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Introduccion

Algunas instituciones como el ayuntamiento, las cofradias y el ciclo festivo fueron impuestas
por los espafioles a la poblacién indigena de la Nueva Espaiia, aunque también sobrepuestas a
las ya existentes. Sin embargo, a través del tiempo y entrado el siglo XIX percibimos que
diferentes grupos étnicos de México no solo aceptaron dichos organismos, sino que se los
apropiaron; reelaboraron los elementos y los adecuaron a su historicidad y a su necesidad de
adaptacion al Meéxico liberal decimonoénico. De modo que en este trabajo trataremos de
demostrar que al final del proceso, en las regiones periféricas y rurales del pais no hubo
hispanizacion de los indios sino indianizacion de las instituciones espaiolas, logrando los
pucblos con ello fundamentalmente tres aspectos: reforzar la identidad étnica (su percepcion
del “otro™), vigorizar los lazos de solidaridad comunitaria y sobrevivir a las disposiciones de
exclusion y supresion que emitieron los gobiernos liberales. Este proceso de indianizacion lo
analizaremos a través de la descripcion y andlisis de las transformaciones que tuvieron algunas
instituciones entre los zapotecas del Istmo de Tehuantepec. Asunto que denominaremos
zapotequizacion de la cultura en una region sur de México, durante el siglo XIX.

Historiadores y antropdlogos han escrito muchas paginas reflexionando sobre el proceso de
colonizacion y mestizaje del periodo colonial, pero en esta ocasiéon me voy a concentrar en el
proceso decimononico. En esta linea historiografica el siglo XIX ha sido poco estudiado, la
mayoria de las investigaciones sobre los pueblos indios se inscriben en la corriente denominada
la “historia desde abajo” o de la también llamada *“historia de lo subalterno”, la cual se
caracteriza por ser una historia social y politica en donde la posicion mas acabada o los
estudios mejor logrados analizan la participacion activa de la poblacion indigena en la
construccion del Estado Nacional, desde la esfera de lo social, econémico y politico (Escobar
Ohmstede y Falcon, coords. 2002; Falcon 2002; Mallon 2003; Tutino 2002: Reina 2000:
Guardino 2005).

Este ensayo incursiona en una nueva historia cultural y por lo tanto me interesa destacar el
trabajo de Steve Stern, como reflexion global y como método de analisis. El se pregunta:
“;hasta qué punto se puede trazar y conceptualizar una contracorriente historica, en la cual se
ve el esfuerzo de los pueblos indigenas por ‘colonizar el Estado’ y desarrollarse dentro del
proyecto colonial?” (Stern 2000: 73) Desde esta perspectiva, los pueblos indios no sélo se
convierten en sujetos de la historia, en entes activos en las relaciones de poder, sino que
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ademas fueron protagonistas y creadores de nuevas instituciones, con y al margen del Estado
nacional. En esta ultima propuesta y que desde mi punto de vista es la mas novedosa, tenemos
pocos trabajos de historia cultural pero muy destacados como los de Ruz (1992), De Vos (2000)
o Pérez Montfort (2003).

Este proceso de transformacion de la sociedad indigena se le ha denominado mestizaje
biologico y cultural, pero ;Coémo sucedio? ;Como un simple melting pot? Por supuesto que la
respuesta no es simple y aunque mucho depende del espacio y del tiempo de una determinada
sociedad, lo que queremos sefialar, es que no sélo se tratdé de una simple imposiciéon o de una
mezcla pasiva de elementos culturales. Diferentes corrientes antropologicas han tratado de
explicar el fendémeno, desde el “sincretismo™ en cuestiones de religion, hasta las elucidaciones
de creacion de “culturas clandestinas™, pasando por los fenomenos de transculturacion.

En el caso particular de la cultura zapoteca del Istmo, la conjuncion de elementos internos y
externos la podriamos explicar desde la optica de la cultura de la invisibilidad, como lo ha
sefialado Olivier Debroise cuando afirma que los extranjeros (inmigrantes dedicados al
comercio o pequefios inversionistas interesados en la agroexportacion del Istmo en el siglo
XIX) por una u otra razon no querian ser reconocidos entonces adoptaban las costumbres
zapotecas para volverse invisibles.” Sin embargo, lo que nosotros observamos no es una
mimetizacion de los extranjeros, sino la reelaboracion de la cultura indigena con muchos de los
tantos y diversos elementos extranjeros que llegaron a la region. Este proceso es singular en el
sur de México porque no solo se trata de una reindianizacion de fines del siglo XIX o bien una
europeizacion de ciertos sectores sociales como sucedio con otras etnias del pais, sino que en el
[stmo hubo una verdadera asimilacion reelaborada de la cultura europea. Fenomeno que ahora
trataremos de analizar y al cual le hemos denominado zapotequizacion de la cultura europea.

Indianizacion de instituciones espariolas

Durante el siglo XIX, los pueblos de indigenas y campesinos tuvieron una gran fuerza creativa
para, por diversos caminos, adaptarse a las nuevas circunstancias nacionales pero sin dejar la
fuerza de su etnicidad.” Me parece que uno de los arcanos de estos grupos para subsistir al
embate liberal fue la apropiacion de instituciones que en principio les eran ajenas y que
terminaron no solo por utilizarlas, sino que las adoptaron y readaptaron a sus necesidades.
;Colonizaron instituciones occidentales para sobrevivir? En particular el cabildo, la
mayordomia y el ciclo festivo- religioso fueron instituciones que los pueblos indigenas
“aceptaron” durante el periodo colonial, pero a lo largo del siglo XIX francamente se las
apropiaron y transformaron para construir un autogobierno. Es decir, un sistema de gobiemo
autonomo y clandestino, pero inserto paraddjicamente en la legalidad del modelo liberal
republicano.’

