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ELEMENTOS MITICO-SIMBOLICOS

Ma. Isabel Terdan Elizondo

Universidad Auténoma de Zacatecas

Son tres las partes en las que
se divide la Relacién de las
ceremonias y ritos y pobla-

cion y gobierno de los indios

de la provincia de Michoa-

o D= la primera. que relataba la teogonia y
wsmozonia del pueblo purhépecha, sélo se con-
=rva un pequeno fragmento.? De las dos res-
“mies. una narra la historia del origen y del
patizmiento del imperio, y la otra describe las
s e organizacion social, la llegada de los

espamoles v la caida del imperio.

wlo a que la primera parte esta per-
“ia. cuzlquier analisis de la cosmovision
peelmspenica de este pueblo, asi como de la ex-

piscacion que daba a la creacién y a la genealo-

=a o sus dioses. tene que ser deducida del res-
il relato. Aforrunadamente, en las partes que

0 hasta nosotros se hace referencia a

18, Relacion de las ceremonias v ritos
os mdios de la provincia de Michoa-
o W=z 77, Para evitar multiplicar las notas al
erencia a la Relacion de Michoacdn,
2 pagina o paginas de esta edicion.

lo que se habia dicho antes. El siguiente escrito
tiene como objetivo identificar en el texto con-
servado aquellos elementos que den indicios so-
bre el contenido de la parte perdida. Elementos
a los que para efectos de este analisis hemos lla-

mado mitico-simbélicos.?

FRAGMENTOS DE MITOS

Aunque por lo general en la segunda v tercera
partes de la obra, fray Jerénimo de Alcala omi-
te todo lo relacionado con los mitos sobre la crea-
cién, el origen de los dioses y las fiestas, en cier-
tas ocasiones incluye fragmentos de mitos refe-
ridos en la parte perdida, asi como leyendas o
relatos fantasticos generados en el transcurso
de la historia entre mitica y real del pueblo p’u-

rhépecha. Estos fragmentos corresponden ba-

2 Idem, pp. 9-10.

# Pese a que autores como Corona Nediez han interpretado
algunos de estos elementos a partir de otras referencias, nuestro
analisis se basa exclusivamente en el texto de la Relacién de Vi-
choacdn, en la edicién ya citada.
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sicamente a tres tipos: a) mitos cosmogonicos,
b) mitos que legitiman la historia y el poder de
los wactisecha. v ¢) mitos que presagian la lle-

gada de los espanoles v el fin del imperio.

Mitos cosmogonicos

La unica referencia textual al mito sobre la crea-
cion se reduce a la siguiente frase: “decia esta
gente que los hombres hicieron los dioses de
ceniza. como se dijo en la primera parte” (p.
212). La ausencia de mas elementos que am-
plien la informacion al respecto. hace practica-
mente imposible. al menos desde el contexto del
relato. reconstruir el contenido de este mito.
Durante la tercera parte de la obra v en
relacion con los presagios de la llegada de los
espafoles, se recoge el relato de un suefo o vi-
sion que describe un concilio divino en donde
los dioses discuten su futuro. En él, la diosa
Cuerauaperi se encarga de anunciar lo siguien-
te: “Ya son criados otros hombres nuevamente
y otra vez de nuevo han de venir a las tierras”.
La sugerencia de esta “nueva creacion” de hom-
bres inquieta a los dioses a tal grado que inten-
tan en vano discutir el asunto, pues suponen que
con ello se romperia un pacto establecido en el

principio de los tdempos:

;Como podemos contradecir esto questa ansi
determinado? no sabemos ques esto: a la ver-
dad no fué esta determinacién al principio,
questaba ordenado que no anduviésemos dos
dioses juntos antes que viniese la luz, porque no
nos matasemos. v perdiésemos la deidad, y es-
taba ordenado entonces. que de una vez sosegase
la derra que no se volviese dos veces, y que para
siempre se habian de estar ansi, que no se habia
de mudar. Esto tenlamos concertado los dioses
antes que viniese la luz. v ahora no sabemos |...]

qué palabras son éstas [...] (pp. 231-234)

Otro pequeno fragmento de un mito per-
dido es el que se refiere al origen de las nubes de
la lluvia. En uno de los trozos de texto que se
conservan de la primera parte, se describen las
ceremonias de la fiesta de Sicuindaro, dedica-

das a la diosa Cuerduaperi:*

[...] v el dia de la fiesta bailaban los dichos
bailadores con sus rodelas de plata a las espaldas
y lunetas de oro al cuello, y venian dos principa-
les a aquel baile, y éstos representaban las nubes
blanca y amarilla, colorada y negra, disfrazan-
dose para representar cada nube déstas, habien-
do de representar la nube negra, vestianse de
negro, v asi de las otras, y bailaban éstos alli con
los otros, y otros cuatro sacerdotes que represen-
taban otros dioses que estaban con la diosa
Cueranaperi y sacrificaban los dichos esclavos. v
en sacando los corazones, hacian sus cerimonias
con ellos, v asi calientes como estaban, los lleva-
ban a las fuentes calientes del pueblo de Arard.
desde el pueblo de Zinapécuaro, y echdbanlos en
una fuente caliente pequena, y atapabanlos con
tablas, y echaban sangre en todas las otras fuen-
tes que estan en el dicho pueblo, que eran dedi-
cadas a otros dioses que estaban alli; y aquellas
fuentes echaban baho de si, y decian que de alli
salian las nubes para llover, y que las tenia en
cargo esta diosa Cuerauaperi, y que ella las en-
viaba de oriente, donde estaba, y por este respeto
echaban aquella sangre en las dichas fuentes pp.

9-10).

Durante la dltima parte de la obra v vin-
culado a la llegada de los espafioles. aparece un
relato mitico (p. 241) narrado por un nahuatla:
al cazonci Zuangua, en donde se pretende ~x-
plicar el origen del caballo, aunque en realidad

hace referencia al mito del juego de pelota ci=-

* En otra parte del relato, empero, se dice que durans <
fiesta se renovaban los ctes de Curfcaueri.
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ia cuenta como el dios Cupanzieeri

e= sacrificado al ser derrotado en este juego por
Achuri-hirepe. El hijo de Cupanzieeri, Sirata-
apezi. al crecer v conocer esta historia, se en-
Achuri-hirepe derrotandolo y recupe-
ilaver de su padre. Sin embargo, du-

= ¢l camino de regreso, Sirantatapezi se dis-

o codornices y el cadaver se trans-
‘orma en el mitco venado Tuycen, celebrado

rante la fiesta de Cuingo (p. 265).

