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Al pueblo mazahua
En especial a mis abuelos
Manuel Cayetano
Susana Sanchez
Severiano Marcos
Blanca Cayetano

Por heredarme una cultura del pueblo Mazahua



Somos las mujeres mazahuas, las que antes poseiamados y ahora ni hombres tenemos. Todos se
fueron a trabajar en la construccion, salieron & lgrandes ciudades; alla son albafiles, vienen una
vez al mes y luego ya ni vienen. No los volvemas.g&Somos nosotras las que manejamos la yunta,

sembramos, cosechamos el maiz. Vivimos entreNes&vas, ésta es una tierra muy seca,
desgastada, pobre. Nuestro mayor gusto es el m#ndo revienta en palomita, estalla en toda su
blancura, parece el Nevado de Toluca...

(Recopilado por Poniatowska, 1993)
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Resumen

Esta tesis analiza el matrimonio mazahua, un puziinario de la region centro de México,
para conocer como ha vivido y resistido a procesasansformacion ocasionados por

fendmenos sociales como la migracion y la conquista

En la actualidad las comunidades originarias, sotefle procesos de “modernizaciéon”, lo
cual no se pretende negar o expresar que se llieslaign desarrollo infraestructural, mas
bien debemos preguntarnos ¢,como coexistir con ateménuevos” y originarios? ¢ Qué nos
une y que nos separa de una tradicion propia yddradicién “moderna”? ¢,son los rituales

espacios de disputa de identidades o de interalittad?

También se busca conocer como son las relaciongérago y parentesco, ¢ Es suficiente un
matrimonio para emparentar? Se establece quelestnegazahuas en ocasiones el matrimonio
no garantiza una relacién de filiacion, pero queter rituales que extienden el parentesco a
personas externas. En el ritual de matrimonio aggvana diversidad de temas como
gastronomia, reciprocidad, musica urbana y lotahles de legitimacién prehispanicos y
cristianos, parentesco y género que se abordareppliaar la resistencia y la adaptacion al
mundo “moderno”. Con lo cual expreso que “los maaslseguimos siendo mazahuas sin

serlo”, pues hasta ¢, donde se extiende una idertaadna cultura material e inmaterial?

En este aspecto uno de los aportes es que, adeegae la region mazahua fue una de las
poblaciones que se evangeliz6 de forma intensmgrecen elementos materiales y rituales
gue datan de un origen prehispanico, que de aligumea se desconocian. Y que incluso
algunos trabajos previos lo negaban, argumentaneldag tradiciones mesoamericanas son
espafiolas y no de un origen prehispanico. Sin egobhpy persisten y planteo que es debido

a una resistencia que se reproduce a través agltpaco.

Finalmente, a partir de un andlisis y registro @eativas de las experiencias de los
protagonistas de matrimonio mazahua vy la revisiblidgrafica de los principales temas que
se abordan son parentesco, género, matrimonideresa, eleccion de la pareja, fiesta, ayuda

mutua y género, en los que se registran contina&lgdliscontinuidades culturales.
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Introduccion

Justificacién y Antecedentes

En un inicio el andlisis lo centre en el ritualld®la mazahua, al ser parte de este pueblo
originario, en la cotidianidad observaba en subralgon rituales que me parecian
trascendentes, tales como el baile del guajolbtsike del conejo, el baile del mandilén, el
ofrecimiento al fogdén. Y surgié la incognita pobeasi estos ya habian sido abordados por
alguna investigacion social. Al revisar parte dbildiografia mazahua, me sorprendioé que
estas representaciones escasamente se habiarecatssd Por ello el principal objetivo se

centré en documentar, conocer el significado yeuride estos.

Sin embargo, con el desarrollo de la investigapeéntibi que el ritual de boda incluye otros
temas que del mismo modo deben ser consideradks ctamo el parentesco, migracion,
modernidad, ritual, matrimonio y relaciones de génBues a pesar de que en el siglo pasado
fueron temas trascendentales de la antropologia, reigion mazahua como en Mesoamérica

sus abordajes son escasos (Robichaux 2003, 2005j WCarrasco 1976).

En este sentido se ha argumentado que:

los estudios de parentesco en la antropologiaeDerstema central pasé a ser un tema
marginal, pero de manera méas importante, lo qemsende por parentesco ha sufrido una
mutacion que lo ha convertido en algo probablemiergeonocible para sus adeptos de hace
25 o0 30 afios a mi modo de ver, tanto parentesco ¢amilia en México fueron
conceptualizadas bajo el supuesto de que eraotagcuencias de un profundo proceso de

aculturacién (Robichaux 2005a, 85).

Otros andlisis confirman lo expresado al mencioun&ren la década pasada “los libros y las
tesis de grado de corte antropoldgico, dedicadegrimmente el tema de la formacion de
parejas entre diferentes grupos indigenas queamait el territorio nacional son escasos” (S.
Gonzéalez 1999, 132).

Se ha justificado que esta escasez de analisisatémonio se debe a que algunos estudios

de los ochenta principalmente de (Nutini y Bell @P8rgumentaron que en la organizacion



social de las comunidades originarias se sobreplasdaradiciones espafiolas a las tradiciones

prehispanicas (Robichaux 2003a).

Respecto al debate de parentesco en México, semr&en una situacion similar, a grandes
rasgos (Chamoux 2005; Taggart 2005; D. Robicha@&0también critican el
planteamiento que afirma que, el parentesco en &edoca es un resultado de una tradicion

espafiola.

No obstante, en la sociedad actual existen indagogn parentesco y matrimonio
prehispanico que deben ser analizados. Como ejetesto, en el matrimonio mazahua
encontré algunas formas de parentesco que harlgrielma pesar de la conquista, entre ellos
un ritual que se celebra en la cocina frente atfipgsi como los materiales usados como

sahumerio, agua y flores que se usan para extehgarentesco.

En la misma situacion que el matrimonio y paremest“ritual” en las Ultimas décadas
perdio el interés antropolédgico (Segalen 2005)eAap de que se pensarian que estos temas
en su mayoria son “obsoletos”, en la actualidagesufenémenos sociales que inciden en los
rituales, lo que motiva a reconsiderarlos paranglisis. Ejemplo de ello es el analisis de

(Turner 2009) quien lo sitia nuevamente en el detbatias “estructuras sociales”.

Haydée Quiroz entre otros autores como Martorajbfa proponen retornarlo, para analizar

el matrimonio.

Tal vez se podria decir que debemos reconocerdariamcia de la celebracion de las bodas y
los rituales que se desarrollan alrededor de lamas, para comprender mejor las diversas
formas de organizacidn social de los grupos cuétariaitegra nuestra sociedad. Parece ser que
los antropdélogos habiamos descuidado esta patéevilia social por considerarla como

folklor, dejando de lado todo el conjunto de redaeis sociales y de reciprocidad que implica
(Quiroz 2013, 198).

Por tal motivo, en este andlisis, se retoma pasté¢emas de parentesco, matrimonio y ritual
de boda que se observan en la comunidad mazahogodta su estudio también se propone

conocer cOmo se reconfiguran a partir de fendmeao® la migracion.



Dado que en las décadas pasadas autores como (ManypBoniatowska 1993; Arizpe
1978; Yhmoff 1979) registran una oleada de genteaimaa que es atraida por la ciudad.

Muchos ya se han quedado a vivir en la ciudad, lpemayoria va y viene cada ocho dias, de
suerte que la Villa de San Felipe se llena de destsidbados por la tarde y se comienza a

vaciar los domingos al comenzar el medio dia, pepecialmente los lunes, en que desde las
tres de la mafiana a las seis sale camion tras cdlen® de gente sentada hasta México y de

pie a Toluca (Yhmoff 1979, 247).

Lo cual llamd la atencion de algunos cientificosiales como Lourdes Arizpe para estudiar
este transito mazahua que va de lo rural a lo erb&mpesar de que esto en alguna medida ya
fue tratado, con un enfoque de “identidad”, en aestdisis se retoma la migracion
urbana/rural, pero para conocer ¢,cOmo incide esténmento migratorio en el ritual de boda

y en las mismas normas de matrimonio, género ynfEseo?

La boda es un ritual en el que se puede obsewadiapciones y permeancias. Por ejemplo,
la mayoria de matrimonios mazahuas son similales atuales nacionales de México o del

extranjero, que mantienen similitudes con los gigigis elementos “modernos”.

El vestido blanco trasforma la mujer en noviauelf® de toda mujer que expresa purezay
virginidad. El velo es probable que tenga sus adgen oriente, la luna de miel data de
Alemania; lanzar arroz es retomado de Asia; lagkzeamo tiene sus origenes en los paises
americanos; el brindis con champagne es de origecds. Anteriormente se celebraba en el
solsticio de verano y hoy se prefiere en febremepdia del amor y la amistad; en América
Latina es comun que las novias copien los dise@bgestido y las fiestas de las novelas

mexicanas y argentinas (Muratorio 2002, 30-35).

Pero ademéas de lo descrito, en el ritual de matrionmazahua también se observa una serie
de tradiciones coloniales, cristianas y contempeaénesto ultimo en gran medida como
resultado de una migracién y modernizacién (Seg208%). Que se puede observar en la
musica, gastronomia, bebidas, vestimenta y la Eeogmo lo noté Yhmoff en los afios

setenta.

Han cometido el error de abandonar su propia ler@omo la lengua mazahua es sefial de

gue se es indio, y por indio actualmente se ergiemé persona atrasada cultural y



economicamente, los indios se han formado la idegué uno de los medios de salir de su
situacién consiste en no hablar su lengua, desastée ha sucedido que mientras todavia
hacia 1940 era frecuente que la llamada “gentazienf’ fuera bilingtie, o por lo menos
supiera las palabras indispensables para atersierralaciones principalmente mercantiles
con los indios, actualmente son pocos los indieshgblaban mazahua, ademas del espariol,
como resultado de una prolongada practica de ayseede habar su lengua materna delante
de sus hijos (Yhmoff 1979, 243-44).

Sin embargo, mas alla de la lengua también la miignancide en otras relaciones e
instituciones sociales como el matrimonio, pararggsrelaciones de género mazahua. La

boda es un ritual en la que se puede observaotamuidades y rupturas de las tradiciones.

la boda y los cargos religiosos parecen ser lostesenas indicados, para constituir una
importante herramienta que permitase abordar ehpesco y el compadrazgo que nos
permitiria entender mas sobre las continuidadas yupturas con el pasado (Carrasco y
Robichaux 2005, 488).

Del mismo modo otros estudios plantean que ellritedoda es un espacio de convergencia

de una diversidad cultural y organizacién social:

Se podria sostener que, si pensamos en las badasespacios de observacion etnografica, la
celebracion sigue siendo un hecho multifacético (Ind boda es un evento privilegiado
donde se puede observar con una gran claridadi@ad y variedad de redes de reciprocidad
gue cada uno de los grupos domésticos mantier@gdece cotidianamente (Quiroz 2013,
186-188).

Ademas de la reciprocidad, en esta también se miegrvar una variedad de
representaciones en términos gastronémicos, mesigalestimenta. En ella también se
pueden observar las relaciones de género, “la baakstituye una ventana para la observaciéon
de la relacién entre los géneros. Las mujeresrienealto valor a su habilidad ante una serie
de trabajos, entre ellos preparar los alimentddaclos animales y vender” (Robichaux

2003, 28).

Por ende, se plantea que el ritual de boda espatiesen el que existe la oportunidad de

mirar varios temas como son el parentesco, mationéiasta, género, por citar algunos, que,



por fendmenos sociales como la migracion, no sdgrupensar de la misma manera que hace
unas décadas. En este sentido uno de los hallamgostantes es que el parentesco entre los

mazahuas es una forma de resistencia al “cambio”.

Planteamiento del problema y preguntas de investigan
Considerando algunos fendbmenos sociales ya expuesteo son la migracion,
cristianizacion, conquista u otros acontecimiehietricos como el periodo hacendario,
“modernizacion”, comercio, cosmopolitismo o el somgnto de nuevas tecnologias de
informacion y comunicacion (NTICs) se plantea keiirogante ¢ Como y qué representa el
matrimonio y parentesco mazahua en la actualidaa?dé los objetivos es conocer ¢, Qué nos
une y qué nos separde una tradicion moderna y una prehispanica eageta matrimonio y

parentesco?

Otras preguntas de soporte son:

¢ Como se reconfigura el matrimonio y parentesc@amaz con la migracion?

¢ El ritual de las bodas mazahuas es un espacisplgalo de interculturalidad entre

tradiciones originarias, modernas y cristianas?

Con estos cuestionamientos también implica corteceas de residencia, eleccion de la
pareja, compadrazgo, reciprocidad, relaciones dergécontinuidad y discontinuidad de

elementos materiales y rituales originarios y “nrade”.

Esto se esboza debido a que en la actualidad &dgsuprehispanicos se ven llamados por

una migracion intensificada.

Pero no con ello se postula que los pueblos origisaeban ser encerrados en una burbuja y
que no tengan derecho al acceso a la “moderni@adegitimo entrar al mundo “global” y
hacer uso de elementos como la tecnologia. Debsena®nscientes de que “nuestros
propios modelos de forma cultural tendrdn que candr funcion de que las configuraciones
de poblaciones, lugares y herencias culturalesgrerdtoda semblanza de isomorfismo”
(Appadurai 2001, 42).

11 Cabe mencionar que la asercion ¢ qué nos une yasugepara? es retomado de algunos planteamientos d
Jesus Llusco, a quien agradezco la recomendacion.
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Como sugieren algunos andlisis de Yampolski y Rowiska (1993); Yhmoff (1979); Quiroz
(2013); F. Gonzéalez (2012); D. Robichaux (2007&81R(2007); Méndez y Robichaux

(2007); P. Castafieda (2007); Pedone (2011); UnzueYécente, y Ruiz (2011); Flores y
Santana (2016) la migracion y otros factores coduza&cion, demografia, comercio y
modernidad inciden en la organizacion social, fetees de género, parentesco y matrimonio,

gue deben ser considerados.

No se puede afirmar que las diasporas sean el fattar de incidencia, pero si una de las

principales.

La migracion desencadena generalmente toda umadsetiansformaciones y de
reconfiguraciones en el seno familiar. Hecho qoegbvio que parezca, no ha recibido
especial atencion en la literatura sobre los maiibeis migratorios. La tradicional
consideracion de la familia y de las relacioneslininscritas como una esfera separada del
ambito laboral y productivo tiene mucho que veesta falta de atencion (Unzueta, L.
Vicente, y Ruiz 2011, 199).

Por ejemplo, en el ritual de boda hay una transidelo originario a lo “moderno”, la
primera parte es después de la ceremonia religibiagar a la casa los novios celebran
rituales locales como el baile del conejo; el bdéeguajolote (pavo) y el ritual del fogdn.
Un segundo momento es por la noche, con ritualeiemaes como la vibora de la mar, la
disputa por el ramo, la corbata del novio y elédaihoderno” con musica contemporanea

como: rock, cumbias, reggaeton, electronica, ramacheatre otros mas.

Con ello se pretende determinar qué significadtetjgara los mazahuas el matrimonio, un
espacio donde converge una diversidad de temagyee&tos, pero con esta diversidad de
temas el ritual de boda ¢,es un espacio donde poedestir lo moderno y lo mazahua, como

una forma de interculturalidad?

Lugar de estudio
Lo planteado se analiza en tres comunidades laipahSan Nicolas Guadalupe y el barrio
San Francisco y algunos testimonios de personksatemunidad de Dios Padre, poblaciones

situadas en el municipio de San Felipe del Progi®seligieron porque en estas se puede



apreciar una mayor celebracion de bodas, por lmmdas veces al mes, en fines de semana.
También son poblaciones que contrastan del restomenidades del municipio, debido a
que en las primeras se observa una mayor presémvaeila cultura mazahua en temas de
lengua, vestimenta y organizacion social, mierqrasen la ultima las tradiciones mazahuas

casi han desaparecido.

La poblacion también forma parte de la exportad@mano de obra a la ciudad de México.
Con ello, se aprecia en estas comunidades a jogeeal migrar y volver han adoptado
ideologias y vestimentas para representar gruposcteo ideologias de tribus urbanas como
sonemoso skatosse les ve bailar tanto rituales indigenas comdgatimoderna. Hay
pandillas que se han formado en la ciudad y alerada comunidad muestran su habilidad

para bailar y beber, lo que en ocasiones los candia violencia fisica.

Metodologia
Para responder a los cuestionamientos planteadesteggdecio un trabajo dividido en tres
fases. En primer lugar, se planed una recolecadtatbs, que consistio en la revision de
literatura cientifica, para conocer qué estudiastex sobre el tema y asi definir el enfoque
del que se abordarian los conceptos principale® @snritual de boda entre los pueblos

indigenas, parentesco, género y modernidad.

Como segunda fase se realizé el trabajo etnografiededor de cinco meses, mediante una
observacién participante de cinco celebracioneta eamunidad mazahua de San Nicolas
Guadalupe, ubicada en el municipio de San Felip@rgreso, Estado de México. Y por

ultimo la fase del analisis de los datos registsado

Al realizar esta tesis, me encontré con algunasren primer lugar, realizar una etnografia
desde un lugar en el que me he desenvuelto y dedayparte, en alguna medida, me vi en
dilemas de “objetividad”, en el sentido de exprefeade mi experiencia lo que observo y
considero pertinente o lo que la comunidad dedeaniar, pues como expresa Ferrandiz “el
trabajo de campo no es lo mismo para todos losimgazlores sociales, ni para todos los
antropdlogos contemporaneos, ni lo fue tampocasimtbs momentos histéricos”

(Ferrandiz 2011, 27). Ya que no es lo mismo, seugelto de estudio a ser el investigador, ser
parte de una auto etnografia tiene sus ventajaswedtajas en temas objetivos y subjetivos
(Haraway 1991).



Pero esta situacion de objetividad se intento vesal partir de dar voz a los protagonistas del
ritual de matrimonio mazahua, con narrativas eohes de vida, como sugiere algunos
autores la intencién fue capturar el sentido, esgr puntos de vista de las personas (Rosaldo
2000), de tal forma, que en lo personal traté teferir lo menos posible en las narraciones.

Pero sin dejar de obtener algunas conclusiones dgpariencia de vida, pues de forma
personal como familiar a través de padres, hermaiagsy primos también he sido parte de
los fenbmenos sociales que reproduce el pueblohmazaomo es la migracion a la capital

del pais.

Asi mismo més que entrevistas se tratdé de obtemecsaciones o narrativas que segun

Blanca Muratorio.

Nos remiten, a su vez, a otras voces y a una dtileelsle posibilidades interpretativas tanto
desde el campo de la antropologia como del dertgmgs voces emisoras (...) Se trata en este
caso de una experiencia de reflexividad compaeidia que ambas partes participan

activamente en la interpretacion de las culturasr@tbrio 2005, 129).

Otra argumentacion expresa que las narrativasdatas potenciales en la delineacion de
espacios etnograficos dentro de sistemas formamtadigtinciones categéricas que de otra

forma harian estos espacios invisibles” (Marcusl20@1).

Para dar inicio a estas narrativas, el primer sldte seleccionar a las personas que
contribuirian con la investigacion, entre los geekgieron a los protagonistas de los rituales
de matrimonio, sus padres, padrinos, intelectulifsres mazahuas y algunos adultos
mayores, de una edad aproximada de 60 a 75 af®sulates se les informo del trabajo que
se pretendia realizar, lo que se ha se ha discytidatinua en debate antropolégico como
“consentimiento informado”, que se expresa coma@‘“necesidad cotidiana de entrar en
relaciones sociales con el otro para sobrevivianabtener los “datos” de los cuales
depende nuestra vida académica y es alli tambiédedencontramos al otro como sujeto
situado” (Muratorio 2005, 130). En resumen, buseer afinidad e informar sobre lo que se
pretendia y en cierta medida establecer un objetiwain para la realizacion de la

investigacion.



La metodologia inicial consistia en entrevistasguestas, sin embargo, con el desarrollo de
la investigacion, consideré que los relatos de,tirddajo de archivo, como algunos ejercicios

de memoria y la observacion directa serian maspeas para la recoleccion de datos.

Estas narrativas y ejercicios de memoria, se @aalizen cuatro generaciones de matrimonios
de la comunidad, entre ellas se eligio en primgada una pareja de adultos, de una edad de
mas de setenta afios, quienes narran a partir decesdos como fue la boda de sus padres
alrededor de la época hacendaria, en seguida aferla boda de ellos por los afios cincuenta,
en tercer lugar, sus hijos que contrajeron matrimpaor los afios setenta o0 noventa y por
ultimo sus nietos que contrajeron matrimonio esiglb actual. El objetivo de abordar estas
cuatro generaciones fue para conocer las contidegla rupturas en el ritual de matrimonio

mazahua.

Las narrativas, los rituales, los ejercicios de méencomo la observacion participante fueron
registradas en fotografias, video, audio, notasadde campo. Pero ademas de ello también

se indag6 en algunos archivos de las iglesias.

Una vez que se definio parte de lo que se reaizpairti a la comunidad, pero dado que la
investigacién también se centraba en conocer leagiin a la capital del pais, estuve
realizando una etnografia “multilocal” (Marcus 2R0Que segun el autor es una forma de
observar y moverse junto con la poblacién en lesrdos lugares donde interacciona. Tal
modo que se realizé observacion en la comunidéhdeNicolas, como de algunos lugares
urbanos donde interaccionan los migrantes, comla ¢és;minal de Observatorio en la ciudad
de México y colonias aledafias como Tacubaya, l&dtey dentro de los mismos autobuses

que los transportan.

Realicé trayectos de la terminal del municipio nhaza a observatorio, en el autobus pude
observar y escuchar conversaciones de mujeres grieanios hombres que han terminado la
semana laboral, avisan a sus hogares que van camasa. Pero antes de ello con sus
amigos o familiares, con los que viajan, planeagdl al municipio y comprar cerveza,
platican de su trabajo como albafiiles, en que derla ciudad estan, si andan construyendo

una casa, oficinas o remodelando.



Al arribar el autobus a San Felipe, en las afuéeds terminal en las tiendas y lugares de
comida se les puede observar beber cerveza, coomprar despensa, panes y dulces para
los hijos. Algunos ya los esperan en las bancdssd@rribos. Hombres y mujeres que son

padrinos o que acudiran a alguna fiesta en su cidiadicompran regalos o flores.

Posterior a ello en taxi o en autobus se disporsagair su camino a la comunidad, trayecto
gue también realice. En el autobus que va a la nmad de San Nicolas Guadalupe lleva
alrededor de cien personas sentadas y paraddsaPRldé nuevo sobre el trabajo y si van a
alguna fiesta, intercambia informacion con losdestes. Este recorrido a la comunidad
ayudd a observar como de acuerdo con el lugamiie ge identifica o adopta una postura en
su interaccion con los residentes locales. Porm@jerel uso de la lengua, noté que en la urbe
es casi nula su uso, pero al momento de llegaualaipio o comunidad, se vuele hacer uso

de ella.

Lo que se intentd metodolégicamente en estos Viageatar de compartir el escenario y
colocarse en el lugar de los migrantes para coraigeo se fortalece o se discontintan las

tradiciones mazahuas. Como sugiere Tim Ingold.

El conocimiento del habitante no se forja ajustdondalatos de la observacién dentro de
compartimientos de una clasificacion dada, simas de las historias del caminante.
Desenmarafiar la red y reunir los fragmentos regekasobre la base de sus similitudes y
diferencias intrinsecas, es destruir sus verdadggogicados y coherencia. Mas que tratar a
la ciencia y la cultura como opositoras equivaler@ineadas en cada lado por una divisiéon
arbitraria entre espacio y lugar, y entre razoraglition— la mejor manera de superarlo —
sugiero— puede ser reconocer que el conocimieatdifico, tanto como el conocimiento de

los habitantes, esta generado dentro de las maatel caminante. Para los cientificos que son

gente también, y para los habitantes del mismo mencho del resto de nosotros (2015, 25).

En términos antropolégicos se diria que se integdbzar un “conocimiento multi situado”
(ver Haraway 1991). Tratar de vivir y mirar lo qelesujeto experimenta en su vida diaria
para entender de algun modo la continuidad o raptaralgunas tradiciones como

consecuencia de la migracion.
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Por otra parte, al arribar a la comunidad, unmdeétos fue encontrar a la poblacion, en la
época invernal comunmente, salen a pastorear logbas, algunos aprovechan el tiempo
para limpiar la parcela, la mayoria esta en cotsstaovimiento, si no laboran salen a atender
reuniones escolares de los hijos o asuntos adnaitivsts al municipio. En algunas sali con
ellos a trabajar la tierra, algunos testimonioststevieron en ese contexto apoyando a las

familias en las labores agricolas, mientras seersaba.

Cuando se obtuvo un calendario aproximado de &mafede celebracion de rituales
matrimoniales, acudi a observar las celebraciams(inmente realizados los sdbados, pero
gue su preparacion inicia desde los jueves y véelBe lo que también es necesario
involucrarse para entablar relaciones de empaféicipé en la preparacion de alimentos,

adorno y limpieza del lugar lo que fortalecio l@ao#on.

Otro elemento clave para que me permitieran larehs®n de los rituales fue el mutuo
acuerdo de que, con el registro de fotografia gwigue realizaria, al final de la investigacion

se les regresaria a ellos una copia de las evaefatogréaficas y filmicas.

Asi mismo se acord6 informar sobre los resultagos dvestigacion. Que es uno de los
objetivos de la comunidad como de mi persona, gagsco sirve generar un conocimiento
gue se queda en el ambito académico, lo trascemtienbién es que el conocimiento retorne

al lugar donde se genera.

Estructura de la investigacion
La tesis se desarrolla en cuatro capitulos. Enguriogar, se describe un panorama general
del contexto histérico del pueblo mazahua, en elspiexpresa una serie de datos en temas de
ubicacién, lengua, origen del pueblo y procesa®tii®s que han vivido tales como la
cristianizacion, conquista, hacienda, la migragidnodernidad. Del mismo modo, se plantea
como se han organizado a través de movimientoalsegiara resistir y exigir al Estado la
implementacion de politicas publicas. Simultdneamea describe la organizacion actual en

temas de educacion, vivienda y economia.

En un segundo capitulo se aborda la propuestade@m la cual se hace una revisién general
de los estudios de matrimonio, parentesco y riteahatrimonio. Seguido de las criticas y

aportes de los estudios de género.
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En este capitulo se argumenta que los principaliesjees historicos de matrimonio y
parentesco explican este ultimo “a partir de tedsciones: la filiacion-entre padres e hijos; la
germdnica, la que impera entre hermanos y la didaza, la que se establece a traves del
matrimonio” (Chamoux 2005, 368). Cada una propugstda escuela francesa o britanica.
Sin embargo, debido al tiempo y a la escasa bitaftgde estas principales teorias aplicadas
en México, seria facil caer en ciertos problemésdes y probablemente seria complicado

aterrizarlos en la comunidad.

Como sugieren algunos andlisis contemporaneoseéeriple tratar de observar las
tradiciones prehispanicas mesoamericanas que avalgcen y a partir de ello conocer un
sistema de parentesco prehispanico mesoamericémam(@@ix 2005; D. Robichaux 2003a;
Dehouve 2003a). Entonces en este capitulo se @bsbmatrimonio mazahua desde
investigaciones mas contemporaneas como son deoffidichaux 2007a; P. Castafieda 2007,
Chamoux 2005; Taggart 2005; Kellog 2005; Cathe@oed 2005; Sault 2005; Carrasco y
Robichaux 2005), por citar algunos. Pero al misiempo, se expone que también se hace
uso algunos planteamientos de la guia de (Murd®6k)1 no de forma literal, pero si en

alguna medida, para observar la organizacion deimmnio y parentesco.

También se retoma parte de los estudios antropa$giesde el enfoque de género que

propone (Yanagisako y Collier 1994, 192).

Por otra parte, también se resalta que al re\asaibliografia sobre los estudios de
matrimonio, me parece interesante que la mayoc&sasente relaciona el ritual de boda con
matrimonio, pues es a partir de este que se gergeones de parentesco, reciprocidad y

relaciones de género (Catherine Good 2005).

Para cerrar este capitulo se sugiere lo que smauddilen el trabajo, como son los postulados
de (Kellog 2005; Sault 2005; Dehouve 2003a; Segad€&rd; D. Robichaux 2003a, 2007a;
Carrasco y Robichaux 2005), por citar algunos. &hmo tiempo que, se explican algunos
conceptos a usar como es ritual y “modernidad” el@adores como (Escobar 2006 y Harvey
1998).
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En el tercer capitulo se pretende dar voz a losgomistas, los adultos mayores e
intelectuales mazahuas a través de sus narragvaistorias de vida. Se trata de interferir lo
menos posible para que sean ellos quienes a av&s testimonio, expresen en qué consistia
el ritual de matrimonio y la eleccién de la pamjedécadas pasadas. A través de cuatro
generaciones analizadas se hace una descripcléa delebraciones actuales como de sus

vivencias del siglo anterior.

El objetivo del cuarto capitulo es analizar pagdadinformacion registrada en el capitulo tres
y responder a algunos cuestionamientos sobre elhmoaio, parentesco y género, que al
mismo tiempo abarcan temas de residencia, eledeida pareja, compadrazgo, ayuda mutua
y fiesta. Se pretende examinar el parentesco ym@iio mazahua sin suscribirlo
necesariamente a los modelos tedricos que se Barroléado en la antropologia. Al mismo
tiempo se busca reconocer la preservacion de imadie prehispanicas que convergen con
elementos “modernos”. Pero que debido al tiempspaeio tampoco es posible estudiar a

profundidad varios temas, por lo que quedan alsi@ttgunas lineas para futuros analisis.

Finalmente se desarrollan algunos hallazgos y osimies, que se registraron en términos de
matrimonio, género y migracion. Donde se manifiestigunas discontinuidades y
continuidades de la asimetria y/o violencia de gertentre los cuales se encuentra que a
pesar de que continua el machismo y la subordinatgda mujer antes y después del
matrimonio, con el fendmeno migratorio existen atggiquiebres en las prohibiciones,
principalmente en las asignaciones de roles dergéue el matrimonio asignaba en lo

“domestico/publico” (Rosaldo 2001), que ahora séresvirtiendo.

Por ejemplo, que la mujer tenia prohibido migraspies de contraer nupcias, se establecia
con el matrimonio que “su lugar era en el hogartamo registré Arizpe (1978) la mujer se
casaba para dejar de trabajar y que el esposadattiviera” econémicamente. Lo cual en
algunos casos se esté presentando un giro, pwasias familias ella es quien sale a laborar a
la ciudad de México y el esposo es quien se guerladado de los hijos. Aunque la

migracion no es el Unico factor, para las discandiades, se argumenta que en gran medida

este fendmeno es un factor interesante que incide equidad de género.
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Capitulo 1

Mazahuacan tierra de venados

Introduccién
Este capitulo desarrolla un panorama general deltiara mazahua. El objetivo es conocer
algunos datos histéricos en temas econémicos,raldsly sociales.
El pueblo mazahua ha sido parte de algunos periudt®icos, tales como, la cristianizacion
en la conquista, el inicio y fin de la revoluci6exicana, reforma agraria, introduccién
infraestructural en energia eléctrica, carretandsis econémicas y migracion que han

incidido en la representacion de nuestra cultura.

En primer lugar, se desarrollan algunos datos ssibrebicacion, origen y cristianizacion de
este pueblo, en un segundo espacio, el periodmtage, en seguida la migracion a la
ciudad de México y la lucha contra las politicablimas de inclusion al Estado y por ultimo

la condicion social en la que nos encontramos antlzalidad.

Pertenecer a este pueblo originario, en algunadagedie permite desarrollar desde mi

experiencia, como de documentos histéricos, elextaten el que se encuentra.

1. Gente de venado
Sin considerar a otros pueblos migrantes que kgado al centro del pais. El pueblo
mazahua es uno de los cinco pueblos prehisparsessaaios en el Estado de México; este
colinda e interacciona al suroeste con el puebluita, nahua, matlatzinca, al norte y

noroeste con la cultura otomi (mapa 1.1).
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Mapa 1.1. Pueblos indigenas con mayor presendiztano de México
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Fuente: Atlas de los pueblos indigenas de Méxiocmi€ion Nacional para el Desarrollo de los
Pueblos Indigenas (CDI/INALLI, 2018)ttp://atlas.cdi.gob.mx/?page_id=1227

El pueblo mazahua esta ubicado en la zona centktédio, al noreste del Estado de México
y algunos asentamientos en el oriente de Michodgste.grupo cultural que en lengua
originaria se auto determina confiatrj'o (yo hablo o soy mazahua) esta reconocido en los
municipios de: San José del Rincén, San Felip@dmreso, El Oro de Hidalgo, Ixtlahuaca,
Jocaotitlan, Atlacomulco, Temascalcingo, Villa Vid&y Almoloya de Juarez, Amanalco de
Becerra, Villa de Allende, Donato Guerra y ValleRtavo, todos ellos en el Estado de
México. En el Estado de Michoacan, en municipian@oZitacuaro, Angangueo, Tuxpan y

Tlapujahua (mapa 1.2).

15



Mapa 1.2. Ubicacién del pueblo mazahua en Estadéédéco y Michoacan
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Fuente: Atlas de los pueblos indigenas de Méxiocmi€ion Nacional para el Desarrollo de los
Pueblos Indigenas CDI / INALI, 201Bttp://atlas.cdi.gob.mx/?page_id=1227

Politicamente la region mazahua colinda al norteagtdstado de Querétaro, al este con
Michoacan, al sur con la capital del Estado de ®EXToluca, y al oeste con la Ciudad de

México.

Ademés de su presencia en la region centro detpais resultado de la migracion, sin
contar Norteamérica u otros paises, también sesatram en otras ciudades nacionales, entre
ellas: la Ciudad de México, Puebla, Tlaxcala, Oax&uadalajara, Querétaro, Zacatecas, por

citar algunas, (mapa 1.3).

16



Mapa 1.3. Presencia mazahua en la republica mexican
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Pueblos Indigenas CDI / INALI, 201Bttp://atlas.cdi.gob.mx/?page_id=1227

La regibn mazahua, esta constituida por un sistaorgafioso, con pequefias cordilleras de
mediana altura, que son parte de la Sierra Madogd@atal. La zona alberga dos montafias
principales, que como mazahuas las consideramosdzsesy la primera es el volcan
Xinantecatl(hombre desnudo) situado en los valles de TolocBemango del valle y
Zinacantepec; la segunda el cerro de Jocotitldmrdaado en lengua mazahuguemuru

(junto al ser), lugares que son parte de la cositovimazahua (Galinier 1984).

Asi mismo, cuenta con pequefias planicies que foanicomo parcelas, para el cultivo del
maiz, aba vy frijol. La region es atravesada poioelLerma principal caudal del Estado, pero
gue esta catalogado como rio muerto, por los atidises de contaminacion; ademas de los
rios La Gavia, Las Lajas, el rio Malacotepec y i&n€ga (CDI/INALI, 2018).

La comunidad que se analiza, San Nicolas Guadasepencuentra en el municipio de San

Felipe del Progreso, localizado a una distanciexdmada de 150 kildmetros de la Ciudad de

México, lo que nos permite estar en constante ctmtzon la capital del pais (mapa 1.4).

17



Mapa 1.4. San Nicolds Guadalupe, San Felipe dgir®so, Estado de México
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Fuente: Datos del Instituto Nacional de EstadistiGeografia (INEGI 2017).

De los mas de 360 mil mazahpasentados en el territorio del Estado de México, e
municipio de San Felipe registra alrededor de 78 B2que representa el 24% de la
poblacion total de mazahuas en el pais. San Nicakasta con una poblacion aproximada de

cinco mil habitantes, de los cuales dos mil cu&rdos son hombres y dos mil seiscientos

son mujeres (CDI/INALI 2017).

2.1.0Origen de los mazahuas

A pesar de que se desconocen los datos precisagedio origen, algunos analisis historicos
mencionan que somos descendientes de la fusi@l decios Chichimecas y Toltecas. Segun
la Comisién Nacional para el Desarrollo de los Raelndigenas y el Instituto Nacional de

Lenguas Indigenas (CDI/INALI 2018) provenimos dea de las cinco tribus chichimecas que

migraron al valle de México en el siglo XIII.

Posterior a la migracion fuimos sometidos por Ineeas:

Con la consolidacién del poderio azteca, la proaide Mazahuacéan queddé bajo el reino de

Tlacopan. Durante la expansion del imperio aztes@ando en el gobierno Moctezuma
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Ilhuicaming los mazahuas participaron en la conquista diédass del sur. El rey azteca
Axayacatl fue quien sometié definitivamente al grupazahua. Entonces en 1379, el pueblo
fue sometido por la Triple Alianza (México-Tenotlaih, Texcoco y Tlacopan), quedando en
ese tiempo como tributarios de los mexicas y quee)lagada de los conquistadores, en 1521,
con la llegada de Gonzalo de Sandoval al territmidzahua, éstos quedaron sometidos al
nuevo régimen (CDI/INALI 2018).

De acuerdo con algunas interpretaciones el nombeaiua tiene tres probables origenes. El
primero menciona que se deriva de la palataaatide origen nahuatue significa

“venado”; el segundo ddazatl-Tecutlio Mazahuati

jefe de este grupo, al que se considera como ehntégio de los integrantes de las tribus
fundadoras de las ciudades de Culhuacéan, Otompatay compuestas por mazahuas,
matlatzincas, tlahuicas y toltecas. Hay quien sefaé los mazahuas provienen de los
acolhuas, quienes dieron origen a la provincia dedfiuacan, actualmente Jocotitlan,
Atlacomulco e Ixtlahuaca (CDI/INALI 2018).

El tercero expresa que también proviene de la paldlazahuacan, como también se le

conoce en la actualidad a la regién que habitamos:

Con el término Mazahuacan se denomina a los hags@onocidos mas antiguos de la
region(...) Ese término no es mas que la casteHaitin del términdazatlVenado-con que
los aztecas denominaban a los habitantes de Mazahtprovincia de los mazahuas (..) con
lo cual no hacian mas que traducir la palabra veRaanivenado-, que formaba parte de la
frasenyamp”ani los que hablan como venados - con que los otosoién referirse
despectivamente a los mazahuas. Hacia 1379 ebr®iédico, Acampichitli, juntamente con
Tezozécmoc, sefior de Azcapotzalco, llevé a caborguista de Mazahuacan , provincia que
en 1431 pas6 a depender directamente de los Sefofexuba (Yhmoff 1979, 11).

Algunos personajes como Fray Bernardino de Sahagusw recorrido por la region registro
gue, “su apelativo se deriva de su primer caudilmadoMazatl Tecu'tly que sus

habitantes se dedicaban a la caceria de venadpigtaban con rayas de diferentes colores el
rostro” ( Sahagun en, Fernandez 1973, 1187). Lareaye interpretaciones categoriza a los

mazahuas como “gente del venado” y que fueronttiims de los aztecas.
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2.2. Lengua
En este tema, segun el Instituto Nacional de Lem¢ndigenas (INALI), el mazahua o
jhatrj’o es una lengua tonal, para hablarla se hace usonidos nasales y guturales. Cuenta

con catorce vocales: cinco nasales, cuatro heyidasco simples (tabla 1.1).

Tabla 1.1 Vocales en lengua mazahua

Vocales simpleg Vocales heridas Vocales nasales
a a a
/
e e e
- / -
[ 0 i
/
(o] u o
/
u u

Fuente. Instituto Linguistico de Verano, Direcct®aneral de Asuntos Indignas y SEP, (Stewar y
Gamble 1954)

La lengua pertenece al grupo linglistico otomanglgue pertenecen las lenguas tlahuica,

matlatzinca, chichimeca, jonaz, mazahua, otomicpar algunas (tabla 1.3).

Tabla 1.2. Familia linguistica

Familia lingtistica | No. de Agrupaciones linguisticas | Poblacion
agrupaciones hablante

to-mangue 18 amuzgo 57,589
chatino 51,612
chichimeco jonaz 213
chinanteco 138,741
chocholteco 729
cuicateco 13,318
ixcateco 148
matlatzinca 1,568
mazahua 361717
mazateco 239,078
mixteco 517,665
otomi 307,928
pame 12,232
popoloca 18,206
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tlahuica 1,548
tlapaneco 134,148
triqui 25,674
zapoteco 479,474
Total 2,148,880

Fuente: INALI. 2015. Proyecto de indicadores saegilisticos de las lenguas indigenas nacionales.

Entonces la lengua mazahua pertenece al grupo @trreadel que se desprende el tronco
Otopame, por su similitud en la gramatica y estmactle la lengua, pertenecen a esta familia
linglista el otomi, mazahua, matlatzinca, tlahycaaz y pame. Pero de acuerdo con la
region cada lengua presenta variantes linguisticagie complica una comunicacion entre

las mismas comunidades mazahuas (Soustell 193@dp&a997).
Asi “el mazahua tiene dos variantes, el mazahuardsite y el mazahua de occidente. Al
mazahua de oriente sus hablantes lo conocen g@atgo, y al mazahua de occidente le

dicenfatjd’ (mapa 1.5).

Mapa 1. 5. Ubicacién de la lengua mazahua

o aalEn
oE
ME(1£3

Fuente: Atlas de los pueblos indigenas de Méxiomi€ion Nacional para el Desarrollo de los
Pueblos Indigenas CDI / INALI, 2018Bttp://atlas.cdi.gob.mx/?page id=1227
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El dltimo censo realizado en el afio 2010 registréotal de 136,717 hablantes de mazahua.
Lo cual ha disminuido de 150 mil que se registrd 0.

Del mismo modo que la mayoria de otras lenguasnigsres son las que representan mas del
50% de estos hablantes (tabla 1.3.)

Tabla 1.3. Hablantes de lengua indigena y condid@habla espafiola

Poblacién Total Hombres Mujeres
Total 360,231 171,098 189,133
Indicador Total Hombres Mujeres

5 aflos y mas 327,712 154,499 173,213
HLI (5 afiosy mas) | 146,836 66,629 80,207
Monolinglies 987 102 885
Alfabetismo

15 afios y més 252,449 116,675 135,774
Analfabeta 38,718 8,729 29,989

Fuente: Atlas de los pueblos indigenas de Méxiocmi€ion Nacional para el Desarrollo de los
Pueblos Indigenas CDI / INALI, 201Bttp://atlas.cdi.gob.mx/?page_id=1227

2. Cristianizacion mazahua
Hasta antes de la conquista el pueblo mazahua miaratigunas creencias, entre ellas, la vida

mas alla de la muerte, algunos estudios histoggpsesan que pensaban en,

la inmortalidad del alma o que los muertos emp@ndi largo viaje por rios y peligros, por
€s0 en sus tumbas a los hombres les colocabdrammilas con alimentos o semillas y jarros
de agua, asi como instrumentos de labranza, hgalaperro que les acompafara 'y
defendiera; a las mujeres, ademas, de alimentesiflas, un metate con el metlapil, un

molcajete con el tejolotey un telar de cintura (J. Sanchez 2007, 191).

También se adoraba a algunos elementos de la leata@mo el “sol, la luna, la lluvia, el

aire, el trueno y el agua, sin descartar, segopildadn de algunos autores, que conservaban

2 El metate y metlapil; como el molcajete y tejolste una especie de mortero que se usan para maier m
preparar tortillas o salsa
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la tradicion de los antepasados sobre la crea@bhainbre, del diluvio universal y de la

confusion de lenguas” (J. Sanchez 2007, 184).

Sin embargo, con la conquista “los mazahuas, lm®ias y los matlatzincas fueron
sometidos a la corona espafiola, en el mismo afi62ik por el ejército espafiol, encabezado

por Gonzalo de Sandoval, sin oponer resistenci®l @D06).

A partir de entonces, en la region se estableciersparioles y “los franciscanos tuvieron a
su cargo el proceso de evangelizacién” (CDI/INADILB). Para establecer una villa

consideraban los siguientes factores:

si el cielo es de buenay feliz constelacion, clebenigno, “si la temperatura es templada, si
“hay pastos para criar ganados, montes y arbojetaslefia, materiales de casas y edificios”
si hay agua suficiente para beber y regar vy, fieaba si hay indios y naturales a quienes se

pueda predicar el Santo Evangelio (Yhmoff 1979, 28)

Uno de los principales objetivos para establecersecontar con poblacion para
cristianizarlos. Entre los andlisis de documentsihcos, algunos autores, como Jesus
Yhmoff menciona que, en el municipio de San FelipeProgreso, “se hallan partidas de
bautismos de indios desde el afio de 1591. Miegtrasos mestizos aparecen en los archivos
de la iglesia hasta el afio de 1672” (Yhmoff 198, A partir de entonces, también

menciona la desaparicion de los apellidos origosadiel nahuatl:

Asi Luisa, la primera registrada como bautizad&a&m Felipe, era hija de Baltasar Colin e
Isaber Estec y sus padrinos fueron Felipe Tlacamdsgria Xochitl; y Francisco, el primer
varon bautizado, era hijo de Miguel Coyote e Inésytzontecon, y sus padrinos fueron Pedro
Hernandez y Maria Tempostepec. Otros apellidosasabian amanal, Yechpotli, Coatl,

Altec, Coatl, Ochpanqui, Xocor, Tetzon y Pitaccith(iioro eclesiastico en Yhmoff 1979, 26).

Y se instalaron los de uso espafiol como son:

Hernandez, Gonzales, Lépez y Sanchez, para elafi65ll, ya no existia ningun apellido
nahua pienso que mucho influyo en este cambicsltaudel doctor Jacinto de la serna,
Visitador general del Arzobispado de México, ahfipar su visita en la parroquia de

Ixtlahuaca el 26 de diciembre de 1632; orden coméoa la cual se deberia de abandonar la
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costumbre de asentar las partidas de bautismolendaa nahua, y deberian de hacerlo de la
fecha en adelante en castellano (Yhmoff 1979, 26-27

Los libros del archivo de bautismo y matrimonias|a primera parroquia de la region a
estudiar, son de San Antonio Pueblo Nuevo a lgpguencia San Nicolas Guadalupe,
comunidad a analizar son del afio de 1903. Peratesvesta con Jaime Martinez,
investigador de la historia mazahua, comenta qued igar la cristianizacion de la zona

inicio desde el siglo XVII.

En el afio de 1786 se recogio a los hermanos mazateidos montes, estaban dispersos, aqui
no habia llanuras como ahora, todo era bosquesstasillo en una de las primeras villas de
la zona, que es San Antonio Pueblo Nuevo. Allidieg los primeros sacerdotes, directamente
con los indigenas, esta comunidad era antes pampie San Felipe del Progreso, otra Villa
gue se fund6 para también encasillar a nuestrosamas y ponerlos a trabajar en la

fabricacion de telas, en la tala de montes y laenfan

La madera era un recurso importante para los trepnsgn de las fosas subterraneas, de las
minas del pueblo llamado el Oro. El zacatén tambr@nimportante, asi con la llegada de las
haciendas en la zona a los primeros indigenas smt@sillo en esta villa y se les ensefio a
trabajar, se sabe que a nuestros antepasadodasonsaltratd tanto por los hacendados, en la
cuestion fisica, pues eran muy nobles de corandtinges, sociables y obedientes, por eso
también se dice que poseian un corazén de venadpeles asignaban tareas y las
cumplian, nunca se rebelaban, por ello fue facd fmiglesia establecer la religion (Jaime
Martinez, (historiador mazahua), México, en engtavcon el autor, mayo 2019).

