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Resumen Las expresiones iconicas entre los indigenas del noroeste de México han colocado a las pinturas rupestres como uno
de sus principales modelos. Estas nuevas expresiones contrastan con el aniconismo, entendido como la ausencia de representa-
ciones pictéricas, que prevalecié durante y después de la colonia. Para demostrar el nuevo iconismo, en este texto se busca iden-
tificar los procesos que dieron lugar a la elaboracién de textiles entre los pimas de la sierra Madre Occidental asociados a las fi-
guras rupestres y en especial la incidencia de la evangelizacién inculturada para crear iconos de la religiosidad ancestral.
Palabras clave: pinturas rupestres, pimas del noroeste de México, iconos, aniconismo.

s s s
Abstract. Iconic expressions among the indigenous of northwestern Mexico have placed cave paintings as one of their main
models and designs. These expressions contrast with the aniconism that prevailed during and after the colony. This paper seeks
to identify the processes that led to the elaboration of textiles among the Pima of the mountain associated with the rock fig-
ures, and, in particular, the incidence of uncultured evangelization of make icons of the ancestral religiosity.
Key Words: cave paintings, indigenous Pimas of Mexico, icons, aniconism.
Resumo: Expressoes iconicas entre os povos indigenas do noroeste do México colocaram pinturas rupestres como um dos
seus principais modelos. Essas novas expressoes contrastam com o aniconismo, entendido como a auséncia de representagoes
pictéricas, que prevaleceram durante e depois da colonia. Para demonstrar o novo iconismo, este texto procura identificar os
processos que levaram a elabora¢io de téxteis entre as pimas da Sierra Madre Occidental associadas a figuras rupestres e, espe-

cialmente, a incidéncia da evangelizagdo inculturada para criar icones de religiosidade ancestral

Palavras-chave: pinturas rupestres, pimas do noroeste do México, icones, aniconismo.

I. Introduccién
En el marco del indigenismo en la sierra Madre Occidental, distintas instituciones no gubernamentales, la
iglesia catélica y un grupo de intelectuales, se han dado a la tarea desde la década de los noventa del siglo
pasado, de rescatar la identidad de los pimas que habitan las montafias de la Sierra Madre Occidental entre los
limites interestatales de Chihuahua y Sonora. Entre sus acciones mas importantes, destaca la propuesta de
utilizar un conjunto de pinturas rupestres ubicadas en la regién que histéricamente han habitado los pimas.
Este proyecto ha consistido en reproducir estas imagenes plasmadas en las cuevas de la region en tejidos
como almohadas, vestidos, camisas, delantales y morrales.

En el origen de este proyecto se buscé beneficiar a las mujeres indigenas para que lograran tener re-
cursos propios y una mayor solvencia sin depender de las cosechas de maiz y frijol como generalmente suce-
de. Pero la presencia de estas pinturas rupestres se ha extendido al dmbito ritual y religioso. De hecho, la

iglesia catolica, a través de una evangelizacioén inculturada impulsada por el sacerdote capuchino David Beau-
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mont desde la década de los noventa del siglo pasado, se ha posicionado explicitamente para retomar estar
imdgenes como iconos de naturaleza sagrada.

Esta situacion actual contrasta con el aniconismo que prevalecia en la region, una de las caracteristicas
de la cultura material de los indigenas que habitan la sierra Madre Occidental (rardmuti, ddami o tepehuanes,
guarijés y 0’0b o pimas). Es decir, antes del lanzamiento de un proyecto icénico en las dltimas décadas, las
expresiones religiosas de los indigenas se caracterizaban por la ausencia de representaciones religiosas. Duran-
te la época colonial, se impulsé el culto a las imagenes catdlicas, en especial, la de la Santa Cruz. Sin embargo,
no hay registros de representaciones nativas de lo sagrado. ;A qué se debe esta ausencia de representaciones
de la divinidad? Una de las posibles explicaciones de esta ausencia se debe a las caracteristicas de una religio-
sidad nativa centrada en el animismo. Por otro lado, la presencia de la iglesia catélica desde el siglo XVI en la
regién montafiosa del noroeste de México pudo ser decisiva para borrar cualquier manifestacién iconica reli-
giosas de los nativos.

