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ETHNIC IDENTITY AND ORAL TRADITION IN THE NAHUA COAST OF
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Los grupos nahuas de la costa de Michoacédn, México, estdn inmersos en diferentes conflictos por
tierras y recursos naturales de ésta, ante grupos mestizos e intereses gubernamentales. En este
contexto, los nahuas de Cachan, comunidad de Pdmaro, han generado diversos discursos sociales
que legitiman el territorio comunal. Estos discursos resignifican algunos mitos y creencias del
imaginario nahua. En tal caso, latradicion oral no sélo es expresion de la cosmogonia de un
grupo, sino que también interviene en la organizacion politica y la formacion de sentidos
identitarios asi como las acciones social es donde estaimplicitalas diferentes formas de pensar
y de construir lacomunidad.

The Nahuagroups living in the coastal area of Michoacan, Mexico, areinvolved in numerous
conflicts over land and natural resources, confronting mestizo and government interests. In
this context, the Nahuas of Cachan (belonging to Pémaro), generated various social discourses
that legitimize their communal land tenure. These discourses resignify some myths and beliefs
of the Nahua imaginary. In this case the oral tradition is not only an expression of the group’s
cosmogony but aso interferesin the political organization and formation of ethnic identity, as
well asin the socia actions that imply different ways of thinking and community building.

Tradicion oral. Identidad étnica. Comunidad. Territorio. Conflicto social.
Oral tradition. Ethnic identity. Community. Territory. Social conflict.
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Introduccion

Las formas estereotipadas en que percibimos a los grupos culturales, distinguen entre
dos tipos de sociedades. las modernas y las tradicionales, estas Ultimas entendidas como
aquellas que tienen su principal referente en el legado ancestral; con €llo, la tradicion ha
sido entendida como las sobrevivencias del pasado. Sin embargo, desde la postura de este
articulo, latradicién vamas allade los vestigios del pasado en el presente, yaque éstaesen
si misma una continuidad cultural que manifiesta nexos temporales, no solo en el sentido de
la reconstruccién histérica, sino de la transmision de significados.

Este articulo tiene como objetivo adentrarse en los procesos de significacién cultural de
la poblacién nahua de Cachén, comunidad de Pdmaro, Michoacéan, a través de la tradicion
oral. Aunque €l uso de la tradicion oral pareciera que no juega un papel importante en el
contexto actual de la comunidad, en realidad refleja elementos por los cuales los nahuas han
asumido determinadas posturas ante los conflictos por tierras y las relaciones intercultura-
les. En esa medida, las narraciones orales estan redefiniendo la identidad étnica.

1. Chachén en su contexto social

Bordeando el Océano Pacifico y semirodeada por la cadena montafiosa de la Sierra Ma-
dredel Sur, lapoblacion de Cachén resalta como un conjunto de desnivel es que bien pueden
ir en pequefias planicies rumbo a la playa, utilizadas para la siembra de maiz y papaya,
como en diferentes barrancas tierra arriba ya formando parte de la cadena montafiosa. En
lasierra, producto de launién del rio San José y rio Coalcoman, nace el rio Cachan, el cual
atraviesa el pueblo de norte asur. Esta es la principal fuente de agua de la poblacion que de
igual forma es aprovechado por las especies de peces y langostinos de agua dulce que en
ella habitan. Todos estos aspectos forman un ambiente de abundante diversidad biol dgica.
Estadiversidad, contrasta con la utilizacién de latierra, en la agriculturay ganaderialocal.

Al formarse los primeros poblados costeros en la comunidad de Pémaro a mediados
del siglo XX, las actividades productivas se diversificaron. De una economia ligada princi-
palmente a cultivo de maiz, se vincularon principalmente a la ganaderia en baja escala, a
la pesca no sélo de autoconsumo sino comercial, siembra de cultivos licitos e ilicitos, y €
turismo. La poblacion vinculada a un sistema de propiedad comunal, con el fortalecimien-
to de la ganaderfa a partir de la mayor ingerencia de los mestizos en la regién modificé la
estructura de propiedad de latierra gue poco a poco se ha estado convirtiendo en propiedad
privada dentro de |os terrenos comunales.

Los conflictos entre naturales! y mestizos estan marcados historicamente por lainvasion
de tierras, problemética que sigue vigente. No obstante, estén en constante relacion entre
ellos por cuestiones econdmicas, politicas e incluso de parentesco. De igual forma, los con-
tactos con otros personajes “no naturales” han sido importante influencia en su organizacién
indigena de Cachéan, ya sea por medio del turismo, € comercio, las relaciones laborales,
los proyectos gubernamental es, la migracion, entre otros. Algunas de estas relaciones han
generado fuertes confrontaciones y negociaciones con grupos mestizos y actores guberna-
mentales a partir de laintervencion de estos en la cotidianidad local.