La region

El Istmo de Tehuantepec es una region interétnica donde han convivido varios grupos étnicos
bien diferenciados lingiiistica y culturalmente, pero relacionados a través del comercio y de los
centros de dominio que han establecido los zapotecas.” El Istmo es la parte més estrecha de la
Republica Mexicana, y puede diferenciarse geograficamente en dos regiones: la parte norte
perteneciente al actual estado de Veracruz, y la parte sur en el actual territorio de Oaxaca. Esta
ultima hasta fines del siglo pasado constituia una region geografica, cultural y econémicamente
bien definida. Esta porcion meridional tiene clima calido y seco durante la mayor parte del afio,
con suelos de fertilidad media pero con cosechas de riego en algunas zonas desde la época
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prehispanica. Ello permitio el asentamiento de diversos grupos étnicos y una concentracion
demografica importante durante el periodo colonial y el siglo XIX. En cambio, la parte
septentrional del Istmo era una zona practicamente deshabitada debido a las fuertes
precipitaciones pluviales, a las grandes areas inundadas y de pantanos y a lo insalubre de esos
lugares (Tamayo 1981: 18-20).°

Asi, la region que por costumbre se denomina Istmo de Tehuantepec coincide con lo que en el
siglo XIX eran los departamentos de Tehuantepec y Juchitin y estaba claramente diferenciada
en términos de las relaciones sociales y la dinamica de los pueblos ahi asentados. Se
establecieron cincos etnias que muestran profundas divergencias, pero la cultura zapoteca se
encargo de crear un "marco cultural de interaccion entre los grupos subordinados a ella". Este
conjunto de relaciones es lo que constituy6 esta region interétnica (Millan 1993: 25).

Crecimiento demografico

La politica poblacional del gobierno federal tuvo excelentes resultados en el Istmo de
Tehuantepec durante el periodo de Porfiriato. La tendencia al crecimiento fue nacional, pero en
el caso de la porcion surefia fue mas notable, pues durante la primera mitad del siglo pasado era
una de las regiones del pais con los ritmos mas bajos de crecimiento, con una tasa anual de
crecimiento del (0.5%). En cambio entre 1880 y 1910 ésta fue del 2.1%, mientras que en el
estado de Oaxaca fue de 1.3% y la nacional de 1.8%. Es decir, que durante el Porfiriato, la
region paso a ser uno de los lugares con una tasa anual de crecimiento de las mas grandes del
pais. En estos treinta afios su poblacion crecio al doble, de 52 mil quinientos pasé a tener 109
mil habitantes. No obstante, su densidad de poblacién siguié siendo muy baja. En plena etapa
de crecimiento poblacional, a principios del siglo XX, su extenso territorio tan solo tenia una
densidad demografica de 5.4 habitantes por kilometro cuadrado. Esta relacion relativamente
holgada entre hombre-tierra permitio la constante expansion demografica y la incorporacion de
nuevos terrenos al cultivo y a la ganaderia (Oaxaca 1880; INEGI 1985: 9).’

La poblacion de las villas de Tehuantepec y de Juchitin tenia caracteristicas urbanas y desde
estas ciudades, la €lite zapoteca ejercia el dominio de los otros grupos étnicos de la region. No
obstante su fuerte identidad étnica, fueron muy receptivos a los elementos de la cultura
espafiola y a aquéllos que aportaron otros inmigrantes del siglo XIX como los ingleses,
franceses, norteamericanos y arabes. La sociedad estaba altamente estratificada y tenia una
estructura ocupacional muy compleja.

Durante el Porfiriato, la ciudad de Juchitain modificé profundamente su estructura ocupacional.
De ser, en 1844 una sociedad en donde la mayoria de su poblacion se dedicaba a la agricultura,
pasO a ser en 1890 una ciudad fundamentalmente artesanal y comercial, amén de todas las
diferentes ocupaciones que se crean con el crecimiento urbano. Es notable que para entonces,
la ciudad contaba con 64 diferentes tipos de actividades, lo cual indica la complejidad de la
estructura ocupacional esta sociedad.

Es importante remarcar que un poco mas del 1% de la poblacion era profesionista, lo que
indica junto con otras fuentes, la existencia de una élite intelectual.® Lo mas notable es que en
los registros de la ¢poca, tanto este sector social, como la gente con recursos econémicos
aparece como zapoteca, tanto en el rubro de "idioma", como en el de "raza". Todo apunta a
pensar que, a diferencia de otras etnias de México, el pertenecer a la etnia zapoteca les daba
prestigio y estatus, pues no son perceptibles intentos de "limpieza de sangre”. Por el contrario,
aun aquellos individuos que tienen padre francés, inglés o espaiiol, se adscriben como de "raza"
zapmt-ﬁ.:t:au
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El comercio llego a ultramar. Las maderas preciosas de la region empezaron a tener una
creciente demanda por parte de Inglaterra, Francia y Estados Unidos. De tal suerte que los
barcos de estos paises se empezaron a llevar materias primas como: la sal, indigo, goma de la
India, goma ardbiga, maderas preciosas, picles de venado y cocodrilo. A cambio dejaban en el
puerto de la Ventosa, cerca de Salina Cruz, productos industriales tales como telas, encajes,
papel para escribir, licor, cerveza, vino, vajillas y material para fotografia, entre otras cosas.
Hacia fines del siglo pasado, el consul norteamericano introdujo las maquinas de coser
"Singer", lo que le permitio a la mujer zapoteca elaborar un vestido mas sencillo, con dibujos
geométricos, para su uso diario (Dwight Anderson 1884: 80)'’

Una vez que tenemos el contexto demografico y socioeconomico de la sociedad zapoteca de
fines del siglo XIX, se podremos comprender mejor la complejidad de las instituciones
espaiiolas y la forma como pasaron a ser apropiadas por la poblacién indigena, asi mismo,
encontraremos elementos para imaginar la suntuosidad de las fiestas Istmefias.

