Juan: Pues antes nos platicaba mi ama que dependiendo de las estrellas, ella no pues
para el sur habia fulana estrella, fulano lugar salia la otra, y pues a veces no sé ni
donde queda la una y la otra. Se ha perdido eso de... no se ha practicado ya. Que
bueno que lo recuerda, pues si es cierto. El norte y el sur son la indicaciones... también
tiene mucho que ver con la naturaleza que estamos viviendo vedad, porque si miramos
que el norte y el sur, estan pegando de un lado y el norte del otro, o del este al oeste,
pus sabes que va a venir agua o una resequedad o interpretas mas o menos el tiempo
y te aprevienes. Te apreviene tu, y si tienes animales, o tengas lo que tengas, tu

familia,...

Pues dentro del planeta terrestre ya estan marcados, se deben de respetar.

Cinthia: Nada mas que no tienen como un conocimiento. § Como los refieren? (...) por

ejemplo: en el norte se encuentra tal cosa, o hagan alusién a eso por otra razon.

Juan: No, por ejemplo nosotros decimos para el agua escondida esta San José de la

Zorra, para el lado de Ojos Negros esta La Huerta. Asi lo indicamos nosotros.

Cinthia: ;Algun lugar sagrado que tengan por aqui? o ¢ esta retirado?

Juan: Lugar sagrado, lugar sagrado lo unico que tenemos por aqui es...
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Norma: Hubo uno que se usa, que es ahi donde vivimos nosotros, jimau, ahi era donde

se celebraban las ceremonias. El lloro y todo eso.

Cinthia: ; Ya no se hacen ahi?

Norma: (...) ya no hay lloros porque cuando los hacen los hacen alla, sino aca. El lugar

queria decir el bailado.

En este momento de la platica el sefior Juan Aguiar empieza a cantar.

Cinthia: Eso ultimo (refiriéndome a un sonido que se hace al final del canto) ¢qué

dice? ; Tiene una significacion? o jqué es?
é é

Juan: Es para descansar o agarrar otra vez aire, y seguir el que quiera parar o seguir.
Los gritos es para que la gente se arrime, y todos gritan todos los que estamos ahi. A
veces estamos tristes por dentro, pero en ese momento sacamos toda la alegria que
tenemos, porque los queremos recordar cuando andaban ahi contentos con nosotros,
no tristes, como va andar una persona triste en un ambiente aca de danza, o cosas

verdad que anda celebrando.

Norma: ;Por qué se sienten indigenas?, ¢ Por qué dicen soy tipai?

Juan: Porque nos identifica una lengua, porque primero nosotros que estabamos de

antes que llegaran los otros de hecho nosotros somos indigenas.

Cinthia: Y ¢ se sienten orgullosos de eso?

Juan: La verdad si, yo me siento orgulloso, yo no me averguenzo, decirlo, cantarlo,

porque porque es lo que me ensefid mi ama.
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Somos unos ciudadanos como cualquiera, votamos, vamos a los lugares donde
tenemos que votar, y si nos damos un golpe también sentimos, pues un golpe es un
golpe, y si nos cortamos sabemos que es una cortada. Efectivamente, sabemos todo lo
que sabe una persona que no tenga una lengua, que no haya nacido en una

comunidad indigena.

Cinthia: Por ejemplo, ;como ven a las nuevas generaciones? Los jévenes que a lo
mejor ya no les toco nacer aqui, pero tienen las raices Kumiai. Si sienten esa identidad,

¢ se sienten reflejados?, soy Kumiai y saben algunas cosas o (...)

Juan: Pues todos con ganas de aprender y de aprender algo verdad, y ensefarles a
sus hijos, ensefarse ellos mismos a aprender y a hablarlo. Comunicarse o sentir el
entusiasmo, fiestas, el ambiente, que haya un respeto mas hacia nosotros que no haya

discriminacion (...).
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