En este texto se realiza primeramente un andlisis general de las caracteristicas de la religiosidad indige-
nas del noroeste de México con la finalidad de identificar la tendencia a una no representacioén de la divinidad.
Este aniconismo prevaleciente en el animismo indigena tuvo un primer cambio significativo con la inclusién
de imagenes catdlicas y en espacial la de la Santa Cruz. En su segundo momento, esta investigacioén identifica
el proceso de rescate identitario entre los pimas con la finalidad de mostrar el culto y la implementacién de
pinturas rupestres en las artesanfas pimas y en la religiosidad catélica como expresion de una evangelizacion

inculturada.

I1. El aniconismo entre los grupos indigenas del noroeste

Una de las caracteristicas de lo que podriamos denominar religién indigena tiene que ver con las practicas
rituales centradas en evitar las enfermedades y la muerte misma. Entre /os rardmuri, 1os ddami o tepehuanos, los
0’0ba o pimas y los grarijd o guatijios, no existe propiamente un culto a los difuntos, pero si existen prohibicio-
nes centradas en alejar a los espiritus de los muertos o en no azuzatlos para que no traigan ellos mismos
muerte y enfermedad. Si aceptamos que los indigenas construyen una filosoffa anclada en la participacion de lo
«dnvisible» en lo «visible» (LEVI-BRUHL, 1957 [1922]), y que el conjunto de sus preocupaciones tiene que ver
con mantener un equilibrio entre los dos mundos para preservar la vida, entonces podemos hablar de la im-
portancia que adquiere la causalidad del mundo a través de lo espiritual y, en este sentido, la preeminencia en
la concepcién del mundo en términos animistas.

Las creencias en torno a los muertos estan ligadas indiscutiblemente con la propia concepcién de los
seres existentes encargados de transmitir enfermedad y muerte, pero también de aquellas «fuerzas espiritua-
les» (por llamarles de alguna forma) que mantienen la vida de todos los existentes que pueblan el mundo.
Aqui nos enfrentamos con un problema de traduccién pues entre los indigenas de esta amplia region los
términos que utilizan para referirse a este ambito «invisible» no corresponde al concepto cartesiano de espiti-
tu en oposicién al cuerpo humano. Por ejemplo, entre los pimas, el concepto que mas se puede acercar al
sentido de espititu es quiza el de ibdag cuya traduccion literal es «corazény. Lo que mantiene a los seres vivos
incluyendo a los animales y a las plantas es este 7bdag. Pero mas alla de esta identificacién bioldgica con la vida,
esta presente la idea de una fuerza encargada de mantener a los seres vivos como la tierra, las plantas, los ani-
males y los humanos. En este sentido, puesto que comparten una misma existencia a partir de esta fuerza

vital, los distintos existentes que pueblan el mundo pima son indistinguibles (OSEGUERA, 2013). Con un
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término similar al pima, los ddami aluden al ibidhaga ibirigadi para hablar del corazdn que permite la vida a todos
los existentes (REYES VALDEZ, et, al, 2015). Entre los raramuri esta fuerza vital se nombra alewd o ariwa y,
al igual que entre los pimas y tepehuanos, no sélo la comparten los seres humanos, sino que todos los seres
vivos (MERRILL, 1992 [1988]). Los raramuri son mas especificos y aseguran que los animales y los chabochi
(los blancos o mestizos) tienen por lo menos dos alewd. A diferencia de otros existentes que pueblan el mun-
do, los hombres tienen tres alewd y las mujeres cuatro alewa.