En laactualidad, legalmente ala comunidad de Pémaro le corresponden 75mil 420 hec-
tareasy posee titulos de tierras comunal es expedido por la Secretariade la ReformaAgraria
en 1960 (Marin: 2004). Sin embargo, en términos reales €l territorio que le fue reconocido
legalmente no ha sido respetado, y ha menguado considerablemente, al rededor de la mitad
esta ocupado por mestizos, quienes se consideran propietarios legales de lastierras. Aunado

1 Los indigenas nahuas se asumen como “naturales’ a diferencia de los mestizos que son llamados |a “gente de
razén”.
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aesto, del lado occidental también se tuvo problemas con la comunidad nahua de El Coire.
Las dificultades surgieron por los limites territoriales que marcaron las mediciones guberna-
mentales. De igual forma, tras el interés de las playas de las tres comunidades nahuas de la
costa de Michoacén (Ostula, Coire y Pdmaro) se generaron diferentes conflictos con gobier-
nos estatales y federales que en la década de 1980 apoyaban |a venta de tierras comunales a
empresarios nacionales y extranjeros.

Esta problemética ha generado una postura de defensa del territorio comunal através del
discurso de identidad indigena. De igual forma, la pobreza y marginacion en la que viven
han sido motivo de recelo en contra de los “no naturales”. A pesar de ello, las influencias en
cuanto alo que podriaconsiderarse laformade vida proveniente del “exterior” y el deseo de
vivir como los mestizos (una visiéon alimentada por € turismo, los proyectos de desarrollo
gubernamentales y en gran medida |os medios de comunicacién), ha permeado en el pensa
miento de los nahuas de Cachan, |o cual se ha convertido en un ideal de vida

Los problemas de las tierras asi como las diferencias econémicas y politicas han con-
figurado un escenario de conflictividad no sélo contra los mestizos, sino también dentro
de la comunidad de Pémaro. Desde hace varios afios se han generado pugnas por puestos
politicos que permitan el acceso a ciertos recursos naturales y econémicos como el vena-
do, el huevo de tortuga, los apoyos gubernamentales; otros ligados a la organizacion de
festividades religiosas, aladireccion de lamusicatradicional en ciertas celebraciones, etc.
Estas luchas sociales se entrecruzan con la defensa de la comunidad ante los mestizosy los
diferentes niveles del gobierno.

2. Latradicién oral

El pasado est4 en continua formacion, mas alla de asumirse un pasado ya hecho, y un
presente con esas mismas condiciones. En ello, los referentes sociales no son Unicos y
uniformes, sino que mantienen discontinuidades de acuerdo a la percepcién parcializada
por los individuos, ya que estos recuerdan y construyen sus narrativas desde los recuerdos
sociales. Aunque la tradicion es una posicion colectiva, adquiere diferentes connotaciones
dependiendo de las exégesisindividual es que componen dicha col ectividad. En esamedida,
latradicion es un conjunto de interpretaciones posibles del pasado, que actualizalalégica
cultural.

Construimos nuestras relaciones con €l tiempo a través de una distincion de lo que pre-
tendemos recordar 0 que es socialmente rel evante, esto en si mismo llevaunadiscriminacion
de otros acontecimientos que se echan al olvido. Es decir, nuestros recuerdos son asimilados
a partir de determinadas referencias socioculturales. Segun Farrugia (2004), recordamos
solo en un contexto social y espacial. Recordamos en el interior de ciertos “marcos’ en que
estdn manifiestas las producciones culturales, lo cual propicia una actividad constructiva del
pasado, que tienen efecto desde esos marcos sociales.

La interaccion temporal de la tradicién, en gran medida, orienta los significados sociales
por e cual transitan creencias, formas de pensar, etc. Segun Maria Madrazo “la tradicion
tiene un significado colectivo, es aceptada en la comunidad por los grupos que la posee y
transmiten, es reconocida por la funcién que desempefia: reproducir conocimientos, practi-
cas, creenciasy valores originados en el pasado, pero que son esenciales en el presente para
establecer la continuidad, identificacién y cohesién cultural de la comunidad” (1997: 16).

Latradicion oral se haabordado desde diferentes perspectivas, unade ellases el enfoque
literario, tal como lo exponen Gloria Vergara (2004), Eugenia Revueltas (1992), Lilia Leti-
cia Garcia Pefia (2005), entre otros. En este punto de vista, la tradicién oral se retoma como
una composicién creativa del narrador que, aunque manifiesta elementos culturales dentro
del relato, no obstante, es un mundo en si mismo compuesto por palabras. Esta perspectiva
contempla como tradicion oral 1os cuentos, mitos, leyendas, rezos que se han guardado en la
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memoria (o en documentos escritos) de los habitantes de un grupo especifico. No obstante,
no identifican la importancia de la tradicién oral en la cultura de cada grupo y los intereses
sociales por |os cuales se mantienen dichas narraciones.

En otros casos, latradicién oral se concibe como un aspecto histérico y aungue se ob-
serva la importancia cultural de los relatos orales, no obstante estos se ven como sobrevi-
vencias del pasado y de una cosmovisién en desaparicion, un giemplo de ello es MariaAna
Portal (1986). En esalinea, latradicion oral hasido principalmente retomada como parte de
la historia oral. Un autor clésico en este tema es Jan Vansina (1966) de quien han surgido
los principal es aportes respecto alatradicién oral como un conjunto de testimonios sobre €l
pasado transmitidos oralmente.