Un indicio de otro posible mito es la refe-
+ncia a Patzeuaro como el lugar donde el cielo
I terra se tocaban: “Y decia el cazonci pasa-
oo que en este lugar, y no en otro ninguno, es-
raba la puerta del cielo, por donde descendian y
subian sus dioses”. (p. 35).

Dado que abordé en la primera parte lo
~=lacionado con la genealogia divina, fray Jero-
0 de Alcala se limita en las otras dos a men-
war a los dioses, sin insistir sobre su origen,
mribuciones. funciones o parentescos. Asi, de
1eaveri. la deidad protagonista de la mayvor
ve delrelato v dios principal de los uactsecha.
= ice <0lo que fue “engendrado muy altamen-
v que estaba destinado a “ser rey. y que ha-
le conquistar toda la tierra”. Aunque del
pio contexto es posible deducir que Curicaueri

= =1 dios del Sol y por ende del fuego.
De la diosa Cuerauaperi se dice que “era
werida en mucho [...] y nombrada en todas sus
las v ooraciones, v [..] que era madre de to-
o= lo= dioses de la tierra y que ella los envio a
ar alas derras [.] v [...] que esta diosa en-

i=ha las hambres a la tierra” (p. 10). Por tan-

aperi es la diosa madre, la tierra, en-

arzada de los mantenimientos, pero al mismo

po diosa generadora de la lluvia, pues tenia

2 =u carzo las nubes blanca, amarilla, colorada

ara. dios en Curinguaro-achurin; Tiripeme-
zopeti dios en Pechdraro: Tirlpeme-turupten, dios en
ripeme-cahieri dios en Parco. El relato donde se

y negra, por lo que se vincula también con los
dioses Tiripemencha, es decir, con la advocacion
de Curicaueri como Tiripeme-Curicaueri y con
sus cuatro hermanos.” sacerdotes de la lluvia en
los cuatro puntos cardinales del lago de Patz-
cuaro, pero al mismo tiempo deidades terres-
tres, segin sefiala otro mito como veremos ade-
lante.

Durante la segunda parte de la Relacion
se hace referencia a mitos que tienen que ver
con la historia de otras deidades, como la de Tarés
Upeme, dios de Cumanchen, de quien se dice
“que era muy grande dios, porque los dioses,
estandose emborrachando en el cielo, le echa-
ron a la tierra, y por eso estaba cojo este dios,
pues de aquel vino que bebia no podia beber
otro, sino é1” (p. 112). También se hace men-
cion de Querenda-Angapeti, dios de Zacapu,®
pero seguramente una advocacion regional de
Curicaueri, y de Xaratanga, que comparte un
nivel jerarquico semejante al de Curicaueri, pero
de la que no se dan muchos datos. salvo que su
morada esta en Tarfaran (pp. 135-137). Sin em-
bargo es posible deducir del texto cue es la dio-
sa de la Luna.

Ademas de éstos se hace mencion a otros
dioses principales: los dioses de las cuatro par-
tes del mundo, posiblemente los Tiripemencha,
los dioses celestes engendradores o primogéni-
tos ubicados “en la mano derecha” junto con el
juego de pelota; los dioses de la mano izquierda
o uirduanecha, ubicados en Tierra Caliente, y el
dios del infierno. También se menciona a Sirunda
Arhan, mensajero de Querenda-Angapeti, posi-
blemente otra advocacion de Curita-caheri o
Venus, “el mensajero de los dioses™ (p. 256). El
cual ticne ademas la advocacion de Uurénde-

cuauécara, hermano de Curicaueri, por lo que

hace mencién a estos dioses aparece en las paginas 24 a 26. Otra
referencia a estos dioses, pp. 241-242.
° Este relato aparece en las paginas 241-242.
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era uno de los Tiripemencha: “Tt, dios del fue-
go que aparesciste en medio de las casas de los
papas, quiza no tiene virtud esta lefia que ha-
bemos traido para los cties, y estos olores que
teniemos aqui para darte: rescibelos ti que te
nombran primeramente mafiana de oro, y a ti
Uurendecuauécara, dios del lucero, y a ti que
tienes la cara bermeja [...]” (p. 187).

Cuando los nacisecha,’ chichimecas né-
madas, llegan a la ribera del lago de Pétzcuaro,
entran en contacto con los pobladores sedenta-
rios y descubren que los dioses de las islas de
Xaracuaro y Pacanda, son “sus agiielos del ca-
mino”, es decir, que ambos grupos estaban em-
parentados.® También se mencionan incidental-
mente a los dioses locales de Curinguaro. Na-

ranjan y Patzcuaro.’

Mitos que legitiman la historia

y el poder de los uactsecha

La historia de este pueblo, narrada en la segun-
da parte del libro, estd tomada del discurso pro-
nunciado durante la fiesta de las flechas (Egua-
ta-consquaro), por el portavoz v depositario de
la memoria colectiva del pueblo: el petamuti o
gran sacerdote, cuien la referia ante el pueblo y
los malhechores que esperaban ser sentencia-
dos. Durante esta narracion, que cuenta la his-
toria de sus antepasados y de “como vinieron a

esta provincia y las guerras que tuvieron, al ser-

Ademads de todos los dioses principales mencionados, los
uactisecha tenfan otras deidades menores, Angamu-curacha —
dioses de los montes— (p. 16) v Pungdrancha —dios de la guerra
(p. 70) v de los corredores— (p. 196). Hay una tinica mencién a
otro dios: Man6uapa. hijo de Xardtanga (p. 257).