El catolicismo se introdujo de manera exhaustivaldarritorio mazahua. Algunos
testimonios recuerdan que hasta inicios del sigdloslaban avionetas en la regién para

arrojar biblias a las comunidades.

Por tal motivo, este territorio, es uno los lugar@s una fuerte carga religiosa en sus rituales.
Como testimonio de ello es que hasta antes denlguésta los mazahuas y otomies mantenian
una adoracion a sus propias deidades, como elladupa, para ello tenian un lugar especial

en la casa, una habitacion construida de adobeqre@doraban a sus deidades y ancestros,

sin embargo, con la evangelizacion estas fuerasvaphadas por la iglesia para introducir el
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catolicismo, en la actualidad se puede observéa eona una diversidad de capillas

denominadas oratorios (ilustracion 1.6).

llustraciéon 1.6.

Oratorio mazahua. Fuente: fotografia de Albertoe€ayo, 2018

Lo que muestra la hibridacion cultural, dado quéaearctualidad en su interior adoran santos
de la iglesia catdlica o son usados para realizsasy festividades religiosas del catolicismo,
sin embargo, también son usadas para delimitaiqutages, extender el parentesco y
recordar a los ancestros, de algin modo permameekos una identidad prehispanica,

algunos antropélogos que los han analizado expgszn

los oratorios familiares, son edificios de matec@hstruidos para fines de culto, pueden ser
considerados como una institucién de la organizesatial que vincula a grupos domésticos
socialmente reconocidos como parientes en linear@tque en su mayor parte habitan en un
mismo paraje, y se retinen para fines de culto idracitual. En el transcurso de la
investigacion se ha constatado que el culto abdoatamiliar es el culto a los ancestros o
antepasados que, aunque no se encuentra bierdddéirexistencia de un ancestro comun, en
los oratorios parece representarse a través daihdgs y las imagenes de los abuelos muertos
cuyas fotografias aparecen en las capillas orat@FioGonzalez 2005, 15).

También a través de estas se delimitan frontesgsoyganiza el parentesco.

A través del culto de los oratorios mantienen retdegarentesco de tipo patrilineal, que
constituyen un verdadero armazén de la organizanoial tradicional. Se veneran un gran
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numero de imagenes religiosas de la hagiograftdicates porque confian en la Virgen de
Guadalupe y en los santos, para que protejan@raridad contra las agresiones mas
diversas (Galinier 1984, 265).

En la actualidad la cristianizacion también se pugaservar en los nombres que cada
comunidad lleva, como son San Nicolas Guadalupejrgan, San Francisco, San Miguel,
San Antonio, Dios Padre, por citar algunekpueblo mazahua mantiene una fuerte
representacion religiosa que se ve representalde éiestas patronales de todo el afio como
son el dia de la candelaria, semana santa, dend#oseé, la santa cruz, san Isidro Labrador,
San Miguel, dia de muertos, 12 de diciembre (etldika virgen de Guadalupe), navidad por
citar los mas relevantes del afio. Pero que detréstds festividades y oratorios existen
tradiciones prehispanicas que la poblacién contiepegesentando aun sin ser conscientes de

ello.

3. La hacienda 1900-1930; “gente de raz6n y sin razbn
Algunos datos historicos expresan que, “duransggéd XVI ocurrieron las primeras
incursiones militares y politicas de los espafetetierras mazahuas, para asegurar el control
de la zona, puesto que era el paso hacia Moretiacadente y hacia Querétaro al norte”
(Arizpe 1978, 201). Entre otros Estados importaatks que se accedia por el territorio

mazahua y aun en la actualidad, son Guadalajarsapdpuato.

En el afio de 1552 se funda San Felipe el Grandeg cma villa que pertenecia a Ixtlahuaca,
en su momento la capital del Estado, posterioloaselinstalaron diversas fabricas de tela que

empleaba a la poblacién local y cambia al nombr8ateFelipe del Obraje:

Mas tarde, los virreyes repartieron el territoiadando en varios poblados, se instituyo el
pueblo con el nombre de San Felipe Ixtlahuaca efi@de 1552. Posteriormente, por
peticion de los indigenas a la Real Audiencia deraii11, se fundaron las republicas de
indios de Ixtlahuaca y la de San Felipe, las quietan su propio ayuntamiento donde residia
la maxima autoridad: el gobernador (CDI 2006).

Con la fundacién de las villas, en la region sal#etié una dicotomia, para registrar y

clasificar a la poblacion en gente de “razon” elios”:
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Con forme aplan ... de las familias y almas que de razon eggitiene este curato de San
Felipe el Grandeen el pueblo de San Felipe habia en el afio de 148Gamilias de

espafioles con 513 almas, mas 242 familias de icdiv911 almas. Con estos datos se puede
afirmar, aunque no decir desde cuando, que jutggablacion indigena de San Felipe se
fundo la poblacién espafiola (Yhmoff 1979, 28).

Desde entonces la dualidad “razonar y no razoMatco a la poblacién mazahua, pues en la
actualidad aun existen las huellas de esa estigme#in. Algunas personas adultas, entre
ellas mujeres, se les escucha decir que las pardtarecas, mestizas, que provengan de
centros urbanos o tengan estudios,“pensonas de razén” y ellas “gente sin razén”, esto
debido a que como se menciona lineas arriba loszaoey espafnoles les asignaron esa
categoria a través de la violencia ideolégicaula ¢tos mazahuas lo asimilaron como algo

natural hasta la actualidad.

Lo peor del sistema era que, habia creado una hdeatgue aceptaba como natural la
dependencia del indio en relacién al patron. Estebnsideraba como gente menesterosa a la
cual él les hacia un favor con darles trabajonsbéade lo cual los indios le debian
obediencia, respeto y gratitud. Todavia hacia E#@eia a los indios quitarse el sombrero
ante personas que ya ni eran sus patrones, peto habian sido, y llamarlos con mucho
carifio y respeto a la vez “patroncito”, hacerlesidaa@os sélo porque les pedian que se los
hicieran- hay por ahi una vieja despistada queisgale que “ahora ya no hay quien te haga
un favor”: deberia decir, ahora ya no hay indio fjabaje sin retribucion -. O ain ahora es
dificilisimo encontrar gente que no tutee a losdadpor méas respetables que estos sean, sin

més fundamento para ello que la diferencia degaeacree mediar (Yhmoff 1979, 235).

Ademaés de la clasificacion del pensamiento se lesiabon otras dualidades que “se basaba
en una serie de oposiciones: capaz de razonardnciprazonar, poseedor de
conocimientos/carente de conocimientos, no borradn@cho, atrevido/timido,
honesto/mentiroso, con afan de superacion/sindd&uperacion, flexibilidad en costumbres

sexuales/ rigidez en costumbres sexuales” (Arig¥8,1212).

Con el registro y denigracion de la poblacion sgailan las haciendas en el territorio
mazahua. Las primeras fueron “la hacienda de 8oliBemascalcingo, la de Tultenango en
El Oro, La Villegré en Jocotitlan, hacienda la pumia en San Felipe del Progreso y la Gavia
en Almoloya de Juarez” (CDI/INALI 2018).

27



En la actualidad en San Felipe del Progreso sespualoservar los cascos de las ex haciendas
en las comunidades de Tepetitlan, Mayorazgo, Eaj@bta Virgen, San Juan Cote, Rioyos y
San Miguel la Labor. Asimismo, en el municipio vexde San José del Rincdn, la hacienda
de San Onofre, Providencia y La Purisima, por nmragialgunas, que hasta antes de la

autonomia de este municipio en el afio 2002 perier@eSan Felipe.

El objetivo de establecerlas en esta zona tambign f

para combatir el bandolerismo. Aungue muy probablfegsmtambién, para contar con un
centro de mano de obra para las haciendas, reswivieder terrenos a los mazahuas en los
cuales establecer su puebAsi, el asentamiento de los mazahuas corri6 paralel

establecimiento de haciendas (Arizpe 1978, 201).

La poblacion mazahua fue esclavizada por los espmfianestizos, se les permitia vivir en el
territorio de la hacienda para garantizar una nu#nobra barata y que no pudieran escapar.
En la memoria de los adultos existen imagenes,alergh arrastrados con caballos,
golpeados con latigos, quemados o asesinados.i@alen afios posteriores surgieran
personajes que se revelaron a los herederos dadesdados como fue Mateo Sanchez.
Otra de las actividades en las que se empleabpablacion fue en el cultivo deacatén(una
especie de arbusto), que se extrae del suelocperale la raiz y fabricar escobas y cepillos

para lavar.

La hacienda de la providencia, la mayor produaiereaiz de zacaton en aquella época, es el
ejemplo tipico de este tipo de produccion. Tralmjadn ella los peones encasillados, quienes
vivian en la hacienda, dedicados, de sol a spesddo trabajo de extraccion de la raiz. Se les
pagaba $ 1.00 al dia, y se les entregaban 12llnmdé maiz a la semana, ya que ellos no

cultivaban maifArizpe 1978, 69).

La economia del periodo hacendario giraba en tafdacagricultura, principalmente la
siembra de maiz, magueyes para el pulque, la deraraiz y en algunas zonas las minas.
En esta Ultima se recuerdan por lo menos tregsdgue extraian oro o carbén, en los

municipios de El Oro y Tlapujahua que con el tierdpoayeron.
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Es de llamar la atencién que el ferrocarril, canda a finales del siglo pasado, no pasa por
ningun poblado de importancia: pareceria comossirigenieros que la instalaron hubiesen
tenido urgencia por llegar lo méas pronto posiblérato punto que les interesaba tocar: las
minas de El Oro. Se encuentra este poblado ertrehaex noroeste de la regidon mazahua. Su
era de prosperidad lleg6 a su punto culminantees filel siglo XIX y principios de éste,
cuando funcionaban a toda marcha tres compafiiasasirEl Ordviining company

compaifiia inglesa; la Mina Tres Estrellas, compesii@fiola, y La Fundacién, compafiia
francesa. Fueron cerrando las minas, una por aség hue la Ultima dej6 de funcionar en
1954, y El Oro quedé en el silencio (Arizpe 1978),.5

En la actualidad estas minas solo funcionan conmgeonsy el ferrocarril sigue atravesando la
zona mazahua, pero de forma privada transports,acdmbustibles, granos y fertilizantes,

desde Toluca la capital del Estado al norte dal. pai

Por otra parte, durante el periodo hacendario eegién mazahua, se introdujeron esclavos
negros, “el primero que tuvo negros en sus hactedds®an Felipe fue don Juan Cuevas, el
conquistador (...) Por su parte Manuel Garcia dedadd, segun el inventario de los bienes
de su hacienda de San Onofre realizado en el medfialde 1678, tenia varios esclavos

negros obtenidos por accesion” (Yhmoff 1979, 87-88)

Los esclavos negros, sobreexplotados manteniansenechos que la poblacion local:

Carlos V dispuso el 30 de noviembre de 1537 quadgsos y mulatos, esclavos o libres,
debian ser instruidos, al igual que los indiodaesioctrina cristiana. Para los negros que
maltrataban a loldios el mismo emperador dispuso el 20 de noviembres36 tjue:

El negro que hiciere mal tratamiento al indio, abiendo sangre sea atado en la picota de la
Ciudad, Villa o Pueblo, donde sucediere. Y alédan dados cien azotes publicamente: y si le
hiriere, o sacare sangre, ademas de los cien ea@te®jecutadas en las penas, que, segun la
calidad, y gravedad de la herida mereciere porcterey costumbre de estBgynogle

Castilla, y el duefio pague los dafios, menoscabos, y cgsiase recrecieren al indio, y si no
lo quiere pagar, vendaseNsbgropara este efecto, y dese de su precio satisfaflicidn

titulo, titulo 10, ley 19 en Yhmoff 1979, 89).

En la mayor parte del territorio mazahua, comoleasto del pais, la poblacion negra que se

introdujo casi desaparecid, por lo menos en ekoetdl pais su poblacion es casi nula.
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4. Fin de la hacienda
El fin de la hacienda, en alguna medida, culmindladndependencia y revolucion
mexicana, pues a pesar de que se luché por elaeicoiento de algunos derechos como la
posesion de tierras estas no se obtuvieron e fonmediata. Fue hasta la reforma a la
constitucion de 1917 que se logro establecer elctieral acceso a la tierra, pero si vio
lograda hasta el periodo de Lazaro Cardenas dekRit934, cuando finalmente con la
reforma agraria inicia la reparticion y con elle leaciendas desaparecen. “Después de la
reparticion, de tierras a principios de la décaald2B0 se realizaron varios repartos
adicionales, pero la calidad y la cantidad displeni|an disminuyendo, la Ultima reparticion
tuvo lugar en 1987” (Pauli 2007, 94).

Del mismo modo que el municipio vecino de Ixtlahajaen San Felipe las haciendas
desaparecen y es cuando el municipio, pasa deF&gre el grande, San Felipe del Obraje a
San Felipe del Progreso, “mas tarde, el cura Mibliddlgo lleg6é a San Felipe proclamando
la independencia de México. Y el 13 de octubre&i&/1a legislatura local eleva al pueblo a
la categoria de Villa con el nombre de San FelgdéPdogreso, nombre con el que

actualmente se le conoce” (CDI 2006).

Ya con la implementacion de tierras comunaleswapias la vida de los campesinos se
desarrollé en otro contexto, en ellas cultivabama gansumo propio, para animales o para la
venta. Sin embargo, con los afios, la reparticidtiedeas no se llevé acabo de forma
equitativa, los limites territoriales eran pocaspetados, algunos campesinos se apropiaban
de lo que podian cultivar; si alguno tenia la ecoiaoy herramientas para trabajar diez, veinte
0 mas hectareas se las apropiaban (Arizpe 197&ualgenera un desequilibrio y parte de la
poblacion queda nuevamente en condiciones desfaesran su mayoria la gente que se
apropiaba de mas tierra eran los mestizos queltamizon la herramienta necesarias para

trabajarla.

Entre otros factores que también llevan al desibgiailagrario en las comunidades, fue el
mismo desgaste de la tierra, el bajo precio det nehialza de fertilizantes y combustibles. Lo
que repercute en la poblacién para decidir budcas opciones de mejora econémica. “Es
claro que la mecanizacion de la agricultura y lgradion influyen reciprocamente en un
movimiento de espiral: a mayor emigracion, mayastimulo para mecanizar la produccion;

a mayor mecanizacion, mayor el estimulo para emii¢iaizpe 1978, 103).
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Con la intencion de mejorar la economia familigaoa adquirir tractores y herramientas que
facilitaran la siembra se inicia una migraciénobstante, como veremos mas adelante no es
la Gnica causa de este fendmeno, pero en alguniaaned factor para salir del lugar de

origen.

Para salir del campo entre otras causas fue l&auapele escuelas y carreteras en el territorio

mazahua:

cuando el indigena comunitario ve que su subsistelepende del trabajo asalariado empieza
a percibir como necesarios los caminos que conacsencomunidad con el mundo del
trabajo, las comunidades se convierten en dorroga@i mismo tiempo que la demanda de
caminos y transporte se vuelve algo necesariolp@edstencia y la vida misma. Es por eso
gue encontramos que en las comunidades del Estaliiéxico todos los caminos llevan a la
ciudad de México o a las cabeceras municipalesstridlizadas de la region. Los caminos que
atraviesan a las comunidades indigenas estanam@nhacia el mercado de trabajo, mas que
hacia el trabajo agricola comunitario. La interezhde rutas y lineas de camiones que dan
servicio a las comunidades son solamente unaakiétr de esto (Korsbaek y Gonzalez 1999,
287).

La poblacion adulta recuerda que ellos colaboraoonla mano de obra en la construccion de
las vias de comunicacion. “El trabajo en la corsiian de carreteras fue incrementandose en
la década de los cuarentas y los cincuentas. kateea principal de Toluca a Ixtlahuaca,
Atlacomulco y San Felipe, se abrié en 1945” (Arid9&8, 75).

Antes de la implementacion de carreteras, los mezaya practicaban el comercio, pero con
estas se intensifica. EI comercio mazahua se distipor establecer rutas de constante
interaccion e intercambio de animales, semillaga# o dulces tipicos. Acudian al municipio
de Acambaro, Estado de Guanajuato, a comparar aizdaya del mismo Estado y
Guadalajara a adquirir dulces, a Zitdcuaro de Micha a surtirse de frutas y panes; todo ello
comerciado en la region mazahua o en mercadosutgtipio vecino como Ixtlahuaca, que
llamo la atencidn de algunos cientificos socia@aa@ (Soustell 1937), quien describe en los
afos 30 la venta de productos agricolas y animaiiegipalmente organizado por mujeres

mazahuas.
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Por otra parte, en temas politicos a falta de lguesreconocieran la existencia y derechos en
temas de educacion bilingle, salud y el respets aalores y costumbres, los pueblos
prehispanicos del Estado de México, como son omymiatlatzincas, tlahuicas y mazahuas,
se organizan en 1970 para la firma de un documente| que exigen al Estado su

reconocimiento de la siguiente manera:

tiempo vivo, tiempo nuestro; en él unimos nuesalalpra, nuestro pensamiento para
fortalecer la accion de defesa de nuestros valdessyestra causa y razon de ser.

Nosotros: matlazincas, otomies, mazahuas, y tlabui@bitantes milenarios de esta tierra que
ahora forma parte del Estado de México, nos comgi@mos a estar unidos por el respeto a

nuestra identidad.

Por mas de 400 afos la mayoria de los que handdirggte pais han querido acabar con
nuestra cultura, han querido negar nuestra existemeestros valores, imponiéndonos otros
gue para nosotros son ajenos. Creemos que negsraneristencia, nuestro derecho a
participar como grupo étnico, es negar a Méxicau& acionalidad pretenden formar, en qué
principios se basan, en qué modelo de identidadolosan? ¢ Podemos hablar de una cultura
nacional, negando la presencia actual de las disengturas étnicas? ¢ Con qué identidad nos

vamos a ubicar en el contexto universal de la @Mu

No somos curiosidades antropolégicas, ni objetasageo; somos seres humanos que
pensamos y sentimos, que poseemos una identidadatgue reclama respeto, y estamos en
una realidad socio-economica de explotacion quaieeg ser abolida...

Aqui dejamos para las futuras generaciones esiméeso de vida, de lucha y de union. Si en
tus manos tienes este documento, piensa en tusihesiren tu pueblo, en los que sufren, en

los que quieren vivir sin explotacion.

Si en tu corazon llevas el espiritu de esta tigleggste sol, del viento y la lluvia, si en ti dsv
la herencia de la verdad matlazinca, otomi, mazghiladouica, no permitas que destruyan tu
identidad. Que tu cosmovision sea fuerte para ctinlbanjusticia que es la explotacion del
hombre (Gardufio 1985, 155-58).

El resultado fue la organizacion del movimientoi¢rgsha Mazahua. En 1974 en el municipio
de Temascalcingo se retnen diversos representigitpaeblgfiatrj'o donde “fueron electos

los integrantes del Consejo Supremo Mazahua. Bsi&efo fue la primera organizacion de
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este tipo en el Estado y una de las primeras estnougais. Poco tiempo después se formaron
los consejos Supremos otomi, Tlahuica y MatlatZifBeanquel y Hernandez 1999, 155-56)
El consejo mazahua, exigio la instauracion de adiiaacion bilingle que se logré en el pacto
de Patzcuaro Michoacan en 1976 y en 1978, coneegunicia un impulso a la educacion

intercultural:

Es por eso que me resulta importante reconocetlggan al movimiento indigena del Estado
de México en la conformacion de esta propuestaldeaeion intercultural que se encuentran
resumidos en dos documentos de trascendental iamptat El Pacto del Valle Matlatzinca de
1977 y La Declaracion de Temoaya de 1978 (J. GardaB5).

No obstante, las carencias y desigualdades perieamepor lo que “el 15 de febrero de
1981 en San Felipe Santiago en Villa de Allendessaieron mazahuas para emitir un
llamado a las mujeres mazahuas formando el frentasdMujeres Mazahuas, como parte del
movimiento Indigena MazahuaJ. Gardufio 1985, 158-60)

Al movimiento mazahua se unen las mujeres quiexgesan:

Somos mas de la mitad de la poblacidn, y no podentogueremos ya permanecer ajenas a la
lucha de nuestro pueblo. El Movimiento Indigena &mam reclama nuestra ayuda, pide que
nos sumemos a la causa como elementos activog,guaos hombres y no bajo sus érdenes.
Debemos participar en esa lucha porque somos agdaf que mas sufrimos sus
consecuencias, a quienes mas se humilla, se disarise insulta y se maltrata, a quienes se

echa de las calles, de los mercados, de los qii®@son de todos.

Podriamos hacer algo, podriamos hacer mucho, jpeaoego hace falta la unién, pues la
union hace la fuerza. Todas unidas seremos fugfpedremos contribuir bastante al
mejoramiento de nuestras condiciones de vida, dejde ser las que siempre estan para
callar, para recibir los golpes y el desprecioagmner la otra mejilla. Tenemos que hablar,
decir nuestra palabra, defender nuestros derecbir®) seres humanos y como mujeres.

(...) Somos fuertes, aunque nuestra fuerza, esingafiierza vital y moral que una fuerza
fisica. Es la fuerza de las mujeres la que repmthugida. La que mantiene las tradiciones de

nuestros pueblos (...)

La mujer es también parte de la economia del hodarla comunidad, y no debe por eso ser
marginada de las decisiones (...) Debe participeramdo, organizdndose mejor, haciendo
respetar su voluntad. Porque no esta bien esoelergs trabajen y otros hablen en nombre
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de los que trabajan. Alli donde la mujer pongausuza de trabajo tiene que poner también su
pensamiento, sus puntos de vista, plantear susepnab. S6lo ese camino lleva a la liberacion
(en Gardufio 1985, 158-60)

A partir de entonces se reprodujeron algunas twamsfciones en las politicas del estado
mexicano, entre ellas el reconocimiento de la didad étnica. Lo que llevo, en alguna

medida, a la creacion de algunas instituciones como

la Coordinacién de Educacién Intercultural y biliegde la SEP (2001), el INALI (Instituto
Nacional de Lenguas Indigenas, 2003), la creacddasiUniversidades Interculturales a partir
de 2003, entre otras acciones, como la convergbiNden la CDI (Comision Nacional para
el Desarrollo Integral de los Pueblos Indigenabiégico) (Bastida y Garcia 2014, 136).

Sin embargo, en la actualidad las condiciones &scde los pueblos originarios, continua
con precariedades en diversos temas de educaalad, empleo, servicios béasicos, por citar

algunos. Y el tema de los consejos se han poliipada fines del Estado.

5. Inicio de una migracién urbana y rural
Con la introduccion de las vias de comunicaciomég&anizacion de la agricultura, el
comercio, entre otros factores, se inicia otroqurj la migracién de los mazahuas. “Ya en
este siglo, al cerrarse las minas, muchos mazam@san a las grandes ciudades en busca de
fuentes de trabajo, dedicAndose fundamentalmetengrcio itinerante” (Yampolski y
Poniatowska 1993, 71).

Alrededor de 1950 en el territorio se construy@amedor industrial que va de la capital del
Estado al norte del pais. Con el cual los campsgnaductores de maiz y zacaton también se
vieron afectados. Dado que el rio Lerma, principahte de riego de la tierj@atrj o y fuente

de pesca, fue utilizado por las industrias parades los desperdicios quimicos y drenajes.

Esta poblacion depauperada de obreros agricolp&qiefios propietarios a quienes sus
magras tierras no les proporciona ya el susteatterido que emigrar hacia la capital
préxima, de manera esporadica en los afios treintigrma continua a partir de 1950_70 lo
cual ha dado lugar a un fenémeno sociolégico calganun movimiento pendular constante

de hombres y de mujeres, al ritmo de los ciclogcatss y de las fluctuaciones del mercado de

34



trabajo_ entre la ciudad de México y los once mipits de la regiébn mazahua (Galinier
1984, 251).

Con pocas opciones laborales y la necesidad dastento econdémico para seguir cultivando,
el campesino abandono casi por completo las aatieisl que realizaba, se expreso6 que “se
van por falta de dinero, a veces no tiene para cgrtienen que mantener a sus hijos y
algunos tienen seis u ocho hijos” (Gémez 2011, @R-ABunque la pobreza no fue el tnico
motivo de migracion pues entre las causas se etmanam sinfin de razones, como ya se ha
mencionado entre ellos el comercio y el cosmopatiti también han llevado a la poblacion a

migrar.

Se calcula que alrededor del afio “1945 empezarogr&nios mazahuas a la capital”
(Yampolski y Poniatowska 1993, 12). La Ciudad deigié como centro urbano se convierte
en la mayor ciudad importadora de mano de obradtedl pais, alberga poblacion de
Oaxaca, Guerrero, Veracruz, Hidalgo, Puebla, Tlaxddichoacén, Querétaro, Estado de

México, por citar solo los mas cercanos.

Entre esta poblacion migrate se encontraba la gdblanazahua que se les observa en las
calles de la capital, lo cual da apertura a logdéss antropoldgicos sobre esta cultura. “Los
mazahuas, después de la conquista, permaneciesokido, en un rincon desconocido de

la sociedad colonial y de la nacional. A partil®&0 aparecen en la cronica nacional, cuando
se descubre subitamente y con gran sorpresa sarei@gracias a la invasion que hicieron
las “Marias” a la ciudad de México” (Arizpe 197812.

Las mujeres de los pueblos originarios que hanadma la capital para trabajar como
vendedoras ambulantes 0 amas de casa se les dérftfairias”, se les identifica por la
vestimenta y dos trenzas en el cabello, de ahinglieso surgiran filmaciones como la “India
Maria”, que alude a las mujeres mazahuas y qualbabjeto de numerosos andlisis.

Por parte de los hombres han migrado para labarkr éonstruccién de viviendas o edificios
comerciales como albaiiiles, plomeros, carpintem@s otros oficios como, guardias de
seguridad, vigilantes, conserjes, cargadores eerfzal de abastos o comerciantes

ambulantes.
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Si bien el reparto de tierras resulté beneficica@pa economia de los indios, conforme pasa
el tiempo se ha ido volviendo mas y mas insufigieBsto y la falta de fuentes de trabajo
locales que les aseguren una entrada fija, losnpaijado a irse a trabajar a las ciudades,
especialmente a la ciudad de México. La mayor ghrtes muchachas de los barrios de San
Felipe y de los pueblos méas cercanos al mismagjalzomo sirvientas, en cambio los
hombres, en su mayoria trabajan como obreros d®fesrucciones, actividad en que
abundan los que han llegado a ser “maistrerosapcgmtratistas de “maestros” albariiles
(Yhmoff 1979, 247).

En la actualidad los hombres se les puede obsafwara de las terminales de autobuses, en
la plaza de Tacubaya o en las calles de SantanFe ceudad de México, para ofrecer sus
servicios a las empresas constructoras. La incueslé urbe se reproduce mediante el
parentesco, los padres llevan sus hijos, sobrims1s, es una red que se va tejiendo con

cada integrante que se suma (Oehmichen 2002).

La mayoria de estos trabajadores viajan los lumesta de las tres de la mafiana o algunos
regresan los domingos en las tardes y vuelven hageres los sabados en la noche para estar
con la familia o para asistir a eventos familiavesio bodas, XV afos, bautizos y

graduaciones.

Las causas para migrar a la capital son diversgsnsArizpe, los mazahuas migran por
cuatro principales aspectos, en primer lugar poredimiento demografico, la segunda como
una pauta cultural, la tercera por atraccion debie para “modernizarse” y por ultimo por la

precariedad econémica (1978, 89-90).

Sumado a ello, también se migra por la falta deswa la educacion media superior y
superior. En las dltimas décadas tienden a corellmitvel secundario o la preparatoria, gran
parte de jovenes migra antes de ingresar al nivieétsitario, las condiciones economicas,
falta de acceso a las universidades o por faltatde2s, los motiva a dejar los estudios.

Pero en este proceso de migracion no todo se poiedede forma negativa, también trajo
consigo, en alguna medida, un empoderamiento plebliacion en la region, para dejar de ser

sumisos a los mestizos y a los herederos de Iba@ndados.

al pasar rumbo a Pefiitas unas muchachas que anat@mbeagar de México, llevando su radio

portatil a todo volumen, una sefiora que estabadeamn su balcon dijo “esta bien que

36



progresen, pero que no se les olvide que nosaimeslos amos”; hacia 1965 una tendera de
Pueblo Nuevo le dijo a una cliente con el que gddta sobre la situacion en el lugar, “ya
nomas nosotros quedamos de “gente de razon” epesido, pero ya pronto nos vamos para
gue se queden con todo esos indios; “una sefiddam&elipe, cuando observaba que un indio
se mostraba insumiso, solia expresar que al irdiahbe tratarlo con el pan en un mano y con
el palo en la otra (Yhmoff 1979, 245).

La migracién es un fenémeno histérico present@smiazahuas, lo que ha transformado a la
region donde “las comunidades indigenas encuegtrarsu modo de vida se ve insertado en
dos logicas o en dos orientaciones de vida; udéctomal y apegada a un mundo rural y otra

moderna y dependiente de un mundo urbano” (Korshdaénzalez 1999, 190).

En la actualidad existen varias causas de migraidéado a lo ya mencionado por diversos
autores, también se reproduce por el comercionakjaomunidades viajan por todo el pais
para adquirir o vender productos de limpieza, sadlecaso de la comunidad de San Agustin
Mextepec. Ademas del cosmopolitismo y la educaegmolar la poblacién mazahua se
encuentra en diferentes zonas del mundo y la palwrescases en la tierra ya no son los

Unicos factores que los impulsa a migrar.

6. Los mazahuas en la actualidad
A pesar de que gran parte de la poblacion mazahigaa, la gente que se queda en el hogar
como son los hombres y mujeres adultos, nifios ssn los encargados de realizar
actividades como la siembra de maiz, aba, frighlabaza, a pesar de que no es muy
redituable por los costos elevados de fertilizargefalta de agua o erosion de la tierra se

continda cultivando.

Quedan algunos tlachiquetagie, se dedican a la venta de pulque. Tambiémcamt
algunos hombres que se dedican a la extracciéa @éz del zacatdn, que han resistido a

pesar de la implementacion del plastico en escpbasgillos.

Algunos también se dedican al pastoreo y crianaadas, borregos, pollos y guajolotes

(pavo), para el consumo en fiestas o0 para su wepdaia solventar urgencias médicas. Asi

3 Persona que raspa el maguey para extraer una lhbbataque se fermenta, conocida como pulque.
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mismo, en la temporada de lluvia se dedican aclaleéecion de hongosquelites(plantas
silvestres comestibles) y algunos frutos silvestmrso el capulin y tejocote.

Ademas de lo ya mencionado las mujeres se dedicandado, educacion y alimentacion de
los hijos. También con lana de borrego, continianed bordado y tejido de suéteres,
chalecosquetsquemefespecie de poncho o capa), morrales, fajas paiatlaa, cobijas y
manteles, para uso propio y para ventas. En lmosege plasman figuras como el venado,
flores, estrellas, casas, arboles, conejos y auestepresentan una relacion con nuestro

entorno.

Otra actividad sobresaliente, en la actualidae) é&sbajo del barro para realizar ollas, platos
y cazuelas para cocinar. También se reconocenl pabajo de la plata. En el municipio de
San Felipe del Progreso, de forma especifica eartaunidad de plateros, que a pesar ser un
oficio introducido por los espafioles (Arizpe 19782.ha adaptado al pensamiento mazahuay
ha trascendido a nivel internacional, al ganarrdv® concursos, por sus disefios

(ilustraciones 1.7).

llustracién 1.6.

Artesania en plata: arbol de la vida en campandsepm de mano, artesanos de la comunidad de
Plateros, San Felipe del progreso, México. Fudtdtngrafia de Alberto Cayetano, 2013.

Esta comunidad también realiza en plata una esgecgracada. Que son caracteristicos de

la vestimenta de las mujeres mazahuas (ilustrdcin
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llustracién 1.7.

Arracadas mazahuas: artesanos de Plateros, Spa 8eliProgreso, México. Fuente: Fotografia de
Alberto Cayetano, 2016.

En la actualidad, la mujer es quien en su mayania&rva la vestimenta del siglo pasado,
visten una falda de satin con colores fuertes cammarillo, rosa, verde, anaranjado, azul y
rojo, por debajo de esta prenda se usa otra faiel@apresale en la parte inferior con un
bordado de figuras, estas dos faldas son conoctasenaguas/ son sujetadas con una faja
de lana de 15 a 20 centimetros de ancho y de uo setedio a tres metros de largo. Que
ademas de sujetar la vestimenta tiene otras fuesitia faja (...) tenia una funcién especial
en la mujer que desempefiaba tareas dificiles @mgbo, como levantar costales de maiz o

carga de bultos, pues las protegia de desgarresnaimles o hernias” (J. SGnchez 2007, 191).

Sahagun también registré parte de esta vestimeagals describia “el huipil le llegaba hasta
la rodilla y las enaguas eran largas, les llegaistahos tobillos. Estas prendas eran de
algoddn, lana o ixtle finamente tejidas, algunagenas llevaban uno o dos huipiles, segun las
posibilidades de cada una” (1956, 222). El vestuawiede variar de acuerdo con la region.
Cambia en algunos disefios en la zona norte, cgso del Estado, sobre todo en los
municipios de Temascalcingo, San Felipe del Pragyedilla de Allende.

Por su parte el traje del hombre desde décadasaaesecasi ha desaparecido:

Juntamente con la lengua, pero con mayor rapidsindlios de los barrios de la Villa de San
Felipe del Progreso y los pueblos proximos a lamajshan abandonado su peculiar forma de
vestir. Todavia hacia 1945, los hombres calzabandthes y vestian camisa y el calzén con
dos a méas pespuntes de hilo negro o rojo o de amlaogez; el calzén se lo sujetaban a la

cintura con una amplia faja de lana de coloreddagn figuras varias (Yhmoff 1979, 244).
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En la actualidad al hombre solo se le puede obiseoraeste traje en eventos politicos o

culturales, cominmente celebrados en el centronmani@al mazahua, que esta ubicado en el
municipio de San Felipe del Progreso en la comuhittaFresno Nichi y que cuenta con un
bosque de 20 hectéreas y tres construcciones alsieadforma de triangulo que simbolizan

las tres piedras del fogon de la cocina mazahua.

De forma general en la zona se han introduciddaesvde drenaje, escuelas, clinicas de
salud, energia eléctrica, agua potable, pavimentai® carreteras, algunas viviendas cuentan
con electrodomésticos como lavadoras, pantallasleesion, refrigeradores y se han
establecido algunas universidades entre ellas iletidad Intercultural del Estado de
México, el Tecnoldgico de Estudios Superiores idauela Normal de Profesores.

No obstante, las condiciones de precariedad cantolatos de Consejo Nacional de
Evaluacion de la Politica de Desarrollo Social (BEMAL/SEDESOL 2010), en su dltimo
censo catalogé al municipio de San Felipe del Bsmen condiciones de pobreza extrema

(ilustracién 1.9).

Mapa 1.8. Municipios del Estado de México en pobmarema

COnEVaL | Municipios con mayor porcentaje de poblacion en
: pobreza extrema en el Estado de México, 2010
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Fuente: Estimaciones en la muestra del Censo dadi@by Vivienda (CONEVAL/SEDESOL
2010).
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La medicion se baso en servicios de salud, edutacigreso econdmico, seguridad social,
espacio y estructura de la vivienda, alimentadiéenaje, agua potable, energia eléctrica, por
citar algunos. Lo que muestra que el 43.3% de lidapg@n se encuentra con precariedades

basicas para subsistir.

Por otra parte, las autoridades de las comunidselggen por las leyes locales del municipio,
a través de delgados y comisariados. Prevaleedidg@dn catdlica y en algunas zonas

religiones protestantes.

La poblacion continua con una migracion a la capighpais. Ademas de una migracion a
Norte América “La migracion internacional, prindipente a los Estados Unidos, constituye
un fenémeno reciente en Pueblo Nuevo, su origeersenta a la década de 1981” (Pauli
2007). En los 80 y 90 es cuando se observa unasidtal de la migracion al pais vecino, las

remesas se observan en algunas construccionesateatastilo norteamericano.

7. Conclusiones
El pueblo mazahua ha vivido algunos procesos tst®icomo son la conquista y
cristianizacion, los procesos de independencia®ueion mexicana, reformas econdémicas y
agrarias, migracion y modernizacion infraestrudtquee han afectado su condicién social
actual de forma positiva y negativa en las relaesmsociales y tradicionales.
Se han adaptado y resistido a ciertos procesaoalescpero en la actualidad, otros fendmenos
como la incorporacion de nuevas tecnologias defdamacion y comunicacion (NTIC)
también contribuyen de forma positiva o negatiga @reservacion. Cuestién que se debera

evaluar en otro momento.
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Capitulo 2
Propuesta Tedrica. Matrimonio y Parentesco

1. Introduccion
Este capitulo se desarrolla en siete acapitesriEeplugar, se analizan algunos conceptos de
matrimonio; cuales son sus criticas y definiciésd#ela antropologia. Al mismo tiempo, se
desarrolla el debate desde los estudios femindtesle se argumenta que el matrimonio

reafirma y asigna papeles que subordinan a la mujer

En un segundo momento se analiza el ritual de Bakesto que los analisis de matrimonio,
en su mayoria han prestado poco interés a edtenssentrado en normas, leyes,
intercambios, derechos y obligaciones individugleslectivas de las uniones, prestando
poca atencion al ritual que también muestra ciendasas de organizacion social que se

deben estudiar.

De tal forma que, en los primeros apartados semdgsaun panorama general de los
principales planteamientos de la antropologia eersh de matrimonio, ritual de boda,
parentesco, desde tres principales teorias: lazalifl évi-Strauss 1969); filiacion (Radcliffe-
Brown y Forde 1950) y el por el feminismo (Yanalgsa Collier 1994).

En otro espacio se abordan algunos planteamieobws & cristianizacién del matrimonio.
Seguido de un acéapite que aborda los estudios ttarmoaio y parentesco en México, en el
gue se plantea que por cuestiones metodoldgicasfysiones historicas ha sido escasamente

investigado.

En pendultimo lugar se revisan algunos estudiosesebpueblo mazahua en temas de
parentesco, matrimonio, identidad y género, queaseabordado en comunidades rurales,
como a las extendidas en la ciudad de México.€3i bkiste literatura sobre los temas a
analizar, estos no se han observado de formaalieecel ritual de la boda mazahua en su
contexto de origen. Lo que aqui también interesaiear el regreso de estos migrantes a su
comunidad de origen no solo en la comunidad extiendf finalmente se definen algunas

categorias que se usaran en el trabajo etnogréfico.
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2. Andlisis antropologico del matrimonio

En el siglo pasado, el matrimonio fue uno de losae centrales de la antropologia para
conocer la organizacion social, las relaciones mamg las estructuras familiares, que se
reproducen con la unién de dos individuos y que ez también unen de forma colectiva a
las familias. Una de las primeras definiciones argta que el matrimonio “es el vehiculo a
través del cual el marido y su grupo adquierenafier® sobre la esposa. Estos derechos
pueden ser de dos tipas:personanderechos sobre el trabajo y las obligaciones dtoas

de la mujer) én rem(derecho a copular con la esposa)” (Radcliffe-Brgw~orde 1950, 50).

Otra de las primeras definiciones clasicas mendadipea

El matrimonio es una relacion socialmente estatiéeentre un hombre y una mujer, que
implica cooperacidon econdmica y cohabitacion resiie y sexual. Las normas establecidas
culturalmente de estas relaciones especifican gsiipneden y no pueden contraerlas; como se
empiezan y como se terminan; qué puede hacer ga@péede hacer cada contrayente
(Murdock 1965, 581).

El matrimonio entonces se definié como una addoiside derechos y obligaciones sexuales,
politicos, econdmicos, sociales y culturales dm#oimdividual como colectiva, entre un

hombre y una mujer, sin considerar los matrimod&smismo sexo.

Los individuos pasan de un estado civil a otrofresuy reafirman rolés“El matrimonio
constituye la més importante de las transicionasndecategoria social a otra, porque al
menos para uno de los esposos implica un camidendéa, clan, poblado o tribu” (Van
Genner 1960, 116).

Otra de las principales teorias menciona que,opidsito de contraer nupcias es para formar

alianzas entre clanes, tribus o comunidades:

El intercambio que constituye el matrimonio no stalelece entre un hombre y una mujer,
cada uno de los cuales da y recibe alguna cosstaelece entre dos grupos de hombres, y la

4 Se entiende como rol a “el conjunto de derechdsligaciones de un individuo” (Radcliffe-Brown en
Korsbaek y Gonzéalez 1999, 282).
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mujer figura alli como uno de los objetos de iraerbio y no como uno de los compafieros

entre los que se lleva a cabo (Lévi-Strauss 196%;-60).

Por consiguiente, un matrimonio no se celebraaolce dos individuos, sino que implica una
colectividad que puede tener algun interés. Paaifidaza influyen “factores economicos,

sexuales y romanticos” (Murdock 1965, 581).

De tal forma que, en ciertas poblaciones existgunas regulaciones sociales para
emparentar mediante el matrimonio, influye la edgadnomia, clan, religion, género,
talentos, por mencionar algunos. De acuerdo cas @stereses sobre todo colectivos se
establecieron dos tipos de matrimonios: endoganyi@@gamicos, esta ultima con el fin de
obtener “transferencias juridicas de derechosseapersonales, es destinada a perpetuar los
linajes y a crear alianzas a través de unionesaemag (matrimonio fuera del grupo)” (Moore
1991, 86). Y la primera se refiere a los matrimerdentro de un mismo grupo cultural, para

conservar ciertos derechos de territorio, hererlasjes.

Cuando se cumplen las exigencias individuales cootextivas se procede al pedimento de la
novia, que se ha estudiado desde la antropologia cm intercambio, entre la novia y bienes

o0 servicios de parte del novio o la familia de él.

En los casos donde no existe el consentimientol@ae® a la union, se reproduce el robo,
compra o fuga de los novios. Por consiguiente cderao con la region, se presentan
distintas practicas en la eleccion de la parejajntercambio, rapto, pedimento, dote o
servicio. Este ultimo se refiere a que el hombnedar mano de obra a los suegros, en labores
del campo, construccion de la casa y cuidado deaes, sin retribucion econémica. Lo cual

se realiza desde antes de la unién y se extiendatéua vida marital (Moore 1991).

En las comunidades que practican el rapto se hmongmado dos formas, la primera
argumenta que detras de ello hay una violencigderg, donde el hombre se le ve como un
depredador (Harris 2008), pues se lleva a la nsijesu consentimiento. La segunda, se
refiere a que el robo no es un “rapto”, se argumguoe hay un consentimiento previo de la

pareja (Goloubinoff 2003). En el pueblo mazahuaglexieron ambas précticas con y sin
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consentimiento por tal motivo, a pesar de que ysenealiza, se abordara para conocer el

proceso de transiciéml pedimento que se realiza en la actualidad.

En Mesoameérica el pedimento es una representaos®cambina rituales indigenas y
prehispanicos, donde se brindan regalos como @ndstpanes, frutas, comida y bebidas,
que la antropologia define como el “pago de laa@pweguidas de un discurso religioso y

moral. Lo cual también se indagara en el trabajogrtfico.

La “dote” es una practica en culturas africanasrggeas, donde la mujer tiene que ofrecer al
esposo un “regalo” econdmico o material (Moore }9Bl objetivo es que ella pueda tener
junto al marido un sustento econémico, dado qieeilbre la “mantendra econémicamente”,
pero en caso de divorcio el hombre tiene que ragtesecibido. No obstante, esta practica

es poco observada en México, pero no por ello seada su existencia.

Por otra parte, la antropologia del género critiegtos conflictos a partir del matrimonio,

entre ellos, la eleccién de pareja. Proceso queilm®ma la mujer como un objeto que puede
ser intercambiado, comprado o robado y ya en gimmanio se le asignan ciertos roles que la
subordinan y violentan “a las personas y las cesdas construye como si tuvieran un valor,
es decir, que son los objetos del interés y coreiten subjetivos de la gente o de su
creacion” (Strathern 1988, 176). Aun si ella egt@duerdo con que se pague Yy se le equipare
con un objeto, no elimina la transaccién economipalitica que hay de por medio (Lévi-
Strauss 1969).

Las diferentes condiciones que se presentan amtespués del matrimonio resaltan las
asimetrias y naturalizacién de la subordinaciétadeujer. Se expresa que la desigualdad y el
sexismo que observamos en gran medida es resakalds alianzas maritales. Rosaldo
“sugirié un analisis de las relaciones de génanexamen de la desigualdad y jerarquia, que

se crean particularmente a través del matrimor@@0{, 412—-413).

Otra autora de la misma linea, en antropologiséderg refiere que:

5 En el desarrollo de la tesis se hace uso del poocke “transicion”, retomado de (Mancillas y Rogigz 2009,
58), quienes argumentan que mas que “cambios’setnddiciones originarias son “transiciones”.
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La preeminencia publica que los hombres a menudaman sobre las mujeres es

expresada una y otra vez en las ceremonias maialasnAunque el matrimonio conduce a
una unién que constituira la base de una unidacédtica, con frecuencia es méas que eso. El
empate entre marido y mujer pueden tener implicees@ara grupos mas alla de la particular
“familia” que la pareja establecera. Para ellogplasentes respectivos también establecen
nuevas relaciones a través del matrimonio. Lasmemeés a menudo involucran a todas estas
personas que viven juntos por primera vez. En dades donde los grupos de parentesco
también tienen intereses politicos, o cuando umimatio implica que la mujer

tenga que alterar el estado de su grupo, es pebabllos arreglos sean dominados por
hombres. Parece que estan “transfiriendo” a laand&iun grupo a otro. Ademas, en la medida
en que la boda en si es asunto abierto, e invotat@a publicos tales como la creacion de
discursos, el hombre tendera que hacerse cargscEhario publico puede usarse para
enunciar los respectivos derechos y deberes dminaiges y del esposo autoridad personal
sobre su esposa (Strathern 1988, 10).

También se ha planteado que el matrimonio organasigna papeles en las esferas puablicas

y domésticas que subordina y desvaloriza a la nfRiesaldo 2001, 175).

A partir de los ochenta y noventa los estudioséemp se han centrado en reconsiderar la

forma de analizar el matrimonio. Se plantea queénestransicion donde la mujer pasa de un
estado a otro, “de estar bajo la autoridad de drepmestar bajo la autoridad de su esposo”
(Strathern 1988, 24).

Por otra parte, cuando se reproduce el pedimestio, rapto, contento o dote se autoriza la
alianza de forma individual y colectiva y se prazadrealizar el ritual de formalizacion, la
boda, esta se realiza de diferentes formas, debia@aristianizacién de América en la
actualidad se puede observar este ritual con umdicacion de tradiciones locales, de la
conquista y la contemporaneidad, pero no en tamosdsos se lleva a cabo, ni es un ritual

homogéneo.

3. Elritual de matrimonio
Como se ha expresado el matrimonio hace referantigrtas normas y obligaciones sociales,
que se adquieren de forma individual y colectivroRademas de ello en esta investigacion
también se analiza la fiesta o ritual que legitienanion individual y colectiva. Del mismo

modo que el parentesco en la década de los sefeittzal de matrimonio o cualquier
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celebracion ritualistico perdio el interés de lesicias sociales. “Los ritos tenian mala prensa
entre los intelectuales, que observaban su dedilen consideraban estas formas vivas

como restos del pasado o “espectéaculos” vaciosri@s” (Segalen 2005, 10).