El municipio

Al iniciarse la vida republicana de México, la nueva relacion del indigena con los gobiernos
estatales se instrumento a través de la municipalizacion de los pueblos indios y constituyo el
gran intento por terminar con las corporaciones y cambiar el orden juridico (Escobar Ohmstede
1997). Con esta forma de organizacion politico- administrativa el nuevo Estado pretendio
suprimir las lealtades locales y abolir la autonomia de las comunidades, amén de convertir a
sus autoridades en virtuales agentes del Estado central (Pastor 1987: 419) El modelo liberal del
Estado no podia negociar con cuerpos y comunidades, aunque en la practica termino por
reconocerlas; el sustento filosofico fue que sélo el individuo tenia derechos por naturaleza, de
donde surgio el fuerte conflicto con los pueblos indios (Escalante Gonzalbo 1995: 64-66)

El nuevo proyecto de municipalizacion pretendia modernizar, homogeneizar las formas de
gobierno, centralizar la administracion y “asumir el dominio sobre los diversos asuntos locales
que habian recaido durante el periodo colonial en los alcaldes mayores, subdelegados o
gobiernos indigenas.” (Escobar Ohmstede 1997: 312).

En el nuevo orden, las elecciones y forma de representacion se hicieron de la siguiente manera.
Las cabeceras municipales se erigieron en los lugares de mayor concentracion poblacional. En
estos se avecindaron mestizos comerciantes y autoridades criollas que, después de la
constitucion de 1824, supuestamente quedaron unificados bajo el estatus de ciudadanos. Con
ello se pretendia abolir la segregacion racial, pero en realidad les dio a los no indios la
posibilidad de incorporarse a la esfera de poder politico-local. De modo que las Republicas de
Indios perdieron fuerza como institucion politica y como expresion de la autoridad étnica. Es
decir, que ahora el municipio era estructuralmente menos autbnomo “porque quedaba
subordinado al gobierno estatal, pero a la vez, mas libre en tanto podria disponer de sus bienes
sin licencias ni tutelas.” (Pastor 1987: 423) La orografia agreste de gran parte del territorio, le
impidio al gobierno nacional y estatal tener un control politico sobre las comunidades. De tal
suerte que estos pueblos, tan numerosos como las cifras lo demuestran, recuperaron en la
cotidianidad su autogestion: se apropiaron de la institucion municipal reconvirtiéndola hacia el
interior creando un sistema de gobierno autoctono, y al exterior se adaptaron a las nuevas
circunstancias para articularse al sistema politico nacional.

En las primeras décadas del México independiente, el gobierno estatal de Oaxaca los
denominaba ayuntamientos anticonstitucionales, pero ante la profusion de estos, tuvo que
reconocerlos y a sus autoridades las llamo gobemadores de Republica del Sistema Antiguo.
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Asimismo, a los recintos de gobierno anteriormente llamados Casas Reales, se les cambio la
denominacion por Casas Consistoriales (Oaxaca 1909: 209-221).

La representacion legal fue otra batalla mas que los pueblos tuvieron que librar. Desde 1830 la
ley prohibio expresamente que los municipios juzgaran, fallaran, castigaran, dieran o quitaran
posesion a nadie y los inhabilité como jueces de tierra del pueblo. Esta reestructuracion politica
limito el poder juridico de las comunidades indigenas, pero ante la carencia de personal
especializado, el gobierno municipal siguié ejerciendo durante un par de décadas como juez de
tierras al interior del pueblo. Ante esta practica, en 1848 el gobiemo le devolvio al municipio la
facultad de representar al pueblo, pero en 1852 se la quito. '

Irregularidades frente a la ley habia muchas, pero las autoridades estatales las cubrieron con la
formalidad de exigir a los alcaldes que certificaran ante un notario su capacidad para litigar y
representar a sus comunidades. Y no fue sino hasta 1864 cuando los mandos municipales
recuperaron definitivamente la posibilidad de representar a sus pueblos en litigios judiciales.
Pastor sefiala que para ese momento, muchos municipios no tenian ya nada que defender, pero
hay n‘ll},lchas evidencias documentales que permiten asegurar lo contrario (Pastor 1987: 443-
445). "

Sistema de “cargos’ y origen de las mayordomias

En el periodo independiente, los pueblos indigenas de Oaxaca adoptaron, en términos
generales, la nueva nomenclatura de la estructura politica nacional, prevaleciendo la
organizacion municipal como una forma de articularse al sistema nacional. Sin embargo, y a
pesar de que ¢l Estado nacional creo instituciones diferentes para los asuntos politicos y los
religiosos, en la practica cotidiana de las comunidades indigenas, el orden de lo politico y de lo
religioso reapareci6 mezclando funciones; producto de la conjuncion de elementos de la
organizacion politico-religiosa prehispanica y del sistema de gobierno y de la religion catélica
impuesta por los espafoles. Ante la ausencia de curas en todos los pueblos de la sierra, la
religiosidad autoctona salio de la clandestinidad y con la secularizacion de las instituciones,
volvié a aparecer lo ritual y lo religioso acompafiando de la mano a lo politico."

Rus y Wasserstrom (1980) sugieren que las jerarquias civico-religiosas de las comunidades
indigenas de Chiapas se formaron a fines del siglo XIX y principios del XX. Pero yo coincido
con Chance y Taylor (1987), cuyo trabajo se refiere en gran parte a Oaxaca, quienes opinan
que ¢éstas se gestaron a lo largo del XIX. La estructura politico-religiosa que se conformé en
esta entidad surefia, organizaba y aseguraba la reproduccion de la comunidad: jerarquias,
comportamientos, rituales y creencias, en cuyo centro estaba el santo patron (Rus vy
Wasserstrom 1980: 467; Chance y Taylor 1987). La vida de estos pueblos indios se ordeno a
través de la participacion mas o menos democritica de cada uno de sus integrantes en la
estructura de gobierno, conformada por un sistema de cargos civiles y por uno de religiosos.
Todos los miembros de la comunidad tenian que participar, a lo largo de sus vidas, en las
funciones escalafonarias de estas dos estructuras para poder acceder, con algunas limitantes, a
los rangos mas altos de prestigio y autoridad. "

Las cofradias cran de origen espaiol, creadas por la Iglesia catdlica para subvencionar las
fiestas religiosas. Con el tiempo, la comunidad indigena se apropié de esta institucion como
una forma de “resistencia estratégica para proteger sus riquezas materiales (dinero, tierras,
ganado)™ (Sanchez Silva 1998:128). El estado republicano emiti6é una serie de decretos para
erradicarlas pero fue inutil. También traté de reglamentar las fiestas porque, segun las
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autoridades estatales, los pueblos gastaban mucho dinero en festividades religiosas (comida,
bebida, adornos y cuetes) pero igualmente fue imposible. (Oaxaca 1901: 109, 447-448)