Esta distincién numérica entre los hombres y las mujeres en términos de las «almas» o «espiritus» se
presenta en la vida ritual de los indigenas. En cada ritual, los hombres haran tres veces algo o recibiran tres
raciones de algo y las mujeres haran cuatro cosas y recibirdn cuatro raciones de algo como el zesgiino o los
distintos alimentos que se distribuyen en los rituales. Entre los guarijé por ejemplo, es tan determinante la
distincién que aparece como requisito inquebrantable para realizar los rituales: cada hombre tiene que realizar
tres #uburis a lo largo de su vida y cuatro las mujeres. Se ha documentado también que los musicos de este
ritual tienen que pasar por un rito de iniciacién en el monte donde tienen que quedarse tres noches seguidas.
Asi, del mismo modo, cuando se lleva a cabo una curacién o una peticion de lluvia tendra que realizarse tres
veces. Entre los pimas, las mujeres se ven comprometidas con algin curandero por cuatro dias de curacion,
mientras que los hombres solo tres dias. El ritual del ysimari por ejemplo, se tiene que realizar tres noches
seguidas, y después de estas tres noches, en el cuarto dia se reparte la comida que se venfa cocinando a la luz
de luna. Cuando una persona se enferma de susto, sus quedan atrapadas en el lugar donde se asustd; los agua-
jes son lugares donde generalmente quedan atrapadas las almas de las personas y los curanderos tienen que
sofiar los aguajes y los animales que viven en ellos patra recuperar las «almas” perdidas. Es en los suefios cuan-
do las «almas” dejan el cuerpo de los seres humanos. Los curanderos tienen la capacidad de buscar las almas
de los enfermos y pelear con aquellos seres oniricos que las mantienen cautivas. Los animales que viven en los
aguajes, como las serpientes, son seres que atrapan las «almas» de los humanos. Cuando una persona muere
de susto, su alma se queda en el lugar donde se asustd; donde su alma quedé atrapada. En este sentido, las
personas que fallecen nunca se van del todo, sus «espiritus» se quedan en el mundo de los vivos.

Las creencias en las metamorfosis entre seres humanos y animales es una constante entre los grupos
indigenas de la sierra y un rasgo indiscutible de las ontologfas animistas (Descola, 2012). Es muy comun escu-
char narraciones de como seres humanos se transforman en serpientes y como se van a vivir en los aguajes.
También hay cuentos donde los animales que se transforman en seres humanos engafian a las personas para
llevarselos a su refugio y comérselos. La ausencia de expresiones iconicas en esta amplia regién puede estar
relacionada con esta concepcion de la(s) divinidad(es). Sin embargo, la presencia de la iglesia catolica gener6

un cambio radical al respecto; una contradiccion cognitiva en términos de Jack Goody (1999).

ITI. La Cruz como icono de la religiosidad

Una contradiccién cognitiva es el resultado de un cambio ontolégico y, en este caso, derivado de la insistencia
por la representacion de la divinidad por parte de la iglesia catdlica por lo menos desde el siglo XVI hasta
principios de este siglo. Un ejemplo ilustrativo al respecto es la imposicién de la Santa Cruz entre los pimas.
Con la llegada de los franciscano y jesuitas desde el siglo XVI al territorio agreste del actual noroeste del
territorio mexicano, se dio inicio a un cambio importante con respecto a la iconografia religiosa. Si bien la

presencia de la iglesia catdlica en esta amplia region se centrd en cambiar y perseguir cualquier tipo de expre-
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sion religiosa de los distintos grupos indigenas que fueron evangelizando, también impulsé la adoracion de las
imdgenes religiosas, en especial, la de la Cruz.

Los primeros contactos de los indigenas pima tanto los que se encontraban en el desierto en el suroes-
te de Estados Unidos, como los que habitaban las montafias del noroeste mexicano, recibieron con relativa
aceptacion la imagen de la Cruz. Los cronistas hablaban de un recibimiento y adoracién sin mayores sobresal-
tos. El cronista Velarde hablaba de los pimas del desierto como la nacién de los «cruciferos, o que traen la
cruz; porque segun dicen los pimas viejos, es esta seflal divisa de la nacién, y la traen todos o bien hecha de
palo, al cuello, o bien pintada en la frente o pecho» (GONZALEZ RODRIGUEZ, 1977: 38).