La bibliografia actual que aborda el ritual y nrathio ha seguido una linea enfocada a las
relaciones de género y parentesco, no obstantéltioms trabajos invitan a mirar otros
aspectos como la reciprocidad, la ayuda mutuasiatencia o articulacion del capitalismo
(Quiroz 2013; Catherine Good 2005; Carrasco y Rehig 2005; Robichaux 2003a).

También se expresa que “son el centro de recupeeculturales” (Segalen 2005, 161) o de
articulacion de la “deuda moral y econémica” (Ferr2004). Dado que, “actualmente, la
ceremonia religiosa no solo es una mera etapa gnogeso ritual (...) sino que ademas lleva
injertadas numerosas secuencias personalizadasangueds alla de los elementos religiosos
obligatorios” (Segalen 2005, 162).

Dentro de las comunidades las bodas son de genésntesto se puede observar cuando la
familia o los vecinos tienen que viajar o camiranas horas para presenciar los actos
(Quiroz 2013; Good Eshelman 2013). Festejar unimafrio convoca a nifios, jévenes,
adultos y ancianos que viven en la comunidad,ambcamigos y familiares que han migrado

a ciudades vecinas o al extranjero. En la fiestauw® excusa para reencontrarse y convivir.

Algunos andlisis del ritual de boda como el de &fi€ranco resalta que los discursos que se
emplean en los rituales matrimoniales en la culinnazga son “dispositivos orales que
apuntalan la mnemotecnia oral, como la repetiai@rfenémeno tan ajeno e incluso
estigmatizado por la cultura escrita [...] en essoaaatrimonial, como el grabar y reproducir
el ethosamuzgo permite preservarse en la memoria coléd@@®3, 15). En el ritual se

reproducen discursos que refuerzan las tradicipfe$engua originaria.

Otro analisis de la boda en la costa chica de @reaxpresa que, en esta se forjan y se
refrendan los lazos de intercambio y parentescar@¢@@013). Y a partir de la celebracion de
la fiesta con el intercambio de dones, discursaygugla mutua se legitima la unién (Mindek
2003).
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Por otra parte, en el ritual, ¢ existe una “recijglad”’ o “deuda moral’? A través de la ayuda
mutua, la comunidad apoya en cuestiones econonmzderiales o servicios, pero con el
tiempo los novios se ven obligados a devolver ¢éibrdo como una forma de reciprocidad.
Desde la teoria de (Graeber 2014; Ferraro 20048xesa que mas alla de una reciprocidad
también puede haber una “deuda moral y econémicpésar de que el andlisis de estos
autores se centra en la antropologia econdmicgaipdtituciones, en alguna medida, sus
planteamientos pueden observarse en el ritual denne@io donde también existe una

circulacion econémica.

Entonces en la actualidad el ritual de matrimobiarea diferentes temas que se deben mirar

ya que:

las bodas (en plural) contemporaneas que, comoresatle difusién de unas formas de hacer,
desembocan en una paradoja: son a un tiempo vesidelexpresion de identidades
regionales, familiares y sociales singulares y i@mhgentes de una normalizacion general
del esqueméSegalen 2005, 164).

Entre estos esquemas o expresiones culturalesoguergen en el ritual se encuentra también

el parentesco, que a continuacion se analiza.

4. Matrimonio y parentesco
La obtencién de derechos, obligaciones, intercasmpilianzas como resultado del
matrimonio no son al azar, para poder emparentas dristir un respaldo cultural,
econdmico, politico y social. Lo que llamo la aiénale los estudios antropolégicos para
producir una diversidad de andlisis con los cuadeparentesco se ha postulado como uno de

los pilares fundamentales de la sociedad por lbe@iiogos” (Schneider 1984, 181).

Uno de los pioneros que establecio las categoeigmentesco fue (Morgan 1871) en el
“Sistemas de consanguinidad y afinidad de la fanhilimana”. En su analisis establece dos
tipos de parentesco: clasificatorio y descriptelgrimero se centra en designar las relaciones
entorno a lo adquirido en el trayecto de vida gdgunda en lo adquirido como resultado de

lo biologico.
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La clasificacion que establece Morgan sobre elpaseo se desarroll6 por diversos
antropdélogos en dos lineas basicas: las relacfpe&onsanguinidad y por afinidad”. Que
se definen de la siguiente manera: “los parient@sanguineos estan unidos por una
sustancia biolégica en comun; es decir, son pasembr nacimiento a diferencia de los

afines, emparentados por matrimonio” (Rhum 2008).13

También se expresan tres lineas hereditarias datpaco, que consisten en una mayor
inclinacién de pertenecia al grupo familiar de kdne, del padre, ambos o ninguno. Estas
categorias que inclinan el parentesco a la famdita madre se define como matrilineal,
cuando es del padre patrilineal, dual cuando esrd®s o ninguno como unilateral (Rhum
2006, 156). Aunque durante los estudios se hanrdado otros conceptos, estos fueron los

gue en su momento rigieron los analisis.

A partir de entonces segun (Louis Dumont 1983gatusopdlogos han debatido y
desarrollado tres principales enfoques de paremté&sprimera postula como principal lazo el
parentesco cognaticio y filiacidbn exogamica, dedkado por la escuela britanica (Radcliffe-
Brown y Forde 1950). El segundo es el “sistemalaifecacion” de Murdock (1949). El
tercer enfoque “la teoria de la alianza” de Léva@sés (1961) desarrollada por la escuela

francesa.

Esta ultima expresa que la sociedad se rige ponammaa, “la prohibicion del incesto que
presenta, sin el menor equivoco [... ] una reglay fetinica regla social que posee, a la vez,
un caracter de universalidad” (Lévi-Strauss 19@9, Bsta regla consiste en “nunca autorizar
el matrimonio entre todos los parientes préximaos si0lo entre ciertas categorias
(semihermana con exclusion de la hermana; herm@amexclusion de la madre, etcétera)”
(Lévi-Strauss 1969, 42—-43). A partir de entoncesssablecié una “estructura elemental del
parentesco” (Lévi-Strauss 1969), que estudios posts cuestionarian. Pero que en su

momento definié en gran medida las basese del feseEm

A partir de estos tres analisis pasados, se pradugn fin de literatura, por el auge y la
importancia que represento para la sociedad. Sirmego, en los afios ochenta estos estudios
se les resta importancia por la sobreproduccidextes, no obstante, en los noventa con los
estudios feministas, los procesos globales y el@vdel capitalismo es retomado. Sylvia

Yanagisako y Collier (1994) (2013).) expresan@ender and Kinship Reconsidered y
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Toward a Unifed Analysis Transnational Family Capgm: Producing “Made in Italy™in
China”, que el parentesco debe reconsiderarse méas dé&cdasanguineo y la afinidad,
puede ser una herramienta méas de reproducciorapighlismo, una forma de clasificar y

subordinar a la mujer.

Mas reciente enWhat Kinship is and is not{Sahlins 2013) también vuelve a ser retomado
para exponer que el parentesco debe abordarsewmrmnstruccion que se reproduce y se

rompe en la cotidianidad, como una “mutualidadeat Ie cual se retoma lineas mas abajo.

Por tal motivo, el debate actual sigue centradel é@ma de la afinidad, la consanguineidad y
el género. Algunos mantienen su postura en el pegem consanguineo, pues “para muchos,
en la sociedad norteamericana, lo bioldgico easgja determinante del parentesco: creen que
los vinculos de sangre convierten a las personpamentes, desplieguen o no el amor y la
duradera solidaridad que se supone que caracterizerelaciones familiares” (Weston

2003, 67). Otros postulan las relaciones afectiveesse reproducen dentro y fuera de la
familia. Schneider en (1984) “publicé una evaluaaiéitica de su propio trabajo que puso en
tela de juicio toda la construccion erudita delliaisade parentesco la antropologia”

(Sanstrom 2005, 158). Donde cuestionaria lo consgaag Yy filiacion para reconocer que esto

no es definitivo en el parentesco.

Entonces se expresa que no se puede universalizeglaciones a partir de la sangre y la
afinidad (Moore 1991, 74). Se discute que ser pad®r madre no garantiza una relacion
parental:‘El nacimiento, como un acto bioldgico, juega upgladecisivo, pero no absoluto

en los vinculos bilaterales de una persona” (Guzb8&7, 85).

Existen casos registrados donde surgen rupturessraiaidres e hijos. Al procrearlos se les
abandona o surgen conflictos durante la vida goen los lazos afines 0 agnaticios. Por lo

que otros andlisis mas contemporaneos argumené&n qu

la forma hermanos por compacto puede ser “masrm@rgamas solidaria que los hermanos
por nacimiento. Pero entonces, el parentesco dads por el nacimiento como tal, puesto
gue el nacimiento humano no es un hecho pre-disoyrs.] el parentesco no solo demuestra
gue las relaciones de todo tipo pueden constrairda practica, pero igualmente que pueden

ser deconstruidos en la préactica (Sahlins 2013, 3-8
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Incluso existe parentesco con objetos, la tiemamales o plantas donde se “dota a los seres
naturales de disposiciones y atributos socialegs¢{Dla 2001, 108). Naturaleza y humanos
estan unidos, son uno con el otro. Un ejemplo ldesel encuentra en la Amazonia con el
pueblo achuar quienes mencionan que “la madretse @& sus hijos vegetales, que a su vez
toman de su progenie humana la sangre que necpaitaisu crecimiento” (Descola 2005,
99-100). El parentesco se reproduce mediante wi@oeidad donde la mujer cuida la planta
para que crezca y se alimente, a cambio la mand®aatre de la sangre de los humanos
para crecer, es una relacion reciproca donde exisi#zo de parentesco (Descola 2005). Sin
embargo, este enfoque no se abordaré en el matammzahua dado que implica otro tema

de caracter ontoldgico.

El parentesco mazahua se abordara a partir dekplarento de Sahlins, quien argumenta
que las relaciones se construyen a partir del nantm entre padres e hijos, mas que con la
sangre, un lazo se construye en la practica, cemfamtia de emociones hacia las personas,

objetos u animales que nos rodean.

Es a través del ejercicio de una relacion compedice uno se convierte en “esposo” 0
“esposa” “padre” e “hijo”, y una vez que aprendmi@ar a sus seres cercanos, porque
prueban su propio afecto por él mediante la ndimigi cuidado (...) Uno nace en un territorio
social, y en ese espacio cada uno construye spgpn@laciones de parentesco (Sahlins
2013, 89).

Los lazos afectivos se construyen con sujetos@®nue interaccionamos todos los dias, con
el sefior de la tienda, con el médico o chaman derfaunidad o con el vecino. En el ritual de
matrimonio mazahua se puede observar que el pacenti@mbién se construye a través de
regalos, al compartir la comida, cultivar la tieorgor los trabajos de ayuda mutua (minga,
tequio,poxte, pues este Ultimo se presenta en los preparaides boda. Lo que Sahlins

(2013) lo denomina como una “mutualidad del ser”:

Personas que son intrinsecas a la existenciardel &o sostengo que la “mutualidad del ser”
cubrird la variedad de formas etnograficamente mhecitadas que el parentesco esta
constituido localmente, ya sea por procreacionagaonstruccion, o alguna combinacién de
estos [...] Los parientes son personas que viveitd&del otro y mueren mutuamente. En la
medida en que conducen, viven, participan de lsgrdantos y emociones de cada uno,
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compartiendo las experiencias del otro, inclussmdaaasumen la responsabilidad de los actos
del otro. Por otra parte, la mutualidad del serdil virtud de describir los diversos medios
por los cuales el parentesco puede constituirsgegale forma natural o postnatalmente, pura
“biologia” al funcionamiento puro, y cualquier coimdicion (Sahlins 2013, 2—-28).

Las relaciones que se reproducen en la vida dmotectan a los individuos para sentir lo
mismo. Al nacer y morir se generan sentimientosequazan a las personas para que sientan
las mismas emociones. Expresa que dentro de estadhuad de ser” (Sahlins 2013, 2-28)
se pueden abordar las distintas formas de parenpescsangre, afinidad, por relaciones

humanas y no humanas.

Por otra parte, en los afios noventa la antropolig@enero critica que no se puede pensar el
parentesco sin el género, dado que los estudiospahdgicos del siglo pasado, lo analizaron
por separado. “El género y el parentesco son mgntntonstruidos. Ninguno de los dos
puede ser tratado como analiticamente antes dealgporque se realizan conjuntamente en

particulas culturales, econdmicos, y sistemasipodit (Yanagisako y Collier 1994, 192).

El parentesco da un giro en la forma de abordsgl@yitican las categorias tedricas que
enfatizan los procesos y significados culturalkss estudios de género insisten en dos tareas:
unificar, en lugar de separar las actividades yxepoiones de los hombres y las mujeres, y
buscar factores no biologicos detras de las ditgasrde participacion social” (Good

Eshelman 2013, 12). Los enfoques de género propmmadizar cOmo se construyen las
diferencias sociales de hombre y mujer en la vataiana (Yanagisako y Collier 1994). Y

no clasificar a hombres y mujeres en una sola ceteg

Plantean que, en gran medida, las desigualdadgsndeo también son consecuencia del
parentesco, a través de este se asignan rolestabéeee una dicotomia entre hombre y mujer
“El andlisis tradicional de los sistemas de pasaden antropologia ignora en gran medida a
las mujeres, especialmente como actores o creaslocedes independientes” (Moore 1991,

81). Esto sin contar la inclusion de un tercer ggéne

Del mismo modo que otras teorias, argumentan gparehtesco daba por sentado la unién
familiar, ya sea por afinidad o consanguineidadt@nar en cuenta que las alianzas también

generan conflictos familiares, entre padres e hgafre yernos, nueras y suegros.
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El parentesco no garantiza nada, es una reiterdei@olidaridad e intereses compartidos
dentro de tales unidades, pero donde las circwiaglo dictan, pueden absorber a los
forasteros, siempre y cuando cumplan con sus abtiges en forma de trabajo, ritual y

festivo. Los que no cumplen estas obligacionesgpnlsados (Harris 2008, 287).

Existen comunidades donde se puede expulsar a mdiriduo por no cumplir con ciertas
obligaciones y aceptar a otros que son ajenosialelmbién se manifiesta que la labor que
realizan las mujeres en la zona urbana como rets der tomada en cuenta en los analisis,
dado que el trabajo que realizan también es parla desigualdad. “El parentesco no ha
reconocido un conjunto de tareas asignadas cutierdgk a mujeres en las sociedades
industrializadas” (Di Leonardo 2001, 386).

No se rechaza que en la practica las mujeres tedeganhos “pero los sistemas de
matrimonio, de residencia, de filiacion y de heram@arantizan con escasa frecuencia el
acceso de la mujer a los recursos y/o la posibildtafacilitar el acceso a ellos de otras
mujeres” (Moore 1991, 81). De tal forma que, npsede pensar en analizar el matrimonio y

parentesco dejando fuera las propuestas de género.

Otra linea contemporanea argumenta que, con etavimnla globalizacién y la modernidad,
el parentesco retoma otros enfoques que debewssiderados. Por el crecimiento de
empresas trasnacionales y la competitividad quédenel parentesco puede construirse y
romperse como efecto del capitalismo contemporéaedas empresas trasnacionales los
jovenes “en lugar de confiar en las redes de peseaty amistad de sus padres, prefieren
confiar en sus redes de amigos y compaferos dgdrab) estos jovenes empresarios miran

de reojo el uso de lazos familiares y de parentg¥@magisako 2013, 80).

La modernidad contemporanea también muestra cganigre y la afinidad no interesan
cuando se trata de aumentar el capital economiistema de parentesco “también deben
ser reformulados en lugar de meramente enriquep@i@ssalvar modelos evolutivos de

parentesco y capitalismo” (Yanagisako 2013, 82).

A través del matrimonio “se tejen redes de parentedianzas y la sociabilidad para crear,

sostener y reafirmar vinculos, al mismo tiempo dglémitan las fronteras étnicas” (B.
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Rodriguez 2006, 148). Es un elemento para consdgrechos sexuales y materiales sobre la
mujer y el hombre como de sus familias y con efodlianzas construyen una estructura que
también da paso a la desigualdad de género. “lgacigiones matrimoniales son momentos
de “reproduccion sistémica” en aquellos sociedaddas que el “parentesco” parece

organizar los derechos y obligaciones de las passdiYanagisako y Collier 1994, 198).

5. Matrimonios originarios de Mesoamérica ¢ auténticos resultado de la
colonizacion?

Entre los analisis realizados en Mesoameérica dastéatroduction: The Nature and
Treatment of Kinship in Mesoameric@\utini y Carrasco 1976); “Parentesco Ritual.
Estructura y Evolucion Histdrica del Sistema de @adrazgo en la Tlaxcala Rural” (Nutini y
Bell 1989); y “El matrimonio en Mesoamérica aydroy”, compilado por Robichaux
(2003a). Los primeros son criticados por este dlt@hargumentar que analizan el
matrimonio y parentesco como resultado de unadabidn cultural entre conquistadores y
nativos, sin mirar normas o tradiciones localesttarepermanecido desde la época
prehispanica. Pues los primeros expresan que ‘gept@n una transformacion a cultura
activa en donde los elementos espafioles predoreiiansas de los elementos indigenas

tradicionales” (Nutini y Carrasco 1976, 5).

En décadas pasadas se abordaron dos lineas dssashéllimatrimonio una “bajo la influencia
de Franz Boas y otra de la escuela de Chicagadiquagar a numerosas monografias que
destacan el proceso de “aculturaciéon”, conceptareumte al predominio de la cultura
catélica en el sistema de parentesco y religiosittalds pueblos indigenas” (Ramos 2017,
147). Se argumentd que las representaciones detmoato en México son similares a las de

Espafiay el resto de Europa (Ragon 2003).

Los estudios centrados en la aculturacion plargearel matrimonio se establecio en
Latinoamérica para “civilizar” a las comunidadedigenas, instaurar la familia como base de
la sociedad y mantener un control sobre la pohtacédiva a través de alianzas entre

conquistadores e indigenas.

Los conquistadores, adaptaron los matrimoniosipalftente arreglados, para asi ampliar y
mantener redes de parentesco con las familiasodépias [...] Algunos se oponian al

concubinato y promovian activamente los matrimomodos para forjar alianzas politicas y
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economicas entre los espafioles y los integrantiEsrtebleza indigena, en tanto que otros

preferian relaciones conyugales mas informales$8®@007, 78).

La iglesia defini6é el matrimonio como la uniéon entrombre y mujer, para instaurar la
monogamia y eliminar la poligamia, ademés de asedamo reproduccion del incesto y
asumir como natural el sacramento de matrimonittundo por la iglesia (Ragon 2003, 57;
Dehouve 2003a; Villalobos 1628). La religidén seootg6 por controlar la conducta de los
individuos que consideraba inmoral, con ello “lagoeacion era la principal finalidad de la
relacion sexual. El fin, la obligacion de vida em@in hacia que el matrimonio fuera

normalmente indisoluble” (Ragon 2003, 57).

Otra justificacion para instaurar el matrimoniagielso fue para eliminar “la lujuria”, motivo
para implementar el matrimonio a temprana edaddR203). Sin embargo, este mismo
autor también plantea que no se pude observamd®dforma negativa, resalta que una de las
ventajas establecidas por el matrimonio cristiareol& norma que consistia en que debia

existir el mutuo consentimiento entre la pareja\ser forzados, para no violentar a la mujer.

La iglesia también reconocio rituales nativos pegétimar las uniones. “Reconocia el
matrimonio indigena por tres requisitos, el cotisganto mutuo, la no existencia de
impedimentos matrimoniales, y prohibicién de laasapion” (Dehouve 2003a, 85). El
segundo condicionamiento consistia en la prohibidiél incesto y la ultima que no se
produjera el divorcio. Si no se cumplian con estamliciones no se reconocia el matrimonio

fuera de la iglesia.

Los estudios matrimoniales de los pueblos origasase basan en conocer cOmo se instaurd y
cudl era el propdsito después de la conquistal@gue se plantea que hubo una aculturacion
de las comunidades y con ello las practicas prahisps desaparecieron lo que ha sido objeto

de critica.

Los antropdlogos aceptaron la idea erronea delqegentesco y la estructura de la familia
eran basicamente espafioles (...) Esta idea erréramtribuido a fortalecer el mito la
antropologia, ya presentes en otros &mbitos, dexjgda una sola cultura mexicana y que
éste era una variante de la cultura y mediterréridgicamente hispano mexicana” (...) La
consecuencia mas importante de no distinguir lemehtos propiamente indigenas de los
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sistemas mesoamericanos de familia y parentesapuerastos, como los demas sistemas

clasificados de “bilaterales”, no se estudiabaa bacian muy poco (Robichaux 2003a, 16).

A partir de este andlisis se trata de separaribgddcion cultural y “procurar dar cuenta de
las normas indigenas, subrayando las caractesigin&cas, independientemente de otros
contextos culturales e historicos” (Ramos 2017).14& cual se pretende observar en la boda

mazahua, pues a pesar de la hibridacion culturallerse buscaran rituales prehispanicos.

A pesar de que el matrimonio como se le conoca antbalidad fue una imposicion de los
espafioles, de alguna forma, existié una resistentriagociacion” entre lo tradicional y la
nueva religion, por lo tanto, no se puede pensarcqu la cristianizacion existié una
inmediata transformacién total de las tradiciomégimarias (Robichaux 20032, 44). Mas bien
hubo un proceso de mutuo reconocimiento entreugllrcristiano y representaciones

originarias.

Por ejemplo, en otro andlisis se reconoce que actlalidad aun existen practicas distintas a
las de la iglesia y se expresa que “las mujeigémas de habla nahuatl resaltan la
repugnancia de los solteros y solteras a aceptaatimonio con viudos o viudas” (Dehouve
2003b, 95). Cuestiona si es debido a la instaumatéd matrimonio cristiano o si es de origen
indigena, pues, antes de la colonia existia layipidi. Argumenta que esta creencia surge del
pueblo nahua, quienes expresan que al morir el reosgencontrara con la esposa, ademas
gue, desde su pensamiento, el matrimonio se repeckhlo una vez en la vida. “ Para los
indigenas no existe mas que un matrimonio, pringeitualizado, que no se borra con la
muerte del cdnyuge, pero no impide uniones seciagiéidbehouve 2003b, 104). Entonces se
puede decir que a pesar de la conquista y crigéiaidin prevalecen tradiciones rituales y

materiales que son originarias de los pueblos meseanos.

Del mismo modo, en Sudamérica Imolesi manifies&lqga estudios de matrimonio “desde la
Optica sacramental, consideran escasamente |lastegiculturales o regionales de las
sociedades conquistadas, que asumen como inereggoras de las politicas reales” (2012,
15).

Por consiguiente, algunos cientificos sociales cfvtindek 2003a; Robichaux 2003a; Ragon

2003; Dehouve 2003a), por citar algunos, argumesi@mas que una hibridacion en los
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estudios de matrimonio y parentesco se debe mi#araifa y buscar las tradiciones, normas y

costumbres prehispanicos.

6. Parentesco, género y matrimonio en Mesoamérica
Los estudios antropoldgicos, reconocen distintastfmas para emparentar. La eleccion de la
novia y adn vigente en algunos lugares por “ropetlimento, por servicio del novio o

intercambio.

Soledad Gonzéalez Montes fue quien basada en kigaule diversas descripciones
etnograficas definid el modelo del matrimonio tcémhal indigena a partir de los siguientes
elementos: la corta edad de los contrayentes; egr@wada intervencion de las familias
extensa y padrinos en los arreglos matrimoniakas, los indigenas el matrimonio es mucho
mas que un asunto entre dos individuos; un ritunaisomplejo y costoso para la legitimacion
de las uniones ante la comunidad; el robo de laarmmo alternativa para efectuar la unién
y, por ultimo, la transferencia de bienes y seoaael novio y su familia a los padres de la
novia (Mindek 2003a, 332).

Los trabajos en México refieren a que en las décpdsadas el matrimonio era resultado de
acuerdos entre familias, por robo de la mujer gltaba la edad temprana de los novios.
Quiroz (2013), en su analisis de los pueblos afstimos en México, expresa que también en
Guerrero se propicia el robo, pero no se puedmafique sean practicas generalizadas.

Los andlisis del “robo” manifiestan que se repradeic dos formas, una donde hay un
acuerdo de los novios, no es un rapto como tabyreldonde si existe un rapto con violencia
(Good Eshelman 2013).

Otra de las practicas que se reproduce en Méxieollegar al matrimonio es la huida de los
novios, que en algunas ocasiones es motivado pi@sakcuerdo de las familias a emparentar,

lo que de alguna forma rompe con los interesessigrupos (D’Aubeterre 1998, 239).

La fuga de los novios, lejos de poder conceptuaiizeomo una anomalia del sistema de
intercambios matrimoniales, constituye una pradideural coherente porque casi siempre
cumple su cometido: concertar la alianza deseaddegando la negativa inicial de la
contraparte. Esto es asi, pues el valor de lasresu@gn el mercado matrimonial depende
basicamente de la preservacion de la virginidadpiwista de ese atributo es absurdo
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pretender retenerla, no conceder el perdon. Elogia, el que roba no busca otra cosa que

un mayor equilibrio entre las partes para iniclaniercambio (B. Rodriguez 2006, 171).

Las uniones como platearon algunos analisis de &#auss (1969), en alguna medida,
también son parte de ciertos intereses colectpugss se ha observado d@stos grupos
domeésticos nunca pierden interés ni ceden totabrears derechos sobre las funciones
productivas, reproductoras y sexuales de los c@s/adijos” (B. Rodriguez 2006, 146). Este
autor en su andlisis con los triquis de Oaxacamxppie existen dos procesos de intercambio
para el matrimonio, “el precio de la novia y evsgio del pretendiente. Ademas, la huida

como practica recurrente” (B. Rodriguez 2006, 146).

En el caso de los mazahuas el robo ha trascendalignento o por el mutuo acuerdo de los
novios a huir, no obstante, también se planteagtas practicas no se han transformado solo
por librarse de los gastos que implica un pedimergbritual del matrimonio, sino por

fendbmenos sociales como la modernidad y la migng@06Rodriguez 2006, 172).

Esta practica se observa cada vez mas, dado gleebésqueda de ascenso social, mejora
econdmica, acceso a la educacion, entre otrastesidos individuos entran al mundo
urbano y con ello adoptan otras tendencias. Porgge que ahora se prefiera no celebrar el

ritual de boda.

Mas reciente y con el auge feminista los anélisisvdtrimonio contemporaneo en México
retoman el género y parentesco. Expresan queéstoevla boda se reproducen relaciones de
prestigio, que del mismo modo se rigen por el gaetbio en el que “la esposa suele ser un
medio de produccion y, especialmente, una fuenteates empleados en actividades de
intercambio que generan prestigio masculino. Eoetexto de un patrén de relaciones”
(Ortner y Whitehead 1996, 168). Del mismo modo,natsisako y Collier 1994) estudian las
tradiciones del pedimento de la mujer, las aliaerdse familias, al hacer un analisis de una
economia del sexo plantean que las mujeres seantbian como un producto econémico (B.
Rodriguez 2006).

La antropdloga Gail (1996) expone que las mujeosteme la misma valoracion y
participacion del hombre con respecto a los deresbbre parientes, como lo tiene el esposo.

Por lo que, manifiesta que el matrimonio tambiéplica cuestiones sociales y psicoldgicas.
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Entonces el robo, las huidas e intercambios tantidénsido abordados desde una perspectiva
de género. Algunos analisis del matrimonio de mgebtiginarios de Mesoamérica que
abordan este enfoque, son de (Mulhare 2003; Cath@wvod 2005; Oso 2008; Sault 2005;
Dehouve 2003b; Mindek 2003a; Cordova 2005) por ailgunos. Quienes intentan mirar las
asimetrias de género desde la vida cotidiana daedgses, para plantear que en alguna

medida la mujer no esta “alienada” pues mantiengcgEacion en la vida familiar.

Por ejemplo, Cérdova (2005) expone que los ingresoadmicos de la familia reproducen
ciertos papeles de género, que contradicen alqorasas morales que hacen ver a la mujer
como “inmoral”’. Pues como se ha expresado el matriongenera derechos y obligaciones,
entre ellos que el hombre cumpla con su labor deuteacion econdmica, sin embargo, la
autora explica que si el esposo no cumple conllgamdn econémica o sexual, la mujer
puede mantener relaciones sexuales con otros herpara conseguir el sustento familiar y
es justificado en la comunidad al decir que, “esgbdien de la familia”, asi pone a
consideracion y critica los postulados que arguareqgtie el machismo tiene una base en el
“honor” (Cérdova 2005).

Se expone la subordinacion de la mujer sin negaolancia, sin embargo, estas etnografias
muestran que “las relaciones de género son bastarde matizadas de lo que permite ver el
burdo modelo patriarcal que, lamentablemente, blifgnado en trabajos que poco nos dicen
de relaciones reales de género entre personasraeychueso” (Robichaux 2003a, 46).

En esta misma postura Mindek (2003b) expresa guelaciones de género deben abordarse

desde la observacién directa, en la forma querabne trata a la mujer y viceversa.

Argumenta que el discurso reproducido desde lagl®st feministas es distinto a lo que se ve
en lapraxis Muchas veces la mujer es valorada por ser trdbejay es considerada en la
toma de decisiones. Por ejemplo, en la educacidosdgijos, en la compra-venta de bienes o
la mujer puede trabajar y apoyar al marido en &stas econdmicos y no ser juzgada. En su
analisis de migrantes en la mixteca Mindek (20@3ttuentra que cuando el esposo parte del
hogar, la mujer trabaja y cuando €l vuelve, elledeuseguir con su trabajo a pesar de que ya

Nno sea necesario.

Se deduce que en la practica muchas relacionesiais desiguales como se ha planteado.

“El discurso dominante caracteriza a las mujerdggnas como victimas, inactivas, pasivas,
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ignorantes. En contra de esa imagen ahora lasinaégaparecen como agentes politicos

criticos, propositivos y activos” (Rodriguez 20082; Good Eshelman 2013).

Por otra parte (Seed 1988), sefiala que las mujesesn un mestizaje con bodas interétnicas
para mejorar su condicién social. A causa de lagaabintentan ascender socialmente, el
analisis se centra en el tema de clases sociaegsa en el matrimonio. Lo cual conduce a

reproducir un parentesco con ciertos intereseodenpdio.

Entonteces los trabajos realizados por (Good Estre2013; Seed 1988; Mindek 2003b;
Cordova 2005; Mulhare 2003) también se retoman ipénar desde el trabajo etnografico el

tema de género en el matrimonio mazahua.

Con respecto al tema del parentesco, algunos @m#isis realizados son de la cultura
nahua, triqui y amuzgos. La primera abordada poo@Eshelman 2013), quien analiza las
relaciones sociales a partir de la reciprocidathemctividades que implica organizar el
matrimonio. expresa que la genealogia esta pregmnelos lazos de parentesco se reafirman
0 se rompen de acuerdo con el trabajo, si no lagroeidad, aun con la consanguineidad de

por medio se rompe la unién.

Los vinculos biol4gicos y matrimoniales parecerdhmentar estas “familias”, pero desde el
punto de vista nahua son secundarias a la condiepttidn del grupo domeéstico, ya que la
circulacion del trabajo lo genera. Tampoco depelala residencia sino de la cooperacion
entre todos. Hay casos en que se comparte unameiiccomun pero se pertenece a dos o tres
“grupos domeésticos” distintos porque no “trabajam@s”, mientras en otros casos, estos
compromisos se estiran y respetan, no obstanggdasles distancias, y el modelo se adapta al
comercio ambulante, a la migracion nacional o m&eional, manteniendo la incorporacion de
personas alejadas, mientras siguen cooperandoragamente o por medio de otras

personas, quienes cumplen, en su lugar, sus olgigec(Good Eshelman 2013, 27).

Fendmenos como la migracion no logran separaakiside parentesco, pero si las normas
dentro de la comunidad, de acuerdo con estas ske pagtenecer o ser expulsado de la
familia o la comunidad. También argumenta que ¢éolgia no es elemento definitivo del

parentescdlos principios de diferenciacién surgen més dddasias de trabajo y las
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relaciones de intercambio, y no exclusivamentedéhechos” de la reproduccién bioldgica”
(Good Eshelman 2013, 13).

También es importante resaltar que en la mayor&dedades mesoamericanas el ritual de
matrimonio eclesiastico no se celebra, se tiendeiaen lo que se ha denominado “unién
libre” o es realizado después de llevar varios abbabitando en pareja. Con esto Ultimo se
podria decir que cuando se celebra un matrimonieaiza para celebrar la ya existencia de
la familia, en algunos casos con el matrimoniogndiia un nuevo grupo doméstico, sino
gue se realiza el ritual para legitimar o festijara existencia del matrimonio, lo que debe
entre otros fendbmenos a:

la pérdida del poder temporal de la iglesia, coortsecuencia de la aplicacion de las leyes de
reforma, el matrimonio religioso dej6 de ser elg@tial obligado previo a la cohabitacion,
aungue sigue siendo importante como un rito altéeneadorado que se lleva acabo, aunque

mucho después de la cohabitacion (Robichaux 2003b).

Ademas del ritual del matrimonio religioso en algsicomunidades, hay mas poder y
legitimidad de la unién a través de rituales logalkos ritos caseros, los que se llevan a cabo
en casa mediante discursos altamente ritualizagbsyercambio de regalos constituye el
verdadero inicio del matrimonio” (Robichaux 2003B). Lo cual también se explorara en el

pueblo mazahua.

Estos analisis de parentesco y género realizadb&gito se retomaran para el andlisis en la
cultura mazahua. Dado que, también se intenta vdorsel sistema de parentesco y el tema de
género y matrimonio que se ven replanteados pénienos como la migracioén o

modernidad.

7. Estudios mazahuas
En el pueblo mazahua se conoce poco acerca dedamibio de la mujer por bienes
inmuebles o como productos de “alianzas” como poguévi-Strauss 1969), es probable
gue no existié o ha desaparecido. Sin embargajdcsg recuerda es que la eleccion de la
pareja se propiciaba por el robo de la mujer, dasd®utuo acuerdo o por violencia, este
ultimo consiste en que el hombre la elije por eedualidades, que se indagaran en el tercer y

cuarto capitulo, la cargaba en la espalda y deva & su casa, la encerraba por una noche y al
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dia siguiente acude a la casa de ella junto copadres para pedir “perdon” por el robo. Sin
embargo, los padres de ella ya no la recibianradiderar que al pasar la noche fuera de su

casa habia sido “deshonrada sexualmente”, aua siguridad de ello, los obligan a casarse.

El rapto como mecanismo con el que se inicianmésnes conyugales es una practica que
ellas rechazan... Esta modalidad con la que se tinfag&auniones conyugales es diferente a la
“huida” con el novio, la cual se da con la complad de la mujer. El rapto, por el contrario,
es una decisién impuesta a las mujeres, y poselmnvierte en un elemento subjetivo que

compele a las nifias y mujeres jovenes a emigrdrmi@ben 1999, 121)

En la actualidad no hay rapto entre los mazahaapjé continua es el pedimento o el
“perddn”. Durante este, en la mayoria de familiegpntan “¢,Qué tienes para ofrecer a mi
hija?”. En la actualidad “las relaciones de famitia parentesco y de género/edad no pueden
desligarse de las relaciones econémicas y polit{gdsismantel 1994, 74). Si no se posee el
capital econdémico, cultural y politico, en alguasos, las familias se niegan al matrimonio

lo que lleva a la huida de los novios.

Respecto al tema de parentesco en los mazahuasséudiado desde los migrantes y las
instituciones religiosas que generan un compadradzga linea argumenta que “hay un
sistema de parentesco ambilateral; sin embarga,l@aicuestiones rituales y buena parte de

la organizacion social la preferencia se da ptinea paterna” (F. Gonzalez 2001, 22).

Uno de los autores contemporaneos que estudieeblgppmazahua en el tema de parentesco
y migracion urbana-rural, es Felipe Gonzélez, esurediversas publicaciones se encuentran,
“Mujeres indigenas en el Estado de México” (F. Gbez y Vizcarra 2006); “Cargos y
Familias entre los Mazahuas y Otomies del Estaddédéco” (F. Gonzéalez 2005); “La
Organizacion Social de los Mazahuas del Estadoéeddd” (F. Gonzalez 2001), por citar
algunas de sus obras; donde aborda el papel degjds, reducacion, salud, migracion, ritual,
identidad y forma de vida en la comunidad, con gedepobreza, natalidad, familia y

parentesco.

El sistema de parentesco ritual lo argumenta & pleitsistema de cargos, tales como las
mayordomias, que plantea es “la institucion inddgaayor que involucra al total de las

familias nucleares de la comunidad e incorpordapss y vinculos que proyecta el sistema
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de parentesco, incluyendo las relaciones de g@&mela comunidad” (F. Gonzélez y Vizcarra
2006, 138).

Otras lineas de investigacion de los mazahuas ématliordan el sistema de parentesco y
migracion urbana-rural, pero desde la dptica amiaunidad extendida en la ciudad de
México. Entre llas Arizpe (1978); Oehmichen (20G2humentan que con este fendmeno se
tejen relaciones sociales y se reproduce un matioren la urbe que es casi exclusivamente
endogamico. Esta Gltima autora es quien de forgiant realizé un andlisis en el tema de
matrimonio, parentesco y género, pero en los aséemdos mazahuas de la capital del pais.
Su estudio se centra en “la reproduccion y re Bi@wion de las pertenencias étnicas, las
relaciones indo mestizas, asi como la manera esejastructuran las relaciones parentales y

de género en el medio urbano” (Oehmichen 2015,.394)

Como consecuencia de la diaspora hacia la capitglads Oehmichen (2015) encuentra que
surgen transformaciones en las familias que funth@nueva comunidad en la urbe, entre
ellas las relaciones de género, pero que a pedatifar en un contexto distinto al de su
origen preservan gran parte de la identidad adrdeéparentesco. Se reproducen lazos con
familiares o conocidos de la comunidad de origama ponseguir apoyo moral y econémico,
mediante una reciprocidad en comida y dinero. ‘4uas estan en una situacion econémica
incierta viven relaciones de parentesco muy inensan la mayoria de los casos, son las
Unicas que sostienen en la ciudad; es decir nertieantacto social con la poblacion urbana”
(Arizpe 1978, 163-162).

Pero cuando se ha conseguido el ascenso sociahgraco, las relaciones se transforman, se

prefiere interaccionar con la gente de la ciudaglapn los de la comunidad de origen.

El matrimonio y el parentesco se han adaptadaahfieno de la migracion, segun la forma
gue les proporciona mayores ventajas. Cuandoltaes de parentesco dejan de redundar en
ayuda mutua, como ha sucedido en el caso de loamég que han ascendido social y
econémicamente, se abandonan. Es decir, el parentesma la manera en que se organizan
las personas y los grupos al migrar y al estabkceesidencia en la ciudad; pero no por ello
puede ser considerado como una causa de la migr&oaéque la combinacion de factores
economicos, sociales y politicos que la provocan, @ez determinan la importancia del papel

que desempeiia el parentesco (Arizpe 1978, 165).
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Las relaciones de parentesco en la ciudad soniakeEnpara mantener un vinculo con un
territorio de origen y con el de destino, para gézar un empleo, un sustento econémico y

un lazo de identidad con la comunidad (Oehmich&2202).

Existen diversos trabajos de los mazahuas de autorao (Soustell 1937; Yhmoff 1979;
Oehmichen 2002; J. Gardufio 1985; Arizpe 1978; @Galit984; F. Gonzéalez 2001, 2012),
por citar algunos. Donde abordan temas de la lendeatidad, migracion, género,
parentesco y en algunos el matrimonio. Pero pot@askcho acerca del ritual que lo

legitima.

Del mismo modo que en el resto de Mesoamérica petsado errbneamente que, en este

pueblo existen nulos elementos y tradiciones ppéhisas:

Puede decirse que la lengua es casi el Unicodsléa cultura mazahua prehispénica (...)
Creemos que esta pobreza de herencia culturaitdiatique contrasta con las
manifestaciones de la cultura de otros grupos amiig actuales de México, se debe a que el
modo de vida n6mada de los mazahuas, en tiempbsjpaaico, no hizo posible un desarrollo

cultural muy complejo (Arizpe 1978, 204).

Sin embargo, estos planteamientos mas tarde serémtionados por Galinier, quien
argumenta que a pesar de la cristianizacion, ma@ion y migracion permanecen

elementos prehispanicos que se pueden observalidée la cultura material:

Su sistema de valores tradicional se modifica prdéunente dia con dia. De hecho, si uno se
limita a una etnografia “de superficie” para emple@a metafora tomada del lenguaje de la
arqueologia- “pocos elementos culturales diferenaibbs mazahuas de las otras poblaciones
indigenas de la meseta de Toluca”. Y, sin embangete sin lugar a dudas una identidad
mazahua que no es Unicamente preservada pordteresa de un idioma autoctono. Esta
identidad se arraiga en una vision del mundo cfiyadamentos tienen un evidente origen
prehispénico (1984, 265).

Por tal motivo, en la celebracion del matrimonibpleeblo mazahua también se identificara

la permanencia de elementos materiales o cosmokdgige daten de un origen prehispanico.
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8. Conclusiones

8.1. ¢ Qué observar?
Para el trabajo etnogréfico, se toman algunas neside la Guia de Murdock en el tema de
parentesco y matrimonio, pero no de forma estritadp que, en los estudios
mesoamericanos, es preferible observar estasaréscsociales a partir de los estudios
locales, sin forzar el aterrizaje de las principaéorias antropoldgicas de parentesco y
matrimonio como son la francesa (Lévi-Strauss 19698 filiacion (Radcliffe-Brown y Forde
1950); como sugieren algunas investigaciones pdRabichaux 2005a, 2003a; Taggart
2005; Catharine Good 2003; D’Aubeterre 1998), las principales corrientes antropolégicas
de parentesco y matrimonio han conducido a la pokogia a identificar errbneamente el
parentesco en Mesoamérica, dado que esta regigna@mtexto diferente que se rige por
normas distintas (Robichaux 2005, 24). “los sisted®filiacion patrilineal y de alianza
observados en Africa y Medio Oriente no existen cdahes en América Latina-al menos

entre las poblaciones que han sido incorporadas sociedades estatales” (Sault 2005, 491).

Lo que prevalece es una cultura nativa mezcladdacde los conquistadores que se debe
identificar de manera distinta. Por ello, es perite tratar de mirar lo que sucede en la
practica y no desde las investigaciones anglosgjdremcesas o britanicas. Se buscara
examinar desde algunos postulados desarrolladbesoamérica realizados por
investigadores como (D. Robichaux 2003a; P. Cadtafi607; D. Robichaux 2007a; Kellog
2005; Chamoux 2005; Rothstein 2007; Sault 2005a8e007; F. Gonzalez 2012), por

citar algunos. En la actualidad a pesar de quendwiun proceso de modernizacion y
cristianizacion los pueblos mesoamericanos presetifarentes conocimientos que pueden
ayudar a entender el matrimonio y los tipos dergaseo que se reproducen (Good Eshelman
2013, 14).

Asi mismo, en el matrimonio mazahua se observaedelsgma de género y parentesco con
algunos planteamientos de (Moore 1991; Cérdova;2886It 2005; Catharine Good 2003;
Mulhare 2003). Respecto al parentesco se aborerasginara desde el postulado de (Sahlins
2013; Robichaux 2003a; Kellog 2005; Rothstein 2@Afrasco y Robichaux 2005), entre
otros, para entender como se reproduce y orgamizstiuctura familiar y social de los

mazahuas.
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8.2. Modernidad
En la investigacion también se plantea analizatasdendmenos sociales que han influido para
gue se reproduzcan transiciones en la organizaoidal y cultural del pueblo mazahua, entre

ellos la “modernidad” que se entiende desde elgdamiento de Arturo Escobar.

la modernidad en términos de procesos de hibridamatinuos, dan lugar a «modernidades
alternativas» que permiten entender, en diferdatgses del mundo, modelos locales del
entorno, como el del pacifico colombiano, en dagidencuentro de la modernidad con
realidades locales la re contextualiza y modifieardinera continua y, ademas, refuerza el
argumento segun el cual la modernidad esta sigmadal encuentro entre culturas (2006,
435).

La interaccion en distintas sociedades, en algwetdida, lleva a la adopcion de elementos

externos que, del mismo modo, expone David Harvey:

llamaré “modernidad” a este cuerpo exponencialn8mternos es estar en un medio que
promete aventura, poder, goce, crecimiento, tramsfcion de nosotros mismos y del mundo.
Y, al mismo tiempo, que amenaza destruir todo tgnemos, todo lo que sabemos, todo lo
gue somos. Los medios y experiencias modernosieseavtodas las fronteras geogréficas y
estrictas, de clase y nacionalidad, religiosazel@icas; en este sentido, puede afirmarse que
la modernidad une a toda la humanidad. Pero sedeatina unidad paradéjica, de una unidad
de desunion. Que nos arroja a todos a un torbalinconstante desintegracion y renovacion,

de lucha y contradiccidn, de ambigiiedad y ang(t8a8, 26)

Entonces por modernidad se entiende desde estqasthdsamientos de Harvey (1998);
Escobar (2006), como un proceso de renovacion, gmeese incorporan elementos ajenos a

la cultura local, para intentar formar parte dehow“moderno”™

en este caso mazahua- como una expresion obliBajteel principio de dejar de ser
atrasados, ha habido un constante desplazamieptédicas culturales. Si lo “tradicional” se
asocia con el atraso, se busca el consumo de posduodernos que representen lo urbano, lo

moderno y que por supuesto den cierto prestigi@a¢€h2004, 8).

Que, si bien este no es un analisis dedicado avalvse debatir acerca de qué es la
“modernidad” se hace uso del concepto en el ddkadel trabajo etnogréfico.
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8.3. Matrimonio y migracion
Ademés del analisis tradicional de parentesco yimahio, también se observara, en qué
medida estos se han transformando debido a fen@weneo la migracién. Uno de los
estudios contemporaneos sugieren que “la migrgmiéde ser un proceso generador de

modificaciones en la organizacién familiar” (Rokackx 2007a; Pauli 2007).

En décadas pasadas se ha planteado que a paasrdiésporas las condiciones econémicas
inciden en las relaciones sociales lo que “sochparentesco haciendo que las relaciones
sociales sean mas impersonales, individuales, ditiaps y calculadas” (Smith 1984, 3).
Con fenbmenos como la modernidad, el cosmopolitimhcomercio o la migracién, lo local

se apertura a la sociedad “global”, con lo que:

la misma “modernidad”, en si, sufre cambios. Haipigiempo en que tenia sentido hablar de
la aficion urbano-rural, que presentaba lo indakzado y lo moderno como lo contrario de lo
agricola y lo comunitario. Se trataba de la grarsidin interna de las sociedades occidentales,
una situacion que hoy en dia ha dejado de serb@desindustrializacion, el establecimiento
de empresas en el mundo rural, el abandono deitatigra y la “urbanizacion” disuelven los
recortes de las categorias sobre las cuales edtaiatdas los analisis propios de la década de
1980 (Segalen 2007, 53).