8 Los dioses de la isla de Xardquaro: Acuitze-catdpeme y su
hermana Purupo-cuxareti: Caroen. Nurite, Xareni-uarichu-
uquare, Tangachuran. Uinturépatin. Dioses de la isla de Pacandan:
Chupi-tiripeme. Unazi-irecha. Caméduaperi (p. 28). En otra parte
se habla de estos mismos dioses con ligeras variantes: ...y trafan
sus dioses en las proas de las canoas. llamados Caro-onchanga,
Nuriti, Xarenaue, Uarichu Uquare. Tangachurani” (p. 118).

vicio de sus dioses”, se recogen algunos relatos
o leyendas que legitiman la historia y el poder
de los uacusecha.

Uno de ellos es el relato —entre historia v
mito— de la separacion de esta tribu en cinco
grupos que se distribuyeron alrededor del lago
de Patzcuaro (pp. 24-26). La historia, estruc-
turada narrativamente bajo el esquema de trans-
gresién-castigo, relata cémo los sacerdotes de
la diosa Xaratanga, llamados Quahuen v Ca-
mexan y sus hermanas Patzim-uaue y Zucur-
aue. cometen acciones que disgustan a la dios=a
v ésta los castiga convirtiéndolos en culebras.
(ue primero entran en el lago y luego se pierden
bajo la tierra, justo en cada uno de los cuatro
puntos cardinales (pp. 24-26). Este hecho es
tomado como un augurio de que deben sepa-
rarse, por lo que cada tribu se lleva consigo a
un hermano de Curicaueri, mientras que éste
permanece con el linaje uactisecha.

El sueno es otra forma de legitimacion del
poder, pues es precursor de las revelaciones di-
vinas y oraculo de lo que ha de ser: nadie e=
sefior de un pueblo si esto no se le fue revelado =
través de un suefo, y las conquistas. sequia=.
hambres y otros sucesos, asi como el arribo de
los espafioles, fueron siempre revelados por e<te
medio." Por medio de suefios es que Tarfacuri.
el gran cazonciy héroe de esta saga purhépecha.
tiene conocimiento de que €l y sus sobrinos.
Hiripan y Tangaxoan, han de ser sefiores de un

vasto imperio (pp. 135-137). El patron de lo=

? Dioses de Curingaro: Huréndequauécara, dios del lucer

hermano de Curicaueri y uno de los Tirfpemencha, v T:
ran; dios de Naranjan: Uazériquare; dioses de Patzcuaro: Zir
cherengue, Uactsecha (el hermano mayor), Tingarata. Miequa-
axeua (p. 34).

10" Zurumban fue sefior de Tarfaran gracias a un suefc

como trujese lefia para los cties, la diosa Xardtanga le favoreci

fue sacerdote mayor, y el dios del infierno le ové. v un 1

salié encima de la tierra, en medio del camino. donde 1 mrai=

lefia en Unguani, ptsose aquél topo en el camino levs
allf e mandé que fuese sefior, y que tuviese por diosa a X

[.]7 (p. 48).
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snenios de ambos guerreros es muy similar: am-

= acababan de dejar lenia en los cties, ambos

al pie de una encina y ambos deja-
n cerca su carcaj. Mientras que la diosa

a le promete a Tangaxoan el reino de

n a cambio de que limpiara y dispu-
<era en ese sitio su asiento, Curicaueri hace lo
ropio con Hiripan. al que le promete ser senor

:n a cambio de su servicio.

importancia de los suenos revelatorios

mo forma de legitimar el poder se evidencia
=n =! relato de Carocomaco, quien hace hasta lo
,,,,, posible por tener el tan codiciado sueno y ser

senor de Zacapu:

4ouel no le vinie de ser sefor, mas era de baja
suerte v un pobre mendigo. jDénde dejé de dor-
wor que no dormiese por todas las sierras, por
=omar algun suefio? Y nunca tuvo revelacion, ni
suefio. v vino al pueblo de Zacapu, v empezo a
aer lena para los cies de Querenda-Angapeti.
Y traia la lefla, y poniala por todo el patio, y lle-
26 al medio del patio a dormir con su lefia, don-
de estaba el madero muy largo donde descen-
dian los dioses del cielo y después dormié mas
adelante, en un asiento llamado Udnaquaro y ast
cada noche se iba llegando al cu de Querenda-
| Angapeti, y estando al pie del cu tampoco tuvo
suenos. Y después empenzé a sobir por las gra-
das dél. En cada grada dormia una noche por
tener algun suefio, y faltaba poco para llegar a lo
alto del cu [...] (p. 112).

La legitimacion del imperio se da tam-
bién a través de otro recurso: Tariacuri tiene los
dioses de su lado gracias a que era un buen go-

bernante que no descuidaba su servicio y cui-

11

La labor d nacusecha. descrita por Hiréti-Ticatame, el

1

mi gente ando en

primer héroe de la siguiente: “ya saben cémo yo con
trayendo lefla para los cies, y hago

flechas y ando al campo para dar de comer al Sol y a los dioses

daba de no emborracharse.!' Ademas, era el re-
presentante terrestre de Curicaueri, el dios que
habria de ser rey y “conquistar toda la tierra”.

Debido a que el resto de los pueblos te-
nian rencillas entre si, vivian en la embriaguez
y se habian olvidado de llevar lena a los cies,
los dioses, protegiendo el linaje de Tariacuri y
sus sobrinos, se encargaron de imposibilitar,
mediante castigos precedidos de agiieros funes-
tos, que los demas pueblos quisieran disputar-
les el poder del imperio. Entre otros, se relata el
castigo de los pueblos de Itzi-paramucu (pp. 140-
142) y Hetaquaro:

[...] tuvieron muchos agiieros, que en las casas
salian espadafias y hierbas y hacian las abejas
panares, en una noche sola, que a la manana esta-
ban colgada[s] en sus enjambres de las trojes, y
empezaron los arboles [en blanco] aun hasta los
chiquitos de tener fruto que las ramas apesgaban
hacia la tierra, y empezaron los maguéis, aun has-
ta los chiquitos. de echar en medio masteles lar-
gos. que parescian maderos. v empezaron hasta
las mochachas pequenas de emprenarse. que aun
no habian dejado la ninez. v tenian va las tetas
grandes, como mujeres, por la prefiez, y asi nifias
como eran traian hijos a las espaldas en sus cunas,
y empezaron las mujeres mayores de parir piedras
de navajas, y no hacian sino parir navajas negras,
y blancas, y coloradas, y amarillas, todo esto,
parian, y empezaron a hacer cies por todas partes
y estaban todos cercados de rajas de encina, y
empezaronse de emborrachar, y llamaban las ma-
dres de la nube negra, madre de la nube blanca, y
otra madre de la nube amarilla, y la otra madre

de la nube colorada[...] Y alli tampoco ha de ha-

celestes, y de las cuatro partes del mundo, y a la madre
Cueraudperi, con los venados que flechamos, y yo hago la salva
a los dioses con vino, y después bebemos nosotros en su nombre