Segun otro cronista, Antonio Herrera, esta fascinacién de los pimas por la cruz comenzé cuando el
propio Cabeza de Vaca y sus compafieros, durante sus recorridos de conquista y exploracion, curaban a los
enfermos haciendo la sefial de la Santisima Cruz. Todo comenzé cuando este conquistador fue obligado a
curar un indio herido por una flecha. Pidiendo a Dios «le diese virtud por su pasion, para sanar tantos enfer-
mos, y que viesen los gentiles el gran poder de Dios por medio de su cruz santisima en que habfa muerto por
todos». La presencia de Cabeza de Vaca en esta amplia regiéon como curandero propagdé la imagen de la Cruz
como insignia de salvacion. Incluso pinté «en una gamuza la Santa Cruz, insignias de la acerbisima pasion, y al
pie, a la afligida Madre con su Precioso Hijo muerto sobre su regazo; con cuyo retrato les predicaba asi a
aquellas naciones como a todas las demasy». Cuando llegaron con los pimas «se les imprimié tanto la devocion
de la Cruz y sus portentos, que hasta ahora la traen, aun los gentiles, al cuello y pintadas en la frente; perdien-
do el nombre antiguo, se conocen por los Cruzados» (GONZALEZ RODRIGUEZ, 1977: 38). L.a misma
satisfaccién y asombro tuvo uno de los evangelizadores mas renombrados y conocidos, el padre Eusebio
Francisco Kino, cuando se dio cuenta que los pimas, ubicados en el rio Gila, imitaban el signo de la Cruz
(BOLTON, 2001).

Para los colonizadores y evangelizadores era una evidencia de que los indigenas tenfan una tendencia
natural a creer en Dios. Lo tnico que les habia faltado era «presentarselos” para que lo empezaran a adorar.
Sin embargo, existen buenas razones para pensar que entre los indigenas la Cruz no era propiamente una
representacién de la divinidad. Una explicacion a esta aceptacion de una representacion como la Cruz puede
estar relacionada con las enfermedades que propagaron los mismos espafioles a su llegada y la inexplicable
muerte repentina. La Cruz como simbolo de curacién pudo influir en su aceptacién de manera inmediata.
Pero habria que preguntarse si antes de la llegada de los espafioles existian representaciones de las divinidades
indigenas. Los escritos de los evangelistas y cronistas no son particularmente prolijos en las descripciones de
las representaciones de las divinidades locales. Antes bien, apuestan por considerar que la Cruz era una ima-
gen que ya tenfan como parte de sus creencias religiosas.

Pero sin una evidencia material suficiente, antes de la llegada de los espafioles pudo haber predomina-
do la ausencia de representaciones de divinidades, una tendencia muy comin en sociedades donde ha predo-
minado el panteismo (GOODY, 1999). A diferencia del culto catélico, las divinidades en sociedades panteistas
no son propiamente entes personificados; se trata de una tendencia a identificar la presencia divina en cual-
quier sitio y en todo lugar. Por lo tanto, es practicamente imposible representarlo en una imagen; lo que se
hace es presentatlo y dirigirse a dicha divinidad en sus propias manifestaciones.

La ausencia de representaciones de la divinidad explica en buena medida la austeridad que se ha identi-
ficado en la ceramica de los actuales indigenas que habitan la sierra Madre Occidental. Los raramuri, los

o’odami o tepehuanes del norte, los guarij6 y los 0’oba o pima, no han destacado por un exuberante disefio
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de sus vasijas y textiles (PENNINGTON, 1980; 1969; 1963). Al contrario, predomina una austeridad que
invita precisamente a considerar que no hay diseflos que hayan predominado en sus distintos objetos.

¢Qué tanto ha cambiado esta idea animista de los indigenas con la presencia de una religion judeocris-
tiana desde hace varios siglos? Esta es sin duda una pregunta dificil de responder. Entre otras cosas es necesa-
rio tomar en cuenta que la asimilacién de creencias judeoctistianas no ha sido homogénea en todos los gru-
pos indigenas. Asi, mientras que para algunos grupos el bautizo cristiano se ha incorporado en las practicas
rituales desde los primeros contactos con los jesuitas, en otros grupos no ha sido asi. El relativo aislamiento
de muchos indigenas en las barrancas de la sierra ha sido un factor decisivo para la incorporacién o conserva-
ci6én de creencias religiosas. Se habla de grupos de gentiles para distinguitlos de aquellos grupos que si acepta-
ron el bautizo cristiano; se supone que los gentiles viven apartados de los asentamientos mestizos en la sierra
y tienen costumbres y creencias religiosas -consideradas por los creyentes catdlicos- como paganas. Incluso,
para algunos investigadores todavia es posible distinguir, como lo hicieron en su momento Bennett y Zingg
(BENNETT y ZINGG, 1978 [1935]) los rituales paganos de los rituales cristianos (RODRIGUEZ LOPEZ,
2013). Aquellos ritos que estan asociados a peticiones de lluvia en patios abiertos en medio del bosque y las
curaciones de enfermedades asociadas a la brujerfa y al susto representan el corpus de rituales paganos, mien-
tras que todos aquellos rituales que se practican de acuerdo al calendario establecido por la religién catélica,
representan la vida religiosa cristiana. Por ejemplo, los rituales del yrimari y el tutuguri; las fiestas del peyote o
Jikuri, se opondrian a la celebracion de la Semana Santa -por poner un ejemplo-, por partir de concepciones
del mundo distintas (OSEGUERA MONTIEL y REYES VALDEZ, 2016).