Con algunos autores como (Escobar 2006; Harvey; 138galen 2005; Robichaux 2007a;
Mancillas y Rodriguez 2009), también se intentaepkas el matrimonio y parentesco, en los
mazahuas a partir de la migracion, pues en estdgpune somos ajenos a estos fendbmenos

gue inciden de forma directa en la organizaciomsgcultural.

Por ello se entiende a la migracion como:

los desplazamientos de poblacion que se producke deslugar de origen a otro, del
campo a la ciudad o de un pais a otro, y llevaigongn cambio de la residencia
habitual, asi como impactos en diversos niveldtural, sanitario, educativo, por
mencionar algunos; las motivaciones de este despianto pueden ser sociales,

politicas y econdmicas, entre otras (Rodriguez 2828).
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Respecto a la migracion urbano/rural se retomagniende desde el estudio de Arizpe
(1979) Oehmichen (2015) y Gonzalez (1999) quieaessido precursores del estudio de la

migracion urbana-rural en la poblacién mazahua espaesar que:

El indigena del Estado de México es un sujeto kqaese encuentra entre lo rural y lo
urbano, vive en una constante; la de ser un aadtadon parcela, lo que lo mantiene en el
campo; trabajando en la fabrica, complementa giesos familiares, pero sigue pensando en
los compromisos y obligaciones que tiene para @a@omunidad, pues sélo cumpliéndolos
adquiere el derecho a vivir en ella y a cultivatidara. El modo de vida de las comunidades se

nutre de lo rural y lo urbano (Korsbaek y Gonz41@29, 288).

Lo rural/urbano se entiende como el transito gmlaacion entre la ciudad y la comunidad,
donde no residen de forma permanente en ningufasdids espacios. Sino que

temporalmente interaccionan ambos lugares.

Ni la administracion colonial ni las empresas agrort medidas de seguridad social, de
vivienda, de transporte u otro tipo de servicios germitiera a los migrantes establecerse
permanentemente en los centros de trabajo. Sexsted patron de migrantes periodica y
temporal, en que la mayoria de los migrantes sgafgan continuamente de su comunidad

tribal de origen a los centros laborales (Arizpgg,3B2).

Asi al interaccionar en ambos espacios se poné&meidn ciertos temas dentro del ritual de
boda.

8.4. Matrimonio y Ritual
La mayoria de analisis de matrimonio se centragl debate del parentesco, familia y los
papeles de género, sin embargo, también se ddbé elaitual de celebracion, que
reproduce ldgicas de reciprocidad, de interac@aregste pueden observarse de manera
directa la construccion de la asimetria de géreenmo l6gicas de transformacion y

adaptacion de la modernidad.
Con los fendbmenos sociales los rituales contemposadeben ser retomados para contrastar

las transiciones o permanecias de las tradicipae<llo en este analisis también se intenta

estudiar el ritual de matrimonio mazahua. Y seredgea por ritual lo que este autor plantea:
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los ritos siempre deben considerarse como un ctnfl;conductas individuales o colectivas
relativamente codificadas, con un soporte corg@abal, gestual, de postura), de caracter
repetitivo, con fuerte carga simbolica para logm@es y testigos. Estas conductas se basan en
una adhesién mental, de las que el actor no sietigoie conciencia, a valores relativos a
opciones sociales consideradas importantes y digagia esperada no corresponde a una
I6gica puramente empirica que se agotaria entiamentalizad técnica del vinculo causa-
efecto. Finalmente, el ritual se reconoce en quet #8to de un aprendizaje, implica pues la
continuidad de las generaciones, de los gruposa® @ de los grupos sociales en el seno de
los que se produce. A través de su dimensidn sioghdkl rito es un lenguaje eficaz en la
medida en que actla sobre la realidad socialp dgi¢ se deduce que no es posible convertir
en un rito cualquier cosa, que necesita apoyarsémlos reconocidos por el grupo
(Segalen 2005, 31-32).

De esta manera se intenta observar lo que expraszakde matrimonio mazahua, pues a lo
largo del tiempo, este ha evolucionado, adaptaredciuido elementos. Ya que del mismo modo
gue en otras sociedades “las bodas de los afios &d6t: actualmente una verdadera dilataciéon
del rito. La organizacion es mucho mas complejagyiere varios meses, o incluso un afio de

anticipacion, cuando antes, en tres més#sestaba resuelto” (Segalen 2005, 148).
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Capitulo 3
El matrimonio mazahua

1. Introduccion
Este capitulo se desarrolla en cinco acapitesrigreplugar, se realiza una contextualizacion
de la experiencia de arribo y consenso con autbeglde la comunidad para observar los
rituales de matrimonio. En seguida a partir detoslde vida, investigacion de archivo,
narraciones y como parte de mi experticia al seekel pueblo mazahua, describo cémo ha

evolucionado el ritual a partir de la época haceadala actualidad.

Para realizar este relato se tomaron algunas iaistde vida, de cuatro generaciones, la
primera es tomada de dos adultos de 82 afios, 8eweriSusana (ver anexo 3.1.y 3.2.), alos
que se les consult6 acerca del ritual de matrimquécelebraron sus abuelos o padres que
son, Rosa y José. A través de su memoria nos levededor del afio 1900 a 1920, en fin, de
la época hacendaria. La segunda generacion somdosos abuelos, que dan testimonio de su
propia vivencia de boda, celebrada alrededor dafios 1950 a 1970. Una tercera generacion
gue va de 1975 a 1995, que son hijos de ellos avzatalina y Pablo (ver anexo 3.3.y 3.4.)
quienes celebraron su matrimonio alrededor de 8@6 ¢ por ultimo una cuarta generacion,
gue celebrd su matrimonio entre 1995 a 2018 quisrmssentan los rituales que se

observaron en la actualidad y que se narran earta final (ver Figura 3.1.).

llustracion 3.1. Cuatro generaciones

/\ Jif ) m Primera Generacion 1900-1920
Severiano @ Segunda Generacion 1950-1970
| |
|

Catalina Pablo Tercera Generacion 1975-1995
| |
[

@ @ Cuarta Generaci61995-201¢
| J

Fuente: Cayetano Alberto, (con base en datos dgretiia 2018).




En este capitulo se intenta dar voz a las persmés comunidades, para que sean ellos los
protagonistas de las narraciones. De tal formaaprap autor intento no interferir

demasiado.

Con ello se pretende conocer un panorama genecalagmo a la celebracion del ritual como
de la eleccidn de la pareja, de las tres primezasrmgciones, para llegar a la actualidad y asi
entender cdmo a partir de ciertos fendmenos sasata@o la migracion o modernidad se han
incorporado o desaparecido ciertos elementos, rakque otros han resistido. Como

comenta Arizpe:

Uno de los aspectos relativos a las costumbresngisenan sido afectados

por la migracién, se refiere al cambio que ha erpartado la forma tradicional de cortejar y
de casarse, hecho que tiene muy indignadas a jesanule edad... Las palabras de Juana
Martinez, de Toxi, lo corroboran en forma muy cléd¥a ahora no se hace como antes, Yo
me acuerdo todavia cuando fueron mis papas a @ediicufiada. El papa y la mama del
novio van en casa de la novia, llevaban su pulgsitdotella de Bacardi, a pedir a la novia.
Ya luego se iban (1978, 156).

Después de conocer un panorama general de losrpsmtuales de boda y eleccion de la
pareja, en el capitulo cuatro se analizara el @enaarentesco, matrimonio, género y la

migracion en los mazahuas.

2. Conociendonrameje®
En la entrada de la comunidad de San Nicolas Gup€eale puede observar extensiones de
tierras para sembrar maiz, el bosque es escasbgige las llanuras, por ello parte de la
poblacion sale de su comunidad para dirigirse alpgerecinos como la Ciénega o Dios
Padre y asi pastorear sus ovejas, vacas y buressgagsmismas comunidades también acuden
a buscar lefia coxal(follaje de pino) que usan para cocinar y preptnaitlas de maiz,

también salen con el burro cargado de ropa paréavar al rio.

En las milpas también se observa a mujeres quédinia tierra, la preparan para el barbecho

y la siembra, el hijo mayor ya sea hombre o mujada a cuidar a sus hermanos mas

8 A la comunidad de San Nicolas Guadalupe, lugarstiedio, también se le conoce commamejeen nuestra
lengua materna, que significa, pozo de agua grande.
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pequefios, con el rebozo carga al hermano menaresphlda, mientras ellas realizan alguna
de las actividades mencionadas. En la mayoria meiciodlades, las mujeres son las

encargadas de realizar estas actividades (ver amxa3.5, 3.6 y 3.7).

Al arribar busqué a la autoridad comunitaria quelelegado, cargo que les otorga el
municipio, mediante una eleccién popular de la audad. Se le explicé el motivo de la

visita y el trabajo a realizar, a lo que accedmrgcesidad de mostrar documentos, basto con
presentarme en la lengua materna y decir que eraaleomunidad vecina, asi entré en
confianza y otorgd su consentimiento, que tampuaeariediante un escrito, para él es
suficiente comprometerse mediante la palabra paauasar algin conflicto. El compromiso
mediante la palabra en la comunidad vale més qalguer documento, pues de fallar se

pierde la honorabilidad.

Asi con el consentimiento informado de la primarepddad a nivel comunitario recorri el
pueblo para observar, analizar y realizar entravide los rituales de matrimonio. También se
contacté a las parejas que celebrarian la unidga,aticar con ellos y asi del mismo modo,
obtener su consentimiento, para que se me autatiaarar evidencia y observar los rituales.
Encontrar celebraciones de matrimonio no fue caragh dado que estos se realizan después
de la cosecha que es en noviembre y antes denarsiale maiz que es en abril. Entonces se
aprovecha que no hay cultivo en la parcela paebcat fiestas. Pues el resto del afio estan
cultivadas, por lo cual las celebraciones sonmalsis. Asi que durante mi arribo de

diciembre a abril pude apreciar incluso mas deiloso matrimonios planteados.

3. Matrimonio en la época hacendaria

3.1.Eleccion de la pareja
Se narra entre la poblacion que en aquella éparadouos nifios llegaban a la edad de doce
afnos se les entregaba alguna prenda, para repsdtastaban dejando la nifiez y podian ser
cortejados para el matrimonio. Al hombre se legaba un gaban de lana, se comentaba que
con eso “ya era hombre”, a la mujer se le entregatr@bozo de hilo. Ambos debian cuidar
las prendas como si fuera una parte del cuerpdg®nh hombre se las desprendia, en el caso

de ella tendria que ser entregada él, perder etoetignificaba matrimonio.

Entonces el hombre que deseaba contraer nupciasies arrebatar el rebozo o liston a la

mujer, en algunas ocasiones ya existia un cortigjastancia, el hombre conversaba con ella

72



cuando acudian al pozo, al rio, al monte, a tralzaila milpa o la alumbraba con el reflejo de
un espejo, esto ultimo era incluso a kilbmetrosglideancia, ello significaba que sentia
atraccion por ella. Como lo expresan en otro asdiknquel y Hernandez: “los jévenes
cuando querian casarse, porque trabajan mas enilpas, se fijaban en las muchachas y si a
la que pretendian les contestaba cuando le habéattances ya eran novios. Intercambiaban

unas palabras cuando se veian y se reian, deelejas fiestas y en las iglesias” (1999, 103).

Con ello la mujer de alguna forma era conscientgudetenia un pretendiente. Cuando el
hombre consideraba el momento se acercaba y laethea del rebozo, liston o el cantaro
con el que iba al pozo de agua. No obstante, esiayes no existia ese cortejo, sino que se

realizaba sin previo aviso a la mujer, asi comelata Catalina:

Cuando nu xuntri ya nera mebi con nu tri'i kjapbeyo ma ra Xipji 0 ngana in mbayao mojo
rama eje chutuji hargo ga tsa’a 0 mojo a trafiifa kpmisario a demandago. Ra ngotru in
tsejeje porque atre kjanu, o gui novio. Ya o efi@untri dya gui in noviogo pero ga ngana in
mbayogo kja nifii. Ya mbatru ni tri"i o dyonuji oramantru un tri’i ja ri chutuji, pero

angueze dya ro ne’e ranyopju un mbayo o ra mejm éfie u xuntri pje ja ro mebi ya o ngana
inmbayogo ra chutugojme. ra mebi ya kjua chutaiyiongueme de acuerdo kjo un xuntri un

chutuji.

Cuando la mujer no se queria ir, el hombre le haitu rebozo, pero ella les decia a sus papéas
me quitaron mi rebozo, ahora como le vamos a hbixepapas decian vamos al pueblo

grande (San Felipe) a demandarlo con el comisaai@ que nos pague la vergiienza, porque
te hace asi ¢,0 es tu novio? La mujer decia quearguenovio, pero le quito su rebozo en el
camino, ya le hablaban al hombre y él decia, slie ymiite su rebozo porque me quiero casar
con ella, pero ella no quiere y ya le decian @t{gesas su rebozo o se casan. Y la mujer decia,
pues ya me quito mi rebozo me voy con él para nasague dirdn de mi la gente y ya se
ponian de acuerdo cuando se iban a casar (Marir@atMéxico, en entrevista con el autor,
mayo 2018).

Por su parte si el hombre perdia su gaban o somérarsefial de que habia sufrido un
desafio y si no lo recuperaba habia “perdido sgimdad” como persona. La ropa otorgada a
€l era con la intencion de resaltar que estalmpista ser “hombre”. Pero ambas prendas

tenian que guardarse hasta el matrimonio.
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Esa era una forma de elegir pareja, sin embargonat estudios mencionan que también se
observaron las “alianzas”. “Entre los clanes, lmég@s o comparfieros, comprometian o se
pedian a los hijos recién nacidos, para que aacéeldd se unieran en matrimonio, o bien a las
jovenes, se les buscaban mujeres menores o dsr@aneidad para casarlos” (Sanchez 2007,
189).

En entrevista con Severiano, comenta que:

A la edad de 8 afios, mi papa conversaba con otinojeel amigo de las borracheras, para
decir que me casaria con su hija, él amigo respangd si. Mi papa cuando veia a la nifia ya
le decia nuera, aunque fuera nifia. Pero al fimakttiempo no nos casamos. Ella se fue con
otro hombre y yo con otra mujer, tal vez porque @diiempo mi papa cambio su forma de
pensar, dejo el trago y asi ya no salia tanto s@msgo (Severiano, México, entrevista con el
autor, mayo 2018).

Aunque se producian algunas alianzas, estas n@enaarcadas en los postulados de (Lévi-
Strauss 1969), mas bien se reproducian con eiabp# emparentar con vecinos o amigos

para estrechar o refirmar un parentesco “ritual”.

También se recuerda que la eleccion de la parefpseducia por el “robo” de la mujer, con
0 sin su consentimiento el hombre la cargaba g #evaba a su casa y partir de ese momento

era de su “pertenencia’.

Cuando se tenia a la pareja, por cualquiera ddogformas, se realizaba el “pedimento”,
para ello el hombre ya debia haber trabajado dei@etto tiempo para poder comprar maiz,
debido a que no se poseia una parcela propia @aarar, el grano era una ofrenda bien
recibida, junto con el pulque, atbleuna salsa. Ademas de llevar una ofrenda desfiowa

una cera.

Después de realizar el pedimento, a los dos senlia @ prueba para comprobar que estaban

listos para el matrimonio. Como menciona la abGeisana.

7 Bebida caliente a base de maiz
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Decia mi mama que cuando se caso una de sus herdmeHa le molieron un molcajete de
chile a su novio, ellas estaban haciendo tortillagp el novio y le dieron un taco de salsa,
pero bien picosa y la tortilla bien caliente pane ge lo comiera, también lo mandaban a traer
lefia. (Interviene Severiano) también te mandalbwzortar lefia, eso era como te daban una
caladay las mujeres las ponian a hacer tortillas, quelgtan muy bonitas echas con la pura
palma de la mano, para ver si estaban bien detgaglitenias que levantarte temprano a hacer
el atole a los suegros (Severiano Lépez y S. Sanbléxico, entrevista con el autor, mayo
2018).

Al hombre se le ponia a prueba para verificar qaeapaz de trabajar y con ello mantener a
su esposa. Y la comida picante era con el objelivque, como esposo no se quejara de la
comida. A la mujer la suegra la ponia a pruebeinemdo y tejiendo, para confirmar que iba
poder atender al esposo. Era una prueba que coritasia la tercera generacion. Por los afios

noventa empez6 a desaparecer.

Entonces durante la hacienda existian dos formatedé a la pareja, la primera mediante el
robo de alguna prenda con o sin consenso y eldelt@ mujer del mismo modo con o sin
consentimiento, la segunda por el mutuo acuerdosdeadres para formar alguna alianza,
endogamia étnica, en esta generacion no se coatiaanas con grupos fuera del territorio

mazahua.

3.2. Ritual de matrimonio
Después de la eleccion de la pareja se les oblgabaarse, casi de forma inmediata, dejaban
pasar dos o tres meses. Los matrimonios de esa épax obligados por la iglesia, desde
entonces hasta la actualidad el principal motiggara no “vivir en pecado”, de ahi que la

celebracion fuese més sencilla y rapida.

Ademas, en la celebracion también influia las adodes econdémicas, poseer terreno era casi
imposible, algunos hacendados otorgaban permisoquer sus trabajadores construyeran sus
casas de madera en las orillas de las parcelasasnilia se revelaba y no querian trabajar, se
les echaba del lugar y cargaban con sus casasldgarra otro. Asi lo relata el abuelo

Severiano:

Mi papé tenia una casita de madera que estabardia en una milpa, pero luego se enojaban

los patrones y nos corrian, luego nos fuimos a per alla casa don Vicente y asi andaban
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toda la vida, asi también estaba el compadre MadaelFortino, el tio Lencho, asi estaban

todos, sufriamos mucho ( Sevriano Lopez, Méxictresista con el autor, mayo 2018).

Por tal motivo, la celebracion de los matrimonigsminima, lo que interesaba a las familias
y la iglesia era vivir “bien”, es decir casadosi 8inbargo, en la pequefia celebracion,
prevalecian algunos elementos prehispanicos y qtresabian sido adoptados, que lo volvia
[lamativo. Como nos relata un precursor en la pvassdn de las tradiciones del pueblo

mazahua.

Las telas tuvieron mas auge con las haciendas @dwsan Onofre, de Providenciay la
Purisima, traian telas chillonas satinadas, quealen la atencion por sus brillos. Pero
nuestros hermanos no renunciaron a la lana, ahgabhixtle.

Continuaron los bordados de lana, toda esa cudiciidar la relacién con el bosque, con la
relacion con animales, imagenes y procesos, lesdeates empezaron a conocer las

costumbres de manera sublime sin violencia.

Asi en la boda las mujeres llevaban flores del acarspbre todo la blanca en la cabeza, como
una corona, como dedicacion y abnegacion a la puegaestido no era blanco, los curas
obligaron a vestirse asi de blanco, pero la vestimera antes la lia o el enredo. Se casaban
con el color preferido del campo. Los maridos sbhas el calzén de manta y la camisa de
manta sobre todo abrigos de piel y abrigos de pgleduncionaba como una capa, se traia el
material de los otomies para las haciendas y lellosaban como abrigo. Era muy precaria la

vestimenta en sus momentos, pero el casarse eranpaytante.

Persistia esa relacion con los dioses de la naaaalan asi que lo fueron plasmando sin que
se dieran cuenta, por ejemplo, el venado, el copéjmerro, animales como los armadillos los
pajaritos, las mariposas, es el testimonio quattesale que ellos no perdieron algunos
elementos importantes de su vida. Una mujer cuaagweparaba para la boda tenia que
llevar un bordado de acuerdo al gusto de ella c@menado, el pajarito, las flores, las
mariposas y algunos signos prehispanicos comonélad azteca, que es la union de dos
grecas abrazandose en cuadro, juntdndose unaedpesinbobamiento entre la deidad de la

obscuridad y el dia y eso era una fortaleza p#os. el

Los mazahuas andaban descalzos toda su vida. Calloslempezaron a utilizar la manta y
los colores vivos, fue porque querian compararedaflores del campo, sobre todo las

mujeres, con colores llamativos. En la época deatuy fertilidad, sacaban los colores de las
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raices de las flores que mas les llamaban la d@tepeira tefiir (Martinez (historiador

mazahua), México, entrevista con el autor, may@201

Un elemento que se incorpor6 después de la coaduista tela de colores y brillante tales
como el anaranjado, verde, amarillo, morado, amjd,y rosa que la poblacién asocia con los
colores de la naturaleza. En el ritual de la iglssilo se usaba ropa de estos colores, no
obstante, con el tiempo se adopto el vestido blgmam no el vestido tipico que se usa en la
actualidad, sino el traje que ellas usaban entldianidad. A pesar de la incorporacion de
telas, en los bordados y los colores prevalectadacia de la naturaleza. Por su parte el
hombre seguia usando una capa (especie de poreljaiz de zacaton (ver anexo 3.8), que

ahora ha desaparecido.

En un ejercicio de memoria el hermano mazahualgua por nombre Severiano nos relata

cémo fueron las bodas en la época de la haciegga $e narraron sus padres.

Yo naci en 1936, mi mama era de San Agustin, eimaun hombre viejito, no era su papa,
era huérfana, le ayudaba a cuidar sus animalekycéldaba. Ya cuando creci6 se fue con un

hombre y se casarén, pero luego se separaron.

Las bodas de msntedioregancestros) o como me conté mi mama, era diferdetda que
usaban flores del campo, los que les decimos nh@ssle color rosita, de esos que hay mucho
en el campo y otras flores blancas que todaviadsayusaban para adornar la cabeza. Bueno
eso cuando iban a la iglesia y el hombre usabadepaanta, su poncho o gabany su
sombrero. Y los padrinos se elegian a cualquieraces eran de “raz&na veces no, algunos
iban a la iglesia y ahi se agarraba de padrine gue anduvieran por ahi. Ya de regreso a la
casa entraban al fogon a dar gracias por el matianencendian una vela y la dejaban con
flores, luego se daba de comer conejo de camgolasty otros pajaritos o si habia pues
pollito, a también los quelites (una hierba silk@sbmestible en México), los nopalitos y si
era temporada de lluvias, pues también los horgdigdlano y de monte. Eso nada mas le

echaban chile y comian bien sabroso (sonrie).

Y de tomar, dabasendé€servian en jarros de barro de esos de a litroahasi barriles

grandes como de cincuenta litros, ademas del pylgua que otra botella de amargo (alcohol

8Como se menciono en el capitulo de contexto losridados clasificaron a los mazahuas como gente “sin
razon” y ellos como “gente de razén”.
9 Sende es una abreviaturaQiende cho’gue es una bebida embriagante a base de maiz.
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con hierbas). Y de musica se tocaba con una guiaun violin, eso hacian después de la
iglesia para darle de comer a los padrinos, saltaci lo que se podia, lo que importaba era

casarse y divertirse un rato (Sevriano Lopez, MExéatrevista con el autor, mayo 2018).

Por otra parte, Jaime Martinez nos comenta que cesultado de la hacienda en la fiesta de
boda se implementé un ritual que permanece hasizudalidad, el baile del conejo. Con el

gue, a pesar de la carencia econémica, se busmdrla de incorporar bebidas.

Para los hermanos mazahuas un matrimonio era fastaporque sin el matrimonio no habia
nada, todo era trabajo, ahi se desahogaban cailesl/el trago. En la fiesta se preparaba
unos hoyos y con las tarimas que sacaban del basgaetala se cubrian unos hoyos y en
esos hoyos cubierto con tarima y camuflados ctieria estaba el famoso conejo, como una
parte de ingenio tradicional, dos o tres hoyogyradg eran falsos, pero uno de ellos era el
bueno, dependiendo la creatividad, era hasta deodi? hoyos alrededor de las mesas y
sonaban los musicos y la gente ahi se parabartaa yai brincar por todos lados, porque
sabian que habian tablas y algunos le picabanalos pomo se hace en los zacatonales

cuando vas a cazar conejos.

Los caseros empezaban con un dialogo, preguntdbarpadrinos que a donde iban, que, si
buscaban trabajo, ellos decian que si y entonsetetdan bueno aqui hay trabajo poénganse a
buscar un conejo, agarren palos y encuéntrenl@arae a escarbar, ya que buscan trabajo.
Habia dos o tres tratando de buscar el conejodndwy el que rompiera las tarimas, buscaba

adentro si estaban las botellas, que era el conegjo.

Pero de dénde salian esas botellas. Quienes taagiaotellas eran las haciendas, pero estaba
prohibido el alcohol en los mazahuas, porque endaio y al hacendado no le convenia tener
hombres de vicio. Porque les aminoraban el trabajoas botellas eran guardadas para que
no las vieran ellos, pero las botellas eran quitqda los que trabajaban como sirvientes con
ellos y se las llevaban directamente a casa. Yhegalas que el hacendado prohibia eran
utilizadas por ellos en alguna fiesta y como ekhdado era invitado las forraban con piel de

conejo, para que no las reconociera y por esarealban el conejo.

Entonces las forraban para decir que era el cognaj@atron no le gustaba tocar animales,
entonces dejaba que ellos hicieran su relajo, glls® emocionados para encontrar la bebida y
el que lo encontraba, era el encargado de refatigbida ellos eran los obligados, era un
orgullo repartirla a quien él quisiera. Luego lasioé fue recreando el mundo como el baile
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del perro xirgd”. El banquete era destinado a los novios. Hoy payae los novios tienen que
trabajar para los invitados (Jaime Martinez (hiattor mazahua), México, entrevista con el

autor, mayo 2018).

En este ritual que se representa hasta la actdaidate una resistencia al poder de la
hacienda, a través de la fiesta y el camuflajedebida, se retomara su analisis en el

siguiente capitulo.

Y como narra Severiano el ritual de matrimonioesdizaba con lo que hubiese al alcance,
pero si los padrinos eran hacendados, ellos segai@n de ayudar a que la celebracion fuese
con mas elementos, incluso prestaban caballodlpasa y traer a los novios a la iglesia.

Otros que poseian mas capital celebraban con npddo,

Para agasajar y agradecer a los padrinos de cadarnide bautizo, a la hora de la comida
servian guajolote entero con mole, tamales y lastia medida que el tiempo pasa ha
mermado el agasajo debido a la dificil situaci@némica, se ofrece en algunas ocasiones y
nada mas medio guajolote, sin faltar la tradiciamaalasta en lugar de guajolote, ahora un
pollo con mole, tamales y tortillas para agradeteompadrazgo. En la colonia fueron
transformadas las costumbres, aceptando las @spasioles, ya que se implementé el uso de

mesas, sillas, catres y hasta las prendas de (@&tichez 2007, 190).

Al consumarse el matrimonio a la mujer se le asignaareas que consistia en bordar,
cocinar, lavar o pastorear animales. Por su palrtegmbre construia su propia casa de
madera, al lado de la de sus padres, siempre qaarreiso del duefio del terreno, a pesar de
gue tenian en alguna forma su propia casa, el dorséguia siendo el mismo, se comia y se
compartia todo con los padres y hermanos. Cuangonebre salia a trabajar a bosques
lejanos para sacar raiz de zacatén o para tradrajarhacienda, los papas de él eran los

encargados de cuidar a la esposa.

A la mujer se les tenia prohibido dejar al mar&n,embargo, Severiano comenta que su
madre se separd debido a la infidelidad, motivorguera suficiente para abandonarlo, no

obstante, a pesar de ser juzgada se volvio a casar.

10 El termino hace referencia a un perro descuidadcet pelo sucio y flaco
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Mi mama era de San Agustin, ella no era de aqun, gk también se habldatrj'o, salia en

el dia a cuidar animales, iba lejos todo el diama salia, en el dia su esposo se quedaba con
otra mujer. Luego las vecinas le dijeron a mi macnando tU te vas tu esposo se va con otra
mujer, mira regrésate deja tus animales y lo v&scantrar, y si regresé y lo encontrd. Qué
valor tuvo mi mama, al sefior le quitdé su sombrel@sefiora le quitd su capa y se fue para
San Felipe, se fue con sus hijos y se desapartaron.

Estaban casados por la iglesia, pero ella no gagesar, asi que luego mi maméa Rosa se
vino para acd y ya traia dos hijosnlta (viejita) Carmen y otro nifio y acé se volvié aaras

con mi papd, entonces ya naci yo y otro hermamaas&uatro (Severiano Lopez, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

Desprender a su esposo y a la sefiora de ciertadgasrdue una especie de deshonrarlos ante
la comunidad, con lo cual podia justificar la ielidad. A partir de lo cual se pudo volver a
casar, sin embargo, las criticas sociales la rateador ello decidié salir a vivir a otra

comunidad donde nuevamente contrajo matrimonio.

Este relato del abuelo Severiano nos trae al piessgtravés de su memoria, o que sus
padres le contaron acerca de sus vidas, por el@fi®@10 a 1940. El matrimonio del que él
desciende, es de dos adultos separados. La elatiarpareja fue algo distinto debido a que
sus padres ya estaban casados. Sin embargo, medea interesante puesto que se ha
planteado en la zona mazahua y en diversas conuasdaiginarias, que las mujeres
separadas o viudas, son reprendidas o pierdemdadie si se volvian a casar, no es asi en el

caso de su madre, quien con dos hijos volvié aaentnatrimonio.

A pesar de la carga religiosa y el intento de acation de la hacienda, como menciona
Felipe Gonzales (2014a)) la comunidad mazahuadistices de manera consciente o

inconsciente a sus tradiciones. Del mismo modoistordiador mazahua resalta que:

De algiin modo preservaban su autonomia, teniaagqueom una relacion propia de identidad,
de totemismo, relacidon con animales, la naturatdedlevaron mucho a sus tiempos libres
sobre todo en las fiestas. Los curas empezaronuen g®co respetuosos con ellos para
conservar su identidad. Las bodas empezaron aganbolos y signos tanto de la naturaleza
como del embate modernista de las haciendas yasddéas religiosas que se combinaron o
se entretejieron resultando una vida mezcladaresririfluencias. La primera de las haciendas

con las telas, la segunda de la religion y la tarsa identidad propia, tan es asi que los curas
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al casarlos les respetaban parte de sus ritudilestgs, tenian una gran fuerza y vitalidad,
hasta 1970 a 1990 fue cuando empez6 a perdedeniidiad de estas bodas (Martinez

(historiador mazahua), México, entrevista con &biaumayo 2018).

En esta generacién como en las siguientes, losmaetios eran realizados solo entre
hombres y mujeres mazahuas, no existen casos denggera un mazahua con un
hacendado o mestizo, ni unos ni otros tenia eldaten mezclarse, si algun hacendado le
interesaba alguna muijer local, la tomaba por lezfyesin que hubiese alguna represalia de la
familia de ella, de ahi que en la regidn existatohias de violaciones y nacimientos de
mestizos no reconocidos. Por el contrario, si unifire mazahua insultaba a hombre o mujer

de la hacienda era asesinado.

4. Segunda generacion. Matrimonio después de la hacia (Severiano y Susana)
Después de algunas décadas con el fin de la hagiehashatrimonio en relacién con la
eleccion de la pareja, el pedimento, la celebrad@mitual, la vestimenta, entre otros
elementos, se adoptd y se continué resistiendtgenas tradiciones. Como lo narran Maria
Susana y Severiano, quienes nos cuentan su exgargam respecto a su matrimonio, en la

década de los cincuenta.

Se comenta que a hombres y mujeres mazahuas desdgngiento se les proyectaba para
asumir ciertos roles de género antes y duranteastimonio. La mayoria de mujeres paria en
sus hogares con ayuda de las parteras, el corddiaahque se cortaba se amarraba en un

trozo de tela con cierto objetivo, segun (Gonzgl¥izcarra).

Los roles de las mujeres y los hombres estan yeptados desde el dia de su nacimiento. Por
ejemplo, entre mazahuas se cuenta que anteriortasrtasas eran de adobe y la mayor parte
de ellas contaban con dos cuartos: uno dondelserakm la tortilla y otro donde se dormia.
Cuando el recién nacido era un varon, su cordériligallera enterrado en una de las

esquinas del cuarto donde se dormia, pero cuaadouger, se enterraba debajo del fogon, en
el cuarto contiguo. Se dice que el varon debialggitar de la casa, que €l era el sustento de la
misma, de ahi que se enterrard su cordon en lagasgle las casas. Por otro lado, el cordén
umbilical enterrado debajo del fogon representapayectaba el cuidado del calor familiar y

el cocinar como las actividades centrales de l&n{@p06, 102).
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Maria Catalina mujer mazahua de la zona de Sapd-&limbién da testimonio al respecto en

su lengua materna, pero con diferente representacio

Mi trunsuji nu zo onu nu tsitri ka nrense jenkuatsitri o fechi anrense nu nrense ni, yari o
bechi in zo’onu porque mara ra nte’e cuando o ghuyta go fechi kichi nrense, za’a, ma ro
jyodu nra’a dao go fechi. A mbane a trunsuji a no"&ja un nrense. Mara o kjugue un
nzo onu nu mbane o trusu a nrense efie. Ya ro ladohjiiii pa’a o kjugu un zo"onu un

mbane. Un tsixutr’'i tambien atru akjanu jenkjuaeoHi anrense un nrense.

Su ombligo de los nifios se colgaba en el caputiip ibas a perder porque si no, cuando iba
a crecer y se iba a casar no iba a saber sulsraltioles, no va a saber cortar capulines,
buscar lefia. Los bebes tienen que colgarles sugordh el capulin. La partera nos decia
cuando se caiga su ombligo del bebé a los 3 di&spierdan, cuélguenlo en el capulin. El de
la nifia también se colgaba en el capulin (Marial®at, México, entrevista con el autor,
mayo 2018).

Lo asocia con las tareas que le corresponde al feorehlizar de adulto, tales como proveer
de alimentos y lefia para cocinar. Pero resaltadplenismo modo, el cordon umbilical de la
mujer se colgaba en el capulin, pues considerdaqueijer también debia saber hacer las
mismas actividades por si faltaba el hombre emghh De alguna forma, muestra que la
mujer no necesariamente necesitaba del hombreasriaeas, debido a que ellos tenian que

salir a trabajar lejos.

Interesaba a la poblacion que estas tareas fudgeiridas desde nifio, puesto que eso se
consideraba al momento de contraer matrimonionfid&no modo que en la generacion
anterior los padres de los novios ponian a pruébs @ovios, estos debian dominar ciertas

actividades, como nos narré Severiano y Susana.

4.1. Eleccion de la pareja
Susana Sanchez y Severiano unidos en matrimorgbreas de abril, eran viudos, él ha
contraido nupcias tres veces, ella es su seguntitomoaio. Ambos con hijos, ella mujer de
82 afios, con quince hijos de los cuales sobregeeny €l con diez de los que sobreviven
siete, con la misma edad de 82 afios. Su matrinambi@l se analizara mas adelante, sin

embargo, en este espacio nos narran como fuersanarboda de hace algunas décadas.
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Susana comenta que en su juventud no se casé@siddepropia, sino porque fue raptada y

por consiguiente obligada a contraer matrimonio.

Yo estuve trabajando en una casa de un doctorjmendmama: que te vayas a trabajar como
criada en una hacienda, te van a pagar diez géamsmi era mucho lo que me iban a pagar
porgue en el otro trabajo me pagaban siete pesoslid/igusto que iba a ganar diez pesos,
aunque la sefiora era enojona, pero me llevaba praonopa, con tal de que no me fuera, me
decia: andale chana vamos a comprarte ropa phesata Y si me llevaba, me comproé toda
mi ropa, pero en ese tiempo no usabamos zapatasym@o rebozos faldas. Me compro

mucho, para que también estuviera mucho tiempaitan

La sefiora Rosa me decia casate con mi hermante casami hermano, yo les decia no. Yo
nunca habia platicado con mi difunto esposo, peeovez me salié de la barranca, yo venia
de lavar, la sefiora me mandaba ya tarde a la ldoawneces me salié que me queria agarrar,
pero yo me corria y me escapaba no me alcanzatmuéia la sefiora me mandé a traer mi
hermana para que me ayudara porque iba a tendieatza Pero primero me puse a lavar mi
ropita, porque casi nunca tenia tiempo para midunuy tarde me acompafiaba la difunta
male(sefiora) Andrea. Ya de regreso me salid arrila dasa de don Margarito, como me
perseguia, parecia yo un pollito como corria padtad lados, él traia una espada larga, ya no
hay de esas. LmaleAndrea que me defendia le querian clavar la espatbaecita casi la
gueria matar, mi difunto esposo le daba con gamas,ella, aunque la mataran como gritaba,

idéjala Manuel!, yo como lloraba me daba miedolgutavara la espada.

La maleAndrea le decia, jdéjala Manuel!, me va regafiaefora, y él le decia céllate, tu
largate a la chingada (rie). Pobrecita male Andrga, lloraba hasta que me agarro y me
llevd. Luego mi patrona, Anita, le fue a decir alama de Manuel, o sea mi suegra, le fue a
reclamar, ya la iban a golpear a mi suegra. Esouéssme contaba mi suegra decia, la

fii“ituxkulu ya ro ongagasg’(@a cabeza de buho me queria golpear).

Si, yo no me fui con mi esposo por gusto, él mé rae agarrd con fuerza y me cargo. Me
llevo a la casa que esta por el monte, ahi me flegaa a su casa, me dejo ahi. Mis papéas
estaban enojados, mas mi pap4, fue reclamarlesaegra, ella le dijo: si quieres asi, si no
llévatela ahi esté tu hija, esta entera yo no lta&do. Y dice mi papa que bonito habla la
sefiora, ahora que mi hija ya esta en su casaagieng 15 dias con ella apenas me viene a
tirar mi hija. Pero mi mama decia pues que tiereo Bueno si yo quisiera si me iba ir, pero
me daba pena, decia: que dirdn de mi, estos ditarya se fue andar por all4 y ahora ya viene

andar por acd, no yo ya no quise, si no me huberatirado. Mi esposo fue muy encajoso
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traia una espada pobreaitale Andrea como lloraba que me defendia. Luego decfmpa
ya la llevaste, pero quiero que se casen rapidosglivieron a decir si quieres asi sino ahi esta

tu hija. Antes nos roban mucho.

O también te pedian, pero sin conocerte, yo tamehermana que la vinieron a pedir del

paso, llegaron a la casa de mi papa un hombrewctamslia a pedirla y le preguntaron a mi
hermana ¢ qué tu conoces a ese hombre? Porqueditd dada mas te veian y te iban a pedir,
aungue no lo conocieras. Por ejemplo, tu vierasmzhacha que te gusta, le dijeras a td
mama vamos a pedir esa muchacha, aunque no lacesnde mama decia, pues vamos,
entonces iban a pedir la muchacha sin que tu leetagbencontrado antes, asi eran esos.
Ahora mi hermana no lo conocia a ese hombre, doieonocia era su cufiada que se caso alla
y yo creo que ella era la palera. Traian cartoeeasedveza, mole, chiquiglites de panes, luego
le preguntaron a mi hermana, ¢qué si conocestmoedgre? mi hermana dijo que no, y mi

papé no la dejo ir, la recogio y se regresarontada lo que llevaban, mi papa no acepté y no

volvieron mas.

Antes algunos iban dos o tres veces hasta queaaaeppero ellos vivian lejos y no volvieron.
Pero antes, (interrumpe su esposo Severiano).aP&gs cufiados o suegros te decian primero
yo quiero que unces la yunta por mi lugar y ¢ Satges uncir la yunta? ¢ A surcar el surco? A
mi me hicieron mis cufiados. Tocé que cuando en@genha mujer, decia mi papa, vamos
con tu suegro, un domingo y cuando llegamos estsdsabrando y dijo Pancho, pa ya llego
Severiano, dale que va a uncir la yunta a verréicgerto, dale pa, mi suegro como que no,
pero él decia ven Severiano agarra la yunta a esr@erto que sabes, yo le decia a mi suegro
tsita, (viejo), habertsita presta para aca la yunta, que mucho miedo, yaealgayunta hice

como cuatro o cinco vueltas, porque ya sabia, llegydije a mis cufiados a ver ustedes y
decian no nosotros no (rie).

ContinGia Susana. Antes eran muy malas. Mi suegrdecia que, si sabia tejer, te voy a dar
una faja a ver si la sabes hacer, me decia. Aasfialitos para ver si sabia tejer, yo ya sabia
cuando trabajaba mi mama me hizo una fajita. Vualkablar Severiano. Un tiempo un yerno
lo mandaron a la lefia, pero le dijeron que cuaniena, la lefia iba venir chillando un ratén,
pero no iba a ser raton iba a ser que iba reckdriafia pero de seca, el muchacho pensé que
si iba a venir chillando un raton, en el monte clatapel tercio del lefia seca, pero dijo y ahora
el ratén y se encontrd un ratén y lo agarrd y Itidnen la lefia , pero se brincaba y no pudo
llevar el ratdn (rie) y cuando llegé dijo, ahi dsté&efa, pero no trae el ratén no pude traerlo lo
metia pero se brincaba y le dijeron yo no te diie gn ratén te dije que rechinando como

ratén y reian.
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Antes todo te calaban, te ponian a cortar lefia, pemmalmente eran los cufiados. Raja esa
lefia, pero bien delgaditas te decian, gracias aY@i@prendi a trabajar bien desde joven, yo
hacia las rayas del surco bien derechistas comylanprimera raya era la mas dificil ya de ahi
te guiabas (Severiano Lépez y Susana Sanchezdabunazahuas), México, en entrevista

con el autor, mayo 2018).

Antes de llegar al matrimonio, del mismo modo, guda época hacendaria existian ciertas
pruebas que se le exigian a hombre y mujer, sblesta una division del trabajo, de acuerdo
con el género, para conocer si se poseia ciertdlgdades. Si se superaban ya se podian
casar, se intentaba verificar que fuese una “boanar” en el hogar y “un buen hombre” en
las tareas agricolas o fuera del hogar. “A vecesjgh de la muchacha ponia a prueba al
yerno, lo aceptaba en casa con la obligacién ddaalgien todas las labores agricolas y si era
un buen labrador daba consentimiento para la Badabién habia casos en que los padres

del novio ponian a prueba a la novia” (Sanchez 2089).

Asi a pesar de que existia el robo, previo a coassamse intentaba conocer si la mujer u

hombre tenia esas habilidades.

Mi cufiada me decia casate con mi hermano, él salb@dr, sacar raiz, agarrar la yunta 'y
después él me contaba que le decian, robate adm&ella sabe hacer una salsa bien sabrosa

de chile negro (rie) (Maria Susana, México, enstaMton el autor, mayo 2018).

Igual que en la hacienda, hombre y mujer teniasguéle la zona mazahua, no
necesariamente de la misma comunidad, pero siidetarterritorio y poseer ciertas

habilidades laborales.

También existia el robo consensuado, los novia®’ejaban durante unos dias, a escondidas
de los padres conversaban en las milpas, barraneasieyes o bosques, la forma de
conquistarse continuaba con el uso de espejos, oameefial de que el hombre tenia un

interés en la mujer.

Como menciond Susana existia el pedimento, sinaesrad hombre. Pero a la par también
existia, el “pedimento para el contento”, desp@bkaber sido “robada” de forma

consensuada, el pedimento era pedir “perdon” y ememtcontentos a los futuros suegros.
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Cuando pedian a una muchacha para matrimonielaevio la habia raptado,
acostumbraban hacer y llevar el famoso “contemjog consistia en enviar un embajador a la
casa de la novia que practicamente tenia como mriisicer el “pedimento” y preparar el
terreno para la recepcion. Posteriormente los patienovio familiares y amistades llevaban
a la casa de la novia una vela con flores, chiquagiton tortillas, tamales, guajolotes con
mole, fruta, botellas de licor, jarros sendey pulque, adornados con papeles multicolores y
flores. El saludo era de respeto, los hombres oarmano sujetaban el sombrero a la altura
del pecho y con la diestra medio abrazaban al eirive expresiones de gratitud y disculpas.
Las mujeres colocaban la mano derecha sobre eldoasebhombre, que igualmente hacian

con respeto y alocucion. Los padres de la novigaban a la comitiva a pasar a la casa.

Después de un largo dialogo los padres del noviahantrega del “contento” a los padres de
la novia y se llevaba a cabo una gran fiesta, poloige de acuerdo a cudl casa irian a vivir los
recién casados. Cuando estaban de acuerdo los pldi@s novios y los de la novia, al
enterarse que la irian a pedir, preparaban lafiesta mayor, pero cuando existia el
descontento debido a que el novio la habia raptadoamente disfrutaban del “contento” en

forma sencilla.

Una vez terminada la fiesta, los suegros se tratdbaumbagcompadres) ywanes
(comadres). Segun las posibilidades de los pedidbeedespedida era otra ceremonia ritual.
Los hombres y las mujeres lo hacian en la misnradatel saludo y para agradecer la
recepcion y estancia lo hacian acercando sus abregaveces, a la derecha, a la izquierda, y
nuevamente a la derecha, con la expresion repetidhas veces dmkicumba(gracias

compadre) yocki wanggracia comadre) (Sanchez 2007, 190).

La inclinacion en forma de reverencia al lado deoee izquierdo aun continua, como una

forma de gratitud, hermandad y respeto que del misimdo se abordara en otro apartado.

En ocasiones era necesario mas de una visita sarmbégatorio que el novio acudiera, él

podia asistir a la casa de la novia hasta quetedgzaua el matrimonio a la comitiva, como

comenta Severiano:

Mi esposa la fui a pedir cuatro veces, hasta la@w&z aceptaron sus papas yo como no tenia
papés fueron mis tios a pedirla. Llevaban pandgupuuna botella de revuelto (refresco con
alcohol de 96 grados). Yo no iba, ellos iban y gapdiés regresaron y me dijeron, ya esta

todo, nada mas que se caseny ya, asi ya lleguéaad de mi novia y ya me junté con ella
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estuve un tiempo asi, ya después vinieron las daaspde bodas y nos casamos (Severiano

Lépez, México, entrevista con el autor, mayo 2018).

En los afios cincuenta existian varias formas deiéle de la pareja, la primera por robo
consensuado o por la fuerza, la segunda por efnesdid previo a un noviazgo o sin
conocerse. Sin embargo, en las diferentes formasid@ que al hombre y mujer se le ponia

a prueba para poder continuar con el matrimonio.

Los mazahuas aprendieron rapido el cultivo endagehdas, les interesaba que no estuviera
estéril la tierra, empezaron a tener practicased@1y siembra. Por ello hombre y mujer
tenian que aprender primero las técnicas de semboadla yunta de animales, saber usar
herramientas como el hacha y ella tenia que sabler @l maiz en el metate, hacer las
tortillas, el atole, el frijol todo lo referentdacocina. Esto funcioné con los afios como una
especie de si lo sabes hacer te casas si no,anon eéesultado del trabajo que hacian en la
hacienda como de su herencia prehispanica (Martiigpriador mazahua), México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

Cuando se tenia el permiso de los padres y seabalel pedimento o “contento” se procedia

al matrimonio.

4.2. El ritual de matrimonio
En el primer matrimonio de Severiano y Susana no@aci que, del mismo modo, que, en la
época hacendaria, debido a la pobreza en la gerecsatraban se realizo una fiesta sencilla,
pero con alegria. La economia se vio afectada lciim @e las haciendas, el fin de estas no
garantizé una “mejor” calidad de vida, a pesaruke fyubo la reparticion de tierras, en
muchos lugares no fue de forma equitativa. Variestimos de la zona continuaron
acaparando las tierras, dado que, la poblaciérodes@ el proceso para adquirir terrenos. Y
los pocos que obtuvieron la volvian a perder padéds con los mestizos.