] (p. 17).
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ber rev. v todo esta desierto, porque no llovio un donde, de los de aquel rio. v trajo aquel pesca-

ano .| todos se perdieron por hambre [...] y por dor, v arrebatéle de la balsa en que andaba +
los males que hacian en Hetiiquaro, castigaron los sumidse en el agua, muy honda, v abrazose de!
dioses. (pp. 110-111). caiman, y llevéle a su casa aquél dios-caimen

que era muy buen lugar, y saludo aquel pescados

y dijole acuel caiman: “Veras que vo sov dio=: v=

Mitos que anuncian la llegada de los espanioles a la cibdad de Mechuacan, v di al rev que no=
yel fin del imperio uactisecha tiene a todos en cargo, que se llama Zuanzus

que ya se ha dado sentencia. que va son hom-

En la tercera parte de la obra se recogen tam- bres, y va son engendrados los que han de mors
bién algunos relatos que cuentan los presagios en la ticrra por todos los términos: esto le diras =0
de la llegada de los espanioles y que se manifes- rey” (pp. 236-237).

taron en las tres ciudades del imperio.'? Uno de
ellos cuenta como, durante los cuatro afios an- El otro, el de la visién o suenio del coneci-

teriores, “se les hendian los ctes, desde lo alto  lio de los dioses (pp. 232-234). cuenta com =

hasta bajo, y que lo[s] tornaban a cerrar, y lue-  diosa Cuerduaperi “tomé” a una mujer de la e
go se tornaba[n] a hender [...] y no sabian la  del sefior de Ucareo y la puso en el camin

causa de esto, mas de que lo tenian por agiie-  Arard. Después de esto la diosa le dio o Leles
ro”. Este mismo relato da cuenta de los come-  un brebaje que prepard con “una come <imien-

tas que se vieron y de los extrafios suefios que  te blanca” en una xicala que traia consiz

tenian las personas: dandoselo a beber “le mudd el sentida”

vez hecho esto la diosa envi a la mujer
Dijome un sacerdote, que habia sofado, antes que ~ “aguila”, quien la llevd a lo alto de un moaes
viniesen los espafoles, que venian una gente y  (Xanoato-hucatzio) para presenciar !
que traian bestias, que cran los caballos que él divino. Segun la vision. los dioses ~<ia
no conocia, y que traian muchas gallinas que se “entiznados” y se encontraban comiendo v he-
ensuciaban en sus cties, y que sofid esto dos o tres biendo. El dios Tiripeme-quarencha rom
veces, con mucho miedo, que no sabia qué era,  palabra y después de preguntar =i estaban -
hasta que vinieron a esta provincia los espafioles  dos presentes, relaté lo que habia sueedii -
v llegando a la cibdad posaron en las casas delos  la morada de Cuerduaperi. Fsta les difo e -
papas con sus caballos [...] (p. 231). fin del imperio era inminente por lo que les po-

di6 que regresaran a sus tierras v quebs

Los mas interesantes son aquellos que vin-  cantaros de vino, dejaran los sacrificios bume-
culan a los dioses con la llegada de los espano-  nos y se olvidaran de las ofrendas. pue=

les. pues insisten en prevenir a Zuangua, cazonci

de entonces. sobre el fin del imperio. Uno de [...] de aqui adelante no ha de ser ansi: no bas
estos relatos narra una anécdota acaecida en sonar mas atabales: rajaldos todos. no han e
Tierra Caliente: parescer mas cues, ni fogones. ni =e levans

) 12 En Cuyacan, por ¢jemplo, los Tiripem
Andaba un pescador en su balsa pescando por el ;o4 4 una vieja v le dijeron que los dioses

rio con anzuelo. v picé un bagre muv grande. v smojadagporque ng les levalan leia para los cles. y que

se ib‘dll a Tn‘drchar a otro sitio pues T(Nl"‘ seran e IR Bt
no le podia sacar. v vino un caiman. no s¢ de  previamente habria sefiales funestas de ello.
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ma= humos. Todo ha de quedar desierto porque
vienen otros hombres a la terra; que de todo

=1 1odo han de ir por todos los confines de la tie-
mra. 2 la manjo] derecha y a la man[o] izquierda,
de todo en todo. iran hasta la ribera del mar v
pasaran adelante. y el cantar serd todo uno, y que
no habra muchos cantares como tenfamos: mas

1o =olo por todos los términos de la tierra(p. 234).

Después de lo cual el dios se dirigié a la
mirusa diciendole: Y 4, mujer, que estas aqui,
‘que nos oves. publica esto, y hdganselo saber al

rey que nos tiene a todos en cargo, Zuangua”.

ELEMENTOS MITICO-SIMBOLICOS

Ademas de los fragmentos anteriores, donde se
pueden apreciar ecos de algunos mitos que po-
siblemente fueron expuestos en la primera par-
e perdida. a lo largo de la Relacion de Michoa-
can se mencionan también diversos objetos que.
aunque no guardan una relacion directa con un
mito especifico, si poseen de algtin modo una
funcion simbélico-mitica, por lo que contribu-
ven a complementar el panorama de la cosmo-

vizion de la que forman parte:

Numeros y colores

Segtin se desprende del texto, hay varias cifras
que poseen un significado simbélico para esta

cultura. Estos nameros son el 3, el 4, el 5 y el 20.

Corona Nifiez designa a estas regiones con los nombres de
Auandaro, Echerendo y Cumiehchicuaro respectivamente, aun-
mue en el texto no existe una referencia explicita a elios. . Coro-
na Nanez, Mitologia tarasca, Morelia, SEP Michoacdn, 1986,
Culrural/4), pp. 18-19,

* Sus nombres cran Chupitani, Nurfuan y Tecaqua, Rela-

cion.... p. 63.