Hacia el Porfinato y contra toda disposicion legal, algunos pueblos todavia conservaban
haciendas y ganado de las cofradias. Aunque también es cierto que a la larga, tanto en Oaxaca
sobretodo en el centro y norte del pais, en diferentes momentos y con distintos ritmos, las
comunidades fueron perdiendo tierras y animales destinados a sus rituales festivos. A pesar de
tantos avatares, esta institucion no desaparecio sino que se fue transformando y se introdujo en
las entrafas de la organizacion social indigena bajo el nombre de mayordomia, tomado del
apelativo mayordomo, denominacion que recibia el encargado o el administrador de las
haciendas destinadas a este fin. En general, el patronato se empobrecio pero muchos pueblos
lograron conservar algunas tierras denominadas del “santo”, las que en ciertos lugares, siguen
existiendo.

No se sabe exactamente si en un principio, para ocupar un cargo civil, era prerrequisito tener
un cargo religioso, ni si habia un sistema escalonado claramente establecido (Chance y Taylor
1987:11) Todo parece indicar que este proceso se inicio con la confusion y fusion de cargos
debidos a la indiamzacion de las cofradias. Es decir, cuando los pueblos se las apropiaron por
la via de quitarselas a la Iglesia, entonces modificaron su organizacion. Las cofradias en
Oaxaca se fundaron tardiamente en comparacion con el resto de la Nueva Espaia. Datan del
siglo XVII y sobre todo de fines del XVIII, época en la que incluso se crearon muchas al
margen de la iglesia. A diferencia de las de Jalisco en donde fueron creadas por las
hermandades, y contra lo que se podria pensar por ser una entidad predominantemente de
poblacion indigena, se formaron con el patrocinio de una o dos familias. Tanto el obispo como
el corregidor de Oaxaca, reportaron hacia fines de la década de los setenta del siglo XVIII, que
las cofradias eran muy pobres y “con frecuencia el mayordomo, y no la hermandad en su
conjunto, enfrentaba los gastos de las fiestas...” (Chance y Taylor 1987:9) Esto se debi6 a que
las autoridades prohibieron las colectas comunitarias porque pensaban que el pueblo gastaba
demasiado dinero en ellas.

La tercer linea de organizacion politico-religiosa era la mayordomia; quiza la mas importante
del sistema de cargos, pues los comuneros solo después de haber desempefiado el puesto de
mayordomo, podian acceder a los puestos civiles mas altos. Parece que en algunas lenguas de
las regiones étnicas de Oaxaca, el concepto de mayordomo designaba al mismo tiempo, la
fiesta y la persona que la organizaba.

El origen de las mayordomias parece que se encuentra en las cofradias, las cuales empezaron a
ser sustituidas por las primeras, aunque en realidad no esta muy claro el momento y el porqué
se fueron suplantando los términos. Segun la documentacion etnografica de la década de los
noventa del siglo pasado, habia cierta tendencia a hablar de cofradia para referirse a los
“santos” y de mayordomia para referirse a la fiesta. También se encuentra una propension a
hablar de este ultimo término para referirse a las fiestas mas importantes: Virgen de la
Candelaria, San Mateo, Corpus Domini, San Juan Evangelista y Natividad.

En sintesis, estas tres lineas de cargos estructuraban y daban sentido a las comunidades. Al
margen de la legalidad y de las politicas liberales que pretendieron separar lo religioso de lo
politico, los pueblos refuncionalizaron légicas de reproduccion social que mantuvieron unidos
estos dos ambitos. La nueva organizacion socio-politica indigena creo a lo largo del siglo XIX
una red compleja de relaciones que sostenian lazos sociales de uniones horizontales y
verticales con todos los grupos sociales. ;Entonces podemos pensar en que los indigenas
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colonizaron estas instituciones espafiolas? Al final, esta nueva organizacion es lo que
actualmente mas se caracteriza como cultura indigena.

El ciclo festivo

El conjunto de formas y de manifestaciones festivas es la recreacion de modos de vida, de usos
y de costumbres de épocas anterior y permanecen asociadas a esas formas de vida, en las que
la cultura del campo y de su produccion agraria y ganadera eran el centro sobre el que
gravitaba y se estructuraba la vida social con toda su serie de relaciones complejas.

De esta manera los ciclos estacionales agrarios, que eran el modelo natural de estructuracion
del tiempo activo y por tanto también del ocioso, marcaban la pauta de la actividad festiva y
todo lo que lo acompaiia como son la musica, los bailes, fabricacion de instrumentos, vestidos
y comida, adaptando sus formas a la configuracion que marcaba la estacion en su natural
relacion con la produccion y con la actitud social en torno a ella. Las manifestaciones
culturales que exteriorizan formas de relacién y conducta social, como es el caso de la musica,
el baile y el vestido de las fiestas, estan esencialmente ligadas a la estructura estacional -
natural- anual y por lo tanto también a las celebraciones religiosas cdn las que la historia
espafiola y colonial hicieron su division anual.

Fiestas

El ciclo festivo de cualquier sociedad preindustrial estaba determinado indudablemente por el
ciclo agricola, pero indiscutiblemente también era de suma importancia el ciclo de vida y
muerte. Entre los zapotecas, éstas se encuentran entremezcladas y por lo mismo se difuminan
las fronteras entre lo piblico y lo privado. La fiesta es la ruptura de lo cotidiano, dice Pérez
Montfort, amen de que “en ellas aparecen con frecuencia los elementos definitorios y
caracteristicos de la comunidad que lo celebra.” (Pérez Monfort 2003: 53,63) En la fiesta la
sociedad se escapa de las penalidades diarias, de lo cotidiano y es como entrar en un mundo
magico, lo que a su vez le da sentido a la vida, al trabajo y contribuye a mantener el orden
social. Es reproducir el poder en el ambito de lo simbélico."