Severiano recuerda asi su ritual de matrimonio:

Yo me casé a los dos meses de que pedi mi espeaam tompromiso cuando la pedimos,
antes dabas la palabra y tenias que cumplir. saui@ndo nos casamos no nos compraban
ropa, teniamos que conseguirla, era prestadajétople, tU te vas a casar y no tienes ropa,
pero si otra persona tiene te prestaba, chamaméalpn camisa, la mujer conseguia naguas,

rebozo, saco, todo eso, zapatos no habia. Consduasta caballos para el novio, la novia'y

87



los padrinos, cuatro caballos conseguian. Se casdeimis hermanos, el difunto don Benito
y el difunto Cruz, los padrinos eran de “razén’diélinto mi hermano era el difunto don
Chucho; el difunto Benito fue don Casto; el difutaz sus padrinos fue don Antonio
Granados, los padrinos eran de “razén” todos,idbs padrinos ponian los caballos,
regresaron de la iglesia en caballo (Lopez Sevefabuelo mazahua), México, entrevista con

el autor, mayo 2018).

Se invitaba a los mestizos a quienes llamaban gienteazon”, para poder emparentar con

ellos y asi de alguna forma garantizar una “bueelation con los que podian ser sus

patrones. Y estos aceptaban por diversion, pastirasia fiesta. Si bien no se mezclaban en

cuanto a un parentesco por matrimonio, en alguassscsi lo hacian respecto al parentesco

“de compadrazgo”. La fiesta era un espacio dondaarpodian convivir y compartir los

alimentos.

Por su parte Susana recuerda su matrimonio dgueeste manera:

Cuando yo me casé también se caso el difunto palgho y la male Asuncion, la mama de
Luis, pale chucho era viudo y la male asuncién tdmlse casaron el mismo dia que nosotros
y cuando llegamos de la iglesia, nos vino encontnarmuchacha, que ya no ibamos a llegar a
gusto, porgue mi padrino difunto Felipe habia id@aseguir musica para tocar, pero luego
nos encontraron y nos dijeron que ya no ibama=gaila gusto, porque habian matado al
difunto Antonio el hermano del difunto Felipe, mingpadre, lo habian matado los Gomez alla
en la cebolla fue muy triste mi boda. (Interviee®&iano), pero asi era, antes usaban gaban
(cobija) pero todo prestado. No haciamos grandfiese tiempo comiamos lo que habia, habas
y frijolitos o si no habia para mole y pollo, comi@s sardinas en lata, eso apenas habian
traido las tiendas grandes y le gustaba muchg@enie y con eso comiamos bien contentos.
Luego a bailar toda la noche y tomando y bailatb@omrejo (LOpez Severiano (abuelo

mazahua), México, entrevista con el autor, may@201

Otros andlisis mencionan que:

Para la celebracion de la fiesta se formaban grypessentaban en el suelo sobre un petate,

en el centro colocaban un chiquiguite con tortjldamales, en una cazuela servian el mole y
en otros los frijoles, sin faltar el pulque, quaedida que hacia efecto subia el tono de voz en
las platicas, entre sonoras carcajadas que sehed@rcgran distancia. Se les proporcionaban

platos de barro para servir la comida. El cuafmieza donde se reunian las familias de
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escasos recursos economicos, lo mismo servia deacde comedor y de dormitorio. Los de

mejor posicidn tenian dos 0 mas cuartos y una aagiarte (Sanchez 2007, 190).

Los rituales de matrimonio con mas elementos eehitdd a que se invitaba a padrinos
mestizos, de una mejor posicion econdmica, llamadtss(hombre blanco y rico) husus

(mujer blanca y rica) o también conocidos como gelet“razon”.

La fiesta era precaria se realizaba con lo quawese al alcance econdémico, pero continuaba
el uso de bordados, el baile del conejo y el ritunaél fogdn. Se relata que se empez6 a comer
productos enlatados y se implementé el uso denmmukerna, pero que era prestada. Con lo
cual se puede decir que fue el inicio mas visikeleida modernizacion, si bien desde la
conquista y la hacienda la modernidad iniciari@&tas zonas. Es en la década de 1950

cuando se hace notorio la adopcion de productosigse producian en la zona.

5. Tercera generacion. Matrimonio en los afios 1960-10&Catalina y Pablo)

5.1. El pedimento
Antes de llegar al pedimento o robo, del mismo medastian noviazgos ocultos, en el rio,
en el bosque o el pozo de agua. Pero para ellbeniza especie de codigo para poder
cortejar a la mujer. Las nifias para sefialar suestacial traian tiras bordadas de lana o de
listones en las trenzas del cabello. De acuerddacohicacion de estas, se expresaba el
estado social. Una trenza atras y una adelantgfisapan que era soltera. Si las dos trenzas
lucian adelante es que la mujer ya tenia novidojahgue tener cuidado si se queria cortejarla
y si las dos trenzas estaban atras, es que yasaday se le debia respetar (Martinez

(historiador mazahua), México, entrevista con &iaumayo 2018).

A partir de ese cbdigo se elegia a la pareja yadeisma forma que en las dos generaciones
anteriores se realizaba el pedimento con un prewazgo, que consistia en mantener
didlogos escondiéndose de los padres. Pero tarobigimuaba el “robo” a partir de un mutuo
acuerdo. La préactica de “robar” a la novia sin @amnta habia disminuido, pero no
desaparecio. De ahi que algunas mujeres empezangnaa a la capital para evitar ser

raptadas por algin hombre (Arizpe 1978).
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Maria Catalina, con ocho hijos, ama de casa, sealaticuidado de sus hijos, limpieza del
hogar y cocinar, a la edad de 58 afios nos narra &dersu pedimento y matrimonio cuando

ella tenia 17 anos alrededor de década de los 70.

Cuando a mi me fueron a pedir me llevaban un ca@pulque, dos cartones de cerveza y
un chiquiglite de fruta, una canasta de floresa/veta. Fue en el mes de septiembre. Cuando
me fueron a pedir, el primer dia no aceptaron @jsp, primero me preguntaron que, si yo
conocia a ese hombre y yo les dije que no, poenia miedo que me golpearan, pero no me
creyeron, mi papa y mi mama me regafiaron me dijguerseguro yo ya lo habia conocido,
entonces les dijeron a mis suegros que fueram@bdd, que porque apenas iban a platicar

conmigo.

Entonces hasta el otro dia volvieron porque el @ridia no quiso mi mama, yo tenia
diecisiete afios y dijo no, a lo mejor no ha enamdral muchacho, hasta que le vamos a
preguntar a mi hija, entonces si ya vamos a acepgaregresaron con sus cosas y ya al otro
dia ahi van otra vez. Me dijo mi papa ya para gueos a pelear, si sabes ti muy bien que ya
platicaste con el muchacho, ya para que vamosaregando, entonces ya le dije que siy ya
al siguiente dia llevaron la vela y las flores ynemzaron a tomar la cerveza. Y nos dijeron
pero rapido se casan en el mes de febrero y yadigpie si (Maria Catalina, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

En los casos de “robo” donde existia un muto acusedreproducia porque los padres no
permitirian que la hija se casara, ya sea pordd edoor la descendencia familiar del novio,
debido a que existia la rivalidad entre familiag gor cuestiones de tierra o de animales

peleaban hasta la muerte.

nu tia mago o ponutrjo dya dyoruji o ponutrjo, dryuneme in andegue. Ya kjo ma o siriji
porque ya o mebi kjo in novio.

Ya ro recibido in xuntri porque ya kjo danxomu ¥@oxu, ma ro jyasu ya va eje un ta’a kje
novio ma efie in xuntru va suji un chi‘igo va sgjlpubu kja nzumu. Ya go zetre, ya ra xoru va
juntru nu cera, da xulo trapju, ra xoru ra ne xyisja n era mamagojme. Va tuju nu lulu,

un trapju kje ra tiji.

La tia mago que se cas6 en mi mismo tiempo, sbkran ella no la pidieron se la robaron y

ya no regreso porgue ya no iba a poder casarsetkmrya se habia ido con su novio.
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La mujer ya no la recibian los papés, porque ya taahoche habia pasado con el novio, ya
cuando amanecia, iba el papé del novio con losuegmss y decia, mi hijo llevé a tu hija esta
en la casa. Ya llego, ya mafana te traigo la cetgpulque, ya mafana te lo traemos. Asi
decian, llevaban pulque y se emborrachaban (MataliGa, México, entrevista con el autor,
mayo 2018).

Ya no era necesario realizar varias visitas aueg®s 0 enviar una comitiva que prepara el
pedimento. Pero continud el uso de una vela ydlgree se entregaban a los papas de la

novia. Asi mismo prevalecia esa relacion entreucolstes y naturaleza.

Severiano comenta que asi pidié a una de sus nueras

Cuando llegué con mi consuegro yo le dije asi:ijpidncontré una flor del campo y creo que
tu tienes algunas florecitas, mi hijo la vio muylta y decidio cortarla, por eso vengo para
pedir disculpas si ha cometido algin dafo, porgadler es tuya y asi como la corto, ahora la
debe cuidar debe responder para que siempre este,l@si como la encontro, asi se hara
responsable. Y ya mis consuegros me dijeron gqgeeséstaba bien y ya entregamos las
frutas, las cervezas y la vela que llevabamos (L &mveriano (abuelo mazahua), México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

Habia un respeto, comparacion con la naturalezalynsvio le gustaba a la mujer se la
llevaba y a los tres dias buscaba el perdén, & gapnovio no podia ya regresarla. Esto era
un compromiso obligado, la mujer que regresaraemtaazada y estigmatizada como

“fracasada”.

Las pruebas para saber si eran aptos para contagkémonio continuaban. En la casa de la
novia pedian al novio ocho dias de préstamo parsiestaba preparado para mantener a su
hija, lo levantaban temprano a trabajar en el cammgmaar lefia, lo llevaban a sacar raiz de
zacaton para ver si sabia usar la palanca y ehgazan que se extraia, pues hasta antes de
migrar a la ciudad de México ese seguia siendaleajo del hombre. Vender esa raiz les
garantizaba el sustento familiar y asi librarsemnke vida de pedn con los mestizos o de
realizar trabajos fuertes en la capital. De algonma ese trabajo era autbnomo, una especie

de resistencia a ser sometidos a la explotacid@rdab
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A la mujer se le ponia a moler el maiz, hacerddslas, lavar la ropa, si no lo hacian bien no
se casaban, pero no era posible, normalmente larhben y aunque no fuera asi aprendian y

se casaban.

La prueba de la comida continuaba del mismo moddag mafianas le ponia salsa picante al
hombre y lo combinaban catole hirviendo y tenia que comérselo sin poner gestaspara
demostrar que era macho, que era hombre y tenigegpender a las exigencias de los
suegros, se ponian actividades a ambas partesblacppn mazahua se casaba durante la
adolescencia, no existia una orientacion, sobi@ sedual de parte de los padres, todavia
existe esa parte no hay buena comunicacion cqréggnitores, siempre ha existido un
machismo definido, las mujeres son sometidas ndguprotestar al marido, son obedientes,
esta situacién ha traido muchos consecuenciaotimeia, se conoce a varios hombres que
llegaron a matar a sus esposas, pero que pord¢a épceran denunciados (Martinez

(historiador mazahua), México, entrevista con érumayo 2018).

5.2. Ritual de matrimonio
Antes de llegar al matrimonio a las mujeres tambgtes ensefiaba a bordar, porque parte de
la vestimenta que iban a presentar tenia que barper ellas, tejer su propia vestimenta del
mismo modo, que en las dos generaciones antefionagjer usaba su traje mazahua o

conseguian la ropa.

Antes no usaban esta ropa, yo una faldita queviasees que ahora dicen que debes comprar
un vestido blanco para que se casen, yo solo us@jmimazahua la falda, el saco, el rebozo y
el novio también cualquier ropa ponia, nada de,ttaja camisa blanca y pantaldén negro asi

nomas y su sombrero (Maria Catalina, México, ergtaxon el autor, mayo 2018).

Asi mismo, Antonia comenta:

Cuando yo me casé no sacaban fotos tiene masaf@3@jue yo me casé, no habia nada de
eso. No bailaban asi con grupo, hasta ahora apanas eso. Cuando nos casamos nosotros
no bailaban con el borrego, ni buscaban todosddsimos que buscan ahora, asi no estaba
entonces, apenas cambié. En mi boda nada mas coasdwos nos casamos, nos fuimos a la
casa de la difunta mi mama, ahi nos quedamos wieme fiesta. Por ejemplo, si nos
casamos el sabado iban hacer convivié ahi, todadae iban a bailar, iban a meterse en una

casita que le echaban zacaton arriba y ese vetgidbora no ponian, entonces nada mas un
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traje asi de blanco, asi ya lo que hacen de esecaho le dicen, no usaban (Antonia,

México, entrevista con el autor, mayo 2018).

En estas narraciones resalta la vestimenta qusdséasta los afios 80 aun se preservo el traje

mazahua, no obstante, con la migracion y la mordeeion se empezo a adoptar el vestido

blanco de novia y el traje casual en el hombre.

Después del ritual de la iglesia se acompafabs moaos e invitados a la casa con musicos

tradicionales que usaban instrumentos de cuerdaspapas del novio, familiares y amigos se

arrodillaban sobre un petate y eran recibidos ebammerio y flores. Esto en la casa del

novio, dado que primero acudian al hogar de losgsadk ella a despedirse y ahi se tenia que

atender a los familiares del hombre. Llegar a &aakel novio o la novia era ser atendido con

dedicacion, asi la fiesta era un dia en la casa mevia y el domingo hasta amanecer el lunes

en la casa del novio, la celebraciéon duraba tr&s di

Al llegar a la casa del novio, de la misma maneren las dos generaciones anteriores, los

pasaban a la cocina y se encendia una vela, segénaho:

La vela es para el sefior San José que es el miagrojientonces dicen que la vela se le
prende el sefior San José en el fogdn, bueno ebaldaban, ahi le daban consejos a los
novios los padrinos, por ejemplo ahora usted, $ugoa tu padrino, ya cuando terminaba yo
te iba a dar un consejo, pues ahora ya te despeisttu matrimonio, ahora, pero cuidala
como lo que hiciste, ahora le vas arrimar el gasteas a comprar sino tienes puedes pedir, si

no compras, pues la mujer a donde te va agarraequeedar sino pides.

Ahora la novia su madrina le dice si te compraldiadselo, lo que te van a traer ofrécelo,
daselo su comida, dile siéntate a comer, cocira,dtacomer cocinale ofrécele cuando llegue,
porque si llega y pide y no hay, dice: porque nbitiste, porque no hiciste las tortillas, qué
andabas haciendo. Por eso luego las regafanctilacalando ya venga llegando, muele para
gue cuando llegue este todo listo, las tortillag;dmida o la sala por lo menos, no vas a ser
floja. Pero si te dan hazlo, pero si no te dansmlgedonde vas agarrar, si te piden a donde vas

agarrar. (Interviene Susana) ahora la mujer tanibiéiebe insistir al hombre para que le dé.

Y también se le dice ti cuando llegue él ya hiadge, tienes las tortillas dale su plato,

atiende a tu marido, vas a lavarle su ropa, amte planchaba, pero tenias que lavarles su
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ropa. (Interviene Severiano) si te compra jaboal&sgu ropa, pero si no te compra, pues de
doénde, bueno yo asi hice ya con mis hijos, peroematis muchos que no compramaos, pero
exigimos (rie), algunos toman mucho trago y no demfSeveriano y Susana, México, en

entrevista con el autor, mayo 2018).

Del mismo modo Maria Catalina comenta:

Nosotros nos casamos en el pueblo nuevo, ya cuagdesamos entramos a la cocina 'y
prendimos la vela en el fogon, porque es ahi deaglas a sentar y vas a moler ahi, es ahi
donde vas a estar en el fogon y ya te dan condejoémo vas a tratar tu marido, bueno yo mi
mama me daba consejos y el marido le da consejoapgu Ahora ya vas a estar aqui tienes
que respetar tu marido, todo lo que te dicen geeavzacer, vas a vivir bien con el marido, ya
el novio también le va a dar consejo sus papaslicémn lo mismo vas a respetar a tu mujer, le
vas a dar gasto, si van a vivir los dos van a esfar. Y que segun los novios no podian comer
en un plato cada quien, porque segun eso no end pigmian que comer en un solo plato los

dos, asi decian (Maria Catalina, México, entrevistael autor, mayo 2018).

El ritual en el fogdn continua presente como esidaiente generacion, dado que detras de
este hay una carga religiosa, pero también praticspéue se explicara en otro apartado. Al
término de este ritual se continuaba con la considafrecia el mole, con pollo y tamales. El
sendeel pulque, cerveza y botellas de alcohol. Al iorde la comida seguia el baile, que
era con un tocadiscos de vinilo, este habia swgalant se combinaba con el grupo de cuerdas

musicales, pero no existian grupos ni sonidos ralesic

Puro tocadiscomi ante nada de grupogjuetocadisco%jo yitruji kjo go mburu nemeji
Puro tocadiscos habian antes nada de grupos, Gadiscos con el que bailaban (Antonia 'y

Maria Catalina, México, entrevista con el autorym2018).

Con la llegada de los tocadiscos de vinilo, la eeaw botellas de alcohol, como Bacardi,
nuevamente nos lleva a deducir que fue el iniciardemodernizacion y migracién de la
zona. Otra evidencia de ello fue la implementadémn ritual que se realizaba con cigarros,
que en las generaciones anteriores no usabaagdicitnal era mascar tabaco, pero no el
procesado. A partir de ello reprodujeron un nuéu@akcomo lo relatan Antonia, Maria

Catalina y Severiano:
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Antes te ponian listones con una caja de cigareagjiban a poner en la cabeza, iban a poner
todo alrededor de tu cabeza y los que bailabaramgnfe sacaba de tu cabeza un cigarro,
fumaba y bailaba, te sacaba el cigarro y fumals, yusego ya el dia domingo le iban a tocar
su casa del novio y asi dos dias que haciamosragsi la fiesta, pero ahora ya no (Antonia,

México, entrevista con el autor, mayo 2018).

Por su parte Severiano comenta:

Cuando se casaron mis hijos a la novia les pordganros, una corona de cigarros, a mi me
toco comprar un paquete de cigarros faros quelzdaven las trenzas, llenaban la novia su
cabeza de cigarros con un liston, pero ahora y&oen, para mi como que antes hacian muy
bonito, ahora ya no se hace, antes despediaroaita te daban vueltas a su nueva casa
bailando con musicos, los invitados le quitabarcigarros a la novia y fumaban decian que
eran cuetes para despedirla. Pum, pum, pum tagnte que las acompafiaba fumaban los
cigarros, asi los acompafiaban. A mi me toco eso,go® mis hijos, luego bailando dandole
vueltas a la casa quiere decir que la recibianalsueltas, luego entraban a la cocina
enterraban el rosario y la cera que ibamos a prérafee al fogon ahi todo (Lopez Severiano

(abuelo mazahua), México, entrevista con el antayo 2018).

Del mismo modo Catalina realiz6 este ritual:

En la cabeza nos ponian cigarros, decian, vamagelbs novios para que vamos a bailar y
me pusieron dos listones en la cabeza me lo amarrgrtodas mis trenzas pusieron cigarros
y a bailar y buscar el conejo. Y asi tomar hastararer el lunes (Maria Catalina, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

Con este ritual, se ofrecia a los invitados elreggacada individuo que tomaba uno de la
cabeza de la mujer, era para compartir la alegtia évitados y los novios. Para que
tuvieran éxito en su matrimonio. Pero la mayorigcdaoce un significado mas profundo y el

origen del ritual del cigarro.

Otro ritual que se realiz6 y que también desaparien la generacion actual era el baile del
bebé:

Algo que ya se perdi6 es el baile del bebé, la maarla novia junto con unas amigas
preparaban un pan en forma de bebé y lo ponian esbozo y con musica empezaban a
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bailar, con un didlogo solo entre mujeres, entfardlia del novio y el de la novia, este
dialogo era tenia que entretener a las consuqgesgue en un descuido la mama del novio
le arrebatara el pan a la mama de la novia yreglaa del novio le arrebataba él bebe de pan,
ellay su familia se dedicarian a poner nombre gdiicacion de los futuros hijos, pero si no
se lo quitaban, la mama de la novia estaba obligatiale el nombre que eligiera junto con su
hija. Ponerle el nombre que ellos gustaran. Apilaticaban entre ellas y se decian de ¢dénde
eres? ¢ qué haces? ¢a qué te dedicas? y de repmrde se aburria una se iba con otra 'y con
otra. El chiste era quitarle una por una a laspyategian él bebe, quitarsela a la consuegra.
En un descuido alguien de la familia le arrebatlvabozo y ahi se acababa el baile o hasta
gue dijera la consuegra se acabo el baile y seatpasrbn el rebozo y él bebé. Hoy ya no se

observa (Martinez (historiador mazahua), Méxictrestista con el autor, mayo 2018).

Estos dos rituales reinventados y desaparecideshajoria que profundizar en otro analisis su
significado, pero por ahora se observa en ellogeinaencion de tradicion que Felipe

Gonzales también analiza en pueblos prehispana@sgxpresar que.

la cada vez mayor dependencia del mercado lalminigda a la incorporacion permanente de
elementos y nuevos simbolos al sistema rituaMeskEn este sentido, se trata, ahora, de un
proceso que no se refiere solamente a la repratuti@dicional de la cultura, sino a su

reinvencion completa para permanecer (Gonzéalez, Z&6B).

Lo que resulta interesante es que para que lasita€s culturales permanezcan segun el
autor la cultura también tiene que reinventarsa pabrevivir. La incorporacion de nuevos

elementos no significa la “pérdida “cultural, sipee garantiza su continuidad.

Durante esta generacion se incorporaron varioseglys, como el tocadiscos, los cigarros, el
alcohol, el pan, pero permanecia el baile del @ymdjritual en el fogon, esto debido al auge
migratorio y la “mejora” en las condiciones de vi@@mo comenta Severiano ellos

empezaron a migrar a la capital del pais en lad#éda los sesenta.

Yo también fui a México a trabajar, hacia la rewatsin zapatos, yo llegué all sin zapatos
trabajaba a pura pata rajada, el maestro con etajp@aba le di lastima y me dijo que se iban
a partir mis pies y me dijo te voy a traer unosar@p mafiana, ya estan usados, pero te van a
servir y ya me los trajo y ya andaba yo muy feliibajando. Me llevo un sefior de aqui, me

engafio, me dijo que ibamos a Xochimilco, que abisheosecha de maiz y pagaban bieny yo
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crei y ahi nadie te ocupaba. Y mejor nos fuimoa péxico, ahi quince pesos me pagaban.
Era joven tenia como 16 o 17 afios, ya después éarapatos me gusté México, me quedé
11 meses haya, ya para que venia si no teniadamdiquedé 11 meses sin venir. Hasta que
me casé, ya iba y venia cada quince o veinte pias,eso el primer afio, porque como ya
tenia mi mujer entonces ya después me quedé gairalca (LOpez Severiano (abuelo

mazahua), México, entrevista con el autor, may@201

Con el inicio de la migracién a la capital, la geifita y volvia a sus hogares, lo que, en alguna
medida, se notd en la adopcion y desapariciéngigtlales en el matrimonio. a pesar de que
se ha demostrado que la migracién no es la Unicsaade transformaciéon de las tradiciones

locales (Oehmichen 2015) en cierta forma se notéfiiencia.

6. Cuarta generacion. Matrimonio actual

6.1. El pedimento
En la actualidad es importante resaltar que tdmedimento como la boda se realiza de
diferentes formas de acuerdo con la region, conaghadmunicipio. Algunos elementos
materiales e inmateriales son comunes como el daeldogén, pero también existen otras

variantes en la celebracién principalmente endaéremazahua asentada en Michoacan.

En la contemporaneidad a la pareja se le conooa eontexto distinto al de las tres
generaciones pasadas. De los cinco matrimonioizadas, tres conocieron a su pareja en la
ciudad de México, en lugares como las terminalesuti@buses, los parques, en el autobus de
regreso a sus hogares, de algiin modo, el trabdgpamdad como albafiil o como ama de

casa los llevd a conocerse.

A través de familiares o amigos fueron presentgdies ahi surgié una relacion amorosa. Lo
gue continua y que se analizara en el siguienteéutags que ambos, hombre y mujer, segun
ellos deben ser de la misma zona, no necesariameéemisma comunidad, pero si de

alguna comunidad vecina.
Asi inician un noviazgo y con el paso de los disden vivir juntos y se procede a realizar

el pedimento. El robo de la mujer con o sin consesscasi nulo, lo que se reproduce es la

fuga de los novios, cuando los padres no estaowdo, sin embargo, en la comunidad
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también le llaman “robo” a la fuga acordada y pastel noviazgo o fuga se continua con el

“perddn” “contento” o pedimento.

Después de llevarse a la pareja se acude a pedddp’ o en su caso el pedimento para
iniciar su vida marital, segun (entrevista con Gora2018) consiste en acudir a la casa de la
novia con previo aviso, los novios se ponen deradcueon la fecha y ella avisa a sus padres
gue ira el novio a su casa y explica el motivo.eArdel pedimento los padres de la novia ya
conocen al pretendiente, de la misma forma quantalifi del novio. En alguna fiesta reunién
familiar es presentado, con la condicion de quse $ieva a la novia o novio al hogar de los
padres, es porgue la relacién se pretende formaliaguro. No se permite o es mal visto en

la comunidad que se lleve a diferentes parejagusrexista una formalizacion.

En el pedimento el hombre con sus padres, hermpriogs, tios y amigos acuden a la casa
de los futuros suegros. Cada acompaifiante debe lleaacanasta o caja de frutas, panes,
bebidas como cervezas, tequilas y una despereayden cincuenta personas se debe llevar

la misma cantidad de canastas.

Se lleva a varias personas por lo menos diez rsiimite pueden ser veinte, treinta o mas,
con el objetivo de que la futura familia no se nie@ otorgar a la hija. A pesar de que en la
actualidad es dificil que alguno se niegue, endispasadas algunos padres se oponian al
pedimento, pues este se realizaba a la edad de@&f#s, lo cual no agradaba. El llevar a
varias personas de algun modo era para presidadamilia de la novia, para que concediera

la mano de la mujer.

Al llegar a la casa de la novia, los padres deloma@xplican los motivos.

Cuando yo fui a pedir mi nuera llegué y dije: cgee tu hija y mi hijo se entienden, ellos ya
han platicado y mi hijo quiere hacer su vida cohija, por eso venimos con tu perdédn a pisar
la tierra de tu casa para platicar, pues ya venaqedirla. Y ya después mi consuegro nos
dijo que si, ellos ya estaban preparados, mi ngeetas habia dicho y entonces pasamos y
encendimos la vela y entregamos la una canastsflBsta vela es la luz que alumbrara su
matrimonio y las flores es a cambio de la mujergpe le estamos robando una de sus flores

gue es su hija.
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Y ya todos los que nos acompafiaron que éramos ttemta, entre parientes y amigos
entregaron los regalos, canastas de frutas, pd@gsensa y mi hijo les entregé a sus suegros
unas botellas de tequila y de whisky. Su papéa deuaiia, ya dijo que si, que estaba bien. Y
ya nos arrodillamos ante la vela y las flores jpdaiticar con cada uno de ellos, les dijimos que
no era un juego que debian portarse bien y agulastaroblemas, nos pusimos de acuerdo en

donde iban a vivir y si ya se la iba llevar de uea o hasta que se casaran.

Y como es pedimento, pues ya de una vez se lg [pevgque ya hay un compromiso de la
familia. Y asi y como también llevamos comida ysggaamos la comida y mis consuegros
también ya tenian algo preparado y comimos. Pusieubs para la boda y ya ves se acaban

de casar (Gerardo Gardufio, México, entrevista taater, mayo 2018).

A partir de este ritual se tratan kiembasy nguanegcompadres y comadres), este
compromiso familiar dentro del pedimento, tiene caaya religiosa, pero resalta que, con el
compromiso de los padres a responder por los éjasaso de alguna falla, no hay necesidad
de apresurase al matrimonio religioso. En la aictadlalgunos no lo llevan a cabo hasta
después de varios afios, pueden pasar hasta masaaftos y con hijos hasta que rednen los
recursos para celebrar el ritual. Por tal motivgeglimento en ocasiones es suficiente para

consumar un matrimonio sin realizar el ritual deglasia.

6.2. El ritual de matrimonio
Para contraer matrimonio se planea por lo meno®uwas afios antes. Los rituales
observados durante el trabajo etnografico se ptanaidbs afios antes, las parejas llevaban por
lo menos cinco afios 0 mas viviendo en “unidn lire’bn hijos. Ignacio y Leticia, Gerardo y
Vanesa, Pedro y Laura, Carlos y Lizbeth, José igiaeton por lo menos un hijo, otros con

tres.

Para poder realizar la celebracién, algunas padeeisien trabajar ambos y dejar a los hijos
con los padres, debido a que segun ellos realizaatimonio religioso implica un costo que
les seria complicado reunir uno solo. Como ess# da Pedro y Laura, que incluso por falta

de tiempo la mama de él es quién comenta:

Los dos trabajan en México mi nuera también agarrvabajo, ya tiene cuatro afios desde
gue se fue, dijo, voy a ir a trabajar suegra, waydar a tu hijo. Lo que va a ganar tu hijo

vamos a comprar sus pafales la nifia y la lech¢ogla@ia toma, ya lo que voy a ganar yo
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vamos a echar ganas a la casa, ya terminandodaoasasamos dijo y ya se fueron y ahora
ya terminaron la casa y dijo ella: aunque faltpisb a la casa ya decidimos que vamos a casar
y cuando terminamos de casar, pues ya me voy agadd casa dijo ella. Y ahora que ya se
casaron dice que se va quedar en el mes de ag@stdacvan inscribir los nifios a la escuela,
porque la nifia que tiene ya va entrar a primenm psa la tiene sguela su mamé de mi

nuera, porgue dijo: la voy a llevar con mi mamagpertu todavia tienes muchos nifios chicos,
y van a pelear y no te va dar abasto a ti verifiasppor eso mejor voy a ir a dejar con mi

mama (Antonia, México, entrevista con el autor, m2918).

Esta es una tendencia de las nuevas familias mazatpue por causas econdmicas y sociales
migran a la ciudad para trabajar ambos y consadidaproyectos de vida. Cuestion que se

abordara en el siguiente capitulo.

Ademas de trabajar ambos para reunir el dinerolpdi@sta, también uno o dos afios antes se
invita a los familiares y padrinos, para que ctwtyan con algunos gastos y se avisa a los que
ellos han ayudado antes para que, del mismo mesloegiresen el apoyo. Si en alguna fiesta
anterior apoyaron con un borrego o bebidas setgesara lo mismo o0 méas. La celebracion

tampoco seria posible sin la ayuda mutua y losipasl(Ver tabla no. 3.1).

Tabla 3.1. Padrinos que contribuyen para celebriesta

Padrinos Gasto aproximado $MXN
Padrino de Velacién quien compra los anillos y| 8, 000. $
arras. (Padrino principal).

Padrino de lazo 2, 000. $
Padrino de lona, mesas y sillas 10, 000. $
Padrino de adorno de la iglesia 2,000. %
Padrino de adorno de la lona 2,000. $
Padrino de pastel 8, 000. $
Padrino de brindis 2,000. $
Padrino de zapatilla 1, 000. $
Padrino de vestido 5, 000. $
Padrino de grupo musical 40, 000%
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Padrino de sonido musical 15, 000. $

Padrino de mariachi o musicos de cuerdas 10, 000. $
Padrino de centros de mesa 2,000. $
Padrino de vino 10, 000. $
Padrino de video y fotografia 7,000. $
Total 124, 000. $

Al el tipo de cambio actual en délares es un 7, 000. US

aproximado de:

Fuente: Cayetano Alberto 2018, con base en datobskrvacion etnografica.

En su mayoria se acepta a ser padrino, es un congargue no se puede rechazar, es una
especie de deuda moral. A los novios les correspatehder con comida y bebida a estos
padrinos e invitados, ofrecer los alimentos esfamaa de retribucion a los que han gastado
para la celebracién. Otro gasto aproximado demieddlares que le corresponde a la familia

de la pareja. Lo que también los motiva a migraira peunir la inversion.

Pero una vez que se ha trabajado por varios afi@asgunir esa cantidad, llegado el momento
de la fiesta, vecinos y familiares van al munici@icomprar refrescos, cervezas, pollo, las
verduras y todos los ingredientes que se usarangaomida. La boda se celebra los sabados
por lo que, tres dias antes, comunmente el diz§us® coloca una lona amarilla, (ver anexo
3.9), que a lo lejos se puede apreciar, los qobdarvan la ven como una forma de invitacion

a la fiesta, para acudir a divertirse, comer o apey su preparacion.

Con ello vecinos y familia que desconocian dedstéi se enteran y el dia viernes y sdbado
varias mujeres a las dos o tres de la mafiana IlEgap sin invitacion a preparar la comida,
es un momento donde se retne la mayoria del pugbloecesidad de ser familia
consanguinea, todo el que llegue, incluso de peetgoinos, es bienvenido para matar los
cerdos, borregos, guajolotes, algunas reses dipguiar la casa. Ya el dia sabado del mismo
modo desde madrugada se empiezan a cocinar el lomtamales, preparar las carnitas de

cerdo y la barbacoa.
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Alrededor de las doce del dia la comida estayi$ts novios desde temprano se arreglan
para el momento, la novia contrata una estilisteaguillista para arreglarse. Con el vestido
blanco de novia y el hombre con un traje comumspade separado para arribar a la iglesia.
Al entrar a dicho lugar la novia es tomada poradr@, en caso de que falte el padre o
hermano es entregada al novio por algun tio. Y&raelel altar empieza el ritual con el

discurso del sacerdote:

El matrimonio es una institucion divina creada pas, es la union del hombre y la mujer
para formar una familia, esta familia ahora varaisa pequefa iglesia en donde se ensefian
los valores cristianos, los valores evangélicose@anza de Dios, la fraternidad. Es por eso
gue ahora forman ya desde hace cinco afios esta, @n@union libre pero ahora van a
formalizar esta unién. A nadie se le niega esaruaita edad que sea. Como hijos cada quien
hace su vida y se deja a los papas. Esta etapavitales alegria, entusiasmo. El sefior los

bendice, son un matrimonio y adelante.

Ignacio y Leticia ¢ han venido aqui a contraer mmatniio libremente sin que nadie los
presione? Si. ¢ Estan dispuestos ser fieles unooalarante toda su vida? Si padre. Agarrese
de las manos, péngase de frente. El novio repitenigm: yo Ignacio te acepto a ti Leticia
como mi esposa, prometo serte fiel en las alegréslas penas, en la salud y en la
enfermedad, amarte y respetarte todos los dias dielan La novia repita conmigo: yo Leticia
te acepto a ti Ignacio como esposo, prometo setteeh las alegrias y en las penas, en la
salud y en la enfermedad, amarte y respetarte, poldreza y en la riqueza, todos los dias de
mi vida amen. Lo que Dios acaba de unir que nepaue el hombre. Un aplauso para este

nuevo matrimonio (Sacerdote de la parroquia deNsemias, 2018).

En seguida se colocan los anillos, se entregaartas y se coloca el lazo que reafirman el

compromiso:

Ignacio esposo mio recibe este anillo como simbelmi amor y que siempre te seré fiel.
Leticia esposa mia recibe este anillo como simtelmi amor.

Esposa mia recibe estas arras como simbolo de guevteeré de lo necesario para vivir en la
prosperidad y en la adversidad. Yo lo recibo espoigoy los guardaré en lo prospero y en lo

adverso.
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Sacerdote: Ustedes como esposos ahora estan paidosiempre. Ahora se coloca el lazo
como el simbolo de la union, de que vivirdn unigaissiempre, los declaro marido y mujer

(Sacerdote de la parroquia de San Nicolas, 2018).

Un ritual cargado de normas morales y religiosa&sapnsidera al matrimonio como una
institucion “ideal”, pero que a pesar de ello eital religioso en algunas ocasiones pesa
menos que los rituales locales para legitimar efimanio. Lo cual se aborda en el siguiente

capitulo.

Al terminal el ritual de la iglesia los novios, pas y padres se arrodillan frente al altar para

pedir disculpas y agradecer por el haber aceptdjoesirinos.

Si alguna vez te he ofenditamba(compadre) disctlpame, y disculpa por molestaata p
gue apadrinaras a mis hijos, gracias por tu apegdro Gardufio, mayo 2018).

Este ritual funciona para reafirmar el parentesofrgcer ayuda en caso de ser necesario, el
saludo y abrazo que otorga es de ambos ladoseidguy derecho, para asumir un nuevo
estado de parentesco, a partir de entonces sel¢tatianbasy nguanegcompadres y
comadres) los padrinos tienen la responsabilidaatdasejar a los novios en caso de tener

algun problema marital (ver anexo 3.10).

Al término salen para ser recibidos en el patio,lg®invitados, quienes les arrojan arroz (ver
anexo 3.11). En seguida de las felicitacionesékhino de ello, con un grupo de cuerdas

musicales o mariachi, caminan y bailan hasta llagargar de la fiesta, la casa del novio (ver
anexo 3.12). Puede ser un kilbmetro o dos, cuahilayecto es mas largo se opta por el uso

del auto.

Al arribar a la casa donde se celebrara la fiestacasiones se realiza el matrimonio ante la
autoridad civil, de los cinco casos analizados dorealizaron la union por la via legal. Y al
término de este, la familia recibe a los noviosires, padrinos e invitados con otro ritual.
Antes de entrar a la casa anfitriona, en la entsadaxtiende upetate(tapete de palma)
donde se arrodillan, se les sopla sahumerio, se&ain rosario de flores con un pan y agua
bendita (ver anexo 3.13.). Este ritual contiensignificado de parentesco a través de los

rosarios que se colocan, que se analizard enweéstg capitulo.
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Al término del ritual de recibimiento, a los quenhracibido un collar se les entregan cartones
de cerveza, refrescos y comida para entrar astastabailando (ver anexo 3.14).
Posteriormente se procede a entrar a la cociname,idonde se realiza la comida con lefia 'y
se preparan las tortillas de maiz. Dentro de eg@r lespecial para el pueblo mazahua se

realiza otro ritual ante el fogén.

Los novios, padrinos y padres se arrodillan anfeggn, del mismo modo que en las
generaciones pasadas se enciende una vela, ofnecamo de flores y agua bendita (ver
anexo 3.15.). Pero antes de ello se les aconsgjmhbre y mujer para vivir “bien”, el

discurso es similar al que nos narra Severiano limzeas mas arriba, donde se asignan roles a
cada sexo. A la mujer se le dice que su laboreeglat a su marido, su trabajo es lo
domestico y al hombre proveer el gasto econémidenfas de recomendar y ofrecer la ayuda
de los padrinos en caso de algun conflicto econdsocial o marital. Se culmina con el

encendido de la vela y se coloca al lado del fqgénanexo 3.16).

Para continuar con la fiesta antes de entrar arfgacal padrino de velacién se le entrega un
borrego, que tiene que cargar en la espalda yrentsefiesta bailando al lado de sus
invitados, quienes también cargan refrescos y zas/éver anexo 3.17). Al mismo tiempo
gue la madrina e invitados cargan el guajolote pailar con este (ver anexo 3.18).

Al término de este, inicia otro ritual, el baild denejo, que se ha descrito mas arriba, solo
con algunas variaciones. Pues algunos esconddiabate alcohol y otros también ocultan

conejos de carne y hueso (ver anexo 3.19).

Al terminar este baile se continGia con la comida pados los invitados, donde las mujeres
son las encargadas de servir los platos y los hesrforman una fila para repartirlos, asi

vuelve a surgir gboxte(ver anexo 3.20).

Al terminar de comer se dice que la celebraciéenseientra en el punto medio, con lo cual se
procede a entregar lasindis(canastas de comida, fruta y bebidas a los padripesen la
actualidad se han adaptado a cestos de plasticarfego 3.21.). La entrega dendises para
agradecer nuevamente a los padrinos el apoyo deciba comida tiene la funcion de mostrar
el respeto y agradecimiento al padrino. Si se haeeentrega de canasta escasa de comida y

bebida la critica es fuerte hacia la familia derlogios.
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Con esa entrega se comenta que el compromisooestalizado y empieza la segunda parte
de la fiesta, que consiste en disfrutar del batbelyer, con ello también surgen otros rituales

de origen nacional.

Entre ellos que los novios pasan a pedir dineas anlvitados con la justificacion de que es
para la luna de miel, el novio pasa con los hompaea que le peguen con cinta adhesiva un
billete en la espalda y la mujer con la zapatéleorre las mesas para que le depositen
monedas Yy billetes. Al final lo recolectado no sado para la luna de miel, sino para
aminorar los gastos que han empleado en la celéhraer anexo 3.22.). Que de alguna
forma muestra el apoyo de los invitados como upaas de ayuda mutua, pero de forma

econdmica.

Al terminar este ritual alrededor de las nueveadedche se procede a bailar el mandilén,
donde el hombre usa alguna prenda consideradaidpdeda mujer”, como el mandil, la
escoba y un rebozo con el que carga una mufecajrguia ser un bebé y la mujer usa
alguna prenda “asignada socialmente” al hombrepogisombrero y el cinturon. Ella lo
persigue bailando, simulando que lo golpea paréehqga la limpieza de la casa, al mismo
tiempo que muestra que se va con sus amigas aYy#élear, segun ellos, se intercambian

los roles de género establecidos socialmente (etca3.23).

El siguiente acto es cortar y repartir el pastgyugdo de realizar un brindis con los padrinos y
se baila un vals con todos los familiares consaraps y compadres. Ademas del baile de la
vibora de la mar, que consiste en que los homlaresnpdebajo de una especie de puente echo
con la cola del vestido que sujeta el novio, legt@mos formados en fila deben derribar al
novio y las mujeres a la novia. (Ver anexos 3.225,33.26 3.27.) El resto de la noche se
reproduce el baile “tradicional” con diversa musiesde rancheras, cumbias, salsa, reguetén

y rock del que se apropian adultos y jévenes.

7. Conclusiones
A través de esta mirada historica se encontragunabk datos que muestran la incorporacion,
desaparicion y continuacion de algunos ritualéssteomo el baile del conejo, el ritual del

fogon.
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También se aprecian algunas incorporaciones a garta hacienda, migracion y

modernidad, como las bebidas alcohdlicas, grupasaales, vestimenta, por citar algunos.

Que se resume de la siguiente manera (llustracidn 3.3).

Tabla 3.2. Eleccién de la pareja mazahua en distigpgneraciones

1ra Generacion 19-
1920

2da Generacion 19-
1970

3ra generacion 19-199¢

4ta Genracion
1990-2005

Eleccion de la pareja

Eleccioén de la pareja

Elecaide la pareja

Eleccion de la

dias

-Desprendimiento de
alguna prenda u objetos
- “Alianzas”
-Pedimento o “perddn”
con semillas

- Pedimento con un
ritual del fogén.
-Endogamia

-La separacion en caso
de infidelidad.
-Pruebas en tareas

laborales a ambos sex@

dias

-Pedimento o “perddn”:
5 con maiz o semillas

- Pedimento con un

ritual del fogén

-Endogamia

- Pruebas en tareas

laborales a ambos sexq

-La separacién en caso
s de infidelidad

-Se llevaban alimentos

bebidas al pedimento
spara pedir “perdén” a

los padres de ella

-Matrimonios con

personas viudas o

separadas

dias
-Cadigo de cortejo
mediante las trenzas
-Pedimento o “perddn”:
con panes y futas
- Pedimento con un ritual
del fogén

s-Endogamia

5- Pruebas en tareas
laborales a ambos sexos

y -Incorporando bebidas
como la cerveza al
pedimento
-La separacién en casos
de infidelidad
-La mujer divorciada o
abandonada es
“fracasada”
-Matrimonios con
personas viudas o

separadas

pareja
-Robo o rapt -Robo o rapt -Robo o rapt -Desaparece ¢
- “Noviazgo” de algunog - “Noviazgo” de algunog - “Noviazgo” de algunos | “robo”

-Noviazgo de meses
o afios

-Pedimento o
“perddn”: incorporan
bebidas como el
tequila, wiski y una
variedad de canasta
con frutas, panes y
flores

- Pedimento con un
ritual del fogén
-Endogamia

- Desaparecen
pruebas en tareas
-La separacién en
casos de infidelidad
-La mujer divorciadal
0 abandonada es
“fracasada”
-Matrimonios con
personas viudas o

separadas

Fuente: matrimonios mazahuas San Nicolas Guaddgpel-elipe del Progreso, Estado de México,

Cayetano Alberto
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Tabla 3.3. Ritual de matrimonio en cuatro genersso

1ra Generacion 1900-
1920

2da Generacién 1950-
1970

3ra generacion 1975-
1995

4ta Generacién 1990-
2005

Ritual de matrimonio

Ritual de matrimonio

Ritual de matrimonio

Ritual de matrimonio

-Edad de matrimonio:
14 a 18 afios

-El matrimonio se
celebraba al mes o dos
meses del pedimento.
-Vestimenta: traje
tipico mazahua
-Comida: silvestre o
pollos criados por ellos
mismos
-Bebida:sendepulque
y licor de hiervas
-Celebracion por un di
y una noche; se
extendia a dos o tres
cuando participaban
hacendados.

-Mdusica: musicos con
instrumentos de
cuerdas

-Ritual en el fogén
-Baile del conejo

-La residencia en su
mayoria era patrilineal
se contaba con una
cocina solo cuarto

donde dormian todos.

-Edad de matrimonio:
14 a 20 afios
-El matrimonio se

5 celebraba al mes o dog
meses del pedimento.
- Vestimenta: traje
tipico mazahua o se
conseguia ropa casual
con los vecinos
-Comida: ademas de
mole se introdujeron
productos enlatados a

a la comida como
sardinas.
-Bebida:sendepulque
y licor de hiervas
-Musica: musicos con
instrumentos de
cuerdas
-Ritual en el fogén
-Baile del conejo
-Se invita a mestizos
comdnmente
ascendientes de
hacendados para que
apadrinaran la fiesta,
prestaban caballos o
contribuian con
bebidas.
-Celebracion se
extendia a dos o tres
-La residencia en su
mayoria era patrilineal
se contaba con una
cocina solo cuarto

donde dormian todos.

-Edad de matrimonio:
15 a 20 afios

-El matrimonio se
celebraba a los 6 mesg
del pedimento.

- Vestimenta: traje
tipico mazahua o se
conseguia ropa similar,
al vestido blanco de
novia con los vecinos.
-Comida: mole pollo
tamales y guajolote
-Bebida:sendepulque,
cervezas, Bacardi
-Musica: Musicos de
cuerdas y se introduce
un reproductor de
discos de vinilo.

-Se inicia el uso de
lonas (especie de
carpa)

-Se introducen los
cigarros a un ritual
-Las fiestas duraban
dos o tres dias, primer
en casa de la novia y
culminaban en casa dg
novio.