En ese mismo campo histérico, José Carlos Sebe Bom Meihy (1992) considera que la
tradicion oral, junto con la historia oral de viday la historia oral temética son las tres ver-
tientesde la“Historia Oral”. Segun este autor, “la historiaoral devida” seremite ala expe-
rienciaindividual, adiferenciadela“historiaoral temética’ que sevinculaalostestimonios
como fuentes sobre un tema en especifico, aunque se vale de otros documentos. Este tipo de
historia oral da menor importanciaalaexperienciaindividual.

Seguin este autor, latradicion oral “es unatercera variante de la Historia Oral. Mientras
la Historia Oral de la Viday la Historia Oral Temética tratan de cuestiones sincronicas al
momento vivencial del entrevistado, la Tradicién Oral, por interesarle las transmisiones de
lo arcaico, percibe a individuo como un vehiculo de transmision de mitos y tradiciones
antiguas’ ( Sebe Bom Meihy, 1992: 10).

En una perspectiva distinta estd Jorge Aceves (1997), quien manifiesta que la “historia
oral” y la“tradicion oral” son diferentes y una no contiene a la otra, puesto que, aungque
ambas trabajan con fuentes orales, sus objetivos y formas de proceder son distintos. Incluso
una gran diferencia es que la historia oral parte desde los testimonios de las personas, es
decir, desde las experiencias individuales, sobre todo en el caso de las historias de vida,
como una division de la historia oral. En cambio, aunque la tradicion oral hace uso de las
narraciones de las personas, no obstante, su campo es € de la colectividad.

Reforzando esta posicion, Paul Thompson (1993) manifiesta que la historia oral no solo
es una metodol ogia sino un movimiento, la cual surgio en cierta medida, del intento de uti-
lizar la tradicién oral en las sociedades sin escritura. Desde esta posicién la tradicién oral
sigue siendo una fuente de conocimiento del pasado, aunque diferente de la historiaoral.

Concretamente, mas alla de historia oral, la tradicion oral tiene un sentido activo en la
cultura, en la colectividad, por tanto es més un objeto de estudio que una fuente sobre €
pasado, puesto que lo que concierne alatradicion no es solo el pasado, sino su expectativa
del presente y cémo la cultura a generado y formalizado significados a partir de las contex-
tualidades y laforma de hacerle frente alarealidad.

Desde este punto de vista, considero que la tradicién oral es la interaccion temporal de
las experiencias que en su interpretacion social reproducen creencias, formas de pensar,
que hacen manifiestas las preocupaciones, problemas y respuestas de una sociedad ante su
entorno social. Con ello, se asume que la tradicidn es una construccién sociocultural.

A partir de esta idea, la tradicion oral en Cachan es observada desde su contexto so-
ciohistorico, o que nos permiten comprender cdmo incide en la actualizacion de sentidos
identitariosy en lavidacomunitaria. Esimportante resaltar que latradicién oral espercibida
en diversas formas por los habitantes, en ello intervienen las diferencias generacionales y
de género, la Iglesia, el Estado, la escuela primaria, intereses politicos, etc. En esa indole,
la tradicion oral es un espacio utilizado y disputado por diferentes actores sociales, modifi-
cando sentidos y generando cambios en €ella, no obstante, estas visiones de latradicion oral
convergen en los simbolos identitarios indigenas.

En ese sentido, los nahuas de Cachan generan su relacion con el pasado a través de la
memoriasocial. En ella se asumen como un grupo de origenes antiguos, anteriores alalle-
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gada de los espafioles, quienes supuestamente no pudieron derrotarlos. Este triunfo, dicen
ellos, se ve reflejado en la posesién del territorio comunal aceptado por los mismos espa-
foles, quienes segtn la tradicién oral, les otorgaron el titulo de tierras firmado por Hernan
Cortésy CarlosV € 5 de diciembre de 1533.

Estetitulo haadquirido un carécter mitico en lamedida en que € documento original no
hasido visto por lamayoria de |os comuneros, sin embargo se habla de su existencia dentro
de lacomunidad y se dice que fue escondido para evitar que caiga en manos de gente “ex-
trafia”. Algunos pobladores dicen que el titulo “esta escrito en nahua, castilla y rezo” este
ultimo haciendo referenciaal latin. Enlatradicion oral delos pobladores nahuas, € titulo de
tierras es € documento que legitimala propiedad de lastierras comunalesy con é se ampa-
ran para evitar sagueos y despojos de sus tierras (auque ellos han realizado venta de tierras
apersonas de otros pueblos, apesar de ho ser permitido). Estaideaded titulo detierras se ha
introducido a otros documentos como el Estatuto Comunal de Pdmaro realizado en e 2005
donde seresaltalaexistenciay legitimidad del titulo de tierras comunales.

Este documento, en si mismo inmiscuye a diferentes personagjes como Hernan Cortés
gue desde la percepcidn indigena se le ve como el conquistador que saqued la comunidad,
pero asu vez lo consideran como la persona gque legitimé la propiedad de tierras comunales
e incluso algunos dicen que vivié en la costa. Otros mds dicen que los espafioles perdieron
contra los mexicas y por eso Cortés se vio obligado a firmar el documento y aceptar como
legitimos duefios a los nahuas?. En estavision, no se contempla una perspectiva colonialista
en la que los nahuas asuman su subordinacién a la corona espaiiola. Por el contrario, ellos
hacen referencia al territorio comuna como un espacio de autogestion en la que supuesta-
mente han vivido sin ingerencias externas, esta visién comunalista busca resaltar |a autono-
mia de la comunidad de Pémaro respecto alos diferentes proyectos gubernamental es.