En la medida en que en la fiesta se expresan tanto las tradiciones como las identidades de los
diferentes grupos que la componen, entonces podremos mostrar a través de su estudio en la
sociedad zapoteca del siglo XIX las influencias culturales externas y la paulatina integracion y
reelaboracion de elementos extranjeros expresados a través de su musica y baile. Sobre todo en
un momento, como ¢l Porfinato (fin del siglo XIX), cuando hay una gran actividad econémica
y afluencia numerosa de extranjeros, las fiestas se adaptaron a los nuevos tiempos. Lo singular
es que con toda la influencia externa, la sociedad istmefia no sélo se “modernizé™ sino que
todos, inmigrantes estatales, nacionales y extranjeros asumieron la identidad zapoteca como
sindbnimo de prestigio y poder.

En las centurias anteriores a nuestro estudio, las fiestas en el Istmo, al igual que en muchas
partes del México rural, se debieron de haber basado fundamentalmente en la familia, en los
vinculos de sangre y finalmente en los lazos de parentesco. Para los novecientos, llama la
atencion que la sociedad zapoteca, asentada mayoritariamente en las dos grandes ciudades
como Juchitan y Tehuantepec, con un alto grado de urbanizacién, no haya perdido por ello su
sentido comunitario. También es notable y a diferencia de la gran mayoria de los grupos
¢tnicos de México, éste es un grupo mayoritariamente urbano en el sentido de contener una
estructura compleja y sostenida predominantemente por vinculos productivos y comerciales.
Pero no obstante, a través del andlisis de las fiestas podemos observar que conservaron una
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serie de servicios interpersonales que ayudaron a preservar el conocimiento de cada uno de los
miembros de la comunidad y la ayuda mutua conocida en la region como Guelaguetza. Esta
asistencia reciproca o bilateral, les permitio emprender grandes actividades tanto productivas
como festivas.

Tipos de fiestas

Dos son los tipos de fiestas mas importantes entre los zapotecas del Istmo: las titulares y las
patronales. Las Fiestas titulares o Saa Gudxi eran y ain siguen siendo las fiestas del pueblo.
No celebraban a ningun santo patron, sino que era la misma comunidad, quien se unia para
celebrar su propia tradicion cultural, con motivo de lo que antiguamente fue la preparacion del
ciclo anual de siembras y recoleccion de las cosechas. A estas fiestas ancestrales, a pesar de
que la iglesia les tratd de dar un tinte cristiano, son aquellas en las que es mas facil de
identifican los rasgos mesoamericanos. Para Europa habrian sido las fiestas paganas, ya que
son las que cuentan con mayor numero de elementos que recuerdan los ritos, mitos y rituales
relacionados con la siembra y la naturaleza.

Parece, segiin el cronista Burgoa, estas fiestas titulares ya se celebraban antes de la llegada de
los espafioles y se realizaban en cada uno de los siguientes barrios: Laborio, el cuarto domingo
antes de la cuaresma, Santa Cruz Tulaba, el tercer domingo antes llamado también
septuagésima, Santa Maria Reoloteca, dos domingos antes de la cuaresma llamado sexagésima;
el domingo antes de la cuaresma, llamado quincuagésima la fiesta se celebran en Jalisco y San
Blas. A este domingo le llaman también de Camestolenda o Carnaval.

Las fiestas titulares se iniciaban en un fin de semana, con el Viernes Saa (Viernes de fiesta) en
donde las tehuanas lucian enaguas de holan, se cenaba el tradicional lomito de res y se cantaba
y bailaba el son Xquipi o son del ombligo o de la media noche. Al dia siguiente se realizaba
una ceremonia conocida con el nombre de petate, en donde el pueblo se concentraba para
adquirir la comida tradicional y pan. Por la tarde se llevaba a cabo el Convite de Flores, en
donde los campesinos adornaban sus carretas con sauces, plantas de platano, carrizos y cafas
recorriendo las principales calles de la ciudad de Tehuantepec. En estas festividades se
bailaban dos sones caracteristicos de la region: el son Bidxia o son del pescado que bailan los
pescadores y el son Bandaga que bailaban los Xudannas y xela xudnas (ancianos y ancianas)
de los diferentes barrios de Tehuantepec. Al dia siguiente, el domingo se realizaba la fiesta en
grande llamada Dxi taani. En este dia las tehuanas portan sus mejores trajes y lucen costosas
alhajas de oro, y bailan sus tipicos sones durante todo el dia.

En cambio Las fiestas patronales se celebran durante todo el afio y eran en honor de los santos
patronos de los 15 barrios: Vixhana, Guixibere, San Jacinto (Tapa Guidxi), San Jerénimo
(Binni z1), San Sebastian (Ddaani roo), El Cerrito (Daani huinni), Xalisco, Santonio, Laborio,
Santa Maria Reoloteca (Reu), Santa Cruz Tagolaba (Tulaba), Lieza, San Juanico Atotonilco
(Deéche Daani), y los antiguos barrios, hoy municipio libre de San Blas Atempa y San Pedro
Xihui. Cada uno de ellos se identificaba en el paisaje urbano, porque en cada uno de ellos
resaltaban los campanarios y las capulas.

La fiesta se iniciaba con la noche de calenda o procesion en que se recorrian las principales
calles de la ciudad por la noche, quemandose toritos de petate en el atrio de los diferentes
templos que se visitaban. Al dia siguiente se realizaba el convite de flores y posteriormente la
misa al patron del barrio y fiesta durante todo el dia. Al tercer dia se llevaban a cabo el paseo
de los estandartes que recorren las principales calles de la ciudad. Las capitanas (las esposas) y
los capitanes portaban estandartes y se hacian acompanar de invitadas que lucian los tipicos
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trajes de tehuana. Los capitanes y sus acompafantes montaban briosos caballos. Después del
recorrido regresaban a la enramada de los mayordomos para disfrutar de rica comida y se
bailaba durante todo el dia. En el aultimo dia se llevaba a cabo el lavado de ollas, para cerrar las
festividades en honor al santo patron. Ese dia, para cerrar la festividad, se comia guisado de res
que los anfitriones preparaban y ofrecian a los invitados, al tiempo que pasaban el resto del dia
bailando sones tradicionales. En Juchitan, sefiala Covarrubias: “no existe el sistema de los
barrios, de modo que so6lo se celebra una gran fiesta comunal, del 18 hasta el 25 de mayo, en
honor del santo patron, San Vicente Ferrer (Covarrubias 1980:444)