-Ritual en el fogén
-Baile del conejo

-Se introdujo un ritual
del baile del bebé

La residencia en su
mayoria era patrilineal
la casa paterna se

-Edad de matrimonio
17 a 22 afios
-El matrimonio se
rcelebra al afio, dos o
mas después del
pedimento.
-Vestimenta: se adoptd
el vestido blanco de
novia y el traje en el
hombre.
-Comida: mole pollo
tamales, guajolote,
cerdo, borrego, res 'y
ensaladas,
-Bebida: cervezas,
tequila, wiski y brandi,
desaparecen sknde.
-Musica: conjuntos
musicales, sonidos al
estilo de discotecas,
mariachis, grupos de
cuerdas.
Se inicia el uso de
lonas (especie de
D carpa)
-Desaparece el ritual d
Icigarros
-Continua ritual en del
fogon
-Continua el baile del
conejo
-La fiesta dura un dia
en casa del novio.
-Se introducen bailes
como la vibora de la
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amplia a dos o tres mar, el mandildn, el
cuartos y cocina brindis, el vals.

-Se introduce el baile
del guajolote y el
borrego.

-Se introduce el apoyo
de padrinos

-Se introduce el pastel

sillas, mesas y adornos
-Se hace uso de la

fotografia y video

Fuente: matrimonios mazahuas San Nicolas Guaddgpel-elipe del Progreso, Estado de México,
Cayetano Alberto

A pesar de que existen rituales que no tienen igemprehispanico y que son de reciente
adopcion, no se puede decir que sean externosomlanidad, sino que se apropian y se dan
un nuevo significado. La invencién y desapariciérritbales como el baile del bebe y el baile
con los cigarros nos muestran una forma de resistgrcontinuidad de tradiciones. Como
expresan algunos cientificos sociales es necdaagivencion y adaptacion de lo retomado

a las tradiciones y costumbres locales para quin€enla identidad originaria. “Los roles en

la estructura laboral moderna contribuyen al mamtiemto de la tradicion mediante un
proceso de reinvencion de las identidades cultsir8le trata de una especie de domesticacion
de la modernidad en las practicas culturales” (Etitg Orobitg 2012 en F. Gonzalez 2014a,
284).

Existen varios hallazgos en términos, econdmiadg males y sociales, en temas, parentesco,
resistencia, trabajo colectivo, organizacion socediprocidad y de género. Este ultimo tema
muestra una fuerte “division del trabajo” asignanoles que refuerzan un papel femenino y
masculino. Las pruebas que se asignaban para paakar matrimonio muestran una
violencia de género que no debe ser ignorado, uegcen los Ultimos afios ha disminuido,

como se vera en el siguiente capitulo.

Finalmente, lo que se intenta en este capitul@ edglin modo registrar la evolucién del
ritual de matrimonio mazahua, para otros posibiédisis que como autor tal vez no puedo
percibir. Pues tampoco es posible asimilar todest@ espacio, por ello en el capitulo cuatro,

gue a continuacion se desarrolla se intentara iestpdrte de estos datos recabados.

108



Capitulo 4
Matrimonio; Parentesco y Género/ Fiesta y Migracion

1. Introduccion
En este capitulo se analiza la adopcién de elementtemporaneos y la permanencia de una
tradicion originaria en la practica del matrimomazahua actual. A partir del analisis de las
cuatro generaciones se identifican algunos mometdgss de las décadas pasadas que han
incidido en la preservacion e implementacion denelgos rituales y materiales; como es el
inicio de la migracion, las crisis econdmicas, ladernidad y el comercio, que incidieron en
la hibridacion de elementos, como la masica, laidaro bebida. Con lo que se pretende
responder a la pregunta ¢ Qué nos une y qué nas8dpa una tradicion “moderna” y una
tradicion “originaria”. Para conocer las continudda, rupturas, adaptaciones o evoluciones

de las tradiciones mazahuas en el parentescoymoaio y ritual de la fiesta.

En primer lugar, se desarrolla un panorama gesetak el proceso de migracion y
modernidad a manera de contexto de este fendmépoeldo mazahua. En los acépites
siguientes se desarrolla el sistema de parentescemas de eleccion de la pareja, la
residencia pos matrital, la herencia y el compadralzgcontinuidad y discontinuidades en las
relaciones de género. Ademas, se analiza, el migdd del matrimonio para los mazahuas y

sus implicaciones prehispanicas y contemporaneas.

2. Migracion a la Ciudad de México (CDMX)
Para arribar a la Ciudad de México, desde la cotdaahile San Nicolas Guadalupe, es
necesario tomar un autobuds en la terminal del npiojaque lleva al poniente de la capital.
En estos dos lugares de salida como de arriba;ipalimente los dias sabados, domingos y
lunes, se puede observar a jovenes, nifios, adoitgeres y hombres mazahuas que retornan

a sus trabajos o a sus lugares de origen.

En esta ruta las terminales de la Ciudad de Mé&acoo la del municipio, son espacios en el
que no solo se acude para viajar, también es @m paya encontrarse y conversar con
amigos, vecinos o familiares de la comunidad dgeori En narraciones con un joven

mazahua que labora como plomero en la urbe comenta:
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Vengo al 0so a “tirar rostt, aqui vengo para ver a mis cuates del ranchaa Ipascar a

alguin pariente o vecino que me pueda llevar ebgatd familia, para no ir cada ocho dias y
gastar pasaje, y ya cuando yo voy igual les hagarel(favor) y les llevo su dinero a su
familia. Y ya de aqui quedo con mis cuates paraogy nos vamos a Chapultepec, Tacubaya

o0 al centro a comer y tomar unas chelitas (I. Sémdiéxico, entrevista con el autor, 2018).

El “0s0” como también denominan a la terminal dsewsbatorio, es un punto de encuentro al
gue también acuden los jovenes mazahuas ya sedmwd®mmujeres, para conocer parejas
de la misma zona de origen. Las terminales de asésbson puntos donde saben que podran

interaccionar con vecinos y con ello continuar keoendogamia étnica mazahua.

La migracién mazahua, segun se puede deducir delldss generacionales, inicié alrededor
de la década de los cincuenta, como se narracapiulo anterior, a partir de la tercera
generacion, los mazahuas inician la diaspora ecabdes empleo a la CDMX. A los 15 afios,
con el apoyo de algun familiar, hermano, primo cive salieron a laborar en la industria de

la construccion, fabrica o comercio ambulante (@&id1978).

En la cuarta generacion de la década de los segeniigicié un proceso de “modernizacion”
en la comunidad, con la ampliacién de carreterigduccidon de escuelas y energia eléctrica.
Al mismo tiempo que se fortalecid el comercio gkewr del municipio a estados como

Guanajuato, Michoacén, Guadalajara, entre otrosdeliasorte del pais.

En esta generacion, uno de los elementos incatpsra la celebracion del matrimonio y que
representd en su momento a la “modernidad”, furdaica con el reproductor de discos de
vinilo. Ademas de la incorporacion de bebidas padas como la cerveza, el aguardiente y

los cigarros.

En la actualidad, con una migracion intensificatea@DMX o Estados Unidos de
Norteamérica, es evidente la adopcion de diveremsentos materiales e ideoldgicos,
principalmente en los migrantes jévenes de 15ai88. Al respecto, Gama (2009) realizé
un fotoreportaje tituladtmazahuacholoskatopufikpara mostrar como los jovenes adoptan

una vestimenta y personalidad que les atribuyéocperder en la urbe (ver anexo. 4.1).

11 Con esta expresion hace referencia a conquistir@suo convivir con amigos
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La indumentaria contracultural dotanahzahuacholoskatopunmle la seguridad necesaria para
desplazarse por las calles y conquistar la ciudadace parte del contexto urbano

(apropiacion simbdlica del territorio) y eso sdajefen su actitud y en su lenguaje corporal.

Los mazahuacholoskatopursle visten para su dia de descanso, para domingisesu
atuendo nuevo o limpio para salir a pasear, baitarquistar, presumir, algo totalmente
diferente a la ropa del trabajo y que, ademasjdgsoder: el poder de sentirse bien en el
contexto urbano. Es como si se vistieran comorgbsal enmascarado de plata, pero sin la
mascara porque no quieren ser anénimos: con sudatuecorporan todas las cualidades del
super héroe. El atuendo los hace sentir o seredifes, no tanto como para engafar, ni
suplantar, sino para personificar o encarnar latidad urbana, interpretar su imaginario
(2009, 9).

Estos jovenes provenientes de diferentes puebigisaros como son otomies, nahuas,
mazatecos, amuzgos, mazahuas, zapoteco, entredelestado de Puebla, Oaxaca,
Guerrero, Estado de México, entre otros, que asumgrapel en el contexto urbano que
Gama lo define “saper héroe”. Pero ademas de tadiua su retorno a la comunidad de
origen, también muestran esta personalidad, algdweses locales que no han migrado los

observan con cierta “admiracién” y aspiran a viajéa ciudad y ser uno de ellos.

Estas figuras también son criticadas por los agulto

Tengo un familiar, sobrino que cuidé desde nifiando crecio se fue a trabajar a México y
no faltd, que cuando lo vi ya traia otro vestuagiopezo a vestir decky nosotros no le
ensefiamos asi a vestir ropa rara y ahora él uaanegpa y noté que le gustaba la musica
rock Empez6 a salir de noche se dejo el cabello kagmle comentaba por qué te vistes asi.
Sin embargo, no me hace caso, ahora hasta comgsagara inhalar eso, cuando van a la
ciudad uno sale bien de aqui, ya cuando regresaal @abello pintado, con sus aretes, labios
pintados y llegan y se creen y se sienten quety&ldoueno, ya lo puedo todo... Yo era uno
de los que le gustaba la fiesta, sin querer cuareldi cuenta ya era un alcohdlico, porque
hasta la doble AA (Alcohdlicos Anonimos) llegué,me daba cuenta, pero dejando de beber
me di cuenta, que lo que hace uno, son cosas qualemla pena (Alejandro, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

En la comunidad son criticados y admirados al miempo. Pero durante la celebracion de

las fiestas estos también se identifican plenanmntdas tradiciones locales, se les considera
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para el padrinazgo de grupos musicales, de pastsiesnvolucran en la ayuda mutua (ver

anexo 4.2).

Por otra parte, en la comunidad, en los espacio® ¢erminales, autobuses o en las mismas
fiestas, las mujeres conversan sobre su trabajes gscucha hablar de su relacion laboral
con sus patronas, si cuidan a los nifios, si cocsides agrada su trabajo. Gabriela una joven

mazahua comenta:

Yo cuido a unos nifios, pero me llaman nana y nguséa (rie), tengo que llevarlos a la
escuela, prepararles el desayuno y ya después ndartzasefiora a comprar al centro
comercial. Mi patrona tiene una agencia de vigedjuena onda, me ensefia a cocinar porque
yo no sé hacer nada de lo que ellos comen, meeddds instrucciones de cémo hacer cada
€0sa, quien sabe si les gusta, pero yo lo hagguaues muy pesado y casi ho salgo, solo cada
quince dias y es cuando aprovecho para ir a micpssa salir a pasear un rato. Cuando no,
Vvoy con mis papas, voy al cine con mis amigasaajye, a comer o comprar ropa (Gabriela,

México, entrevista con el autor, diciembre 2017).

Desde los estudios antropoldgicos, se ha plantgaeldas mujeres son las precursoras de la
preservacion de tradiciones originarias, no obstard son ajenas a implementar algunos
elementos fordneos a las tradiciones locales, de ploiservar que, en los matrimonios de las

nuevas generaciones, ellas implementan otroslptatdomo ensaladas y postres.

Con la migracioén existe una movilidad entre lo md# lo rural, ademas de otros fendbmenos
sociales, como la crisis econémica, la reformarégral milagro mexicano, el programa
bracero, entre otros, que a la par han incididagrelaciones de parentesco y matrimonio
(Robichaux 2005b). Por lo que es posible preguatgsrevalece lo originario en una
sociedad que histéricamente ha vivido una interrstjanizacion, migracion y

modernizacion?

3. Parentesco mazahua
3.1.Eleccién de la pareja
En el territorio mazahua la eleccion de la parajaemayoria es endogamica. La tendencia

es elegir a la pareja dentro del mismo grupo cailtya sea por razones econémicas,
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alimenticias, lenguaje o por las asignaciones tis @n el tema de género que ya han
documentado Arizpe (1979); Oehmichen (2015); F.Zataz y Vizcarra (2006).
Al respecto un joven migrante y que contrajo matrima durante el trabajo etnografico

expresa.

La mujer del campo no es lo mismo que de la ciugadh mi, para mi gusto no me gustaria
tener una mujer que fuera de la ciudad o que yaefvun municipio, la mujer que yo
encontrara que me dijera, yo soy del centro decBotude la ciudad, como que no. Ellas no te
van hacer lo que aqui hace la sefiora, se levan@maeanolino, coce el maiz, hace las tortillas
calientitas y hace la comida. Pero ellas ya nateavhacer igual, ella se levanta iba a querer
que compres la tortilla (...) En el campo puedasrtéle todo ahorita, que ya va a ver quelites,

una salsa con quelites, unos nopalitos.

Pero la que vive en la ciudad no te lo va comededr: qué es eso, no te lo van a comer. Asi
hay que ver en eso, al menos que puedas y digasiegho mantener esa mujer, pero mas que
nada uno puede mantener, pero yo me niego de aassimplemente que ya no vas a poder
comer lo que has comido siempre. Va decir: aguvoyea morir de hambre. No aguantan, una
de esas no aguanta, hay algunos que tienen swaagpasiene de la ciudad, llegan en fiestas
acaba la fiesta y se van, nada mas vienen a ta fiew le hace que all4 estén rentando y
aunque aqui tengan su casa. Porque dira, si me gagui tengo que moler, tengo que hacer
cosas, alla donde rento tengo mi lavadora, aqgbtgoe lavar en el rio, se cambian mucho,
aqui en el pueblo a veces cambia mucho (Gardufigictéentrevista con el autor, mayo
2018).

Esta tendencia también la registro Arizpe en las a®tenta:

Coment6 Aurelia Sanchez: “¢ Para qué se va a traecatrina de lejos? Como el hijo de
Aurelio, su mama no le podia hablar a la nuerayymno hablaba 'castilla’ y la muchacha no
hablaba el mazahua, ¢ pues qué es eso?” Ademas,, digego la muchacha no sabe hacer
nada. No sabe hacerraxcomel(maiz cocido), asar un chilito. Asi, pues, la d&fd978,

159).

La endogamia se prefiere a partir de la cuestiOn@uica, la alimentacién y la asignacion de
papeles en las tareas del hogar, lo que muestegmtas relaciones de género que asignan a
la mujer en lo domestico y el hombre a lo publiRogaldo 2001).
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Las mujeres son aconsejadas por los adultos pega alla pareja dentro del mismo

territorio:

Yo eso les digo a las muchachas: ustedes tienecagagese con alguien de su pueblo, para

gue les vaya bien. Porque si se casa con alguigired® las vaya a maltratar. Y ¢ quién va a
ver por ellas? Porque luego se van a otra partenyehacho la&lisgracid y luego las “deja”.

Efectivamente, en la mayoria de los casos en qehachas mazahuas en la ciudad se han
casado, o han vivido con un joven urbano o deregigbn fordnea, ha sucedido que las han

abandonado, muchas veces después de haber tgoilodri ellas (Arizpe 1978, 158).

Como muestran los datos de la parroquia de la zisndpce matrimonios que se realizaron
en los primeros meses de 2018, todas las parejalsree y mujeres son de territorio mazahua
(ver anexo 4.3). A pesar de que no pertenecemstaa comunidad, si pertenecen a la

region mazahua.

Pero como ha prevalecido, en su mayoria, la endagaipesar de la migracion, el
cosmopolitismo, comercio o nuevas tecnologias d&damacion y comunicacién (NTIC);
para que esta tendencia permanezca, a pesar dervia urbe, es el uso de las redes de
parentesco en la ciudad que les permite estarr&iazie contacto entre, primos, hermanos,
cufiados o vecinos, ademas de apoyarse para cansagajo (Oehmichen 1999), también

influyen en la formacion de parejas.

Mi esposa es de San Juan Cote, la conoci en la€igl México, me la presentaron unos
amigos (rie). Nos hicimos novios y ya llevamos @sguntos, tenemos tres nifios. Pero
apenas nos casamos, porque mi hijo el mayor qge ignesta grande, por eso decidi ya
casarme, porque si no luego se va a juntar, yguesqui se juntan chicos (Gardufio, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

La mayoria de parejas mencionan que trabajaroa EDMX y ahi se conocieron. Como se
menciono al inicio, un lugar clave para conocerf&ryalizar noviazgos endogamicos son
las terminales de autobuses, ademas de espaciaossooncentros comerciales o parques.
Mujeres y hombres en su mayoria prefieren la emd@ggero no por ello esta prohibido
contraer nupcias con alguna persona externa. A gesgue con la migracion la tendencia
endogamica prevalece, tampoco se descartan casogajleste mismo motivo, han contraido

matrimonio con hombre o mujer de las zonas urbartesotros grupos culturales. Lo que
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también ha influido en la adopcion de nuevos ritsigl elementos materiales dentro del

matrimonio que se apreciara mas adelante.

Una vez que se ha concretado la union, la mujéhgrabre adoptan a las familias politicas

como suyas, del mismo modo que en sociedades ndauatacion entre suegras y nueras-

yernos, es que unas y otros pasan a llamar “marfi@dpa” a los progenitores de su colega”
(Castafieda 2005, 445).

Sin embargo, esto no ocurre entre los mazahuasiowEnha elegido a una pareja fuera de la
zona rural. Ante la iglesia y las leyes civilesemparentan politicamente”. Pero en la familia
receptora, los padres no entran en confianza lgematlosChi’i (hijas o hijos) y ellos

tampoco los llamanana o ta’amama o papa respectivamente), solo se refieedlnsacomo
suegro o suegra. Esto del mismo modo que, en pa@sios de Mesoamérica, como son los
nahuas, es debido a que “dicen que las persorafsiei@ no estan dispuestas a participar en
los complejos intercambios necesarios para corasalid matrimonio; también dicen que la

gente de afuera “no sabe trabajar como nosotrbgjémos™ (Good 2003, 157-59).

Entre los mazahuas para que las parejas extermasiseptadas deben demostrar que son
“dignos” de pertenecer a la familia. Para ello agebentribuir en los trabajos del hogar. El
hombre debe apoyar en las labores agricolas, esstde cosecha, siembra, en faenas
comunitarias o en la recoleccion de lefia. Por sie¢ feamujer debe mostrar que tiene
habilidades domésticas, tales como cocinar, aprendacer tortillas de maiz, preparar atole
de maiz, en general a ayudar a su suegra en |ladmressticas. Asi es como son parte de la
familia, de lo contrario, son “aceptados” peroesedonsidera conibusus” (personas con

dinero), quienes no se mezclan con la gente denfaugidad.

Se puede escuchar en la comunidad entre las hesrdahaovio o novia, decir:

A esas no las queremos, aqui para que las trasmsevenir a romper las ufias, a ver
traiganlas y pongalas a moler y hacer tortilldssyvoy a pedir bien hechecitas (entre risas),
asi como yo las hago; por parte de los hombrgsdpés de la joven mazahua expresan, si
traes un novio de fuera lo vamos a poner a que tefi a ver si sabe (Cayetano, (diario de
campo), 2018).
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Aunqgue al momento de contraer nupcias con una pamsxterna a la zona rural, estas

pruebas no se realizan, ni se les invita a apri&asde3i eso sucede es por iniciativa propia de
la persona que llega. Como se relaté en el caphikerior, estas fueron pruebas de las
décadas pasadas a las que se les sometia a lp&n#wes para mostrar que estaban listos para
contraer matrimonio. Cuestion que ya no prevalges que en las familias fueron

practicadas, por lo que en ciertos momentos lotah@resente mediante el didlogo.

Los Mazahuas, del mismo modo que la mayoria delpsiebiginarios de Mesoameérica,
“permiten todo matrimonio que no esté prohibido pativo de consanguinidad... Son las
consideraciones al exterior del &mbito del pareotéss que entran en juego en la eleccion
del cényuge, tales como motivos econémicos, ra@gonivel social, clientelismo, de
felicidad, etc.” (Chamoux 2005, 376).

Los matrimonios consanguineos son escasos, comitads de la cristianizacion han sido
relegados, no obstante, tampoco se descartanepigglos atras surgieron algunos casos de
matrimonio entre primos de tercer grado de consarmad como lo registra Oehmichen en
las comunidades mazahuas asentadas en la capikxieo.

"o

Los mazahuas de Pueblo Nuevo acostumbran decftapgs somos parientes”, “todos
estamos emparentados con todos”. Es frecuente teacoratrimonios donde los conyuges
son también parientes. Por ello también sefialarieqiee nosotros todo es pura revoltura”, y
algunas personas expresan su preocupacion potgyieraes dijo que podrian tener hijos
con deformaciones congénitas. En el caso de SamoMaurre algo similar. En el trabajo de
campo entrevisté a personas que consideré algattassi debido a que las conoci en
diferentes situaciones. Sin embargo, terminaramdsigarientes (2015, 324).

Establecer un matrimonio con algun familiar estéhjirido, por cuestiones morales y
religiosas, pero en ocasiones de forma conscieimeonsciente se formalizan matrimonios

gue mantienen lasos de parentesco cognaticio.
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2.2. Residencia
El matrimonio mazahua inicia antes de realizaitedl eclesiastico. La bibliografia
antropolégica expresa que la formacién de una ‘achitbméstice” inicia desde la
cohabitacion (Bueno y Hernandez 2007). Del mismdontos matrimonios mazahuas se
forman desde el “pedimento tradicional”, a parét cual se da paso a la vida marital en una
residencia patrilocal por varios afios hasta comstoupropio hogar. Las observaciones
realizadas por algunos analistas como Motolini@{1® personajes como Sahagun (1982)

describen que durante la conquista la residenciaitsal.

En las primeras generaciones analizadas que viviuante y el fin de la hacienda,
mantenian una residencia patrilocal, en algunadaasthmo resultado de la escasa
pertenencia de tierras, la mayoria de padres g Wijgan en una sola casa, hasta que el
hacendado les concediera el permiso de constraipetjuefia casa en su propiedad, pero al
lado de los padres. Estos hogares cominmente estabstituidos de una habitacién y una

cocina o incluso todo en una sola habitacion.

La residencia matrimonial ha pasado por variasitames. En la actualidad, al iniciar la
vida marital desde el pedimento, la residencisadtsi@cal, la nueva pareja tiende a vivir en
casa de los padres del novio. Esta condicion nesialede los mazahuas, como en las
comunidades mesoamericanas dura uno o dos afiasyéeklo con ciertos factores como el
namero de integrantes de la familia, el espaciadasa, las propiedades materiales que se
posean y de acuerdo con las condiciones econdéifiRcdschaux 2005b, 195; Goloubinoff
2003, 246-247).

Durante el pedimento se compromete al novio paraypar construir su propia casa. Lo que
también lo motiva a la migracion. Al iniciar la @ijitacion deja a la mujer en casa de sus
padres y él sale a laborar para iniciar con latcoosion minima de una habitacion y una
cocina, con lo cual, de la residencia patrilocalgmea una residencia “neolocal” (Robichaux
2005a), pero entre comillas, pues a pesar deeafivBu propia casa, esta la construyen dentro
del mismo terreno donde habitan los padres, laieenwgia con la familia paterna continua.

Por ejemplo, se les puede observar comer en laargsgina de los padres.

12 Se entiende por unidad domestica a un grupo demEssjue conviven en un espacio y que no necesariam
estan emparentados (Yanagisako 1979 en Bueno yhidgm 2007).
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Pero en la actualidad la residencia mazahua tanasiémnxorilocal”, el hombre se va a vivir a
casa de los padres de la mujer (Robichaux 2005tw) se reproduce cuando ella es hija
Unicamente hermanas, cuando el novio no tienegpakés suficiente en la casa paterna, por
tener demasiados hermanos o ha roto lazos de escenton sus padres; es entonces cuando
la residencia entre los mazahuas, como en otramegyde Mesoameérica, es “flexible”
(Robichaux 2005b; Robichaux 2007). Hombre y mugeadaptan a las condiciones sociales,
econdmicas y culturales para iniciar su vida mia@aestién que era casi imposible en los
tltimos afios pues como registraron (Arizpe 1978 lehen 2015), después de formalizar
una unién la mujer habitaba la casa de sus suggmnsusencia del esposo ellos eran los

encargados de cuidarla.

Asimismo, se observé esta tendencia de resideroidacal cuando la mujer es externa a la
comunidad rural. Con lo cual se reafirman parteodeomentarios realizados en los que se
argumentan, que ellas son ajenas a la forma ddogdf que consiste en trabajar en el
campo, lavar ropa en los rios o a las carenciagiieos recreativos como cines o centros
comerciales. Por lo que, para consolidar el mattimyan algunos casos, se pone como
condicion habitar en la casa de ella. Pues en Yarzade los casos, las mujeres ven con
desagrado el habitar con los suegros, dado quellose les sobrecarga de labores

domeésticas.

La recién casada debe realizar todas las laboreéslitas para atender a su marido, y a toda
la familia de éste. La joven se encuentra sujepadér de su conyuge y de los parientes por
afinidad, particularmente a las decisiones de dgsuen la distribucion del trabajo doméstico.
La suegra aparece como una segunda madre quedietz a la nuera en las labores del
hogar (Oehmichen 2015, 152).

Sin embargo, ademas de los factores ya mencioqedasina residencia uxorilocal, en la
actualidad también se presenta otra tendencian@asgonatrimonios, deciden vivir en la casa
de ella, aun si el hombre tiene espacio en el hdgaus padres o incluso si ya cuentan con su
propia casa. Entre los motivos se encuentran shogl®s profesionales; la educacion escolar
de ambos influye para que, él, de algin modo, aesida residencia. La mujer es quien tiene
la iniciativa para negarse a cohabitar con losmsgegle tal modo que para no entrar en
conflictos maritales, el hombre accede a la residemaciendo de lado los prejuicios morales

que la comunidad le atribuye por vivir con los sosgChamoux 2005).
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La participacion de la mujer en ciertas decisianasitales como la residencia, en parte es
resultado de ciertas condiciones econémicas, gsciatiucativas y demogréficas (Robichaux
2005b). En décadas pasadas la mujer mazahua, ingaticipacion ni decision en la
residencia pos marital. Sin embargo, con la migrgaducacién, cosmopolitismo, entre otros
factores, se puede observar que, en la actuakdealgunos casos, es ella quien decide el

lugar de cohabitacion (Pauli 2007).

En este mismo tema de género, en décadas pasadagiasperaba contraer matrimonio
para que “el esposo la mantuviera econdmicamefteer “pedida”, el esposo era el
encargado de buscar los medios para construirss) ademas del gasto familiar. Ellas se
casaban para dejar de trabajar y dedicarse abaeladomésticas, como lo registro Lourdes
Arizpe en la década de los setenta. “La mayoriagieujeres que migran de esta manera
estan esperando casarse... los hombres al casaagead®j esposa en casa de sus padres y

siguen migrando temporalmente la ciudad” (1978;-226).

En la comunidad podian trabajar, ademas del trahagoya realizan en el hogar, buscaban la
forma de contribuir en la cuestion econémica (Mikn@é03b, 314-19), con la venta de
artesanias, hongos, plantas y frutos silvestres,gresu mayoria el esposo no se enteraba.
Dado que una vez que se realizaba el pedimenttelidan prohibido salir a laborar

principalmente en la capital.

Sin embargo, una discontinuidad, no de forma uné@npero que se pudo observar en los
matrimonios de la Ultima generacion, es que ectizgaéidad ambos migran a la CDMX para
trabajar. Entre los motivos se encuentra que desgei§pedimento tratan de agilizar la
formacion de una familia nuclear. Dado que, “von los suegros es un tema que no agrada

mucho a las mujeres” (Pauli 2007,109).

Ademés de que ambos trabajan para construir siapraepa, también migran para ahorrar
cierta cantidad econémica y celebrar el ritual dgal) como mencionoé (Antonia, mayo 2018),
en el capitulo anterior, su hijo y su nuera safiexdrabajar, para poder construir su casay
casarse. Sin olvidar que, a pesar de romper doadicion de dejar a la esposa en el hogar,

persisten las criticas y rechazo social al permite la mujer migre.
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En otros casos cuando el hombre mazahua deseaeom@trimonio y no ser sometido a las
criticas al permitir el trabajo femenino, migraemtle la cohabitacion para poder tener su
propia casa al momento de la unién. A partir dailgracion consigue una mayor estabilidad
econdmica, lo que le permite iniciar la vida maud@ forma neolocal, pues ya no depende de
la herencia de los padres (Chamoux 2005; D" Aub&963; Bazan 2007).

Las parejas mazahuas inician una residencia pailio uxorilocal hasta construir su propia
casa, mientras que, si tienen hermanos, estos lwandismo con sus parejas. Cuando el
hombre no construye su propia casa, es porquehge ehienor denominado entre los
mazahuagocoyén del mismo modo que los nahuas y otros grupos mesizanos que lo
denominan Xocoyotees sucesor de su padre” (Mulhare 2005, 345; RahicB007a)por tal
motivo, es heredero de la propiedad; “el Ultimadway su esposa se encargan de cuidar a los

padres y reciben la casa” (Robichaux 2005c, 196-189

El parentesco mazahua mantiene similitudes copdtrenes de residencia y herencia de
Mesoamérica que ha estudiado Robichaux (2005bntkéie que los hijos mayores o menores
a excepcion detocoyénheredan terrenos, las mujeres no reciben, sobagmde que el

esposo no tenga donde vivir, es decir, si estearsido heredado por su padre, por cuestiones
de escasa tenencia de la tierra, el padre dergbaees tiende a heredarla. O en situaciones
donde la mujer no tenga ningiin hermano, que seaamante mujeres o sea hija Unica. De

lo contrario son pocos los casos, donde se herhijasae hijas por proporciones iguales.

4. Kumbas (compadrazgo): una extension del parentesco
Los estudios de compadrazgo en América Latinahmhkénan como “parentesco ficticio” o
de tipo “ritual”, similar a un lazo de amistad (@eco y Robichaux 2005; Nutini y Bell
1989). Se expresa que no es equiparable al sisterparentesco cognaticio dado que, “se
atribuye el origen del compadrazgo a los eurofeage, el supuesto de que es algo demasiado
sofisticado para haber perdurado en las sociedadiggenas” (Sault 2005, 495). Sin
embargo, a pesar de que se considere externoaalicidnes originarias este “fue adoptado
en Mesoamérica y los Andes lo que sugiere que tamrtbnia raices americanas, que
correspondian a la fluidez y apertura de las astiocales de parentesco” (Harris 2008, 287).
Entre los mazahuas tenemos un sistema de compadjaeg/a mas alla de un lazo de

amistad. Posterior a la celebracién en la iglesiagproducen otros ritos en el que son
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participes los padrinos para asumir un “compromégee lo legitima (Carrasco y Robichaux
2005, 470).

Por ejemplo, al sd€umbas(compadres) extiende la paternidad a los novies,imcluso no

termina con su muerte.

Aqui la tradicién de los abuelos y padres es qu& swvito a un sefior de compadre para
bautizar a mi hijo, pues ahora tengo que invitpaie casarlo o si mi hijo fallecio, igual tengo
que invitarle al padrino para sepultarlo. Esa égaldicion, o si el padrino no puede, dice, no
voy a poder, pero ahi esta mi hijo. O el hijo dioépapa no puede, pero aqui estoy yo.
Entonces también si fallece mi esposa o esposaqued hijos. El dia que no esté yo, uno de
mis hijos tiene la responsabilidad de respondengoPor eso también le llaman papa al
segundo padrino, porque si falta el compadre, ydrta que dar de comer a los hijos que

apadriné (Alejandro, México, entrevista con el guttayo 2018).

Del mismo modo, Ismael, quien contrajo matrimomdas primeros meses del afio, relata

esta percepciéon del compadrazgo:

Los que todavia tienen padrinos de bautizo, soguesse invitan como padrinos de velacion,
a los padrinos de velacion vas y les dices, sab&sngdrina me voy a casar, ahora si la
madrina todavia puede y esta fuerte, pero si dipadrino ya no puede o tu padrino ya no
vive, pero esta el hijo, entonces el hijo, dicerggpondo por mi papa (Gardufio, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

La muerte de algun padrino, no es motivo para teangon esa responsabilidad de apoyar al
ahijado, es hereditaria, el hijo mayor es quiemesal papel del padre, para participar en la
celebraciones de matrimonio, fiestas patronalesla esparticién de la herencia familiar
(Robichaux 2005b, 250).

Mas que un “formalismo”, las comunidades se han@ado de este parentesco “ritual” y lo

han resignificado a su contexto, asignandole sysigs valores culturales:

Para la gente que vive las relaciones de compaulrastas son tan verdaderas como las
relaciones de parentesco. La gente percibe el anaggo como una relaciéon de parentesco y

actla de acuerdo con esta percepcion, asignarmutae kas caracteristicas del parentesco

121



como, por ejemplo, una terminologia distinta, sasgbrohibiciones contra el incesto y otros
derechos y obligaciones permanentes entre lasadulds que les enlazas mediante
compadrazgo (Sault 2005, 495).

Entre los mazahuas uno de los rituales que reaBtrnampadrazgo, se lleva a cabo frente
altar de la iglesia, como se explic6 en el capiamierior, los compadres y ahijados se
arrodillan y se ofrecen un abrazo al lado derecbtyyal izquierdo, este saludo sella una
relacion de parentesco y se ofrece el apoyo pateamoo relata uno de los novios de las

bodas observadas:

Los padrinos nos decian: ya cuentas con nosotdia glue tengas problemas, si ya no pudiste
arreglar tu mismo, buscanos y habla con el padricon la madrina. Por ejemplo, se dice,
mira, tengo este problema me peleé con mi espgaano quiero a mi esposa o algo asi, pues
ya el padrino te va a dar consejo, ya te va de@rfge lo que ya no te gusto o algo. Es que me
pelee con mi sefiora y te va decir: por qué te ptde&s como si fuera tener otros dos papas

con los padrinos (Ernesto, México, entrevista daugor, abril 2018).

Los consejos expresados en este ritual son impgesignues en la vida diaria estos son
recordados si existen dificultades. Por ejempldasdio el momento quisiesen divorciarse, la
pareja se ve presionada por estos consejos, peepdearse, desde su pensamiento, es hacer
quedar mal a los padrinos como a los padres, dguah$obre todo las mujeres, en algunos
casos, permanezca al lado del esposo aun si viekmeia de género. Otro ejemplo es que,
por la migracién del hombre, en ocasiones, pratdidafidelidad, se registran varios casos en

el que ha llegado a procrear hijos con otras paegjda ciudad o en el lugar de destino.

Entre los mazahuas la poliginia se considera unduma inconveniente, sobre todo por parte
de las mujeres. Su practica muestra las desiguzsddelgénero si consideramos que ellas no
tienen las mismas prerrogativas y que, por el adintrsu comportamiento es cuidadosamente
vigilado y castigado con el estigma, y en ocasi@oesel maltrato fisico y verbal, cuando el
marido tiene dudas acerca de su fidelidad conyi@ghmichen 2015, 150).

A pesar de que, en varios casos registrados, kermoon el tiempo se entera de la poliginia
del hombre, ella permanece a su lado, socialmeri# @munidad se justifican que mientras
que €l cumpla en lo econémico no hay problema.diwseconflictos la familia o padrinos

aconsejan, “si la vecina o tal sefiora le hizo Isma su esposo y no lo dejo, tu porque lo
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haras” (Cayetano (diario de campo), 2018). Coruld se puede observar la carga machista,

pero también el peso del compadrazgo y la familia.

En el momento que se asumen cdfuonbasse pasa a formar parte de la familia. Como se ha
mencionado en su mayoria los hombres viajan goidgatd los fines de semana cuando
vuelven, por lo menos una vez al mes, aprovechanvpsitar a los compadres y ahijados. En
tal visita se comparten los alimentos y bebidaspseersa para saber si todo marcha bien el

matrimonio.

El hablar d&kumbagcompadre) nguane(comadre) es hablar #earmas(hermanos), es
como muy sagrado. Un matrimonio como mazahuasesiqu eres mi compadre es para
toda la vida y es de respeto, de compromiso, spadela comida, el trago, ser compadre te

hace hermano durante toda la vida.

A la hora de que yo me haguoarmao hermano tuyo tengo que responder a tus necesidade
tengo que apoyarte cuando se case tu familia, ouaagh un nacimiento, tengo que estar
contigo, cuando haya una desgracia estoy conta@gup esta familia se hizo méas grande, es
para toda la vida, aparte de la religion y la &9 ¢ée hace mas alla de eso, esto se ve en las
acciones. Eres mi familia y siempre estaré cortigedro, México, entrevista con el autor,
mayo 2018).

Otro ritual que sella el compadrazgo se realizasadé entrar a la casa de los novios o de sus
padres. Como se ha relatado en el capitulo antencgl patio de la casa, se les recibe con
collares de flores y panes. Este recibimientoaea peafirmar el parentesco entre los novios,
los padres y los padrinos de velacién, de musiegadtel, por citar algunos. Pero ademas de
los protagonistas principales, este ritual se pdteal resto de invitados, pertenezcan o no a la
comunidad, cuestién que resulta interesante. Parasgb pueblo mazahua este simbolo tiene

un significado de hermandad:

Los rosarios lo copiaron del catolicismo, porquelgh les decia que tenian que rezar el
rosario todos los dias, y todos los dias lo haeie@nsagrado, rezar era una relacioén con la
tierra y entregarte a ti un rosario es la relaciémi persona a ti también hombre como hijo

de Dios. Es una relacion que va mas alla de Idapieuras habian pensado, te piden que,
después de usarlo lo cuelgues en la puerta des#éuycga eres hermano, ya eres familiar ese es

el simbolo de unién entre dos familias, entre dosgadres, entre dos amigos, que va vivir
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para toda la vida. Aunque hoy muchos ya no lo edég, se esta perdiendo este gran valor, es
un verdadero regalo, de mi hacia ti, un simbolowigiee de la religidn catdlica, pero con las
flores del campo y la naturaleza que son idiosgiardel pueblo se hace una relacion magica,
recordaban cuando tenian problemas que se halifagago rosarios, te entregue mi fe, mi
vida, mi vocacién y mi yo. Es una relacion que \&srall4, es la espiritualidad y la hermandad

(J. Martinez, (historiador mazahua), México, ensta con el autor, mayo 2018).

Un ejemplo de lo anterior, es que en la mayorifiedtas se invita a la celebracion a personas
con quienes se trabaja en la capital (generalnpEms®nas mestizas), el llamado “patrén”, ya
sean de los novios, padres o padrinos y durardecestmonia se les da la misma bienvenida
con los collares y con ello se extiende el parentes solo al compadrazgo, que mediante
este ritual los acoge, sino también a personaasjgta comunidad (ver anexo 4.4). Asi “el
“otro” se convierte en “hermano”; la hermandad effia se extiende hasta todos aquellos

gue comparten un sistema de creencias” (Turner, Z®)9

Del mismo modo, Margarito Sanchez representantpukilo mazahua, alude que:

El collar es el simbolo de hermandad y respetdlooes de la madre naturaleza y el pan que
se le coloca simboliza el fruto conjunto del trabd¢ la familia, es una ofrenda para los que
son recibidos, cuando colocas ese collar es conipoatle hermandad, adn si ya siendo hijo o
familiar eso no importa, esto va mas alla de esanecompromiso de hermandad. Pero
muchos no lo entienden asi, cuando se lo ponemngalitico ellos agarran y lo hacen un
lado, eso es una falta de respeto. Ademas, erdeamion se hace con sahumerio, para
purificar el espiritu que se recibe, para que psedgparte de nosotros, se debe pedir permiso
a los cuatro elementos con incienso (ver anexq gaia que se entre con armonia, paz, amor,
con todos los valores que siempre nos han carzatieri Siempre se debe agradecer y pedir
permiso a los cuatro elementos, al fuego, airgatieviento (Margarito, (lider mazahua),

México, entrevista con el autor, mayo 2018).

Esta ceremonia se realiza antes de entrar a laledsa novios, para purificar a las personas
con quien se va a emparentar antes de entraaada gues el siguiente ritual es dentro de la

cocina, lugar sagrado, al que se debe ingresdigaualo.

No obstante, en la actualidad los collares tambééhan extendido para recibir a personas

externas, sobre todo funcionarios publicos, quiemescasiones desconocen el significado de
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hermandad de esta ritual y le restan importanatmlolo como parte del folklor cultural.
Pero, a pesar de ello, localmente, es una fornmeeandad. Pues “entre los mazahuas, las
relaciones parentales muestran ser las més patssexpresiones de su cultura” (Oehmichen
2015, 398).

A pesar de que el collar de flores pueda teneriger cristiano, se adapto a los valores del
pueblo mazahua, en este ritual prevalece una mdedkatradicion cristiana y prehispanica,
pues tampoco se descarta que el collar de flom&pga de una tradicion prehispanica, pero
gue se debe indagar mas afondo. Lo que si se plaedajue data de tiempos pre coloniales
es el uso de flores, el pan, el sahumerio y el {germlos cuatro elementos principales. Que,
del mismo modo, se pueden apreciar en otras cortesédoriginarias de México. “En los
nahuas se da la bienvenida con sahumerios enrdarde la casa. Extienden un petate que
cubrian de flores y dulces que eran recogidosgmohérmanos de la pretendida” (Robichaux
2003b, 201).

Por otra parte, el rosario de flores también edticionado con el collar de cuentas de vidrios
gue usan las mujeres mazahuas en su vestimerdaonatilas pequefias formas circulares de
vidrio representan una relacién con sus ancedb@sde nifias se les instruye para usarlos

para recordar su ascendencia (ver anexo 4.6).

Las cuentas de vidrios de diferentes colores seciggmente para adornar con los colores
vivos del campo, por eso el contraste, porque earapo no hay un solo color, aprendieron a
usar el contraste del campo, de repente un moraderde un blanco y vestirse ellas de esos
colores representan el campo...los collares teniarsgude piedras antiguas. Nicolasa, decia:
¢sabe porque nos ponemos rosarios? Mi abuela of@s Bemujer que no tiene collares es que
no tiene familia, porque cada cuenta del collarregamiliar que tiene como antepasado
nuestro, mi abuela, mi tia, mi prima, entre makoet me ponga quiere decir que tengo una
familia grande y antigua (J. Martinez, (historiad@zahua), México, entrevista con el autor,
mayo 2018).

Entonces los collares de vidrios y los rosariofiates extienden un parentesco a los
compadres como a las personas ajenas a la culaana gquellas que han fallecido, portarlos
es mantener una relacion de hermandad permanenpeileSe decir que se reproduce un tipo

de parentesco que Sahlins denomina “mutualida@rie s
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Los lazos de parentesco —son como un llamado ‘toigti..) donde el ser es mutuo, hay una
experiencia que va mas alla de lo individual...quetas relaciones es mas importante la

“mutualidad del ser”: personas que son intrinsedasexistencia del otro (2013, 2).

Un ejemplo de ello es que sin necesidad de serpadmes”, las comunidades mazahuas
mantienen un parentesco con la mayoria de la pdhblaQue se puede observar con el saludo
en lengua mazahukjimi kjuarma(buenos dias hermano), o tambigimi se”eo kjimi sungu
(buenos dias tio o tia respectivamente); (ver afeékasobre términos de parentesco en
lengua mazahua). Que del mismo modo registrd Afittpemaban “tio”, segun la costumbre

mazahua de designar asi a cualquier hombre de é8lagfe 1978, 75).

Este saludo en la cotidianidad representa un gggemicon todas las personas adultas de la
comunidad se mantenga o no un lazo consanguinetalfootivo, el parentesco mazahua se

define desde lo que en la practica se considergéetpecientes entre si” (Sahlins 2013, 43).

5. Parentesco en la celebracion: reciprocidad y deuda
Para la realizacion de la boda mazahua el parentesgnaticio”, de “filiacién” o de tipo
“ritual”, son vitales, para mantener una cohesi@nganizacion social en la fiesta (Carrasco y
Robichaux 2005, 485-486). Estas “reinen a todabsesodo la mayoria contribuye con

recursos economicos y materiales para su elabora@dthstein 2007, 162).

La reciprocidad que se teje entre vecinos, amigosliares y compadres, es incluso una
forma de resistencia al capitalismo, “el parentgaeede ser importante en las sociedades
capitalistas contemporaneas, no solamente paravsaiby sino también para ahorrar y para
obtener ganancias” (Rothstein 2007, 151). Cad&idwique llega a la fiesta, arriba con cajas
de cerveza, refrescos o comida. Los protagonistasa libreta anotan los apoyos recibidos

para que no olviden a la persona y que en su marnserles regrese.

El ritual de la fiesta se prepara y se da avisofarhilia desde uno o dos afios antes, para que
tengan el tiempo suficiente de reunir dinero y patatribuir en lo econémico o material.
Sobre todo, a los padrinos quienes pueden gastta ims de dos mil dolares en la fiesta.
Ellos no pueden negarse, porque en algin momantuéa se les ha apoyado y ahora se ven

“obligados” a devolver lo recibido en su momento.
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Los padrinos que invite aqui, hay algunos que yia maas me regresaron, se invita al padrino
de adorno, padrino de pastel. Si quieres traerupmogmas 0 menos, pues tienes que buscar
padrino. Lo que yo no habia ayudado antes, ahgra vegresarlo, no lo puedo negar, algunos
ya nada méas me regresaron. Pero si algin dia me d&cnuevo, sabes qué, necesito esto,
tengo que ayudar de nuevo, ¢ por qué?, porque ekifpm algin dia se va casar, aunque yo
ya me case, €l algun dia va necesitar ayuda. Tamg®primos que ayudaron que me trajeron
20 cartones de cerveza y de refresco y estanasligero el dia que ellos van a hacer, pues ya
tienen asegurado eso que me trajeron. Aunque gab@mos ni que dia ni tampoco lo vamos
a pensar. Es, por ejemplo, estoy yo aqui, al edteez ya no, pero de todos modos mi hijo
tiene que pagar o también él le tienen que aywdaué yo he dado, a él le van a regresar si no
estuviera yo (Ernesto, México, entrevista con &abril 2018).

A través de la fiesta se activan las redes de fes®m que se mantienen entre familiares,
amigos o0 vecinos, para que contribuyan en lo naterorganizativo de la misma, de lo

contrario seria casi imposible una celebracion.

Las fiestas y su creciente fastuosidad suscitandgeracion y sirven para estimular,

fortalecer y cimentar relaciones entre pariente¥lé.boda y las ofrendas, requiere la
movilizacion de enormes recursos humanos y magsrjgdra su organizacion es precisamente
en ese aspecto donde el parentesco juega un sapela (...) nuestra evidencia sugiere que
sirve principalmente para fortalecer y no para ceda importancia del parentesco (Carrasco
y Robichaux 2005, 463).

Esta forma de ayuda mutua también es hereditdfa)eximiento o ausencia de algun
individuo que recibe el apoyo no exime al hijo passa para regresar lo obtenido.

Como se ha relatado en el capitulo tres, dias detesboda, en la comunidad se instala una
lona, como una forma de llamado a la poblacién paeaasista y colabore en la preparacion,
sin importar si son parte o no de la familia, tdayuda es bienvenida, para el aseo del lugar,

la preparacién de alimentos, adornar el lugargeestinas actividades.