En este proceso de legitimacion de la comunidad y de su territorio, los discursos his-
téricos han tenido diferentes cambios y los argumentos gque de ello se desprenden, aunque
puedan manejar hasta cierto punto una continuidad, no obstante, son planteadas desde dife-
rentes contextosy con ello, también el discurso se nutre de diferentes el ementos componen-
ciales. Asi es que arededor del titulo de tierras se han gestado diferentes narraciones que
resaltan el discurso identitario: lo que se busca es mostrar la antigliedad del puebloy de sus
posesiones territoriales.

Seguin latradicion oral, € titulo de tierras respalda la posesion de tierras, aguas derio y
de mar, asi como |os recursos hatural es que se encuentran en dicho territorio, en ese sentido,
d titulo de tierras, es parte esencial de la memoria histérica de los nahuas de Pémaro. Asi,
este titulo es un simbolo de defensa de los intereses poblacionales, y latradicion oral lleva
un papel fundamental en latransmision de esta vision histérica

El discurso en € cual €l titulo se convierte en parte esencial, 0 en otro sentido, € titulo
como discurso, lleva en si mismo una relacion entre mito, historia 'y legitimacion, como
lo resalta Hans Roskamp (2007) esto nos llevan a entender 1os documentos mas alla de su
origen impreciso. Por el contrario, su importancia se encuentra, entre muchas otras cosas,
en su caracter de memoria histérica de los nahuas, donde estéan implicitos los diferentesin-
teresesindigenas através del tiempo, ya sea por aspectos politicos, econdémicos, u otros que
comunmente desembocan en la reconstruccion de laidentidad étnica

Esta perspectiva del titulo detierrasy latierralegitimada por Cortés se entremezcla con
otro elemento clave en la cosmovision nahua de Pémaro: lareligion catdlica. Para los po-
bladores de esta comunidad fue importante la llegada de los espafoles porque les trajeron
“laverdaderareligion”. Las creencias religiosas han sido fundamentales en la culturade los
nahuas, estas son un reflejo de la forma en que se conciben las entidades divinas, sobrena-

2 Unade las danzas tradicionales de laregion como lo es la danza de la conquista o del paloteo hace referencia
a esta lucha donde resultan vencedores los mexicanos ante los espafioles.
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turales y su relacion con ellas. Algunas creencias intrinsecas a la religion catélica se han
adaptado al contexto indigena, en ellas, aparecen persongjes biblicos en algunos parajes de
lacosta, tal es €l caso del rey Salomon.

Algunos dicen que el rey Salomén vino en el barco de los espafioles y otros mas lo rela-
cionan con la posesién del conocimiento e incluso lo consideran “natural” (o indigena). A
través de la aceptacion del catolicismo como elemento identitario del indigena, es como €l
rey Salomoén adguiere un caracter mitico respecto alatransicion de una etapa a otra: la de
los indigenas “salvajes’ que por medio del catolicismo se convirtieron en los nuevos indi-
genas “hombres”. De igual forma el rey Salomon es parte de otras narraciones tradicionales
y de hecho es considerado €l persongje que legitima el origen de los hahuas y el papel de
la costa del actual Michoacdn como una especie de tierra prometida a la cua llegarian los
aztecas migrantes en busca del lago donde encontrarian un &guila posada sobre un nopal.

El mito dice que € rey Salomon hizo una noria que tenia mucha agua y lleg6 el aguila
“real” gue venian siguiendo los aztecasy traté de posarse en esanoriapero no cupoy sefue,
por eso € lugar se le llamé Mexiquillo, porque ahi seria México, pero como quedé chica
la noria entonces se le quedd el diminutivo. Después el 4guila llegé a otro lugar conocido
como Aguililla pero tampoco cupo, porque al igual que la otra noria, esta le quedé pequeiia.
El &guila siguid su vigje hasta llegar a lo que ahora es la Ciudad de México donde pudo
posarse y por tanto se convirtié en el lugar elegido para fundar el sefiorio azteca.

El rey Salomdn, por tanto, es quien trae la religion catélicay a su vez quien otorgé las
tierras alos actuales indigenas nahuas. En ese sentido el rey Salomén, también se contrapo-
ne aotro persongj e que en ciertaformapuede ser ligado a pasado “salvaje” delos naturales:
el diablo.

Seguin diferentes narraciones indigenas, € diablo se habia posicionado delasierrade P6-
maro y se cuenta que algunos parajes tenian encantos, yafuera por que ahi estabadl diablo o
porgue habia chaneques o duendes; pero al llegar |os sacerdotes bendijeron lasierray € dia-
blo rompi6 su encanto y dej6 de aparecerse constantemente. En este conjunto de historias,
su puede ver un anacronismo en el cual, lallegada de los sacerdotes hace referenciaalos
evangelizadores espafoles del siglo X VI, pero a su vez, se dice que cuando el diablo estuvo
posicionado de la sierra fue hace 50 afios aproximadamente. En esta indole, la llegada del
catolicismo se vincula con la instauracion de la parroquia en la comunidad de Pémaro por
la década de 1950.