Aun asi, es evidente que los indigenas -gentiles o no- han incorporado ideas y concepciones judeoctis-
tianas practicamente desde el siglo X VI, es decir, desde que inici6 la colonizacion y evangelizacion de la sierra
Madre Occidental. En los mismos rituales que podtian estar asociados a una religion ancestral indigena se han
incorporado iconos y elementos del catolicismo; la cruz por ejemplo estd presente en practicamente todos

estos rituales.

Fignra n. 1. La Crug del Perdin durante la Semana Santa en el Atrio de
la Iglesia de Yepachi, Chibuabua. Fuente: el antor 2010
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IV. La evangelizacion inculturada y las pinturas rupestres

La evangelizacién inculturada, impulsada por los franciscanos capuchinos como estrategia para llegar con
mayor impetu con los indigenas del noroeste de México, ha buscado desde finales del siglo XX rescatar la
esencia de un espiritualismo cristiano primitivo en las expresiones religiosas de los nativos. Se trata de una
mirada que contrasta con la evangelizacion tradicional que se practicé durante buena parte de la colonia al
asumir que las costumbres de los indigenas son una expresién pura de los valores y preceptos del cristianis-
mo.

En efecto, la evangelizaciéon inculturada presupone que los actuales indigenas son los representantes
de una cultura ancestral regida bajo una espiritualidad que en el fondo es compatible a los mismos principios
y preceptos del cristianismo; se trata, de acuerdo con este discurso, de un pueblo que desde sus inicios ha
estado volcado a la espiritualidad; lo sagrado es parte inherente al pueblo pima y, por lo tanto, esto permite
establecer una relacién con la espiritualidad primigenia catélica. La renovacién en el presente de este pasado
implica seguir los dictados de Dios.

Para el padre David Beaumont o.f.m., impulsor incansable de este movimiento, no existe lugar a du-
das: «la fe fortalece la cultura y la cultura fortalece la fe cuando realizamos juntos el plan de Dios para nuestro
pueblo Pima, orgullosos de nuestra gran espiritualidad, conscientes de nuestra historia y con vistas de con-
fianza en la Providencia de Dios para nuestro futuro» (BEAUMONT PFEIFER, 2002: 23). La evangelizacion
inculturada es sélo un ejemplo de cémo el proyecto de rescate de la identidad de los pimas implica tener una
nocién de lo que es la cultura indigena y lo que fue ésta antes de la llegada de los espafioles a la sierra Madre
Occidental. Pero esta religiosidad carecia, hasta hace poco, de simbolos que pudieran hacer explicita esta
espiritualidad. Es por ello que las pinturas rupestres han sido la parte visible de la religiosidad. Los trazos en
las rocas, pintados por los primeros pobladores de la region, son la expresion de lo sagrado; representan los
«conceptos mas profundos de la existencia humana», en suma, con las concepciones miticas que dieron ori-
gen de la asf llamada «tribu pimay.

«En tiempos pasados, los ancestros pimas rezaban en las cuevas y expresaron su cosmovision con las
imdgenes pintadas en ellas. Esta creatividad artistica inspirada por experiencias y necesidades espirituales
también se expresa hoy. En particular, el arreglo del arca o altar del Yumati tiene muchos de estos elementos:
estd envuelto en la forma de una cueva, esta adornado con flores de sotol y la cruz en su centro es decorada
con flores e iluminada por las velas en compafifa del humo del copal del sahumerio que simbdlicamente lleva
las oraciones del pueblo pima a Dios» (BEAUMONT PFEIFER, 2004: 21).