Toda la gente te viene a ver, en que pueden aypaa ver qué hay que hacer, porque si td
ves que esta haciendo algo y tu no lo apoyas, cuansagas algo tampoco te van apoyar,
aqui es apoyar, aunque digan que no necesitaruda,gyero asi es en todo (Ernesto, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).
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El poxte(ayuda mutua) es trascendental en la celebradéiin que, en este participa la
mayoria, aun sin mantener un parentesco directo Qae, en ocasiones existen casos donde
la relacién consanguinea no garantiza una reldamiliar (Schneider 1975; Schneider

1984). Por el contrario, personas que se penssoianjenas al contexto, son quienes se
suman a la ayuda mutua, para “forjar la unidaddestencia en “hacerse como uno” en el

matrimonio indican una clara intencionalidad calect(Good 2003, 184).

Ademas de Mesoameérica esta organizacidpaobeietambién ha sido registrada en otros
pueblos originarios del mundo, principalmente edg®érica, principalmente en los Andes,
por autores como (Alberti y E. Mayer 1974; Fonsgbdéayer 1986; Quiroz 2013), por citar
algunos. Quiénes ven en esta organizacion ungfmidad”. Sin embargo, mas alla de esta
reciprocidad, también existe una forma de “deudmth¢@Mauss 1925; Graeber 2014;
Ferraro 2004).

Emilia Ferraro analiza en Ecuador esta forma dedaynutua”, observa cooperativas
locales, para hacer referencia a que mas allaaéreciprocidad” también existe una deuda
econdémicg2004, 218)

Como argumenta David Graeber, “si un regalo o faxige una devolucién, pero ésta no es
posible, el pago se haria mediante apoyo o0 esfisiaes como el apoyo mutuo se convierte
en desigualdad” (2012,156). Cuestion que llegacadrr en la celebracién del matrimonio,
no de forma unanime, pero existen casos en el gtedo es reciprocidad, pues existen
personas que no aceptan el padrinazgo para no foameperse” con un apoyos que no se
pueden brindar en “dinero o especie” (Quiroz 2AB8). Al mismo tiempo que es una
“deuda moral” desde el momento en que, es un “deleeolver lo recibido (Mauss 1925),

como se ha mencionado es incluso una deuda queesgaha las futuras generaciones.

En los estudios de “reciprocidad” Alberti y E. May&974); Quiroz (2013) argumenta que es
una forma de resistencia al capitalismo, lo cuaenaiega. Sin embargo, se registran casos
donde, los padrinos, padres o los novios tienereqgdeudarse econémicamente, mediante
préstamos con los vecinos o cooperativas finargieenden el poco ganado que poseen o
empenfan terrenos o electrodomésticos para solMarfiasta. Que tiene que pagar con altos
intereses, lo cual es otro motivo para migrar yesaflar las deudas econdmicas y “morales”.

Comentan que “se gastan lo que no tienen” corael aéé realizar una fiesta en “grande”
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(Cayetano (diario de campo), 2018), de tal maneed@fiesta, también es una articulacion

del consumo capitalista (Segalen 2005).

No obstante, la deuda o reciprocidad, unen a tedam ritual. En el que tampoco se
descartan las diferencias, pero que en la boddugenf diversas formas de resistencia y

reproduccién del capitalismo.

6. El matrimonio mazahua
El matrimonio prehispanico, representaba algunastigas que para los colonizadores
estaban en contra de las normas de la iglesia elhdis la poligamia de los lideres, el
matrimonio consanguineo y la separacion (Dehou®8&0 Pero a partir de la cristianizacion
se introdujeron otras pautas respecto al matrim&o ejemplo, la adopcién de ciertas

normas que determinaban los casos de divorcio:

Los desposorios, aunque fuesen jurados se puestauatien muchos casd3uando
consienten en ello ambas part@sandono quiere cumplir el uno la promesa (.Quandose
sefial6 tiempo dentro de cual se avia de contraginmaaio, y el otro no cumplié por culpa
suya.Quandouno de ellos entra en religion (...).@intraxomatrimonio de presente con otra
(...). Quandoel desposado se ausente muy lejos. Quando ayueva gausa, que se mudan
las cosas notablemente (. Quandose teme justamente que ha de nacer gran escagdalo.
alguno de los dosayesse heregi@..). Quandodespuesie los desposorios se sigue
fornicacion (...).Quandosobreviene impedimento qderrimeel matrimonio Quandoel que
no tiene edad para casarse ser desposa (...). Endiakos (...) No es menestthoridad

del juez para quédissuelva los desposorios (Villalobos 1628, 121-24).

No obstante, existid una resistencia para contiooatas tradiciones y costumbres locales.

Los sacerdotes de la época comentaban:

Después de haber casado yo unos mozos y mozamdzola solemnidad y ceremonias que el
sacramento demanda, acabado de salir de la igesidlevaron a casa de los viejos y viejas y
los tornaron a casar, con las ceremonias y ritbguos (Duran 1967, 5-56 en Robichaux
2005b, 124-25).

A partir de entonces, debido a la evangelizacitmrgsistencia de los pueblos originarios,

surgieron rituales del matrimonio mezclados, “las@ instauro el festejo con gran jubilo, el
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intercambio de anillos, arras y entrega por losipad de regalos a los esposos, el banquete,

el baile y luego una procesién” (Ragon 2003, 56).

Pero mas alla del sincretismo prevalecia una disputrre la iglesia y las costumbres locales
gue legitimaban el matrimonio. Como se narra erapltulo anterior en la primera generacion
de principios del siglo XX, el matrimonio no seat@laba con grandes festejos. Pues después
de varios siglos de evangelizacién la iglesia aumantenia un control de la poblacion, “el
matrimonio religioso universal antes de 1880 sdadetas al poder temporal de la iglesia que

a la devocion religiosa” (Robichaux 2003b, 229).

Por tal motivo, en la actualidad, en las bodas mzasmaln existen indicios de rituales
prehispanicos, que dan incluso mas legitimidadattimonio que la misma celebracién
cristina. Por ejemplo, en las cuatro generacionabzadas, se encuentra que el “pedimento”
es un acto que aun prevalece desde varias décadasdata de tradiciones prehispénicas.

Un analisis de matrimonio prehispanico que lo camdi menciona:

Los ritos de los indios constataban de dos pdttegrimer lugar, se realizaba la peticion de la
mujer, por la mediacion de un viejo (o una viejaadochiuatlanque En segundo lugar, se
llevaba a cabo el recibimiento de la esposa. Endeamientos de los sefiores, traian a la
novia “en andas” a la casa del novio. Alli se mdla una primera ceremonia cerca del fuego
del hogar y luego se ataban las puntas de logiesstie los novios (Torquemada 1968, 413—
14).

El “pedimento” ha permanecido con algunas adaptasipor la migracion, la modernidad, el
cristianismo, entre otros factores. En las prim&esgeneraciones analizadas, para elegir a la
pareja se reproducia el “robo” con o sin conseelstesprendimiento de alguna prenda para
comprometerse y al final de ello el “contento” @jimento”. Se sabe que este Ultimo sucede
cuando el novio acompafiado de sus padres y undivauhe adultos y familia en general,
asisten a la casa de la novia para formalizarienu@ue de la misma forma que narra

Torquemada (1968), los mazahuas lo realizan frarftegdn (ver anexos capitulo 3).

Por los registros de algunos personajes o invektiga de la historia mesoamericana como
Sahagun (1956; Motolinia (1971); Torquemada (19B8jez (1713), se puede deducir que el

pedimento es una tradicion prehispanica que aimgece. Que ha pasado por varios
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momentos, en el siglo XVII Manuel Pérez (1713) niema un servicio del novio a los
futuros suegros. Entre los mazahuas, como mudaBsdres primeras generaciones, no se
tiene registro de algun servicio, pero este sézedzd con una comitiva de adultos, sin la
presencia del novio o se le ponia a prueba a &gan actividades para poder contraer

matrimonio.

En la década de los noventa hay un quiebre erelicipn”. En esta se incluye al novio y las
pruebas en actividades disminuyen. Se adaptars, \igldgenes religiosas, frutas, panes,
comida y bebidas alcohdlicas; una mezcla de Igicdo, lo urbano y lo prehispanico.

Pero antes de la colonia ya existia el matrimaque, se legitimaba con rituales propios,
“porque realmente entendieron luego a los prinsipgoie estos indios, en su infidelidad,
contraian legitimo matrimonio, por las ceremonias guardaban impedir que recibir algunas
mujeres (...) Lo que no guardaban con otras” (Torquaan1968 en Dehouve 2003b, 101).

Entre estos rituales propios, se puede decir qeaagentra el ritual del “pedimento” que se
reproducia después del “robo” da la mujer, otratma que data de siglos atras. A lo que
Mindek (20032), alude que el matrimonio esta legitio desde el momento en que la pareja
inicia la vida en pareja. Segun los ritos tradieiles de los grupos originarios la peticiéon de la
novia “es el acto fundador del matrimonio indio duieia la vida matrimonial’ (Dehouve
2003a, 87).

Los analisis de Catharine Good (2003; Franco (Rd®@&zas (1987); Sault (2005); Dehouve
(2003?); D. Robichaux (2003b), (2003?); Beals (39¥8ndek (2003a) en diferentes pueblos
originarios de Mesoamérica como son los nahuasz@osy mixtecos, zapotecos, mixes 'y
chamulas, registran el mismo patrén. Antes dediteligioso, en primer lugar, se realiza el
“pedimento”. A partir del cual, “son consideradasm hombre y mujer desde el momento en

gue establecen negociaciones entre los dos p&@esiubinoff 2003).

Por ende, el “pedimento”, es aun mas importanteetjutual religioso. Dado que, aun
después de este ultimo, del mismo modo las pgpeden separase (Beals 1943, 41). Por el
contrario, cuando se ha realizado el “pedimentoéleque acuden las dos familias, se realiza
un “compromiso mediante el discurso” de forma dbolacentre las dos familias, para guiar a

la pareja en su relacion y evitar la separaciomti@do al rito religioso en el que se
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compromete a las dos personas ante un ser div@no.d@co se considera a las familias de

ambos.

Como se ha argumentado desde los estudios antgipmdcal pedir a la novia no solo se
establece la relacion entre dos personas, sinorgefcolectiva con el resto de la familia o
comunidad. Los padres de ambos responderan pactos de sus hijos en casos de
infidelidad o violencia de género. “De modo quesgis ante un tercer tipo de nupcialidad en

México... las “uniones consuetudinarias™ (Robich@&®07a, 228).

En la actualidad como muestran las cuatro generesianalizadas, pesa mas el “pedimento
que “el ritual de boda en la iglesia”. Desde el reato de la convivencia en pareja en un
determinado espacio es que “uno se convierte groses o “esposa” “padre” e “hijo” y una
vez que aprenden a amar a sus seres cercanoshéSa0il3, 89). A partir de entonces el
matrimonio establece una relacion de parentes@eglegitimado por el discurso del

pedimento.

Entonces el matrimonio a través del “pedimentolosmgrupos originarios, es una muestra
mas de que a pesar de la colonizacion, la migratddnodernidad, por citar algo, persiste
esta tradicidén de origen prehispanico. Sin embargse descartan mas adaptaciones al
mundo contemporaneo, dado que las nuevas genezdéique deciden vivir en pareja, estan

optando por no realizar el “pedimento” ni el “ritwaligioso”.

Argumentan que, no es necesario implicar a toftandlia, pues son “responsables de sus
actos” y la mujer resalta que, de algun modo, egieees son una forma de denigrarlas, pues
en el pedimento y en el ritual religioso como seX@aresado, en su mayoria se expresan
consejos en los que se les asignan papeles deoggmkr publico/domestico (Rosaldo 2001),
cuestién que ellas no estan dispuestas a cumptio ¢ocieron sus madres, abuelas o
hermanas, esto del mismo modo, como resultado eguleacion escolar, migracion u otros

fendmenos sociales. Ademas de que, expresan qeetamoseguros de que el matrimonio

13 Con “nuevas generaciones” hago referencia a jé/dae8 a 25 afios.
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pueda funcionar y que, de llegar a la separacuaesean implicar a las familias que las

obligarian a permanecer.

7. La Fiesta; un espacio de tradiciones originarias ynodernas
La celebracion religiosa se ha instaurado en éblpuaazahua y del mismo modo que en el
resto del mundo se usa el velo, el lazo, el raingestido blanco de la novia y los anillos.
Pero lo que sobresale es la fiesta, que en Lati@oeandependen de “las condiciones

econdmicas de las familias” (Muratorio 2002, 32).

En la actualidad, la celebracién religiosa, seizaglara legitimar algunos matrimonios, pero

se presta mas interés al festejo, la musica, ladzoynlos invitados.

Al respecto uno de los protagonistas de la fiegaagiona:

Luego nos mandan hacer platicas, lo que alla deefa verdad y tienen razén, para casarte
no necesitas matar 200 pollos, que mates tantasgas; tantos puercos y que invites tanta
gente, la Iglesia para casarte no te pide nada Yue realmente quieren van a la iglesia, otros
dicen yo no voy a la iglesia, pero yo apoyo ernidst& (Miguel, México, entrevista con el

autor, abril 2018).

Las fiestas en las comunidades mazahuas iniciantia gel mes de octubre a marzo, con el
fin e inicio del ciclo agricola, con la cosechambaliz e inicio de siembra, periodo en el que la
parcela es limpiada y queda el espacio para cellEsriestas de quince afos, bautizos,

comuniones y bodas.

La musica de las fiestas puede escucharse hastdenifskilbmetros a la redonda, con la
“modernidad” se han adaptado algunos elementos) senha relatado en el capitulo anterior,
la musica pas6 de grupos con cuerdas musicalesteproductor de discos de viniloy a la
implementaciéon de grupos musicales en combina@aérias llamados “sonidos” que

mezclan variedades de musica al estilo de unatdiszo

Los festejos durante la época de la hacienda motenavistosos por el gasto econémico, a
menos que participaran los hacendados, entonfiesta se extendia a dos o tres dias. Era un

momento donde la poblacidn podia distraerse y atsi de largas jornadas laborales (M.
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Sandoval 2016b, 59-62; Martinez 2018). De ahi qtre éos mazahuas se implementara el
baile del conejo, que como se ha relatado, ladlasteran escondidas y camufladas con piel
del animal para poder beber sin ser castigado®gdracendados. El baile del conejo, como
en otras culturas, recuerda la resistencia denlosstros a la esclavitud a través de la bebida
(Saignes 1993). El baile del conejo es una mudstrasistencia de la tradicion mazahua,
pues se ha registrado su representacion incluss @omunidades extendidas en la ciudad de
México (Oehmichen 2015).

Con el paso del tiempo es pertinente reconoceebpgitial de matrimonio ha sufrido varias
adaptaciones, pues algunos elementos han desalpam@cos han permanecido. Como se ha
dado cuenta de ello en cuatro generaciones, set¢t@amporado elementos como la
vestimenta, fotografia, la musica contemporanepastel!, bailes nacionales y
norteamericanos, las invitaciones, el ritual pasoedlizarse en los primeros meses a
celebrarse un afio o0 mas después del pedimente,atris elementos, que también se hacen

notorios en otras celebraciones como los quince @Barrasco y Robichaux 2005).

Los factores que influyen en esta transicion seardbs, sin embargo, entre los que se

registran son la migracion, NTIC, educacion escpkarcomercio:

El comercio, la television y las personas que saéelas comunidades se ponen en contacto
con otras experiencias. Se ha encontrado que tishte pueblos tradicionales se les han
agregado elementos de filiacion externa, que vdediesentrada de los novios al recinto en
medio de musica y aplausos, el primer baile de$p®sos, el banquete y el brindis hasta la
particion del pastel. También se han implementéglanas juegos que se han hecho
tradicional como la vibora de la mar, tirar el rameentar la liga de la novia, entre otras

travesuras que se les hacen especialmente a l[dsd®msandoval 2016b, 64-65).

Se podria pensar que en el ritual de boda mazabualgecen los elementos modernos sobre
los tradicionales, incluso una nula representad@fa cultura prehispanica (Arizpe 1978).
Sin embargo, como muestran algunos analisis adetaaatrimonio prehispanico, antes de la
colonizacion existian ciertos rituales, que erclaa@idad aun se pueden apreciar ciertos

indicios de ellos.
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Los ritos matrimoniales de los aztecas proporcianam elemento de respuesta y de union
puesto que las casas enteras en la regién dedacCde México tenian la costumbre de
anudar la capa y tunica de los hombres sentadastdalel fuego del hogar. Este nudo
simbdlico llam¢ la atencién de los religiosos qeemieron en él, el equivalente del juramento

de intercambio durante el matrimonio cristiano (@ag003, 58).

Del mismo modo, en otros andlisis del matrimonior§liemada (1968); Dehouve (20032);

Motolinia (1971) destacan el mismo ritual:

El novio escuchaba los discursos de sus padresgyia los de los suyos el dia de las bodas,
la mujer entraba en la casa del hombre y la ratitda incensario. A partir de este momento,
llama la atencion la semejanza entre algunosiritties y los usos espafioles. Sentados los
novios en un petate nuevo delante del fuego, Bb&at las mantas la de uno con el otro”
(Dehouve 2003a, 80).

Los mazahuas al ser sometidos por los aztecasgeske pleducir que, los ritos ceremoniales
de matrimonio mantienen algunas similitudes. Eeliges, el ritual del fogon, que como
mazahuas lo realizamos durante el pedimento y dsgjpel ritual de la iglesia. Asi mismo el
uso de sahumerio, panes, flores y agua, que tapgaédran registrado en los nahuas de
Oaxaca, Guerrero y Puebla por Good ()2003; Charnf205); Robichaux (2007b); Sanstrom
(2005); Mindek (2003a).

En las cuatro generaciones mazahuas analizadagis&gd que, después de la iglesia, cuando
se arriba a la casa del novio, antes de entrac@ciaa se extiende un petdte un tapete

echo del cuero de borrego o un gaban de lana.g@arka pareja se arrodille sobre estos y
sean purificados con incienso, junto a los papedipos e invitados. Pues “la casa fisica esta
sujeta a observancias rituales y tiene una presesegiritual que ocupa un lugar importante

en las creencias y practicas religiosas” (Sansgodb, 156).

Posterior a la purificacion los padres, los comgadios consuegros, hermanos de la novia,
del novio y tios al ritmo de musica entran a laracpara continuar con el ritual del fogon.
Similar al que los aztecas realizaban y que inadhgses Unico de Mesoamérica, Weismantel

registra la misma importancia en los Andes. “Ebioguede ser considerada el gran

14 Tapete de hoja palma
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significado unido al establecimiento de una nuexana, para establecer un nuevo
matrimonio” (1994, 258).

Por adaptaciones del catolicismo, se adopto |a laddlores y el agua bendita. Se puede
deducir que el clero se aprovechd de este ritual ipataurar parte de la legitimacion del
matrimonio. Dado que, en la region mazahua, eleléhdrzo, festejamos el dia del fogdn, en
este se colocan flores silvestres y una veladom, dpsde el pensamiento catélico, este
festejo es con motivo del “dia de San José” pgresentar “al modelo ideal de familia
cristiana”. Sin embargo, mas alla de esto, el rilehfogén también contiene un significado

prehispéanico:

Se conseguian flores con muchos pétalos, que egmento que representa a la fertilidad, se
recogia agua de los manantiales, que representaeulos cuatro elementos y la cera
encendida que representa otro elemento, que eegd .fY hasta ahi la relacion de tres
elementos importantes, fuego, agua y la fertilidggmesentada por las flores o semillas. Luego
el fogén que siempre esta a flor del suelo y conyasestaba un cuarto elemento, la tierra,
representada por el fogdn. Pero antes de las weekasn trozo de ocote o de encino y se
encendia el fuego, se rociaba el agua y se ofreelante del fogon las flores con semillas de

maiz y frijol para que el matrimonio tuviese éxito.

Hoy este ofrecimiento se hace en forma de crup, @etiguamente no se hacia en forma de
cruz, porque antiguamente eran celebraciones fieelaiglesia, hoy la gente lo hace como
una cruz, pero sefialando a los cuatro puntos ededipara fusionar el fuego, agua, aire,
tierra como se hacia antiguamente. Después setizoezos y costumbres, diciendo que
tenia que llevar rezos (...) cuando se hace la @elat® los cuatro puntos cardinales se debe
sefialar de norte a sur y de este a oeste y laadtemterpreto muy bien, porque asi son los
principios, primero de abajo hacia arriba que e®#ek y sur, luego este y oeste y embono

muy bien. Pero esta parte es més prehispanicaatifleca.

Del casamiento llegan al lugar dedicado al @rasu (sol) y todo el simbolo del ritual en el
fogon era para que el fuego dirija a la familia.nBdipuedes vivir en una familia sin fuego, no
hay calor, no puedes vivir sin él, porque no hayida, sin él no nos alumbramos en la noche
y viene el coyote, que, como mazahuas, este eskirdb la maldad. El fuego es la unién de
la familia. Un matrimonio tiene dos funciones, ¢atebraciones delante del fuego, se hincan
se dan los rosarios, los papés dicen ta ya eré§animi hijo, tu ya eres de esta casa, tu ya no
eres de alla, ahora eres parte de mi familia, iEdegbs erjfiatri’'o como dicen, ya eres mi
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kuarma(hermano), eres parte de mi y de mi casa. La a@srel centro mas importante que
hay en toda esta relacion de fiesta de la bodddttinez, (historiador mazahua), México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

Por ende, a pesar de que en la actualidad el daldbgon, fue aprovechado por la iglesia
para establecer el festejo a “San José”, tambidvigare de una herencia prehispanica que
legitima el matrimonio. Este ritual es tan impotéaa quizé esta sobre el ritual cristiano, dado
gue no se puede iniciar la fiesta sin que antearhagtrado al fogon a reafirmar el parentesco

y matrimonio.

Se trata de ritos de iniciacion o de paso en leslgsimiembros de la sociedad buscan sanar
las necesidades que subyacen a estos actos yeakEaa subjetivas, de acuerdo con su
concepcion del mundo. Por ello, ninguno de losielqui analizados se prescinde de la carga
mistica religiosa y en la mayoria de los casosfteqymezclarse o confundirse (Sandoval
2016a, 11).

Algunos andlisis antropol6gicos del siglo pasadodrgumentado que las tradiciones
representadas en la actualidad son producto d#daizacion espafiola y no de un origen
prehispanico (Arizpe 1978; Nutini y Bell 1989; Nty Carrasco 1976). No se descarta el
sincretismo con lo religioso y lo moderno. Sin engbatambién contindan rituales y
elementos prehispanicos que se han adaptado abnsontemporaneo. Aun si la comunidad
no es consciente de ello, “desde la perspectiVa eiografia meso americanista, la cultura
de tradicion antigua sigue viva, aunque sus ussiarjportadores no se den por
enterados”(Medina 2000, 17 en F. Gonzalez 20143, 27

8. Migracion y modernidad en la celebracion actual
A pesar de gque se han registrado en las cuatroagamees elementos de tradiciones
prehispanicas, tampoco se puede negar las trarefamnes y decir que todo permanece
intacto, pues a partir de fenémenos de migracidon@micos, sociales, culturales o
demogréficos “la innovaciones es un reflejo dedagformacién econémica regional y se
inscribe en un conjunto de relaciones socialesi@lthente estructuradas” (Carrasco y
Robichaux 2005, 468).
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Las celebraciones actuales han evolucionado y dehonmodo que en otras regiones
mesoamericanas “las bodas se han vuelto verdacamgsetencias de conjuntos y sonidos. Su

contratacion es costeada por los padrinos” (Mir2#3a, 343).

Otros trabajos antropolégicos de, (Carrasco y Reahig 2005; D" Aubterre 2003), han
registrado el elevado costo econémico que impéisaklebraciones en las comunidades de
México. Pero no solo en lo material se puede obséag transformaciones. También, en la
forma y fondo de la fiesta, en algunos casos ba lestado importancia al significado de los
bailes tradicionales, esto es notorio en las nugeasraciones quienes intentan imitar las
celebraciones nacionales o extranjeras. Como agkutte la migracion se interacciona con
una diversidad de modelos culturales que se adaptamtexto de origen (Mindek 2003a,
355-56).

Uno de los matrimonios observados nos relata perts que:

Del afio 2000 para acd, lo que se acostumbra eptrak menos 500 sillas para invitados
matar unos 200 pollos, 10 borregos, doce puercmsaes, bueno, al menos eso es lo que yo
hice, pero lo que me habian platicado antes nagrae daba de comer nada més lo que
alcanzara, un pollito, un guajolote. Ahora se gasiaho, yo en la fiesta me gasté con todo
como 150,000 pesos, (alrededor de 7,000 dolaresed® si no fuera con ayuda de los

padrinos y la familia yo no juntaria esa cantidad.

Uno quisiera hacer como antes traer unos nortesroguitarras, violin y bailar, pero la gente
ya no le gusta, dice que no es igual agarran yasepero en cambio dicen, pues va haber un
grupo ya mas o menos reconocido, pues, aunquaa mé hayan invitado pues yo soy de
aqui y voy. Entre mas no tenemos dinero, mas haxztamdiestas grandes, es la verdad. Es,
por ejemplo, yo con el dinero que yo me gasté,umdna hecho maravillas con ese dinero,
con ese dinero gastarlo en otra cosa o compracasia pero lo que te digo a pesar de que el
pueblo ha crecido y hay pobreza, pero, asi comedpen el pueblo han traido grupos ya
reconocidos, mas o menos caros. Uno dice, puescilo trajo ese grupo, por qué yo no voy
a traer otro mas caro, si tu trajiste ese, yo voogexr dos, para ver qué van a decir. Todos

quieren hacer cada vez mas bonitos (Gardufio, Méarttcevista con el autor, mayo 2018).

Las bodas mazahuas también representan la posiwadrdmica familiar. Con la masica y el

pastel se intenta mostrar la condicion econdmi&assucha entre los asistentes comentar el
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origen y calidad del grupo, asi como el tamafi@éstel. En estos dos elementos, desde su

pensamiento, se intenta competir para mostrar gquigtrata o adquiere lo “mas” caro.

Con la adopcion de otros elementos, tampoco seadardos conflictos. Horas después del
consumo excesivo de alcohol surgen algunas rifiesllegan a terminar con lesiones y en
ocasiones con muertos, que del mismo modo red3trmoz 2013) en las bodas de las costas

de Guerrero.

Al respecto la mama de uno de los novios expresa:

Ahora puro que se pelean. Antes no era asi, hamaoh grupo, era so6lo un tocadiscos, unas
trompetas que ponian arriba, puras polkas quebaailaero ahora, le digo entre méas grupos y
sonidos contratan, mas se pelean, luego hastataa.nv@ por eso no queria que mi hijo
contratara un sonido, porque esos ponen musichapgeeque los muchachos se peleen, bailan
como locos, se empujan entre ellos, es que adtafiega mucha gente a veces de otros
pueblos que yo ni los conozco, pero igual se lebeelo que no me gusta es cuando se
pelean, yo ya cuando vi que se estaban peleands mejmeti y ya no sali (Antonia, México,

entrevista con el autor, mayo 2018).

De acuerdo con lo que se pudo observar en la flastaifias se reproducen en cualquier
fiesta de la comunidad. Lo que llama la atenciéguessurgen cuando los sonidos musicales
reproducen musica electronicack o break dancelos jovenes migrantes y locales compiten
para demostrar “quién baila mejor” o cuando seoarerock acostumbran a bailar en
grupos, es entonces cuando entre empujones swgtictos. Ademas de la influencia de la
musica esté el alcohol y la inhalacion de solveqtesse aprendieron a consumir en la ciudad

y que con el tiempo se observan con mas intensidda region.

En conversacion con el duefio de un sonido musicaénta:

Cuando vamos a una fiesta familiar algunos casero®s prohiben reproducir musica
electronica dreak danceorque los jovenes luego se alborotan y ya ctragd o incluso
algunos que inhalan solventes, se ponen locos jeearpa pelear, pero luego ellos nos
insisten para tocar algo decky si uno nos los complace luego ya tampoco nosawgurerer
contratar, pero con el micréfono tratamos de cdbmsapero es dificil (Benito, México,

entrevista con el autor, abril 2018).
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Se puede plantear que estos conflictos son resuti@adh incorporacion de muasica urbana.
Pero ademés de ello, también influye la persondligiee se asume dentro de la fiesta, como
se ha mencionado, los jovenes migrantes representpapel que los hace sentirse como
“stper héroes” (Gama 2009). Estos personajes attwptie “tribus urbanas” como semos
reggaetonerogockeros, skatergnetaleros, goticopunks, darkspor citar los mas populares
gue se observan en la comunidad, interaccionamajor conflicto durante la comida o los
bailes tradicionales. Pero con el inicio de musitsmna entran en competencia para mostrar

las habilidades lo cual termina en rifas.

Pero a pesar de la adopcién de nuevos elementos:

El individuo adquiere la membresia comunitaria desdnacimiento, particularmente porque
su pertenencia a una familia que lo relaciona odog los demas miembros de la comunidad.
No importa si ha nacido fuera del lugar de origersdls progenitores y antepasados, si ha
dejado de hablar la lengua materna o de usar@hddutradicional. El individuo es reconocido
como miembro “legitimo” de su comunidad debido a s relaciones de parentesco
conforman uno de los atributos mas importantedamgue se define la membresia
comunitaria(Oehmichen 2015, 323).

Otro punto registrado con respecto a los efectda deisica, es que los conjuntos musicales
también han influido para la adopcion de otrosatés. En tres de las cinco bodas observadas
llevaron conjuntos musicales externos a la regién; provenia de Michoacan, otro de Puebla
y de Veracruz. Ademas de sonidos musicales, dgnes, dos provenian de la Ciudad de

México y uno de Tlaxcala.

Lo que se pudo observar fue que, en la celebraci@mdo alguno de los novios solicitaba
musica para bailar algun ritual local, como eléddi| conejo, al término de este, los
conjuntos musicales proponian o preguntaban sirsinciaba con otro ritual, que para la
comunidad eran desconocidos. Por ejemplo, la “nagitwhebre”, ritual de algunas zonas
urbanas o norteamericanas, donde los hombres carganio simulando que ha muerto. A lo
gue los protagonistas se negaron. Sin embargdr@nrituales ya conocidos como el brindis

o vibora de la mar no rechazaron.
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Situaciones similares se reproducen en otras calades nahuas de Tlaxcala donde

Robichaux y Carrasco, en su analisis de la cel&brate los quince afios encuentran que:

Resulta interesante investigar como y en qué citameias los distintos elementos se fueron,
incorporando en lo que... con respecto a las fiektaguinceafieras y a las bodas, ya tenia el
aspecto de un guion bastante fijo que estructumatzauna secuencia de rituales y muy
conocida por los participantes. Probablementeédarporacion de los animadores que
integran los conjuntos modernos contratados halgausi factor importante a la hora de
promover la estructuracion de la nueva secuertdal rsimilar a la que se observa
actualmente en las bodas. En este proceso de aracifn de nuevos elementos rituales, que
constituyen un factor relevante, fue la electrifiéa que alcanza a cubrir a Tlaxcala la década
de 1970, les permiti6 el uso de conjuntos modetnagotentes equipos de sonido (Carrasco
y Robichaux 2005, 446-488).

Aunque estos autores lo plantean como una hipdthgiante la observacion participante que
realice, puede constatar que las iniciativas dgilogos musicales, que se presentan en
distintas fiestas del pais, han implementado stiakternos a las zonas culturales donde se

presentan.

Por otra parte, ademas de los grupos musicalemigtacion, en los casos de exogamia
también conlleva a la adopcion de elementos yletude otras regiones. Pues como se ha
mencionado a pesar de que se mantiene una ten@emitigamica, no se descartan la
exogamia. Como muestra de ello, es el baile dgbtpia, que es representativo en los nahuas

de Oaxaca.

El baile del guajolote llego cuando alguien se @asbuna otomi, nahua o salieron de visita a
Oaxaca Yy lo bailaron, luego lo trajeron y los defoasgeron, les gusto y se empezé a
implementar. Yo lo vi con una chica de aqui, s& cas un joven de Oaxaca y lo que mas
predomino en la fiesta fueron las tradiciones dea@a, como el mezcal, el baile del guajolote
y la masica de boda, después otras familias vedeahi lo empezaron a hacer y le metieron

mas fusion (J. Martinez, (historiador mazahua), iM&»entrevista con el autor, mayo 2018).

El guajolote es caracteristico en la alimentaci®ied culturas mesoamericanas, sin embrago
el baile que se representa en el matrimonio mazdhei@doptado a finales del siglo XX. Con

el proceso migratorio surgieron algunos casos demmnios exogamicos, con lo que en las
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nuevas generaciones surgieron rupturas e implamegide estos elementos. Otro de estos
elementos adoptados que se hizo notorio a paft#0dé es el baile con el borrego (ver
anexos capitulo 3). Sin embargo, a pesar de ®o tenorigen mazahua nos hemos apropiado
de estos y otorgado un significado propio, el go#goy borrego son otorgados a los padrinos
como ofrenda y agradecimiento por su apoyo y acéptale padrinazgo. Como expresan
algunos antropologos “se puede ver que una fornguena tradicién puede resistir es
innovando” (F. Gonzélez 2014a, 296).

Con la convergencia de tradiciones modernas o agyaumehispanicas y cristianas se puede
decir que la fiesta es un espacio de intercultladli donde en un solo grupo cultural hay una
diversidad en los rituales y elementos usados,an&zlel baile, la musica, la comida, las
bebidas, el uso de tecnologias; se convive compasde la comunidad, al mismo tiempo
que, se invita a la fiesta a los jefes laborales@g al entorno, en esta coexiste lo originario y
lo contemporaneo, lo local y lo externo. Lo qudugo lleva a plantear que el baile dentro de

la boda originaria articula y desarticula procesoslernos y locales; equilibrio y diversidad.

Felipe Gonzalez define como:

La interculturalidad pretende en todo caso la magign de la humanidad, pero con dignidad y
respeto por la diferencia cultural. La intercultigkad tiene asi derroteros modernos y apuntes
posmodernos que es necesario tener presentes.obstamte, aun y con esta caracterizacion
relacional, la interculturalidad contiene en si oagga roméntica excesiva, pues no hay que
desconocer que el asunto de las relaciones sosmldsfine, en Ultima instancia, por las

relaciones de poder (2007, 70).

Lo cual sugiere que a pesar de que en un espactoleaancia a las diferencias no se debe
descartar el conflicto. Pero a pesar de que neseada el conflicto, existen momentos donde
también las diferencias con los jovenes son eliddeaComo se argumenta en otros analisis

de las fiestas mexicanas.

Es también una forma de crear el tiempo, revivpasado y renovar lo cotidiano (...) La
fiesta comunitaria propicia el intercambio entrgtidios pueblos, reafirmar los valores
colectivos, fortalecen los pactos entre los indieg] las comunidades, sus santos patronos y

deidades protectoras (Sandoval 2016a, 3).
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En una sola cultura pueden existir mundos difesgisi@ cerrarse a otras formas de
representacion, generando un espacio de interalittad. Pues “el cambio sociocultural es
multidireccional y es incierto, por lo que la madeacion no significa irremediablemente la
pérdida del tradicionalismo, ni la asimilacion dilaridacion de las culturas” (Oehmichen
2015, 66).

9. Continuidades y discontinuidades en la asimetria dgénero en las bodas
mazahuas
9.1 Continuidades
Los debates antropoldgicos refieren a que el matiiop género y parentesco no pueden ser
analizados uno sin el otro; en estos temas se einauga clasificacion y asignacion de roles
qgue mantienen una desigualdad de género (Yanagys@kdlier 1994; Harris 2008;
Yanagisako 1979; Cordova 2005).

Un punto de convergencia en las distintas teogagdero es que el matrimonio, es una de
las instituciones sociales que reafirma y legitimmasimetria del género. A partir del
matrimonio cada individuo asume ciertas laboresuwandivision del trabajo en lo
domestico/publico, lo que en alguna medida, ddtiegapeles de género (Rosaldo 2001; A.
Martinez 2001). Esta division consiste en que, 6laligaciones de un hombre para con su
esposa se centran normalmente en el aspecto eamdmentras que, la mujer es

responsable de cuidar y alimentar a los nifios” (Md®91, 87).

A la mujer mazahua, desde la nifiez, se le instpaya que cumpla su papel dentro del
matrimonio. Y asi deje claro que ha tenido una Hadieducacion de su madre, se pudo
escuchar, en algunas familias, decir a las nifjégemes: “que pena, que llegues a una casa,
cuando te cases, y no sepas hacer las tortillasdigdi tu suegra” (Cayetano (notas de campo),
2018).

La identidad de la mujer gira entorno a la codiag@reparacion de los alimentos la funcién de
cocinar y comer como medio para afirmar la idemntidaltural [...] El acto de cocinar los
alimentos, y por consiguiente de transformarlosiremedio de expresar lo que la gente
piensa de ellos mismos, quiénes son, donde vivgréyol desempefia en el mundo natural y
social (Weismantel 1994, 295).
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Esto se pudo apreciar en las primeras generacimadigadas, donde se instruia a temprana
edad, para que dado el momento pasaran las prdelzamsentimiento para el matrimonio.

Lo cual fortalecia esta asignacion de roles (Galmfb2003, 241).

En los papeles de género, el machismo aln persiistembargo, las pruebas de matrimonio
como trabajar la tierra o cocinar, han desaparepiel® del mismo modo, ellas siguen siendo

juzgadas por sus habilidades en lo domestico.

Si se observa a un hombre lavar ropa o cocinas@e&ekan comentarios como: “qué no tienes
mujer, entonces para qué te has casado”, (Cayétatas de campo), 2018) las actividades
que realiza marcan una identidad como madre, lganyo esposa (Muratorio 2000).

Por el contrario, el hombre al salir del trabajgasta el salario en bebidas alcohdlicas y no
cumple con su labor “asignada” socialmente de mogeon6micamente, pero no es objeto
de violencia, sino que se justifica socialmentéedido “es que él es hombre y puede hacer lo

que quiera” (Cayetano, (notas de campo), 2018).

En décadas pasadas, como en algunos casos adtudigsion de actividades es tomada de
forma literal, de tal forma que a un hombre selmplicaba la subsistencia sin la presencia
de una mujer, se le educaba para estar fueracdeilza, trabajar en el campo o en la
actualidad en la urbe. De ahi que en décadas magadigunos casos actuales la vida del

hombre fuese complicada sin la pareja, como rélzda:

Como sufri yo cuando se murié mi mama, tenia yte siBos, se murié muy joven tenia como
50 afios, luego vivia solo con mi papa y con la Mdegl Carmen, pero ella no duré y se junté
con un hombre, y me quedé solo con mi hermanogampd, pero mi hermano aprendié a
moler (hacer tortillas) y medio que comiamos. Plelego, mi papa Gregorio murié a la edad
de 66 afios. Y seguia sufriendo de hambre, pero loégpermano se caso, ya su mujer molia,
entonces ya no sufriamos de hambre, ya me lleregia Honde ya no podia, pero nada mas
duré un afo, porque luego mi hermano se muridalse enfermé de la cintura y dej6 un
nifio, no habia doctores ni dinero y ya cuando seomse fue la sefiora a su casa me quedé

solode vuelta

Luego ya tenia yo 16 afios, pero volvia a sufrinai@bre, o través, pero ya era joven hacia el
intento por quebrar el maiz en el metate, peroautbeplloraba de hambre. Hasta cuando Dios

quiso que encontré a mi difunta esposa Blancaeahie el hambre y hasta la fecha ya no he
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sufrido de hambre, porque cuando ella fallecié oleia casar con la Tofia, pero luego ella
también murié hace seis afios y me volvi a casaMzoia, me casé tres veces, porque con
perdon de usted a mis 87 afos, uno como hombrendwisolo se muere uno de hambre, uno
no sabe hacer nada, por eso volvi a buscar sefam@, (México, entrevista con el autor, abril
2018).

José, tuvo que contraer matrimonio en tres ocasipam poder subsistir en el tema de
alimentacion, sin la presencia femenina su videosaplicé. Que Gonzalez también ha
documentado en los mazahuas al mencionar que elbtosin esposa es como nifio se
deambula y se sufre de hambre cuando se enviuglaarece de la figura femenina”
(Gonzalez y Vizcarra 2006, 128).

Por su parte la esposa de él relata que:

Yo no habia pensado en casarme, otra vez, peraéammurié mi difunto esposo y vivir sola

era feo, mis hijos no querian muy bien, pero ybatia dado mi palabra a José, de que me iba
a ir con él, ni como arrepentirme, ahora mis hifesdicen que para que me case, ahora me
friego que yo ya no tenia que lavar ropa, hacer de cqrasr,ellos tampoco me iban a ver por

eso me vine con él (Maria, México, entrevista dasugor, abril 2018).

El matrimonio entre persona viudas o divorciadasrigésada por la comunidad, sin embargo,

existen casos, como el descrito, en el que seaémichalizar una union cuando el hombre se
considera imposibilitado para preparar alimentpam no pasar la vejez sin la compafiia de

una pareja. De cualquier forma, estas desigualddelgénero se pueden apreciar por las

actividades que desempefian hombres y mujeres.

Durante cuatro generaciones se aprecia que elmaatid mazahua se rige por similitudes

con los matrimonios nacionales y extranjeros, ddfadmujer pasa de ser hija a esposa de”
(Butler 2002, 143). Desde la nifiez se le instruiy@gue dado el momento sepa actuar como
esposa, a partir de ello su conducta se adapta forma de vestir, de hablar y de

interaccionar en la sociedad.

La mujer mazahua por décadas atras siempre hawmisa, muy buena, hogarefia y noble,
por eso los maridos se aprovechan de eso y las tnal y mas cuando andan con el trago. En

la calle o en el pueblo siempre vas a ver a lanigeas del esposo, cargado al nifio y las
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cosas si es que andan de compras y él como sieladachismo es muy fuerte, los hombres

son celosos (J. Martinez, (historiador mazahuayjddé entrevista con el autor, mayo 2018).

Otro factor en el que la mujer es juzgada en l@regazahua es en su capacidad de concebir
hijos, del mismo modo, que en otras partes del muselles estigmatiza como una “mala

mujer” si no pueden concebir (Stolen 1987, 88).

Pero ademés de esta estigmatizacion de madrerrda &milar, que en sociedades nahuas,
también existe el “fracaso un concepto sélo apléicabdas mujeres, que se relacionan
directamente con la sexualidad femenina ejercalat de relaciones de pareja inestable”
(Coérdova 2005, 298). Se le dice a la mujer mazagluesha “fracasado”, cuando se ha ido con
su pareja, han concebido uno o0 mas hijos y es abadd junto con ellos, el hombre se va
con otra mujer o no se formaliza el matrimonio raatk el pedimento o rituales civiles.
Entonces la mujer ha “fracasado” y dificilmentetcaard matrimonio con alguien mas.

Situacién que también ha sido registrada entredbsias.

Una muchacha que ha sido “engafiada” o quien hed$ealo”, se encuentra en una situacion
debilitada porque se queda en casa de sus padresydno es virgen y tampoco es

considerada como una mujer casada en el corregtadistatus. Se dice que los jévenes ya
no la van a querer “porque ya fue de otros” y queéjor que puede esperar es algun arreglo

con un hombre mayor que ella o con un viudo (Galmfb2003, 241).

La celebracion de los rituales de legitimacidn @drimonio preserva algunas tradiciones
prehispanicas, pero no se puede negar el contdaidabordinacion y violencia contra las
mujeres. Por ejemplo, el ritual del fogon, tambigarca el papel que la mujer desempefiara
en lo doméstico, como se ha relatado en el cagiesoy unas lineas arriba, en este espacio se
le aconseja a ella para que atienda al esposaeamepapel de ama de casa sin derecho a

protestar.

No se puede decir que la familia es la encargadanigruir la diferencias de género, porque
se olvidaria que esta misma es una construccidal socultural (Sherry 1979), pero si que
desde ciertas actividades instauradas en el matiinmazahua, desde generaciones atras se

mantienen y legitiman las desigualdades de género.
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Por otra parte como se ha mencionado, en la téadinazahua, la cohabitacion inicia antes
del matrimonio, por ello tampoco se puede decirlgueayoria de dicotomias de género
inician con el matrimonio religioso, esto sucedsddeantes “pues existen casos, como el
rapto de la novia, en los que no hay matrimonioy gese reproducen las asignaciones

simbolicas a los géneros” (F. Gonzélez y Vizcaf@a? 36).

Por otra parte, un ritual que se realiza entrbdaas mazahuas es el “mandilén”, que en las
sociedades originarias de Mesoamérica. “Pasarmporandilon, hombre cuya mujer “lleva
los pantalones”, es casi peor que ser llamado hexna$ ya que esto trastorna aiin mas el
orden social” (Goloubinoff 2003, 248). Como mazahakrepresentar este ritual es para
romper con la vision “tradicional machista”, petarasmo tiempo es impulsar a que el
hombre no se deje “manipular” por la mujer. A pasarnue este ritual es adoptado de la
sociedad nacional mexicana, se ha resignificadanteria fiesta, como expresa uno de sus

protagonistas:

El baile del mandilén es parte de tu fiesta, ydaneeo malo, porque a algunos no les gusta,
dicen que es una burla al hombre, que cémo la majerbeber y fumar, que cémo un hombre
va hacer eso, pero para mi y para la mujer y jpafia@ntilia no esta mal, hasta el padrino lo
disfrazan con el delantal mazahua, es una opogdrpdra bailar con tus amigos, que no lo
harias en otro momento. Tradicionalmente en cuatdi@ista es lo que se hace. (Interrumpe
Pedro), hay dos maneras una dice: el hombre qee gaso, ahora le pueden hacer como
mandilén, como ya se caso la mujer le puede mafdhay de otra manera: ya se caso,
ahorita ya es mandilén, asi le van hacer porqueeyaaso. Porque ahora que ya esta casado,
gue tiene que lavar, que planchar, tiene que ltasas que un hombre no puede hacer cuando
esta soltero, pero ahorita ya lo tiene que haceque su esposa asi lo va a traer. Muchos si
les gusta, muchos no les gusta, dependiendo deidocjuiere permitir o no lo quiere

permitir pues ya depende.

(Vuelve a hablar Ismael): pero no, eso no es nadaauando uno esta casado, tu cuando vas a
la Ciudad de México, tu solito vas a lavar tu rdpasolito estas haciendo tu comida. Y ya
cuando tienes tu esposa, dices, ahora ya no vey bao, ya tengo mi esposa, pero a veces no
es asi, tu le ayudas a tu esposa, no tiene natialdeyo pienso eso, porque si tl vas a la
Ciudad de México, aunque rentes o tengas tu pam@ao, ahi ti mismo lo vas a asear, si no
quien te va barrer tu cuarto, tiendes tu camaguaiéh te lo va a tender, quién te va a lavar tu
ropa, tu solito vas a hacer de comer. Entoncesdautenes tu esposa, algunos piensan que lo
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haga ella. Pero tu lo puedes hacer, porque si balgeslo, 0 sea que ya te crees que eres
machista, pero no, porque tu le ayudas, por esmdjae eres el mandilén, pero no eres el
mandilén, porque tu lo haces diario en tu trab@go muchos no piensan asi te dicen
mandilon. (Interrumpe Pedro) a eso se refiere eldih@n, ahora si va trapear, ahora si vas
hacer todo, ahora si te van a poner como “chandaka que ahi el novio y a la mujer le
hacen como si fuera el hombre (Ismael Gardufio yoR&Exico, entrevista con el autor,
mayo 2018).