De igual forma se cuenta que en esa época un sacerdote, al reprender a algunos pobla-
dores por sus acciones, estos influenciados por el diablo lo asesinaron, el sacerdote antes de
morir dejé como venganza una maldicion de sequiaen el pueblo de Pémaro. En ello, seve
la separacion entre los dominios del diablo y un nuevo régimen por medio del catolicismo.
Precisamente en la memoria social se entrelazan los hechos de la llegada de los espafioles y
lainstauracion de la parroguia como un mismo acontecimiento y en una misma época.

Estas narraciones tradi cional es también se vinculan con lahistoriadel “brioso”, de quien
se dice era un ermitafio que vivia en la costa, en tierras del actual Cachén. Este personaje,
algunos pobladores |o nombran como un santo y otros méas como un dios del agua. Se dice
que este ermitafio solo hablaba con el sacerdote cuando este venia cada afio a oficiar misa
al pueblo, y €l sacerdote le decia ala gente que no o molestaran, pero algunas personas |0
desobedecieron y le buscaron “pleito” algunos dicen que los mataron y otros mas que €
ermitafio decidi6 irse llevdndose consigo las lluvias, por ello, la regioén carece de abundan-
tes precipitaciones pluviales. Como puede verse, esta historia se relaciona en cierta forma
con la del sacerdote que dej6 la maldicion de la sequia en Pémaro cuando sus pobladores
lo desobedecieron.

Retomando la figura del diablo, puede verse que su importancia va mds alld de ser una
oposicion con lareligion catdlica, es probable que este personaje esta actualizando algunas
creencias del imaginario nahua, ya que, como |lo mencionan algunas narraciones, habia
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recintos donde los animales y las riquezas abundaban, pero posteriormente fueron vistos
como lugares donde “ espantan” . Ese es el caso de |os parajes donde se dice hay “encantos”
y a pesar de que ahi pueden abundar los peces 0 haber dinero enterrado, para la mayoria
de la gente en esos lugares esta € diablo o los duendes. Es ese dmbito, €l diablo, en sus
multiplesimagenes, fue vinculado con los mestizos, ya que las historias donde éste aparece
coinciden con la época en que se intensificaron las migraciones mestizas a la comunidad,
y deigual forma, el diablo se e representa con caracteristicas atribuidas alos mestizos, ya
sea su vestimenta, su forma de hablar solo en “cadtilla’; el poder econdmico, asi como la
supuesta violencia o los problemas que provoca con su presencia. De igual forma, se dice
gue €l diablo dotd de ganado a algunas personas de |os pueblos de la comunidad, siendo la
ganaderia una de las actividades que difundieron | os rancheros mestizos.

En ese dmbito, la figura del diablo parece tener una relacién con una de las épocas de
mayor contacto con los mestizosy por consiguiente, con un sistema productivo distinto: la
ganaderia. Con ello, los conflictos sociales estdn asociados a una ocupacién del entorno.
Michael Taussig (1993), quien se enfoca al caso del diablo entre |los campesinos del Cauca
de Colombia, plantea que este personaje representa un proceso donde un medio de pro-
duccién est4 siendo suplantado por otro; las creencias en e diablo forman una mediacién
dindmica de oposi ciones que aparecen en un momento crucial del desarrollo histérico local
y regional.

En el caso de la comunidad de Pémaro, posiblemente el diablo manifieste tal proceso
de transicion entre dos sistemas productivos distintos; no obstante, también es probable
gue este sistema productivo fuera rapidamente asimilado, y en tal caso el acaparamiento de
tierras por parte de los mestizos y la consecuente pérdida de los medios de produccion que
dejaron en desventagja a los indigenas, fueron los motivos que sustentaron e antagonismo
contra los mestizos, lo cual, los vincul® simbdlicamente con el diablo. En ese sentido, €
diablo como un g e simbdlico en las relacionesinterétni cas pudo haber representado lacon-
frontacion de dos |6gicas de produccion distintas, aunque en este caso, la confrontacién se
dirigié no hacia el sistema productivo como tal, sino hacialos actores social es antagdnicos
a los indigenas desarticulando la influencia de estos en su sistema cultural.

Las creencias se modifican “a partir de un conflicto en el mundo del significado, de una
cultura que lucha creativamente para organizar nuevas experiencias con una vision cohe-
rente que se vivifica con implicaciones para actuar sobre el mundo” (Taussig, 1993: 32).
En tal caso, € diablo, quien como los duendes, en algin momento se le relaciond con la
abundancia de recursos para quienes pactaban con é; o que simboliz6 al mestizo; actual-
mente es visto desde una dimensidn religiosa, es decir como antagénico de Dios. Se dice
gue del diablo surgen los malos pensamientosy es la causa de |0s asesinatos, incluso dicen
los indigenas que ellos no asesinan, quienes lo hacen son los mestizos a quienes “ el chango
se [les] sube ala cabeza’. En contraparte, €l caracter ambiguo del diablo se hace presente
en algunas anécdotas donde se dice que este se le aparece a la gente borracha o ala gente
gue hace“ el mal” como reprimenda contra sus acciones. En ese ambito, el diablo puede ser
una fuerza correctiva, una figura moral.