El universo p’urhépecha esta estructura-
do en tres regiones: el cielo o supramundo, lu-
gar donde habitan los astros o deidades celes-
tes; el mundo, habitat de los hombres, vy el
inframundo o region de los muertos.' Del mis-
mo modo, la cosmogonia estd representada por
tres dioses principales: el Sol, la Luna y Venus,
deidades basicas de las que surgen las dilcren-
tes advocaciones regionales o las especificas para
ciertas circunstancias: Sol Viejo, Luna Nueva,
Estrella de la Mafiana, Estrella de la Tarde, et-
cétera.

La arquitectura religiosa habla asi mis-
mo de “tres cués y tres fogones, con tres casas
de papas” (p. 35). De igual modo son tres los
reinos del imperio —Tzintzunzan, Patzcuaro y
Cuyacan— (p. 195), tres los sefiores que lo go-
biernan —Tangixoan, Hiquingare y Hiripan— (p.
107) y tres los sacerdotes-magos que siempre
acompanan y aconsejan a Tarfacuri.' No es raro
por tanto encontrar este niumero como cifra sa-
grada a lo largo del relato® v como simbolo de
la representacion de la divinidad en la terra.

Por otro lado. los meses purhépecha. ba-
sados seguramente en el calendario azteca. es-
taban formados por periodos de veinte dias que
constituian un ciclo lunar, por lo que este na-
mero era respetado como cilra sagrada de cul-
minacion de un plazo especifico.!® Por ejemplo,
el petamuti se encargaba de impartir justicia
oyendo durante veinte dias a los que tuvieran
alguna querella, después de los cuales imponia
las sentencias (p. 13). Por otra parte, los cties

eran abastecidos de lefia por periodos de veinte

15 Por ejemplo, las cosas importantes sucedian al “tercero dia”
o ala “tercera noche™ (pp. 30 v 97), auncque también es frecuen-
e en esie tnising sentido, encontrar miltiples relerencias al ui-
mero 4 y al 5.

16 %Y estuvieron los espaiioles seis lunas en la ciudad (cada
luna cuenta esta gente veinte dias)” (p. 256); “Y estuvo el cazonci

en México preso nueve lunas. Cada luna es veinte dias™ (p. 271).
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dias (p. 74). vy los hombres se organizaban mili-
tarmente en grupos de veinte (p. 139).

La simbologia de los nimeros cuatro y
cinco esta intimamente relacionada en esta cul-

tura. El cuatro representa los cuatro puntos car-

dinales y las cuatro partes en que conciben di-

vidido el mundo. Siguiendo este mismo orden,
son cuatro las fronteras del imperio, cuatro las
partes de cada reino y cuatro los caciques que
las rigen."” Del mismo modo son también cua-
tro las “nubes de la lluvia” que correspondian a
cada uno de los puntos cardinales, y cuatro los
sacerdotes principales. Ademas, como una for-
ma ritual dedicada a la diosa de los manteni-
mientos, Cuerauaperi, se bebian cuatro tazas “de
vino blanco de maguey” (p. 102).

Sin embargo, las deidades p’urhépecha
son quintuples v se identifican con los puntos
cardinales mas el centro. De ahi que el cinco,
como numero sagrado, aparezca en distintos
pasajes de la Relacion. Los sacerdotes se prepa-
raban para la fiesta de Cuerduaperi con cinco
dias de anticipacion, y después del sacrificio de
los esclavos se dedicaban cinco dias a fiestas “v
borracheras” (pp. 9 y 10)."® Del mismo modo,
durante la fiesta de la guerra (Hanziuansquaro)
v antes de que los guerreros partiesen a la bata-
lla, los encargados del ritual eran cinco
axamencha (sacrificadores). cinco curitiecha (los
que ponen incienso) v cinco thiuimencha (los
que llevaban los dioses a cuestas) (p. 186)." Por

su parte. los uacusecha se dividieron en cinco

" “tenia puestos cuatro sefiores muy principales en cuatro fron-
teras de la provincia. v estaba dividido su reimo en cuatro partes...”,
Relacion.... p. 173. Owros ejemplos en las pp. 194, 239 y 243.

18 Owo ejemplo en las pp. 142 v 162.

19 Owo ejemplo en la p. 192.

20" Por ejemplo. el negro se identifica generalmente con el eje
norte-sur. con la oscuridad. la noche, el caos, la nada, el mal, la
angustia, la wisteza v la muerte. El azul con la inmaterialidad, el
sueflo, la eternidad. la evasién. El amarillo con el poder de la
divinidad, la luz, la vida. la juventud, la fuerza, y también como
mediador entre los hombres v la divinidad. Al igual que el negro,
se identifica al amarillo con el eje norte-sur como opuesto y com-
plementario de éste. El blanco se asocia con el eje este-oeste, eje

tribus (pp. 24-26). Asimismo encontramos esi=
numero simbolizando las casas o advocaciones
de cada uno de los dioses y relacionado tambis
con los cinco colores basicos: rojo. verde. ama-
rillo, negro y blanco.

Para casi todas las culturas del mund-
los colores funcionan como un sistema simbli-
co de organizacion del universo. Generalmen:-
se tiende a identificarlos con los elementas. ==

dimensiones, las fuerzas contrarias v los punmos

cardinales, entre otras cosas. Sin emba

rentes culturas le conceden valores distintos -
cada color.? En la cultura p'urhépecha. los co-
lores designan los puntos cardinales o las cu=-

tro partes del mundo, coincidiendo en algunas

casos con la distribucion de otras culturas: &
rojo es el color del oriente, el amarillo del nore-
el blanco del poniente, el negro del sur v en cieros
momentos se habla también del verde. aunque
sin designarle un punto de referencia. Como cads
deidad es quintuple, abarca en si misma las cua-
tro partes del mundo y el centro, por lo tan:

las ofrendas que se les dedicaban, procuraban

incorporar cada uno de estos colores:

[...] empezaron a escoger de las mieses que habi=
traido Xaratanga a la tierra, axi colorado. v ver-
de y amarillo [...]. Escogieron asi mesmo de los
fisoles colorados y negros [...] el maiz colorade

lo pintado [...]. También escogieron de otras ma-

neras de maiz, de lo blanco, y de lo entreverad

[.] (p. 24).2

del nacimiento y muerte del Sol, por lo tanto es considerado com
el color del pasaje por el cual se operan las mutaciones
renacimiento. Se le opone y contrasta con el rojo, que pos
significaciones dependiendo si se le considera como noc
femenino o como diurno-masculino. En el primero de los ¢
se le asocia con el vientre donde vida y muerte se trans
con la regeneracion, el alma, la libido, la ciencia, el cono -

to y el corazén; y en el segundo, con la fuerza vital, el ar
belleza, y las virtudes guerreras. También se considera que e=
color es poseedor del signo del Sol. Jean Chavalier y Alain
Gheerbrant, Diccionario de los simbolos, Barcelona, Herder. 1986

21 Otro ejemplo: “Mira esta flecha que estd pintada de verde.
se llama Técoechaxungada, y estos son los plumajes verdes que
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_ wengan v probardn mis flechas, las que se

furéspondi. que tienen los pedernales

o= v las que tienen los pedernales blancos y

“olorados v amarillos. Estas cuatro maneras ten-

] (p- 21).

=0 de flechas

~in embargo. a pesar de que son cinco los

“ores basicos. generalmente se tiende a hablar

mmcammente de cuatro. asi, en distintos momen-
W @ Lz Belacion. se habla solamente del rojo,
e, Sdemco v amarillo (p. 21), y en algunos
i s menrpora el verde como otro color prin-
mpeal. semevaimente el de las “plumas largas”™
i sguenzsl muy preciadas y dedicadas a Curi-
e Sworz bien. aunque cada color estd iden-
lifemils com un punto cardinal, se asocian ade-
Wi o Ciferentes situaciones o con ciertas dei-
ke, Db e<e= modo. el negro es siempre el co-
i L arvcamers (p. 77). por lo que sus segui-
e amdsben siempre “tiznados”, llegando al
S o enmegrecerse los dientes (p. 162).2
* = v el blanco que son los colores de
WS T sermenie respectivamente, se asocian
& e por ser éste un astro gemelo: Estrella
i Se Miamenz —oriente. rojo— y Estrella de la
Bl —wmsent=. blanco. A cada region, color o
gy cemdmal le corresponden ademdas dife-
s carscserisucas dependiendo del dios al que
Bmem seferencia. Por ejemplo, las casas de

veti —dios de Zacapu— serfan: la

S sar mendon . “donde tiene casa y mujeres
Wimde Tene su vino para beber y atabales
pus Gesiiar - L2 del poniente: la del norte (sep-

T g T e

s el oro que piden, y éstas
colorados. v éstas son las
ENen Puestos, son Imantas.

les blancos v negros y ama-
MiSSss o lTs. SSs Som mantenimiento. maiz, frisoles y otras
WO e :

ocia a Curicaueri también

TN ¢ ek I et i

chas de plumas de mu-

tentrion); la del oriente “en el infierno”, y, por
altimo. la casa central, “en el cielo”, en el cenit
o intermedio entre los puntos cardinales (p. 122).

O las de la diosa Xardtanga: la “casa de
las plumas de papagayo” o la casa del oriente,
porque las plumas de papagayo, —al menos en
este texto— son siempre de color rojo; la “casa
de las plumas de gallina” o casa del poniente,
de color blanco;* el juego de pelota, en el norte,
“a la mano derecha”, y al sur, “a la mano iz-
quierda” esta la casa de sus bafios, en Tierra
Caliente (p. 136). La quinta casa de Xaratanga,
es decir, la del centro, estuvo ubicada en distin-
tos lugares segiin se deduce del relato: en Xara-
quaro, en Tzintzunzan, en Tariaran, Mechuacan,

etcétera.?*

Animales

Es frecuente que aparezcan en la Relacion men-
ciones a diversos animales que tienen también
un papel importante dentro del sistema de creen-
cias p'urhépecha. Uno de éstos es la culebra.
que aparece en el relato de la separacién de la
tribu vactisecha y de los Tiripemencha, y que
tiene un simbolismo doble, vinculado por un
lado con el agua y por el otro a la tierra, ambos
elementos engendradores.

El raton, llamado indistintamente tam-
bién topo o tuza, aparece claramente vinculado
con el dios del infierno, del que es su represen-

tacion: “[...] y el dios del infierno le oy6 y un

chas aves, unas blancas, de garzas blancas, que eran de Curi-
caueri [...]".

8 En otra parte de la Relacion se dice que las plumas blancas
eran de garza.

2% Corona Nifiez identifica estas cuatro regiones con los cua-
tro periodos del calendario azteca: “El siglo del hombre
mesoamericano era de 52 afios divididos en 4 trecenas. En la
cultura néhuatl, la primera trecena estaba formada por 13 afios
Acatl (flecha) dedicados al oriente, region de los guerreros celes-
tes: el Sol y Venus [...]. La segunda trecena la componian los 13
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topo que salié encima de la tierra. en medio del
camino, donde el traia lefia en Unguani.? pusose
aquél topo en el camino levantado. v all{ le mands
que fuese sefior [...]7 (p. 48).

Por lo general. cada vez que este animal
aparece en el relato es sefial de sequia. hambre
o muerte. En el episodio que relata la desobe-
diencia y descuido del pueblo ltzi-paramucu (pp.
140-142

a la borrachera v olvidados de hacer servicio a

. cuvos habitantes estaban dedicados

los dioses. el castigo es anunciado por un hecho
funesto en el que participa un ratén: segin cuenta
el relato. una ~de las tias de los dioses del cielo
(0 Auicanime ) apareci6 con la figura de una vieja
“(Jue traia unas naguas de una manta de hier-
bas™ y una mantilla de la misma hechura.? Esta
vendio el raton a la mujer de uno de los sefiores
principales, quien lo confundié inexplicablemen-
te con su propio hijo, al que cociné y dio de co-
mer a su esposo (pp. 141) tragedia que dio ini-
cio a grandes calamidades.