Las Velas o fiestas del Istmo se organizaban a través de la mayordomia, organizacion que se
fue convirtiendo en una asociacion de vecinos. Por el caracter suntuoso de estas fiestas, el
mayordomo en turno, se apoyaba en la Guelaguetza o ayuda mutua o mano vuelta, para darle
sustento a las fiestas. (Pero de donde viene el nombre de Velas con el cual denominan a las
fiestas en el Istmo? ;Por las velas de colores que portaban los asistentes nocturnos en algunas
fiestas en la antigua Andalucia? ;O por las velas de los bergantines que los andaluces
acostumbraban poner en las muy calurosas calles de Sevilla durante las fiestas de mayo?
Parece que asi sucedio. Los zapotecos que ya realizaban sus fiestas bajo una enramada
dispuesta a lo largo de la calle en donde vivia el mayordomo, tomaron el nombre de velas para
designar a sus fiestas cuando vieron que los marineros de Cortés colgaban las velas de los
bergantines en el astillero que construyeron en el Istmo, para guarecerse del sol radiante de
mayo.

Las Velas de Juchitan son las celebraciones mas importantes de la region y por tanto es en
estos bailes en donde se une y se reproduce el entramado social. Al igual que en Tehuantepec,
también se organizaban a través de las mayordomias, pero tiene un mayor sentido secular y la
prueba es que en casi todas las noches del mes de mayo se realiza una Vela. La mas importante
era la de San Isidro y estaba organizada por y para reunir a las familias mas adineradas de la
ciudad. Le seguia la de San Vicente Ferrer, patron de Juchitan, y en ella participaban todos los
barrios y quiza era la que mas les recordaba a sus participantes que los zapotecas constituian
una comunidad. De ahi seguian en importancia algunas fiestas identificadas con caracteristicas
o actividades de algin barrio en particular como la de los cocodrilos o la de los pescadores.
Mas tarde al inicio del siglo XX, se empezaron a organizar muchas otras Velas para festejar o
conmemorar a personajes importantes o populares de la comunidad.

La musica y el baile de las velas

Cuando en el siglo XIX, la musica del Istmo recibio nuevas influencias, sobretodo europeas, ya
tenia en su haber la presencia de armonias extranjeras, como en el resto de América. Por
diferentes circunstancias, parece que la musica andaluza tuvo especial influencia en el Istmo.
El cronista Francisco de Burgoa, dejo testimonio de un religioso andaluz llamado Melchor de
San Reimundo, que llegé al Istmo proveniente del convento de Almagro. El evangelizaba en
versos hechos en lengua zapoteca y le pondria musica andaluza, pues ademas era tafiedor de
guitarra barroca (de Burgoa 1934: 231-232). Ya entrado el siglo XIX, la musica popular y mas
escuchada en las fiestas eran los sones. La mayor parte de los investigadores y musicos
coinciden en sefialar que la palabra son proveniente del latin sonus: ruido concertado que es
percibido con el oido, hecho con arte o misica. Pero en México es el modo genérico con el que
se¢ denominan las variantes regionales de la musica y el canto o copla, las cuales se ejecutan
con diversos instrumentos y generalmente el baile es zapateado (Villanueva 1998: 17)
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En cuanto al baile, el vals era un género muy apreciado en México entre las elites urbanas
europeizadas y quienes asistian asiduamente a los bailes de salon. Fue una moda que llegoé
durante las fuertes convulsiones sociales del México decimonodnico y por el pais se oian la
polka checoslovaca, la mazurca y la redova polacas, el vals vienés, el chotis y la galopa, todos
de origen europeo pero modificados, adoptados y adaptados por los mexicanos. Igualmente el
Istmo de Tehuantepec se encontraba estremecido por las pugnas cotidianas entre liberales y
conservadores, pero dado que habia una importante presencia de europeos — ingleses,
franceses, italianos, espafnoles— estos influyeron para que también se tuviera una gran
predileccion por estos bailes de salon.

Los primeros valses se oyeron en México alrededor de 1815, convirtiéndose a mitad del siglo
en uno de los géneros europeos preferidos tanto por compositores mexicanos, como por el
publico en general. El vals “mexicanizado™ segun palabras de Yolanda Moreno, presenta
“tiempos pausados, con un caracter languido e intimo, un apagado brillo instrumental y cierto
clima de aforanza”, y se consolida al mismo tiempo que el auge porfiriano, aunque es posible
encontrar valses notables antes y después del Porfiriato, como por ejemplo el “Dios Nunca
Muere” de Macedonio Alcald, escrito en Oaxaca en 1869, en plena intervencion francesa
(Moreno Rivas 1989: 21)

Durante los gobiernos de Santa Anna, Comonfort y Judrez, asi como durante la Intervencion
Francesa se dio una coexistencia entre la musica popular y la producida por los compositores
académicos. Esto permitio que se realizaran composiciones hibridas entre valses y jarabes, por
mencionar un ejemplo, que en el Istmo influyeron en la estructura de los sones, en sus dos
partes fundamentales: el zapateado y el paseo, los cuales llegaron a cambiar de ritmo. Es en los
anos de la Intervencion Francesa cuando las valonas, las décimas y las glosas fueron los
géneros de mayor uso. Una copla de esa época dedicada a Maximiliano, cuando se encontraba
preso por los liberales, fue tomada de la tradicion espafiola antigua:

Aprended, flores de mi / lo que va de ayer a hoy:
que ayer maravilla fui / y hoy sombra de mi no soy.

La misma, con una pequeiia variacion, se retomo en el Istmo y se sigue usando en el texto de la
famosa cancion de “La Llorona™ y dice asi:

iAy! de mi llorona, llorona / llorona de ayer y hoy
ayer maravilla fui jay! Llorona, / y ahora ni sombra soy.