4. Latradicion oral politica

Latradicion oral en Pmaro no solo se reproduce desde las creencias sobre el entorno,
sino en la medida en que un legado cultural redefine posturas sociales. En esa medida, los
nahuas de Cachdn, ante la problemadtica histérica por tierras y la conjunta conflictividad con
los mestizos, configuraron una posicién discursiva en la que resaltan sus sentidos identita-
rios manifestados en el rechazo haciala gente “no natural”.

3 “Chango” es otro nombre que se le da al diablo. Ignoro el motivo por el cual el diablo recibe el nombre de este
animal, lo cual genera un interés parainvestigar posteriormente.
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Retomando a Eduardo Zarate, la identidad étnica es una de las multiples identidades
culturales utilizada por losindividuos de un grupo en los momentos de interaccion, y “como
tal implica la revalorizacion de un sistema de simbolos propio [...] que caracterizan y da
sentido a la accion politica” (1991: 116). En Cachan, la identidad étnica, en el sentido en
gue es una construccion socia a partir de el ementos simbdlicos apropiados por sus habi-
tantes, se fue reforzando a través de una composicion histérica asimilada en lainteraccién
con los mestizos.

L os nahuas de Cachan y en general de la comunidad de Pémaro, se asumen como des-
cendientes de los aztecas, aungue retoman el catolicismo (que los separa de los antiguos
considerados por ellos como “salvajes’) como elemento esencial de su identidad étnica.
Esta ambigliedad en laidentidad indigena también se ve representada en la sangre, ellos se
asumen por su origen azteca como la gente con pureza de sangre a diferencia de los mesti-
Zos quienes al tener sangre de gente “blanca’, entonces por esta Ultima estan “ contamina
dos’. Son comunes las expresiones en las que, cuando se ve aun mestizo, se hagaausion a
la sangre: “ellos no son de sangre como nosotros, son de otra gente”.

En general hay una constante reiteracion de la identidad a través de la negacién del
mestizo. En esa medida, las narraciones orales manifiestan una construccién histérica que
idealizalasrelacionesinterculturales, en lamedida en que son un marco deinteraccion entre
grupos culturalmente diferenciados. Esto hacompuesto unatradicién oral politica que tanto
proclama la defensa de la tierra asi como construye la identidad indigena que funciona en
diferentes tonalidades, ya como reproduccion cultural asi como una posibilidad de acce-
der a recursos econdmicos del gobierno. De igual forma, en los discursos locales hay una
apropiacién de los simbolos de la historia “oficial”’, no obstante, hay diferentes matices que
contraponen discursos politicos con otros.

La lengua nahuatl es una base de la identidad indigena trascendente para €llos, aunque
es recientemente asimilada, ya que por mucho tiempo se dejé de hablar y de ensefiarse a
los hijos, agunas personas dicen que “por pena’ ya no hablaban €l nahuatl, pero ahora, a
través de la escuela primaria se busca reaprenderla. En esta medida, algunas instituciones
del Estado apoyan larecuperacion y fortalecimiento de tradicioneslocales. Otro g emplo de
elo estden € Estatuto comunal de Pémaro publicado en el 2005, en €l cual no se considera
como elemento indispensable para ser comunero el hablar la lengua nahuatl, sin embargo
informal mente todos los comuneras ahora |0 ven como un requisito importante. Algunos
dicen que porque esa es su forma de hablar que les ensefiaron sus padres, y otros comentan
gue hablan lalengua“ pa que € gobierno nos crea que somos indigenas’.

También se asume como parte de la tradicién la normatividad, que dicen ellos se ha
hecho “desde siempre’:

“[...] La comunidad es la que decide y no e comisariado ni e encargado.
Nosotros tenemos una ley y no nos las pueden quitar y ese es € motivo que
nos estan metiendo zancadillas a ver si firmamos [...] La comunidad es un
gobierno [...] la orden nosotros la hacemos, aqui por escrito, firmamos. El
gobierno no nos puede quitar esos derechos, le han hecho mucha lucha, [...]
nosotros semos los duefios de tierras, aguas y maderas de la comunida. Yo soy
comunero auténtico[...]" .4

El discurso comunalista postula la autenticidad del indigena como verdadero duefio de
latierra comunal asi como €l protector de estay de sus recursos naturales. Asi es que los
indigenas dicen que en la comunidad solo pueden vivir con gente de su misma sangre (“na-
turales’), ya que la “gente blanca’, segun ellos, siempre buscan tener més, abusan de los

4 Fragmento de entrevista realizada a Graciano Jiménez, habitante de Cachan. Agosto de 2006.
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indigenasy se corre el riesgo gque se extiendan en la posesion de tierras.