Segin un relato posterior, los espanoles
“dieron al cazonei diez puercos y un perro [...]
y como viese el cazonei aquellos puercos dijo:
Qué cosa son éstos? ;Son ratones que trae csta
gente? Y tomolo por agiiero y mandélos matar
[...] (p. 247).
taguila posee aqui una significacion sa-
grada. Es simbolo de Curicaueri y de los “dio-

ses mayores”; es decir. del Sol y los dioses pri-

anos Téepatl (cuchillo de saerificio) dedicados al norte, region
de los guerrcros muertos en el sacrificio o en el campo de batalla,
region también de los ancestros. La tercera estaba constituida
por los 13 afios Calli, dedicados al poniente, region de la diosa
de la muerte, a la Luna, a las mujeres diosas, Idb Guananancha
en tarasco. la cuarta trecena estaba integrada por los trece afios
Tochtli, dedicados al sur, regién de la ferhhdad donde reside la
diosa de la procreacion Tlazoltéotl, que en la mitologia tarasca
se llama Xaratanga, deidades que correspondian a la Luna jo-
ven, a la Lima nueva. José Corona Nifiez, op. cit., . p- 35. Segin
este esquema al que el autor identifica literalmente con el de la
mitologia p'urhépecha, el norte es la regién de los ancestros, de
los dioses primogénitos, de los dioses de Ll mano derecha y de los
guerreros mucertos en el campo de batalla o en el sacrificio; el sur
es la zona de la fertilidad, de la Luna joven, de la Tierra Calicnte

mogénitos o engendradores. Su simbolismo se
entrelaza con el del haleon, representante de los
“dioses menores”, principalmente de Venus.
Entre los dioses menores regionales de Patzcuaro
se menciona también a un dios llamado Uaci-
secha ~aguila” (p. 34).

Enla tradicion occidental el aguila seiden-
tifica generalmente con la divinidad y con el po-
der terreno legitimado por ésta. Es asimismo un
simbolo solar que se asocia con los guerreros por
excelencia, los gobernantes, los conquistadores v
los cazadores némadas. Y precisamente los va-
cuisecha son un grupo de cazadores nomadas cuvo
nombre quiere decir “aguilas”. En muchisimos
pasajes de la Relacion se habla de que los uacti-
secha son los representantes terrestres de la divi-
nidad (pp. 15-16, 19, etc.) ya que el fuego solar

encarna y vive en el senior que los dirige:

Dicho se ha en la primera parte, hablando de 1a
historia del dios Curicaueri, cémo los dioses del
cielo le dijeron c6mo habia de ser rey. v que ha-
bia de conquistar toda la tierra. v que habia de
haber uno que estuviese en su lugar, que enten-
diese en mandar traer lefia para los cues. Aesto
pues, decia esta gente que el que era Cazonei.

estaba en el lugar de Curicaueri (p- 173

Por tanto, las plumas de aguila son con-

sideradas como fuente de fuerza espiritual v fi-

v de los dioses de la mano izquierda o Uirambanecha: e

la de los guerreros celestes: el Sol y Venus; v el ponient

region de la muerte, dedicada a la Tuna v las mujeres di

inframundo, lugar ademds en donde el Sol pierde la bat
diana contra la noche. Sin embargo hay que hacer notar qu
autor intercambia sin ninguna explicacién las regiones. Por

plo, el lugar en donde residen los guerreros muertos en el
cio 0 en bd‘ralld lo puso indistintamente en el poniente.
oriente (p. 26) y en el norte (Relacin, pp. 35- 3() Acej
esta dltima posibilidad, ya que el norte es al parecer Lz regicn (-
los antepasados y de los dioses primogénitos.

» Ungani o infierno: “donde se estd con 1os topos .

*0 Por lo general, las diosas aparccen siempre en f de

ancianas portadoras de malos augurios Relacion..
27 Otros ejemplos en las pp. 63. 67, 69. 136, I'H 195. eteéx

Pp- 13¢

294 RELACION DE MicHoACAN




5 va que irradian la energia solar de la que

~m parte. Los uactusecha las usan como parte
su ztavio de guerra (pp. 36, 89 v 191) o como
winzo para derrotar al enemigo en las bata-
== po 189 _En la construccion de indole reli-
vea existia un lugar llamado “la casa del agui-
oo dedicado a Curicaueri, donde los
swerreros <o guarecian cuando habian sido he-
= == bamalla. FEsta casa, construida dentro

v oo de edificios religiosos que incluia
wiemas las tres casas de los papas, el cu, y una
le <¢ guardaban las ofrendas dedica-

= 2l o= pp. 30 v 126), funcionaba como un
e reumion militar-religioso y era alli “don-

ian las salvas a los dioses” (p. 126).

[_a= aguilas eran tan importantes que in-
= habia sacerdotes especialmente encarga-
= e =u cuidado: “Habia otro [sacerdote] que

cooriade las aguilas grandes y pequenas y otros

< que tenian mas de ochenta aguilas rea-

= v oiras pequenas en jaulas, y les daban de
ner del comun gallinas”. (p. 178).

Aunque no se alude directamente al gua-
= en ningun pasaje de la Relacion, éste apa-
= i=frazado con el nombre de “aguila” en el

lel concilio de los dioses sobre la destruc-
=l imperio: “[...] v luego [se] encontrd en
=mino con un aguila que era blanca, y tenia
= verruga grande en la frente, y empezo el
szila a silbar v oa enherizar las plumas, y con
= ojos grandes que decian ser el dios Curi-
aneri [...]” (p. 232).
Dentro de los limites impuestos por la
iz obra. no es posible descubrir el simbo-
i=mo de este animal, aunque el contexto parece
mdicar que es otra de las formas emblematicas

<imbolicas de Curicaueri.