En el pueblo mazahua el baile del mandilén, egemm@o de la disputa machista, entre las
personas migrantes y la gente adulta que constdenaa ofensa al hombre, pues el invertir
los papeles desde su cosmovision es burlarse deédreoque se deja manipular o influenciar
por su esposa, segun ellos son tareas que le pona=n al hombre, pero que como narra
Ismael a pesar de que lo ven como un juego eadtafia partir de la migracion y desde el
momento en que viven en pareja no son ajenos haralaen las tareas del hogar, pues son
actividades que en la cotidianidad se ven obligadeslizar cuando migran a la capital sin
las mujeres. O que tampoco hacen cuando son slm dado el momento que inician su

vida marital se hacen de lado sus prejuicios merale

Del mismo modo, Unzueta, L. Vicente, y Ruiz lo sdgin en la sociedad colombiana.
“También se encuentran casos en los que el hoimdbéendo dejado en Colombia a su pareja
y descendencia, ha de enfrentar una nueva situga®ie lleva a involucrarse en mayor

medida en las tareas domésticas” (2011, 206).

9.2Rupturas de género
Existen algunos hallazgos en temas de residende@ién de la pareja y roles de género que
en la dltima década se han visto intensificadoggrm¥menos como la migracién, la

modernidad o las NTIC, algunos ya analizados exalprevias.

En primer lugar, es pertinente aclarar que el nsacbiy la desigualdad de género persisten y
que la mujer aln se le asigna como ama de casasp@so como proveedor econdmico, pues
en su mayoria, se rige por practicas nacionaletrargeras en las que se argumentan que “el
esposo no solo adquiere autoridad personal sol@spmsa, también sus servicios sexuales y
ayuda doméstica se consideran establecidos patghmonio. Son una afirmacion publica de

la legalidad de la posicion esposo” (Strathern 1983.
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Sin embargo, con la migracion registré algunasodisicuidades que de algin modo muestran
una relacion menos asimétrica, por lo menos etatags domésticas o en prohibiciones
laborales, que hasta hace décadas y aun en ldidetien el pueblo mazahua se consideran

gue hombre y mujer “no deberian” realizar.

Sin embargo, con las diasporas no solo se recaaflguieconémico o lo infraestructural,

también las forma de relacionarse en familia (Uteue Vicente, y Ruiz 2011).

Los cambios fundamentales generados por el aurderitopresencia de mujeres en las
corrientes migratorias internacionales hacen retéaea las rupturas ideoldgicas en torno a la
concepcion y el ejercicio de la maternidad (y leepadad) y a las nuevas formas de

organizacion familiar (Pedone 2011, 225).

En el pueblo mazahua como en la mayoria de so@sdaconsidera “peligroso que la mujer
tenga un empleo bien remunerado, tales hechos pdeahkentar en ella una actitud inflexible

gue amenace la estabilidad de su matrimonio” (Meli2003, 248).

No obstante, entre los hallazgos que observé matimonio mazahua es que, a partir de la
didspora se estan rompiendo algunas prohibiciorede forma unanime, pero si en ciertos
casos. Que del mismo modo, han encontrado algutosea como Mindek (2003b); Sault
(2005); Lamphere (2000); Rodriguez (2006); PaWlD@; Kemper (1974); M. P. Castafieda
2005; Mancillas y Rodriguez (2009); Catherine G@D5); (2003); Robichaux (2007b),
(20052); Unzueta, L. Vicente, y Ruiz (2011); Viee(2007); Signorelli (1983); Bazan (2007).
En sus andlisis de las familias muestran que addenfssmigracion a partir del crecimiento
demografico, la educacion y comercio, se productambio” en las familias tradicionales

gue subordinan y asignan papeles domésticos alfemenino.

Como ya se mencion6 ejemplo de ello es que, evdrsnhzahuas en algunos matrimonios
desde el inicio de la cohabitacion, las parejagliigon que ambos migrarian a la Ciudad de
México, para poder cubrir los gastos de educaacddlosl hijos, la construccidén de una casa o
para la celebracién del matrimonio. Cuestion qudémadas pasadas era casi impensable que

la mujer trabajara fuera de la comunidad.
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Como hasta hace unos afos registro (Korsbhaek ydBmZ'Los habitantes que trabajan
fuera de la comunidad son exclusivamente los hasnkas mujeres tienen menor movilidad
espacial, pues éstas soélo salen de la comunidad@san solteras, una vez casadas su

mundo cotidiano se re duce al de la mera comuni@df9, 297).

Que del mismo modo refirman Yampolski y Poniatowskee en su momento las mujeres se

guedaban a laborar en la comunidad.

Somos las mujeres mazahuas, las que antes poseienaa®s y ahora ni hombres tenemos.
Todos se fueron a trabajar en la construcciorersalia las grandes ciudades; alla son
albaniiles, vienen una vez al mes y luego ya nieneio los volvemos a ver. Somos nosotras
las que manejamos la yunta, sembramos, cosechamasze Vivimos entre las tolvaneras,

ésta es una tierra muy seca, desgastada y pol&&, (ILD).

Y aunque estas actividades en su mayoria contsiéado realizadas por las mujeres y sin
necesidad de migrar ya mantienen una participaaidns ingresos econémicos dentro de la
comunidad (Mindek 2003bl.os recursos son insuficientes, lo que, en algoedida, las

lleva a migrar. sin descartar los casos en que gligran porque el esposo ha salido y no

volvié o por la violencia de género, lo que lasgidbh trabajar en la urbe.

Pero un giro que en la actualidad se registra esifjara las parejas migran ambos a la
ciudad, lo cual era una de las principales profibies que esta disminuyendo. Pues se le veia
solo al hombre como el proveedor. Aunque esto rdederma unanime, pues es una

tendencia de las “nuevas generaciones”, pero rsodieger interesante.

Otra tendencia reciente que encontré en la comdmiiezahua, es que la mujer es quien sale
a la CDMX a trabajar y el hombre se hace cargadgdncion de los hijos, argumentando

gue ellas salen a trabajar porque pueden ahormdméro que el esposo, expresan que al ser
trabajadoras domésticas no gastan en pasajes,aamnta de habitacion, uso de gas, pago
de electricidad, agua potable, cuestiones en gegpelso migrante tiene que invertir parte de
su sueldo, ademas de que parte del sueldo del edmbasta en bebidas alcohdlicas o
incluso expresan que ellas trabajan porque susespon flojos y no les gusta trabajar, por

tal motivo, ellas expresan que su sueldo quedee”ip pueden culminar antes de lo previsto
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la construccion de una casa o pagar los estuditzsdgjos (Cayetano (diario de campo),
2018).

Que del mismo modo analiza Oehmichen en la comdmuazahua que habita en la urbe de
la capital. “La situacion de las mujeres se hadetiansformando a lo largo de la historia.
La modernizacién ha traido consigo importantes ¢asrén la vida cotidiana de hombres y
mujeres” (2015, 67)

A principios del siglo XXI (Pauli 2007), tambiénsdyva esta tendencia en su analisis de una
zona mazahua, en la comunidad de Pueblo Nuevouawswestudio es con mestizos, en la
actualidad la poblacién mazahua también registeaaqpartir del inicio de la vida conyugal la
pareja opta por migrar ambos o Unicamente la mejgmincipal motivo, es acelerar la

construcciéon de una casa:

Las relaciones de género estan experimentandoédarabbre cambio, pues no todas las
mujeres estan dispuestas a vivir en la casa de¢pBdra evitar este tipo de arreglos
residenciales, mujeres asumen un papel y buscamasifermas de iniciar su vida en pareja.
La planeacion consciente constituyen factores ghava esta transformacion (Pauli 2007,
104).

En otros analisis de los pueblos nahuas, amuzbostal, otomies y triquis realizados por
Robichaux (2007b); Chamoux (2005); Franco (2008driyuez (2006) observan tendencias
similares, donde ambos laboran en la ciudad paranmentar el ingreso econémico, o donde
el esposo es quien se queda en el hogar al cuittalis hijos, “en el periodo actual, en
cambio, mas esposas se han convertido en trabagddiempo completo, los hombres
inmigrantes han comenzado a hacer trabajo repriedupirticularmente cuidado de nifios”
(Lamphere 2000, 107).

Otros andlisis también observan estas discontide&lde roles de género en los pueblos

originarios como un resultado de la migracion.

Hombres y mujeres se hacen participes de nuevigosdamorosos. Entre los Triquis en ese
sentido, la independencia econdémica y los nuevissaessobre los hijos que las mujeres
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migrantes han adquirido, les ha generado la patablilde elegir libremente a su pareja e

incorporar practicas de cortejo y noviazgo (B. Rguez 2006, 172).

De manera similar en otra region de México, eruebfo de Tzintzunzan, Kemper confirma
gue como resultado de la migracion a la Ciudad dridd, se observa una equidad en las
relaciones de género dentro del hogar “la relasionarido con mujer en las familias de
migrantes tienden a ser mas igualitarias caraeiggiz por el apoyo mutuo: mayor parte de los
hombres opera en las tareas domésticas las jonarjeses progresistas optan por carreras y
familias” (1974, 33).

Del mismo modo en el pueblo mazahua observé quabeljo femenino se esta revalorando a
partir de las diasporas, si bien la mujer ya ti@eaj el hogar o en la misma comunidad, con el
trabajo en la urbe rompe con algunas tendenciahistas. Pero no solo se reconoce a la
mujer migrante, también el hombre que sale a la alitiene una mirada distinta de las
actividades que realiza la esposa en el hogar. Comazonoce, en alguna medida, uno de los

esposos migrantes.

Pero el hombre a veces, se acostumbra aqui, estgada mujer dice, sabes que, si ya no
tienes tu trabajo, yo salgo a trabajar, ya seal pneblo mismo, se va a lavar ropa ajena,

como en el campo o la ciudad, ellas dicen yo tepgpotrabajar, tengo que salir adelante.

También yo he dialogado con varias personas, camifes, y he dicho nosotros que nos
llamamos hombres, no nos deberiamos de llamar lEandabes por qué, porque nosotros
tenemos cualquier tipo de problemas y ahi vamosktaltohol, entonces las mujeres son los
gue deben llamarse hombres, porque nosotros sadirttabajar, dejamos todas las cosas en la
casa, sitienes una cosa que resolver se lo digasedéora, le dices: hay me mandas avisar o le
dices a tal fulano no sé qué. Entonces es ahi dusigros estamos muy mal, porque todo lo
dejamos a la mujer, que los hijos, que la sefiofzieza a levantarse y empieza a preocuparse
gue es lo que va a desayunar con los hijos, prepasanifios para la escuela, regresando de
ahi, el quehacer en la casa, y ya luego se pregurgdas animalitos y dice tengo que sacarlos

a cuidar.

En San Nicolas es muy escaso el agua, entoncestgrabién tiene que acarrear el agua del
pozo, un viaje o dos viajes, porque los nifios tieqee bafiarse y es mucho sacrificio que hace
la sefiora. Y aparte si la sefiora tiene cualquiEslpma o si sabe que cometiste la infidelidad

con ella, ella no se echa a correr a tomar colcehal, ella se hace fuerte. Y nosotros ya nos
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engafo la mujer, qué es lo que haces, te tirdasial ¥ eso es lo que yo he dicho a mis
compafieros hombres que he encontrado, que hentogatia, esa manera de que, nosotros
no nos deberiamos llamar hombres, el hombre detaria mujer y nosotros deberiamos
llamar mujeres (Miguel, México, entrevista con aioa, abril 2018).

Aunque no es que el esposo lo permita con gustw elggema de quién ahorra mas, sino que
también es un resultado de las crisis econOmicdsepa o por el deseo de la poblacion a
construir un patrimonio material que de otra maser& casi imposible. Un ejemplo méas de
ello es el andlisis titulado, “Reconfigurando Idsculos familiares a través de las fronteras”
realizado en Colombia por (Unzueta, L. Vicente,wzRquienes abordan la migracién local a
Espafia y que, como resultado, observan algunasasptn las relaciones asimétricas de

género.

La migracion ha puesto en tela de juicio la protudivision de género hasta ahora vigente, y
ha impulsado el cuestionamiento de los roles tiagides que confinaban a las mujeres a los
estrictos limites del hogar, mientras que los ves@e convertian en los Unicos proveedores
familiares (2011, 210).

El trabajo femenino en el pueblo mazahua, en alguedida, es revalorado y rompe con el
patrén que se mantenia en el siglo XX, sin embargalejan de ser juzgadas, se escucha
entre las mujeres mencionar que si trabajan esippfgeguramente buscan un amante y que
tarde o temprano dejar& al esposo o que lo hacgueel hombre es flojo y es un
mantenido”. Entre hombres se escucha decir: “yaxauejaria que mi esposa trabajara,
mientras yo viva eso no pasara, por eso yo trgi@j@ mantenerla, luego se encontrard otro
por alla, si se quiere ir a trabajar que se oldieleni y de los hijos” (Cayetano (diario de

campo), 2018). Del mismo modo entre mujeres conre élombre se expresa el rechazo.

Todos pensamos diferentes yo a veces le ayudadaltestrastes a la mujer. Pero los
hombres en este pueblo se burlan, uno al otrodicém otros hombres porque estis
lavandolos trastes, entonces porque tienes megup estas lavando la ropa y pues a mi me
ha tocado vivirlo y me han dicho, una vez llegaeifior y me dice, oye tu porque estas
lavando los biberones, entonces qué sirve la sefimduscamos (Alejandro, México,

entrevista con el autor, 2018).

Situaciones similares se encuentra en sociedadasas donde se registra que:
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ellas aparecen como egoistas, promiscuas y datsmdonar a sus esposos e incluso, en
algunos casos, a sus descendientes (...) Las exgeasete algunas mujeres protagonistas de
la migracion ilustra como la transferencia de pesode comportamiento que desafian los
mandatos de género provoca cierto desconciertasesotiedades de origen. Se trata de
mujeres que han optado por un proyecto migratasiintgb al proyecto vital femenino
asociado a la reproduccion social, generando camfysdesacuerdo entre sus parientes en
origen, tanto entre hombres como entre mujeres.eAproceso migratorio puede derivar en la
superacion de ciertas normas sociales, en estaleasatrimonio y fertilidad, determinadas

por el sexo (Unzueta, L. Vicente, y Ruiz 2011, Z8)4—

Con la migracion también se construye un discuwsolas violenta. Un ejemplo, hallado en
la comunidad mazahua es de la disputa machista mmgrantes y personas locales en la
representacion del ritual del mandilon, el cuatatis aprueban y otros lo consideran una

ofensa a la masculinidad.

La violencia y las desigualdades de género pemsistese quiere expresar que con la
migracion se reproduzca un empoderamiento de ghague la mayoria de mujeres que
migran, a su arribo a la capital de México o Nartéeca, son discriminadas, no se les brinda
prestaciones legales econdmicas, de salud y @jérgoe realizan, en su mayoria, es como
trabajadoras domésticas del hogar, lo cual no eigmdte, el problema es que se les niega
otros espacios para laborar (Castafieda 2007, 202idth, L. Vicente, y Ruiz 2011, 2011).
Mas bien se debe entender que con la migraciofiumgonjunto de practicas que constituye
los distintos aspectos de las vidas individualegateja y familiares, en las que se producen

aspectos que si cambian, mientras que otros séemamt (Mancillas y Rodriguez 2009, 58).

10. Conclusiones de capitulo
El ritual de boda mazahua es un espacio en el@uesrgen diversos temas de parentesco y
matrimonio. Temas que en la antropologia han sidgliamente abordados, sin embargo, con
fendmenos sociales, como la migracion, surgen ad@ptes y rupturas que deben ser

considerados.

Con la interaccién en otros contextos como la dutimbién se adoptan otras normas y

elementos que en las fiestas comunitarias se puddenvar, tal es el caso de las bodas
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mazahuas, donde se observa reciprocidad, deudienci@; tradiciones prehispanicas como

contemporaneas; disputas e interculturalidad.

Mas que “cambios” son “transiciones” ( Robichau®28, 17) en temas, de residencia,
herencia y rituales. Dado que en la actualidaddkaraleza flexible del sistema ha permitido
que el parentesco se reproduzca segun las ciragietade la cambiante situacion
econdémica” ( Robichaux 2007a, 24). A partir dedalccada generacion vive procesos

diferentes.

Las tradiciones originarias y contemporaneas eadao generaciones muestran una clara
asimetria de género. Pero tampoco se descartas dasde, las mujeres, viudas, “fracasadas”
o divorciadas vuelvan a unirse en pareja. Taml@gmlevas generaciones, que contraen
matrimonio, con o sin ritual religioso estan ronmgie con algunas tradiciones en los papeles
de género, esto debido a efectos migratorios oagios. Existen varios temas registrados

que se analiza a continuacion en las conclusiomedigzgos generales de la investigacion.
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Conclusiones y Hallazgo

Esta tesis explor6 el matrimonio, parentesco y igeer la fiesta de las bodas mazahuas, para
conocer que permanece de una tradicion prehispgmeauna “moderna”. Como resultado de
diversos fendmenos, entre ellos la migracién istepanted que no solo incide en el sector
econdmico, en alguna medida, también es factaradéotmacion en las tradiciones locales.
Los pueblos originarios, al mismo tiempo que inooap también preservan elementos
rituales y materiale@vlancillas y Rodriguez 2009, 58).

Con ello se plantean algunas conclusiones. Pearomstante resaltar que, si bien el pueblo
mazahua pertenece al grupo cultural otomangue dedneérica y a la familia otopame, a las
gue pertenecen otros pueblos, los hallazgos y gsiocies no se pueden generalizar, debido a
la diversidad que existe dentro de este mismo puebmo se ha expresado en el capitulo de
contexto, incluso nuestra lengua mantiene unamnarigue llega a complicar la comunicacion
entre mazahuas, diversidad que también se exteendkbraciones y organizacion social.
Pero intento aportar de forma general a partiadélisis de la incidencia de la migracion,
cristianizacion o modernizaciéon en la organizagidalaciones sociales de los pueblos

originarios.

En primer lugar, intento responder a ¢ Cémo y gpeesenta el matrimonio y parentesco
mazahua en la actualidad? Lo que se observé emeraa de una serie de tradiciones
prehispanicas y contemporaneas, esto se pudo abserel ritual del fogén, como en la
incorporacion de rituales nacionales o extranjearso es el vals. De manera superficial
otros analisis hubiesen afirmado que ambos soitadswde la modernidad y la
cristianizacion, con una nula representacion detnaaicion prehispanica (Nutini y Bell

1989; Arizpe 1978), no obstante, como se pudo zaradil ritual del fogon es una herencia
prehispanica que en su momento celebraron losaazyegue aun continua en comunidades
como los totonacas, mazahuas u otomies. Y quegdaaforma se reapropio y reconfigura lo

cristiano y lo moderno, que se puede deducir cogyar de ser para seguir siendo el mismo.

Otro tema observado en el matrimonio son los esiglue lo legitiman. Entre ellos el ritual
religioso que, en el pueblo mazahua como en otreblps mesoamericanos, se lleva acabo,
pero que en cierta medida ha perdido poder o raéseasamente llego tenerlo (Robichaux

2003b). Dado que, registré que en la comunidadadeNicolas, el “pedimento”, que en
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Mesoamérica proviene de tiempos prehispanicos (Rabk 2003b), mantiene un papel

trascendental que legitima al mismo nivel que liasig o tal vez sobre esta.

Para el pueblo mazahua el ritual religioso sezagdtomo una excusa”, no de forma
unanime, pero en su mayoria se lleva a cabo pand i@ la familia, para crear un espacio de
convivencia con vecinos y amigos, para festejgalaxistencia de la familia, mas no para
formarla. En la mayoria de casos las parejas llefis de cohabitacion y ya con
descendencia, entonces ¢ para qué celebrar unreligigdso?Cuando la “unidad doméstica”
(Good 2005) ya se ha establecido afios atras. Afganalisis de matrimonio en Mesoamérica

argumentan lo siguiente:

considero que en el fondo no es tan importante tuogn el mandato religioso, sino mas
bien con el significado ceremonial de reforzar¥z®s de reciprocidad y las relaciones
sociales que conlleva el matrimonio religioso. EBg@onfirma por la escasa asistencia de los
invitados a la Iglesia; lo importante es que llegada fiesta, que la disfruten (Quiroz 2013,
199).

Entre los mazahuas el ritual religioso se realagye en ella ven la justificacion de salir de
la rutina, convivir, beber, compartir los alimentt@snbién para mostrar la condicion social y
econdmica como una forma de presuncion, del misoaomue la fiesta la ven como una
forma de resistencia al trabajo cotidiano (Saidr823). Desde tiempos prehispanicos

también ha sido un espacio para estrechar y reafianos de parentesco (Dehouve 2003a).

Otro de los hallazgos encontrados es que a laygaelyitual religioso se celebra un ritual
mazahua que legitima el matrimonio, como se haesgulo lineas arriba, este ritual es el de la
cocina frente al fogdn. Que otros pueblos comalégmnecos de Guerrero (Oettinger 1980;
Beals 1943) registran patrones similares, dondggtma boda se considera finalizada hasta la
celebracién de la ceremonia, quema de la lefiaperbentemente de la boda eclesiastica
gue efectien” (Oettinger 1980, 339—-40).

Se argumenta que este ritual del fogon legitinraatimonio, pues ademas de realizarse en
el dia de la fiesta, también se lleva a cabo aftesadurante el “pedimento”. Dado que, entre
los mazahuas como en otras sociedades, existes gasmunca celebran el matrimonio

eclesiastico. Pero el “pedimento” es primordial, esste la pareja no obtiene el consentimiento
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de los padres para establecer un nuevo matrimoniestra de que este es importante es que
el ritual religioso puede acordarse para afios @sspuno realizarse. El pedimento y el ritual
frente al fogdn otorgan el reconocimiento socialadeomunidad, si se establece un
matrimonio sin pedimento, sin ritual religioso wikisocialmente no forman una nueva

familia, solo son novios.

La legitimacion del pedimento se obtiene porquephdres de la pareja, asumen la
“responsabilidad” de sus hijos, esto consiste ensjjalguno de los dos desea separase 0 no
cumple con “su papel de esposo 0 esposa” en keastasignadas “publico/domestico”
(Rosaldo 2001), son los progenitores quienes aslamesponsabilidad de los actos del hijo
o hija, con lo cual se ven obligados a reprendsriasonsejarlos, para que ellos como padres
hagan valer su “honorabilidad y respeto ante lawodad” ,asi se ven obligados a guiar a las
parejas para que tengan estabilidad y se evigplracion (Ramos 2017, 156). Tarea que en
el ritual de la iglesia, en su mayoria se asigna ser divino, pero en el “pedimento” esta
tarea de conservar el matrimonio recae directansaites el grupo colectivo de cada uno de
las parejas, por ende el “pedimento y el ritualfdgbn” son otra forma de establecer un

matrimonio, que también se ha observado en el desMesoamérica (Robichaux 2003b).

Por otra parte, un tema que no es novedad y gos attores como (Gonzéalez 2005; Arizpe
1978; Oehmichen 1999) ya han estudiado es la endagaazahua, quienes han
argumentado que a pesar de la migracion esta peomapero ¢ Qué factor influye para que
continte? Expresaron que es debido a un temae@gdelgénero, lo cual se pudo confirmar,
pues se afirma que la mujer mazahua sabe prepianantos y que una mujer urbana
desconoce, principalmente la preparacion de @stdie maiz. Por parte de la mujer, prefiere
al hombre local para que no sea abandonada (At@p&; Zarate 1993). Con lo que se puede
decir que el parentesco mazahua es una formaideeresa que ha prevalecido por varios

siglos lo que ha contribuido a la permanencia gérédiciones.

Pero ademas de estos factores, el ingreso econésimino elemento que también incide en
la permanencia de la endogamia, por lo menos easel de los hombres, pues como narraron
algunos protagonistas, “si tienes el dinero puesipsi mantener a una mujer que no sea de
aqui” (Cayetano (diario de campo), 2018), expreggnuna mujer externa, principalmente de

la ciudad, requiere de vivir con ella en la urleeglie conlleva pagar renta de habitacion,
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gastar en comida de centros comerciales, commairetlomésticos como lavadora, por tal

motivo consideran que con su ingreso econdmicoasismposible cubrir esos gastos.

Entre otros factores también se encuentra el usssdedes de parentesco en la ciudad, que
ademas de servir para apoyarse para conseguijoti@ehmichen 1999) les permite estar en
constante contacto entre amigos o vecinos y corgelherar la formacion de parejas. Como
se expreso, las terminales principalmente la cletdrabservatorio, centros urbanos como
Tacubaya y Chapultepec también inciden en la coidiial de la endogamia, al ser espacios

gue albergan a la poblacion mazahua los fines arsa.

Otro tema que se analizo es el estado pos maukese asume después del matrimonio
mazahua. En este concluyo que, el estado es aqasireb, dado que, como se ha mencionado
la cohabitacion inicia desde el pedimento, la gal@bn del matrimonio religioso que en su
mayoria se lleva afios posteriores afecta escasanientjue se puede manifestar es que, a
partir del pedimento, la residencia matrimonial oaen otras sociedades, en su mayoria, es
patrilineal, aspecto que también contribuye akledimiento de la tradicion. Con lo que, a
partir de la formalizacion de la nueva familia,l@omunidad son reconocidos como una
familia mas, a partir de ello deben contribuir @aerfas comunitarias, pago de servicios de
agua potable, se intensifica su participacion egasareligiosos como fiscales o

mayordomos.

Pero en esta misma linea del estado pos maritabiéa se registra una residencia uxorilocal,
gue en décadas pasadas y aun en la actualidadstimpensable. Se argumenté que algunos
matrimonios, deciden vivir en la casa de ella, sitel hombre tiene espacio en el hogar de
sus padres o incluso si ya cuentan con su propi Eatre los motivos para decidir esta
residencia son, los estudios profesionales y laanign a la CDMX. Al salir de la comunidad
hombre y mujer tienen una apertura a otras forreasdh, como es la residencia uxorilocal
(Kellog 2005; Robichaux 2007a).

Por otro lado, en la actualidad, los matrimoniogahaias, escasamente figuran en las
principales teorias de filiacion y de la alianzé\kStrauss 1969; Radcliffe-Brown y Forde
1950). El intercambio entre bienes muebles e inteseds poco. No obstante, se podria decir

que existe un pago por la novia durante el pedioneon las ofrendas de panes, frutas,
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bebidas alcohdlicas y comida, pero que en estésanabd se profundizo, lo cual queda

abierto para otros futuros andlisis.

Lo que se observé fue que en su momento la pagejiegia por habilidades laborales o
simplemente se raptaba para establecer una uréémcBn la migracion, los matrimonios se
iniciaron en la urbe, como argumenté, algunas @agg conocieron en la capital y a partir de

ahi la ciudad los uni6.

En otras cuestiones también se propuso conocerog;e®m parentesco en los mazahuas con
el matrimonioad.o que se hallé y como ya se ha manifestado, txéle de la pareja es
endogamicaA partir de lo cual la mayoria de poblacion cordimiantenido relaciones de
parentesco en la comunidad, no de forma unanime |penayoria se ve obligado a volver

por la familia formada, sin descartar los casoguensalen para no regresatr.

Los matrimonios mazahuas del mismo modo que e fEssociedades son individuales y
colectivas, pero estas se celebran con escasossie$een cuestiones de intercambios o
beneficios materiales, lo que ahora se busca@midicion social de la persona, ademas de lo
ya mencionado en el tema endogamico, también floy grados de estudio, la condicion
econdmica, el oficio, trabajo o profesion con la ge cuente. Sin descartar los matrimonios
gue a pesar de la ausencia del consentimientoidardéciden establecer una relacion.
Cuando se presenta esto ultimo, se deduce queminmiaio religioso y civil,

superficialmente une a la pareja, pero que losraapgas normas locales de parentesco, lo
cual se argumento que se les considera ¢bomus” al no ser incluidos en la parentela. Por

lo que un matrimonio no es motivo necesario patabdar un parentesco.

El matrimonio mazahua también genera otros tipgzagentesco entre ellos el de tipo
“ritual”, que planteo como un parentesco que va atldsde un formalismo, que mediante
determinados rituales se legitima y que ademasm€usnbas(compadres) no termina con la
muerte, este es hereditario. Con lo cual “se debegr en el compadrazgo como parte del

sistema de parentesco” (Sault 2005, 419).

Otro tipo de parentesco observado en el pueblomazes el que se extiende mediante los
collares de flores, que se usan para rituales tesps” y loschebegcollares) que son de uso

cotidiano, que tienen la funcién de mantener utei@n con personas fuerefias y con las
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fallecidas. El ejemplo destacado de la extensioestie parentesco, se observé que es durante
el recibimiento de sus empleadores de la CDMX. $&fa misma linea de parentesco
extendido, también hallé la relacion a través dkido, que implica llamar tio o tia o
cualquier persona adulta de la comunidad aun ekiste un lazo consanguineo, temas que se

argumentan como una “mutualidad de ser” (Sahlin@rgexpresa:

Dando comida o participando juntos, trabajandogsintiviendo de la misma tierra, con la
ayuda mutua, compartiendo las fortunas de migraci@sidencia, asi como la adopcién vy el
matrimonio, son tantos terrenos de parentescotaqoan significado desde la procreacion,

como desde la participacion en la vida del otrd 82@9).

Otro tema relacionado con el parentesco es lafiegtdiante esta se activan las redes sin
importar la distancia, la mayoria de la comunidadto la familia agnada como las personas
“externas” apoyan en la organizacion, por lo clabeentesco es vital para que se lleve a
cabo el festejo (Quiroz 2013). Esto se puede observlas diversas actividades que se
realizan en la fiesta de matrimonio, como la pregaén de alimentos, compra de productos,
limpieza del lugar, el adorno y la reparticion dedbmida, conducen a mantener una relacién

social que hace a los individuos parte de la famili

Otra de las preguntas que me plantege@&smo se reconfigura el matrimonio y parentesco

mazahua con la migracion?

Lo que concluyo es que el matrimonio mazahua seadificado por ciertos fenémenos
sociales como la migracion. Como se analizo erraggneraciones existian pruebas a ambos
sexos que les asignaban ciertos papeles que drbfglir y que han desaparecido. Aunque
tampoco se puede afirmar que la migracion es lealzausa, pero en alguna medida, si es un
factor calve para que desaparecieran. Ademas deaquia didspora, entre otros factores, las
mujeres deciden no contraer nupcias, prefieremjmalo en su caso estudiar una profesion (L.
Gonzélez 2012, 54). Pero no con ello se niegadeydal que aun persiste en diferentes

temas.

En otro aspecto, a pesar de las incorporacionesapdriciones de rituales o elementos
prehispanicos también encontré algunos hallazgogipalmente que este también mantiene

una representacion prehispanica, a pesar de kistoksfactores que inciden de forma directa,
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el pueblo mazahua mantiene tradiciones y elemeato® fogon, el agradecimiento a los
cuatro elementos, panes y el sahumerio que ya glahizado. Pues como expresa Gonzéalez
“el ritual representa una accion social presengeigcorpora un pasado activo. Pasado y
presente se estructuran en la accion ritual paseprar el recuerdo de una generacion a otra,
al tiempo que se proyectan las nuevas formas saail@ la estructura social presente”
(2014b, 123).

También observé que la fiesta muestra la condgaaial y econdmica de la familia ¢ Cuantas
gastas en la celebracion? Determina una posicigialgoestado econdmico. Pues a pesar de
gue se registrd un sistema de “reciprocidad” (AlbeE. Mayer 1974; Quiroz 2013), también
prevalece la “deuda econdmica y moral” (Ferrarod2@0auss 1925). Pues los costos en la
celebracién se han elevado, con lo que se dedeckdiesta, ademas de la resistencia

también es una articulacion al consumo capita|Bégalen 2005).

Asimismo, plantee que la musica local como la uakianiden para generar conflictos entre
jovenes, al mismo tiempo que los conjuntos mussci@mbién son factor en la apropiacion de

rituales externos a la region.

Por tal motivo, en el ritual de boda, existen eletog originarios, contemporaneos y
cristianos que convergen en un espacio, a parto deal también intenté conocer si ¢ el ritual
de las bodas mazahuas es un espacio de disputaterdelturalidad entre tradiciones

originarias, modernas y cristianas?

Concluyo que mas que una disputa o lucha es umiesga interculturalidad, al ser un solo
grupo cultural, este representa diversidad enitiosles y elementos usados, como son la
comida, vestimenta y musica, se convive con pessdada comunidad, al mismo tiempo
gue, se invita a la fiesta a fuerefios, en estaistedr originario y lo contemporaneo, lo local
y lo externo, se extiende el parentesco a lo lozado a lo externo. Pero sin descartar el

conflicto.

En términos de Ana Tsing se diria que, “es paranp@nsar en la transformacion total, pero
si queremos imaginar formas emergentes de resigiemgresitamos sintonizarnos con la
heterogeneidad y la apertura del mundo [...] en priogar, podriamos dejar de hacer una

distincion entre las fuerzas globales y lugareal&s® (Tsing 2008, 476). La boda mazahua es
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un espacio donde se interacciona, se conoce,eseantbia, se expresa, incluso se forman
nuevas relaciones de parentesco. La fiesta esspar@miento y jabilo colectivo; hombres y

mujeres, nifos y nifias pueden bailar tomar y drgert (Quiroz 2013, 198).

Aunque se han incorporado diversos elementos, detiommoderno o de la evangelizacion,
la comunidad los adopto y los resignificé a su \ddtdiana. “En lo que se refiere al
encuentro intercultural, habremos de examinar clasmpueblos indigenas intentan integrar la
experiencia del sistema mundial en algo que esddgintolégicamente mas inclusivo: su
propio sistema del mundo” (Sahlins 1988, 95). Remelo, al adoptar el baile del guajolote
de los nahuas, en la practica como mazahuas lgamtas un valor propio. Sin caer en
romantizar e ignorar lo graves problemas que etdrelas comunidades originarias y que se
pueden observar dentro y fuera de las festividaesp es la drogadiccion que cada vez es
mas notable en los jévenes migrantes que se lelemiservar inhalando solventes lo que

lleva a rifias entre comunidad y juventud.

Los pueblos efectivamente adoptan nuevas formasp @dirma SahlingSahlins 1988ho se
guedan en el pasado, perasmue asumir cambios o vivir en el pasado, se teatoexistiy
observar estas transiciones como una forma deutteralidad.“porque la diversidad, a

pesar de las terribles pérdidas que viene sufriemalesta muerta, sino que persiste en la

estela de la dominacion occidental” (Sahlins 1953,

Finalmente, concluyo que en la actualidad algunasimonios los une y los separa la
migracion; los une debido a que en la urbe vagasjas se forman en ese contexto, pero,
aungue existen discontinuidades en las que la rta@rién migra, en su mayoria ella se
gueda en el hogar y el hombre sale a laborar condbun espacio fisico los separa. También
se puede observar en la fiesta, a los migrantéssima los que se encuentra mas alla de las

fronteras nacionales, pero al terminar del fedtejovuelve a separar las urbes.

Del mismo modo el matrimonio nos une y nos sefzsto debido a que partir del

matrimonio se entabla un parentesco, lo cual urferdea colectiva como individual. Sin
embargo, cuando se contrae matrimonio con perdoaesfias, el matrimonio no es suficiente
para formar parte de la familia, las tradicione=sles y los papeles asignados a cada género

Nnos separan.
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Recomendaciones
Algunos temas quedan sueltos, debido al tiemp@ossy limitaciones personales en el
conocimiento antropoldgico, por ejemplo el temdad&leuda y reciprocidad” (Mauss 1925;
Alberti y E. Mayer 1974). O el andlisis méas a prafidad del matrimonio y parentesco, que
consiste en suscribirlo a las teorias principageldlisciplina como son (Lévi-Strauss 1969;
Radcliffe-Brown y Forde 1950). Pues en este aisakss busco observar y registrar lo que
sucede en la practica del matrimonio mazahua, qudéradas no habia sido considerado.
Con la documentacion escrita y visual también seddar apertura a futuros andlisis, que
probablemente en lo personal no identifique; comelaterrizaje del concepto del “ciclo de

desarrollo doméstico” propuesto por Fortes.

El desafio, de los rituales mazahuas es garamsiizpermeancia, por ello se busco registrar el
ritual para contrastarla en un futuro y conoceelasiuciones que tendra en las futuras
generaciones. No obstante, como resalte se tiendejar der ser para seguir siendo los

mismos.

Otra limitacién, pero al mismo tiempo ventaja edgreecer a esta cultura originaria, lo cual,

en alguna medida, me permite estar en constantaatorcon las tradiciones y costumbres, lo
gue de alguna forma incide para que de prontodarghcion estd demasiada viciada, lo que
de pronto impida contrastar u observar eventosaates que un investigador externo podria

encontrar.

Tampoco se nos puede negar o evitar a los puebipsarios el legitimo derecho de acceso a
las nuevas tecnologias 0 a ambitos “modernos”ecomendable es reconsiderar lo que
plantea David Harvey en preguntarnos “¢ Como seteoria un mundo moderno sin destruir
lo ya existente?” (1998, 37).

Por otra parte, se observé que San Nicolas esaites @omunidades en la que, la mayoria de
la poblacion, desde nifios, hombres y mujeres ajysteservan la lengua originaria, lo que
es casi dificil de encontrar en el resto de conaded del municipio. Por tal motivo, se
cuestiona ¢ qué incide para que en una comunidadyaria de poblacién mantenga la lengua
jiatrj'o y que en pueblos vecinos casi desaparezca? Hgtireoa factores podria encontrarse

la migracién o el ndcleo familiar. Lo que se recenta atender en otra investigacion.
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Anexos

Fotografias de capitulos 3y 4

llustraciéon 3.1

B

4

Severiano (Abuelo mazahua). Fuente: fotografialderfo Cayetano, 2018

llustraciéon 3.2

Susana (abuela mazahua). Fuente: fotografia detélBayetano, 2018
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llustraciéon 3.3

. , E A AN
Maria Catalina. Fuente: fotografia de Alberto Caget 2018

llustraciéon 3.4

L

Pablo. Fuente: fotografia de Alberto Cayetano, 2018
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llustraciéon 3.5

Mujer e hijos mazahuas pastoreando sus animalesté:ifotografia de Amanda Miguel
Sanchez Gardufio, 2018

llustraciéon 3.6

Mujeres Mazahuas en el rio. Fuente: fotografia iberdo Cayetano, 2018
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llustraciéon 3.7

Mujeres mazahuas cuidando el maiz. Fuente: fotiagdaf Alberto Cayetano, 2018

llustraciéon 3.8

Capa (poncho) de raiz de zacaton del hombre mazituseo de San Felipe del Progreso.
Fuente: fotografia de Alberto Cayetano, 2018.
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llustraciéon 3.9

Lona que alberga la fiesta. Fuente: fotografia lileo Cayetano, 2018

llustracion 3.10

Ritual de compadrazgo en el altar de la iglesianka: fotografia de Alberto Cayetano, 2018
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llustracion 3.11

Salida de la iglesia. Fuente: fotografia de Alb&rayetano, 2018

llustraciéon 3.12

Camino a la fiesta. Fuente: fotografia de Alber&y&ano, 2018
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llustraciones 3.13
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Recibimiento de los novios con sahumerio y rosakognte: fotografias de Alberto
Cayetano, 2018.
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llustraciones 3.14

Entrega de bebidas y comida para entrar a la fistando. Fuente: fotografia de Alberto
Cayetano, 2018.
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llustraciones 3.15

Ritual frente al fogén. Fuente: fotografias de Alb&Cayetano, 2018
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llustraciéon 3.16
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Ofrenda al fogdn. Fuente: fotografias de Albertgeano, 2018.

llustraciones 3.17
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Baile con el borrego. Fuente: fotografias de Albb€ayetano, 2018.

llustracion 3.18

Baile del guajolote. Fuente: fotografia de AlbeCayetano, 2018.
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llustraciones 3.19
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Baile del conejo. Fuente: fotografias de Albertyétano, 2018.
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llustraciones 3.20

Servir la comida. Fuente: fotografias de Albertg&lano, 2018.
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llustraciones 3.21
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Entrega dexundis(comida y bebida a padrinos). Fuente: fotografeaditberto Cayetano,
2018.

llustraciones 3.22
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Recoleccién de dinero. Fuentes: fotografias de idb@ayetano, 2018
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llustraciones 3.23
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El mandilén. Fuente: fotografias de Alberto Cayet&018

llustracion 3.24

N ~

Reparticién de pastel. Fuentes: fotografias derfdb@ayetano, 2018
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llustraciéon 3.25

Brindis de los novios. Fuente: fotografias de Aib&ayetano, 2018

llustraciéon 3.26

Baile del vals. Fuente: fotografia de Alberto Cayet 2018
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llustraciéon 3.27

L
Baile de la Vibora de la mar. Fuente: fotografigAtlerto Cayetano Marcos, 2018

llustracién capitulo 4

llustraciones 4.1
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Mazahuacholoskatopunk. Fuente: fotografias de kexl&ama, 2009.

llustraciéon 4.2

Mazahua-roquero en una boda. Fuente: fotograffdluerto Cayetano, 2018
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Tabla 4.1. Datos de los matrimonios celebradosd&n mazahua en 2018

Matrimonios en la region del municipio de San Felip del Progreso y San José del
Rincon, Estado de México 2018

Matrimonio No. 1

José del Rincon, Méx.

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia
Juan Luciano| 25 afios| San Antonio Pueblo Nuewabaiiil Santa Ana, San Jo
San José del Rincén, Méx del Rincén, Méx.
Maria Lucio | 20 afios | Ejercito de Agua Prieta, Satogar Santa Ana, San Jg

del Rincon, Méx.

Matrimonio No. 2

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Carlos Cruz | 24 afios| Dios Padre, San Felipe déi la Dios Padre, San

Progreso, Méx. construccion Felipe del Prog.,

Méx.

Elizabeth 21 afios | La Ciénega, San Felipe deEmpleada | Dios Padre, San

Segundo Progreso, Méx. domeéstica | Felipe del Prog.,
Méx.

Matrimonio No. 3

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Bibiano 44 afios | San Antonio Pueblo Nuevaigricultor Rancheria Dolores

Celestino San José del Rincon, Méx San José del

Rincén, Méx.
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Julia Solis

45 afos

Loma del Rancho, San J

del Rincén, Méx.

o&ma de casa Rancheria Dolores,

San José del

Rincén, Méx.

Matrimonio No. 4

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

José Agustin| 29 afios| San Antonio Pueblo NueRrofesor El Cuarenta y

San José del Rincon, Méx Cuatro, San Joseé

del Rincén

Leticia 33 afios | Loma del Rancho, San Joddogar El Cuarentay

Sanchez del Rincén, Méx. Cuatro, San Joseé
del Rincén

Matrimonio No. 5

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Ramén 31 afios | San Juan Cote, San FelipeA la Los pintados, San

Flores del Prog., Méx, construccion José del Rincon,
Méx.

Juna Cruz 28 afios| San Miguel, San José delAma de casa Los pintados, San

Rincén, Méx. José del Rincén,
Méx.
Matrimonio No. 6
Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia
Miguel 50 afios | San Antonio Pueblo Nuevadigricultor Agua Zarca, San
Juarez San José del Rincén, Méx José del Rincon,

Méx.
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Eligia Cruz

48 afios

La virgen, San Felipe del

Prog, Méx.

Hogar

Santa Ana, San Jo

del Rincén, Méx.

Matrimonio No. 7

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Armando 30 aflos | San Miguel, San José del Comercianteg Tizayuca, Hidalgo.

Cruz Rincon, Méx.

Arcelia 29 afios | San Miguel, San José del Hogar Tizayuca, Hidalgo.

Javier Rincon, Méx.

Matrimonio No. 8

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Ramiro 22 afios | Jaltepec, San José del | Agricultor Santa Ana, San Jo

Felipe Rincén, Méx, del Rincén

Viviana 20 afios | Jaltepec, San José del | Ama de casa Barrio Grande,

Esquivel Rincén, Méx, Jaltepec, San José

del Rincoén, Méx,

Matrimonio No. 9

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia
Pedro Vilchis| 45 afios| Jaltepec, San José del | Albaiiil Barrio, el llano,

Rincén, Méx.

Jaltepec, San José

del Rincon, Méx
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Julia Ramirez 36 afios | Jaltepec, San José del | Hogar Barrio, el llano,
Rincon, Méx. Jaltepec, San José

del Rincén, Méx

Matrimonio No. 10

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Victor Cruz | 35afios | San Antonio Pueblo Nuevél campo Santa Rita, San Jo

San José del Rincon, Méx del Rincén

Beatriz 26 afios | San Antonio Pueblo Nuevd;logar Santa Rita, San Jg

Castillo San José del Rincon, Méx del Rincén

Matrimonio No. 11

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Jesus 35 afios | San Antonio Pueblo NuevaAlbafil Santa Miguel, San

Sanchez San José del Rincén, Méx José del Rincon,
Méx.

Eulalia 29 afios | San Miguel, San José del Hogar Santa Miguel, San

Sanchez Rincon, Méx. José del Rincon,
Méx.

Matrimonio No. 12

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Oscar 37 afios | San Miguel, San José del Albafil Santa Miguel, San

Sanchez Rincon, Méx. José del Rincon,

Méx.
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Lourdes 37 aflos | San Miguel, San José del Hogar Santa Miguel, San

Sanchez Rincon, Méx. José del Rincon,
Méx.

Matrimonio No. 13

Nombres Edad Lugar de origen Ocupacion | Lugar de
residencia

Eduardo 25 afios | Jaltepec, San José del | Pintor Jaltepec, San José

Esquivel Rincén, Méx. del Rincén, Méx.

Leticia 24 afios | Jaltepec, San José del | Empleada | Jaltepec, San José

Mateo Rincon, Méx. doméstica | del Rincon, Méx.

Fuente: Datos de la Parroquia de San Antonio Pldidwo, San José del Rincén, México.

llustraciones 4.4
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Bienvenida y explicacion del collar de flores aspea de la CDMX. Fuente: fotografias de
Alberto Cayetano, 2018.

llustraciéon 4.5

Ceremonia de purificacién y hermandad con lideraihaa. Fuente: fotografia de Alberto Cayetano,
2017.
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llustraciones 4.6

Ch’ebeqCollares mazahuas), simbolo de relacién con &moses-uente: fotografias de
Alberto Cayetano, 2017.

Tabla 4.2. Vocabulario mazahua de parentesco

Términos de Parentesco Basico en lengua Jiatrj’

(@]

Abuelo Ande
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Abuela Ande
Mama Nana
Papa Ta'a
Hijo Chi’i
Hermano Kjuarma
Hermana Kju'u
Primo Kjuarma
Hermana Kju'u
Tio Se’e
Tia Sengu
Cufado Tso
Cufiada Tsurixu
Cufado Mjunt’e
Suegra Tso'o
Suegro Nya'a
Nuera Kjo'o
Yerno Mbeiije
Compadre kumba
Comadre Nguane

Fuente Susana Sanchez, Severiano Lépez, Maria del Cardyeel (abuelos mazahuas) 2018
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