Por otra parte, la cancién de autor se popularizo entre 1862 y 1900, la cual tenia la
caracteristica de ser una cancién emotiva, de aforanza y de queja amorosa generalmente. Los
compositores producian canciones para un publico que ademas de escuchar, también era capaz
de cantar y ejecutar algun instrumento. De aqui derivarian muchas de las canciones que aun
hoy dia se siguen tocando y también el gusto por los boleros.

La habanera fue otro género muy popular que aportd elementos al Son Istmeifio en la primera
mitad del siglo XIX. Tuvo su origen en la contradanza cubana de principios de ese siglo.
Alcanzé su apogeo con las creaciones del cubano Manuel Saumell (1817-1870), dando la
vuelta al mundo y conociéndose en toda Europa como contradanza cubana o danza habanera.
Su ritmo caracteristico de 6/8 aparecid en multitud de obras mexicanas de la época,
simplemente tituladas “Danzas™."®

Con toda esta avalancha de musica europea, muchos sones tehuanos adoptaron un nuevo
aspecto. Sin embargo y paralelamente, el pueblo zapoteca mantuvo parte de su musica y sus
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instrumentos, haciendo solamente algunas adaptaciones, misma que mantuvo un uso ritual, y se
percibe que fue aqui en donde los cambios 0 nuevos elementos encontraron mayor resistencia.
Esta armonia es la que tocaban los grupos de muni (sacerdotes) y los sones mas tradicionales
eran tocados en la Saa Guidxi o fiesta titular mas importante.

El Son Istmefio mas conocido y que trascendio sus fronteras es La Sandunga. Su estreno fue
anunciado con gran lujo de detalles el dia 3 de diciembre de 1850. Periddicos como E/
Monitor Republicano y El Siglo XIX, notificaron su estreno en el Teatro Nacional y en el
programa lo anunciaban como *“‘un jaleo andaluz de composicion reciente” y como una funcién
a beneficio de la actriz y cantante Maria Gaiate.'’

Este género que estaba entonces de moda, al pasar por Oaxaca se convirtid en una danza
habanera. El coronel Maximo Ramon Ortiz, militar que llegé a Juchitan para contener la
rebelion de José Gregorio Meléndez, la escucho y le adapté unos versos que luego cantaba
acompafiado con su guitarra. Mas tarde, cuando llego a Tehuantepec la popularizé como
fandangos y bailes.

Siendo Ortiz gobernador y comandante militar de Tehuantepec, solia cantar “La Sandunga” en
sus correrias militares con un acompafiamiento musical surgido de su “intuicién™ segin
contaban los viejos de la region. Pero el arreglo orquestal que conocemos hoy en dia fue obra
de Andrés Gutiérrez, director del Coro de la Catedral de Tehuantepec, conocido como André
Saha, de quien el cronista Melesio Ortega Martinez decia que lo compuso luego de escuchar a
los sacerdotes del convento dominico comentar: “qué bonito bailan las tehuanas, parecen
muchachas sandungueras”. Y Sandunga, de acuerdo con el diccionario de la Real Real
Academia Espaiiola es una voz probablemente de origen gitano que significa gracia, donaire,
salero. Con el paso del tiempo, dice la profesora Margarita Toledo, sandunga y tehuana se han
convertido casi en sinonimos porque cuando la tehuana baila muestra altivez y gallardia,
propias de la estirpe zapoteca.

Este son de “La Sandunga™ se compone de una parte lenta y otra mas rapida, llamada
zapateado, aunque se trata de un zapateado silencioso que es cuando el hombre hace un poco
mas de movimiento y la mujer solo se deja admirar por su pareja que le rinde pleitesia porque
baila en tomo a ella que se deja querer y admirar.

José Vasconcelos describio asi el ritual de “La Sandunga™ en 1933:

“Irrumpe un toque de cometa y en derredor la orquesta inicia, mantiene un contraste de ritmos
violentos y desfallecimientos languidos. Mujeres ataviadas con enaguas y huipil bordados,
comienzan ¢l baile erguidas y voluptuosas, fusion inconsciente de altivez y de sensualidad. Los
ritmos violentos les despiertan ardores de sol en canicula. Y los pasos lentos fingen dulzuras
peligrosas de vena subterranea, de senote maya que corre a muchos metros de profundidad, frio
bajo las arenas calcinadas de la superficie.” (Ruiz 2006).

“La Sandunga” es el mas antiguo de todos los sones del Istmo, incluyendo el otro antiguo y
famoso son de “La llorona”. Musicalmente, es cierto que son parecidos, no nada mas en su
tiempo valseado -aunque con caracteristicas ritmicas propias ya que no es un vals, es un son-:
también sucede esto porque el giro llamado en musica “frigio” compone la armonia de todos
estos sones. Existen varias composiciones dignas de mencion, tanto por su espléndida literatura
como por su musica cadenciosa y exquisita: “La Petrona”, “La tortuga”, “Mediu xhiga™ (es un
son de boda que se baila durante largo rato y con unas jicaras que se van llenando de dinero: al
concluir la musica, lo que se haya juntado es para los novios). En fin, estos sones tan
caracteristicos de la region zapoteca del Istmo y que trascendieron sus fronteras son una de las
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tantas muestras y cristalizaciones de la adopcion de elementos culturales llegados de ultramar
pero integrados y reinterpretados por la cultura zapoteca.

Reflexiones finales

La indianizacion de instituciones espanolas en el ambito de lo politico generé una cultura de
resistencia e invisibilidad; al exterior modernizaron su nomenclatura de mandos para
articularse con el sistema nacional. Pero al interior, se creé un sistema complejo como una red
que sostenia y fortalecia al mismo tiempo lo politico, los social y lo religioso, construyendo
con ello un autogobierno que, a la vez que vigorizaba el poder entre las tres lineas de mando:
lo politico, lo social y lo festivo-religioso. Tendieron lazos de union horizontales y verticales
con todos los grupos sociales. Este fue otro caso mas de colonizacion de instituciones
espaiiolas. Aqui radico la fuerza de las comunidades indigenas y este es el secreto por medio
del cual pudieron sobrevivir, conservando una relativa autonomia al margen de lo dispuesto por
las leyes liberales.