Los indigenas han encaminado su identidad a partir de la diferencia con el “exterior”.
Precisamente, la presencia de |os mestizos en la comunidad es constante a través de la pro-
duccién ganadera, el peonaje y la compra-venta de productos agricolas, electrodomésticos,
etc. A pesar de que |os mestizos mantienen activala economialoca de Cachéany lacomuni-
dad de Pémaro por medio del comercio y la generacion de empleos, aun asi, no son duefios
de “trabajaderos’s, es asi que los comuneros han puesto restricciones a la participacion de
los mestizos, es decir, los comuneros no estan del todo limitando la influencia mestiza, sino
su posibilidad de decision y posesion de tierras en la comunidad.

En este sentido, los habitantes de Cachan y POmaro generan diferentes estrategias que
adquieren una expresion social ante las conflictividades y problemas que se van gestando.
En tal caso, latradicion oral, no sblo es expresion de la cosmogonia de un grupo, sino que
también interviene en la organizacion politica y la formacién de sentidos identitarios asi
como las acciones sociales donde estd implicita las diferentes formas de pensar y de cons-
truir la comunidad.

A manera de conclusiéon

A nivel general, lacomunidad de POmaro, y en este caso Cachan, ha estado inmersaen
diferentes conflictos sociales, intereses politicos y la necesidad de recursos econdmicos. De
igual forma los indigenas de la costa (que no se asumen como costefios, sino como campe-
sinos) traen presente el panorama de pobrezay sometimiento en gran medida planteado por
las mismas instituciones del Estado.

En este contexto, la memoria social de los indigenas, constantemente estd resignificando
y construyendo su pasado y su identidad, definiendo diferentes visiones sobre la comunidad.
Estatiene variantes dependiendo de diferencias generacionales, de genero y posiciones socia
lesy econdmicas de |os habitantes, que a pesar de expresar una identidad étnica ante €l exte-
rior, no obstante, esta lleva diferentes intereses |ocales que estan | gjos de ser homogéneos.

En la actualidad, algunos pobladores de Cachan buscan que en la comunidad penetre
ampliamente el “desarrollo” propuesto por € Estado. Con ello, posibilitar la entrada a em-
presas privadas y a mismo gobierno, en aras de una mejor situacion econémica, y para
acceder alos egtilos de vida planteados por la“ sociedad nacional”.

Otros consideran que |0 mas conveniente para su comunidad es mantener una posicion
renuente ante |os proyectos externos ya que dar acceso a estos provocaria la perdida de las
tierras comunalesy de sustradiciones. Otras opiniones estédn en puntosintermedios. Actual-
mente en Cachén se han aceptado apoyos gubernamentales para la construccion de cabafias
en la playa, para mantener las expresiones de la tradicién como la artesania, la danza, la
muUsica, etc., estos apoyos son bien aceptados por los comuneros, no obstante, hay incerti-
dumbre respecto a lo que sucedera con la comunidad. Algunas personas de mayor edad a
pesar de defenderla, consideran que la comunidad desaparecera pronto puesto que las nue-
vas generaciones ya no le dan importancia alatierra. La mayoria de los jovenes se sienten
atraidos por lo “exterior”, no obstante, las mismas instituciones del Estado han posibilitado
laretransmisicion de latradicion fortalecido ciertos simbolos de laidentidad nahua. En esta
medida, las generaciones mas jovenes estan aprendiendo la lengua nahuatl, las narraciones
tradicionales, contintian participando en las danzas tradicionales, etc.

Con ello, la tradicién se refleja en los actos cotidianos, en la participacién diaria de los
habitantes en la vida local y comunal, en las creencias donde se percibe la influencia de los
medios masivos de comunicacioén, el narcotrafico, el turismo, las instituciones gubernamen-
tales, intereses grupales, etc.

De igual forma, la tradicién es en si misma una posibilidad para conformar discursos

5 Término que se le da en lacomunidad, alastierras ocupadas parala siembra o la ganaderia.
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sociales. En este ambito, € hablar de tradicién oral politica es relevante en la medida en
gue ésta nos muestra como la historialocal asi como los diferentes referentes culturales han
servido como un panorama expresivo en las relaciones intercultural es.

Siguiendo a Farrugia, “el discurso, la historia harrada de los individuos y de los grupos
es a todas luces lo que se muestra como instrumento de produccion y de reproduccion
social. El relato es presentado de manera explicita como fundador y constructor de expe-
riencias compartidas, como generador de un texto social colectivo reconocido, que redobla
a su vez la existencia reiterandola con su relato significante” (2004: 140). En esa posicion,
la narrativa forma identitariamente a cada sociedad que se construye desde sus referentes
culturales, pero como construccién, la narracion no esta acabada, es decir se compone a
través de latransmision oral, desde la cual es contaday es apropiada por 1os demas miem-
bros regenerando sus significados. Desde esta perspectiva es posible identificar el proceso
comunicativo que latradicion oral genera en un grupo.

La tradicion oral refleja la confrontacion entre creencias que son asimiladas de acuerdo a
las interpretaciones que |os habitantes hacen de sus experiencias. En ese sentido, a pesar de
que la tradicion sea utilizada con diferentes fines grupales, generando diferencias, también
unifica al grupo. Por tanto, es un espacio que expresa la diversidad de posturas sociales al
tiempo en que reproduce lalégica cultura de la comunidad.

Bibliogr afia

ACEVESLOZANO, Jorge E.