La iglesia catdlica no ha sido la Gnica que participa en este iconismo religioso. Si bien ha sido central
su participacién para la decoracién de los templos catdlicos, una organizacion civil sin fines de lucro llamada
LUTISUC! asentada en la ciudad sonorense de Hermosillo, ha participado desde el principio en un proyecto
artesanal para el apoyo de las mujeres pimas. El proyecto ha buscado fundamentalmente generar un meca-
nismo de autoayuda, enseflando a las mujeres a tejer una serie de artesanias con los trazos de las pinturas
rupestres. Desde hace mas de una década, varias mujeres de las distintas localidades pimas como el Kipor,
Maycoba y Yécora, se han organizado para bordar pulseras, vestidos, morrales, entre otras prendas, pata que

LUTISUC pueda comercializarlas.

! www.lutisuc.org.mx/ catalago.htm
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Figura n.” 2. Museo comunitario en Maycoba Sonora donde se puede
apreciar la fignra del coyote de las pinturas rupestres.

Fuente: el antor 2011.

La presencia de artesanfas con las pinturas rupestres se ha complementado con los decorados de los
templos catélicos con la participacion del sacerdote junto con distintos académicos abocados al «rescate de la
cultura indigena». La difusién de las imdgenes ha sido todo un éxito en la region. Ahora los pimas son un
grupo con una iconicidad indiscutible. Entre las figuras que destacan estd la de un supuesto «coyote», un
animal que ha tenido una presencia importante en la mitologia entre los pimas (Russell, 1908). Sin embargo, el
papel en la mitologia estd cercana a un frickster. Aun asi, no ha impedido que sea uno de los iconos de esta

nueva religiosidad.

V. Conclusiones

El iconismo representa una nueva forma de referirse a lo sagrado. Al menos, esto ha sido posible gracias a la
iglesia catélica que ha buscado desde la época colonial la posibilidad de que los indigenas del noroeste puedan
representar a sus divinidades. En buena medida, la Cruz ha sido el simbolo mas emblematico de esta impot-
tante influencia de la iglesia catdlica en el conjunto de rituales indigenas que se llevan en la actualidad.

La presencia ahora de artesanfas pimas utilizando para ello las pinturas rupestres que se encuentran en
las cuevas de las montafias de la sierra Madre Occidental han renovado este interés por los iconos en el ambi-
to comercial, pero sobre todo religioso. Las figuras mas reproducidas tienen que ver con trazos zoomorfos,
como la figura de un supuesto «coyote» con referencias importantes en la mitologfa indigena. Aun asi, no deja
de ser un iconismo relacionado con la iglesia catdlica y lo que se espera de una espiritualidad relacionada con
figuras de la divinidad que no corresponde del todo con el animismo que caracteriza a los grupos indigenas
del noroeste de México.

En este sentido, es imposible hablar de religiones puras e inmaculadas. No existe una especie de ba-
rémetro de creencias para identificar qué pertenece a esta religion impuesta por los jesuitas y los franciscanos,

y qué es lo que pertenece a lo esencialmente indigena. El hecho de que los indigenas ocupen el simbolo de la
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Cruz en sus rituales no implica necesariamente que lo hagan desde una concepcién cristiana. Lo mismo po-
demos decir del uso de iconos de las pinturas rupestres que son utilizadas para usos comerciales como religio-
SOs.

Lo que podemos concluir es que tanto la religién ancestral indigena como la religion catdlica que im-
pulsaron los evangelizadores desde el siglo XVI se han influido mutuamente y se han transformado a lo largo
de los siglos. Ademas, en la actualidad no sélo no existe una concepcioén judeocristiana homogénea sobre
Dios y la vida después de la muerte, sobre el bien y el mal; la oferta de iglesias en los pueblos serranos es tan
diversa que es imposible hablar de una religién indigena catélica homogénea opuesta a otro tipo de religiosi-
dad. Los evanggélicos, por ejemplo, se oponen a cualquier iconismo religioso, teviviendo de nueva cuenta lo
que pudo haber pasado en los primeros afios de evangelizacion de la iglesia catdlica en territorio indigena. Lo
que si podemos asegurar es que los grupos indigenas seguiran retomando aquellas ideas que sean compatibles
con el animismo y la participacion entre los «visible» y lo «invisible» que parecen sustentar sus creencias reli-

giosas hasta nuestros dias.
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