Es necesario subrayar que los procesos no fueron lineales y en una sola direccion, pero al
finalizar el siglo XIX la intolerancia y ceguera de los gobernantes enraizados en el poder,
tuvieron que padecer las paradojas que resultaron del proyecto liberal: la reindianizacion o
etnizacion de la poblacion campesina. Amén de no haber logrado construir una nacion en
donde todos los habitantes del territorio mexicano se reconocieran como parte integrante de la
Republica.

La fuerte afluencia de extranjeros en la region zapoteca durante la construccion del ferrocarril
genero una cultura de contacto que reelaboro la identidad del grupo étnico sin perder lo propio;
dado por un lado, sobre la base de una sociedad fundada por un grupo de gente aguerrida que
siempre lucho por su autonomia. La riqueza de recursos naturales y el dominio comercial que
tenian los zapotecas, les fortalecio su etnicidad como para ser una sociedad abierta que asimilo
a los hombres extranjeros en su sociedad, al tiempo que su seguridad econdmica y orgullo de
ser zapotecas (pertenecer a un grupo con una fuerte etnicidad) los hizo receptivos como para
adoptar elementos de la cultura extranjera. No imitaron la cultura de allende, no se
europeizaron y el control sobre los recursos naturales les allané el camino para no tener que
someterse al grupo de inmigrantes extranjero. En general, reelaboraron los elementos de otras
culturas, asi como los elementos de las instituciones espafiolas del periodo colonial para
integrarlos a la propia, con ello enriquecieron de manera exponencial la cultura zapoteca y
recrearon el conjunto de instituciones, ahora “nacionales™ para fortalecerse hacia adentro,
generando un espacio de mayor autonomia frente a los poderes estatales.

Al, pero al mismo tiempo mantenerse articulados y en dialogo con el sistema politico nacional.
Al final del proceso, en las regiones periféricas y rurales del pais no hubo hispanizacion de los
indios sino indianizacion de las instituciones espafiolas, logrando los pueblos con ello
fundamentalmente tres aspectos: reforzar la identidad étnica (su percepcion del “otro™),
vigorizar los lazos de solidaridad comunitaria y sobrevivir a las disposiciones de exclusion y
supresion que emitieron los gobiernos liberales.
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NOTAS

' Direccion de Estudios Histéricos, Instituto Nacional de Antropologia e Historia (DEH-INAH). Correo electronico:

Ireina.deh(@inah.gob.mx ; leticiareinaf@prodigy.net.

* La idea de la cultura de la invisibilidad a utiliza Olivier Debroise, critico y curador de arte, ¥ quien retoma el
concepto de la lucha que dieron muchos artistas en la década de los setentas del siglo pasado, por crear la invisibilidad
de la “escultura privada™ en contraposicion a la escultura existente, considerada como espacio publico, es decir,
“escultura publica”. (Debroise 1992: 62).

* Entendemos la etnicidad como "un principio general que ilumina el comportamiento de las personas en situaciones
sociales especificas o como un fenémeno cultural” en donde lo importante es el problema del cambio cultural y el de la
aculturacion, asi como el contexto o la estructura social. (Cardoso de Oliveira 1992: 85-86).

! Para el analisis del sistema juridico que afecto a las comunidades indigenas durante el siglo XIX, ver Reina (1998).
Para la formacién del sistema de gobierno indigena en el siglo XIX para Oaxaca véase Reina (2000).

" En el estado de Oaxaca hay tres tipos de zapotecas, diferenciados lingiiistica y culturalmente: los de los Valles
Centrales, los de la Sierra Sur y los del Istmo.

" La Sierra Atravesada no es muy elevada, ya que su altura media es de 650 metros y en el puerto de Chivela es de 244
metros (Bassols Batalla 1978: 73-75). El Istmo Veracruzano se empezo a poblar hasta fines del siglo pasado, debido a
la construccion del Ferrocarril y al mejor conocimiento y manejo de las vacunas.

’ Para 1820, la poblacion de la Republica Mexicana era de 6° 204 000 habitantes, la del estado de Oaxaca era de 417,
361 y la del departamento de Tehuantepec era de 52 210. Con estos datos, los de 1880 y los de 1910 se pudieron
calcular las tasas decrecimiento y la densidad demogrifica. Hasta 1857 Yautepec pertenecié al departamento de
Tehuantepec, por tanto, de esta fecha hasta 1910 se agrego la informacion de los distritos de Tehuantepec, Juchitin y
Yautepec para tener una serie equiparable a lo largo de todo el siglo XIX.

*AGEO, Fondo Censos y Padrones, Serie Padron General, Seccion Juchitan, leg 15, exp 28, 1844; Seccion Juchitan,
leg.37, exp. 4, 1890,

* AGEO, Padrones generales de 1890.

" Para mayor informacién sobre lo que producia cada region y las ciudades de Juchitin y Tehuantepec, asi como los
intercambios intraregionales y extraregionales se puede consultar Reina (1993).

"' Ver Memoria del gobierno del estado de Qaxaca, afios 1831, 1848 y 1851,

" Ver AGEO, Ramo de Conflictos y Adjudicaciones, cajas de diferentes distritos y diversos aftos de la segunda mitad
del siglo XIX.

" Pedro Carrasco en una conferencia en la ciudad de Oaxaca el dia 24 de enero de 1991, dijo que los dioses nunca se
habian ido de los pueblos. Una posicion contraria la encontramos en Carmagnani ( 1988)
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" BGVV. Coleccion Manuel Martinez Gracida, chontales: vol. 24, zapotecas: vol. 32 y huaves: vol. 64.

" El regocijo popular, la alegria y risa en comun, la locura colectiva fue como una valvula de escape que de vez en vez
y a su debido tiempo se abria para asi mantener el equilibrio y la conexion entre las clases, a fin de que el edificio "bien
construido” del antiguo régimen no sufriese resquebrajaduras amenazadoras de su estabilidad. (Wright Carr 1989;

Bonet Correa 1983: 45)
'* El Regenerador, tomo 1, no. 10, Oaxaca, viernes 9 de febrero de 1872, p. 2.

"7 El Siglo XIX, afio décimo, no. 701, Ciudad de México, lunes 2 de diciembre de 1850, p. 1328.
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