1997 “Un enfogue metodol 6gico de las historias de vida”, en Garay, G. (Comp). Cuén-
tame tu vida. Historia oral: historias de vida. México: Instituto mora/ CONA-
CYT.

ACEVESLOZANO, Jorge E. (Comp.)

1993 Historia oral. México: Instituto Mora/ UAM.

1998 “Curso dehistoriaoral e historiasdevida’, en Lecturas de apoyo, UMSNH Escue-
la de Historia, UACh Maestria en Desarrollo rural Regional. Curso realizado en
Morelia, Michoacan.

ALARCON OLVERA, Algandro

1998 Pomaro: Identidad y cambio social. Zamora, Michoacan: El Colegio de Mi-
choacan. (Tesis de maestria en antropologia).

ALCALA, Graciela

1986 Los pescadores de la costa de Michoacan y de las lagunas costeras de Colima y
Tabasco. México: Centro de Investigaciones y Estudios Superiores de Antropolo-
giaSocial.

BARTOLOME, Miguel Alberto

2004 Gente de costumbre y Gente de razon. México: Siglo XXI editores.

BRAND, Donald D.

2004  “Lacostade Michoacan”, en Marin Guardado, Gustavo (Comp.). El fin de toda
la tierra: Historia, Ecologia y Cultura en la costa de Michoacan. Zamora, Mi-
choacan: El Colegio de Michoacan.

CAMARENA OCAMPO, Mario

1997 “Memoriay comunidad”, en Garay, Gracielade (Coord.). Cuéntame tu vida. His-
toria oral: historias de vida. México: Instituto Mora/CONACYT.

COCHET, Hubert

1991  Alambradasdela Serra: un sistema agrario en México, la sierra de Coal coman.

Meéxico: CEMCA, El Colegio de Michoacan, ORSTOM.

COCHET, Hubert; y otros

1988 Paisajes agrarios de Michoacan. Zamora, Michoacan: El Colegio de Michoacan.



Revista de Antropologia Experimental, 8. Texto 3. 2008 51

FARRUGIA, Francis

2004  “Narraciony reconstruccion del pasado”, en Historia, antropologia y fuentes ora-
les, 32.

GARCIA PENA, Lilia; GONZALEZ, Gabriela

2005 Lenguajes de la tradicion oral en el estado de Colima. Colima, México: Univer-
sidad de Colima.

GLEDHILL, John

2004 Cultura y desafio en Ostula. Zamora, Michoacan: El Colegio de Michoacan.

MADRAZO MIRANDA, Maria

1997 El hilo dela memoria. La transformacion del relato oral. Zamora, Michoacan: El

~ Colegio de Michoacan. (Tesis de Maestria en Estudios Etnicos).

MARIN, Gustavo

2003  \idasacontramarea: pesca, desarrolloy cultura en la costa de Michoacan. Méxi-
co: CIESAS. (Tesis de doctorado en Antropologia).

MARIN GUARDADO, Gustavo (Comp.)

2004 El fin de toda la tierra: historia, ecologia y cultura en la costa de Michoacdn.
Meéxico: El Colegio de México, CICESE, El Colegio de Michoacan.

OCHOA, Alvaro; SANCHEZ DIAZ, Gerardo (Edits.)

1985 Relacion y memorias de la provincia de Michoacan 1579-1581. Mordlia: Univer-
sidad Michacana de San Nicolas de Hidalgo.

PORTAL, AnaMaria

1986 Cuentos y mitos en una zona mazateca. México: INAH.

RAMIREZ SEVILLA, Luis

1999 “losfrutosdelacosta’, en Frutosdel campo michoacano. Zamora, Michoacan: El
Colegio de Michoacan.

REVUELTAS, Eugenia; PEREZ MARTINES, Herén, (Comps.)

1992 Oralidad y Escritura. Zamora, Michoacéan: El Colegio de Michoacan.

SANCHEZ DIAZ, Gerardo

1979 El suroeste de Michoacan. Estructura Econémica y Social 1821-1851. Mordlia:
Universidad Michoacana de San Nicolas de Hidalgo.

SEBE BOM MEIHRY, José Carlos

1992 “Definiendo la historia oral”, en Historias, 30: 8-13.

TAUSSIG, Michael

1993 El Diablo y el fetichismo de la mercancia en Sudamérica. México: Nueva Ima-
gen.

THOMPSON, Paul

1993 “Historias de vida 'y cambio socia”, en Aceves, Jorge (Comp.). Historia Oral,
México: Instituto Mora/ UAM.

VANSINA, Jan

1966 Latradicion oral. Barcelona: Editoria Labor.

VERGARA, Gloria

2004 Palabra en movimiento. Principios tedricos para la harrativa oral. México: Edi-
torial Praxis, Universidad Iberoamericana.

ZARATE HERNANDEZ, José Eduardo

1991 “Notas paralainterpretacion del movimiento étnico en Michoacan”, en El estudio
de los movimientos sociales. teoriay método. Zamora, Michoacan: El Colegio de
Michoacéan, Universidad Autonoma Metropolitana.

2001 Los sefiores de Utopia. México: El Colegio de Michoacan, CIESAS.

VO3