B moma Nafiez especifica que representa “al Sol del ponien-

“omomie no propone una razon, tal vez la causa sea porque
= donde aparece el mitico venado Tuycen. Corona Niifiez,

El venado también era considerado un
animal sagrado. Era muy apreciado porque su
piel servia de cubierta para guardar a los dioses
(pp- 18-19) y con su carne se hacian las salvas,
es decir, las ofrendas propiciatorias. Simbolica-
mente los dioses eran alimentados con la carne
de este animal (p. 17), por lo que a la llegada
de los espanoles se les ofrecieron venados como
alimento (p. 247). Por su relacion con Curicaueri
el venado es asimismo simbolo del fuego v del
Sol.?® El cuero y sus pezunas eran empleados
para atavios guerreros (pp. 41 y 53). Para la
época de la conquista, el simbolo del venado se
entremezcla con la imagen del caballo, pues los
indigenas se explicaron este animal a partir de
su entorno, considerandolo como un venado con
cabello postizo (p. 238), y vinculandolo con el
venado Tuycen del mito ya resenado: “[...]
tornose venado el padre, vy tenia crines en la cer-
viz, como dicen que tienen esos que traen esas
gentes, v su cola larga. v fuese hacia la mano
derecha, quiza con los que vienen a estas tie-
rras.” (p. 241).

Casi al final de la Relacion. v también
durante la época de la conquista. aparece la tinica
mencion al caiman, considerado como una dei-
dad acuatica de Tierra Caliente, es decir, como
uno de los dioses de la Mano [zquierda. Este dios
se manifiesta su presencia solo para advertir al

sazonci de la cercana ruina de su imperio.

Elementos mediadores entre

el hombre y los dioses

Es evidente la importancia que se le da en el
texto al inconsciente como elemento mediador
entre la divinidad y el hombre. Solo a través de
la inconsciencia producida por el suefo, la em-
briaguez o la posesion, es posible establecer con-
tacto con la divinidad.

Ya se hablo de la importancia del sueno

como precursor del contacto con la divinidad. EI
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vino (de maguey) tiene igualmente esta funcion.
aunque ademas posee otras. En distintos momen-
tos del relato es posible comprobar la importan-
cia de su presencia en la vida de la poblacion, y
especialmente en los cultos religiosos como in-
termediario entre el hombre y los dioses. El vino
se ofrecia como obsequio al recién llegado a una
casa (p. 94), participaba como elemento esen-
cial en la celebracién de algin suceso o como
paliativo de la tristeza (p. 141). En las ceremo-
nias religiosas era indispensable (p. 10) pues fun-
cionaba como ofrenda a los dioses (pp. 17,1260y
247), como factor de trance y como medio de
evitar el dolor a los sacrificados (p. 159).

El vino es también un alimento divino, tan-
to en su calidad de objeto ofrendatorio, como en
su variante de bebida de los dioses, y es asocia-
do, al igual que en la tradicién mitica occidental,
con la sangre, que representa la vida. Sus efectos
son vistos como una manera de trascender lo te-
rrenal, por lo que emborracharse en grupo signi-
ficaba compartir el contacto con la divinidad. Sin
embargo, la embriaguez, sin este sentido religio-
so era penada incluso con la muerte.*’

Otro factor de “desperzonalizacion” y tras-
cendencia es la posesion divina, el contacto con
la divinidad propiciado por ésta. A lo largo de
la Relacion se encuentran pasajes donde los dioses
“toman” a las personas y éstas se dirigen al sa-
crificio voluntariamente (pp. 10, 232y 234).

Aunque no del mismo modo que el sue-
fio, el vino y la posesion divina, hay dos elementos
més que podriamos considerar como interme-
diarios entre el hombre y los dioses: la encina 'y
el humo. La encina aparece como el factor te-
rrenal que propicia el suefio revelatorio: “Senor
Tangdxoan, dichoso ti: ;dénde tomaste aque-
lla lefia para los fuegos? ;como no dejaste al-
giin troncon, por la vertud que tiene aquel ar-
bol, pues que por él tuviste el suefio que tuvis-
te?” (pp. 136-137).

Sin embargo, también aparece cOmo el si-

tio donde se prodiicen oS ZTaMIES SO
0 de la vida: muertes. alegnas. desensanos. pe-
nas, etcétera. La relacion entre laencnavels

revelador es interesante. yva (que

cidental este arbol es considerado comeo ¢
atrae los rayos —manifestacion de la divinadad-
pero, principalmente. como instrumento de o~
mumnicacién entre el cielo v la terra.™ La emcms
aparece también como un tpo de madera sagra-
da empleada en ciertos cultos (pp. 180-18~

Por su parte, y gracias a su esencia s Hla-
til, el humo es la imagen de la relacion entre &
cielo y la tierra, apareciendo por tanto en ==
todos los rituales descritos en la Relacion. Ade-
més de poseer esta funcion, aparece cOmo o
de los alimentos especificos de los dioses
35, 44, etcétera.) y como medio de hechizar =
los enemigos para vencer una batalla (pp-35 ¥
145).

El monte, al igual que la montana. som si-
bolos de la altura y del centro. Por su proxims-
dad con el cielo, son el lugar perfecto para el en-
cuentro entre el cielo v la tierra y dénde mas a-
cilmente se puede percibir la presencia divina
Es en los montes donde viven los chichimecas pg
04-96) y alli es precisamente donde se dan los
suefios revelatorios y donde se celebran las cere-
monias religiosas (p. 90). Por este motivo la ma-
yor parte de los pueblos estaban construidos cer-
ca de un monte, y las ydcatas donde se llebaban

a cabo los rituales eran sitios elevados.

Objetos ofrendatorios

Muy diversos son los objetos que se les ofrecen

a los dioses en esta cultura. Entre ellos estan las=

20 Parfacuri manda matar a su propio hijo, Curatame. por
esta razon.

30 Cerca de una encina es donde Abraham tiene las revelacio-
nes divinas. ;Interpolacion cristiana del traductor?
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mieses. especialmente el maiz, el axi, el chile y

el frijol. que eran cultivados en distintas varie-

dades cromaticas para que representaran las
cinco casas de cada uno de los dioses. Una vez

que estas ofrendas se habian dedicado a la dei-

L se colocaban en una troje especial, y si al-
cuien se atrevia a tomarlas era severamente
-astigado (pp. 61y 64).

Otro objeto que servia de ofrenda, y ade-
mas de las mas importantes, era la lefia. Esta
=ervia tanto por si misma como por el humo que
producia al ser quemada. La tarea principal del
cazonci. asi como la de los sefores de cada pue-
blo era la de proveer continuamente de lefia los

fozones de los cues, para que los dioses tuvie-

ran siempre alimento a su disposicién (pp. 15,
17.44. 65,74, 96, 108, 126, etcétera). Por este
motivo uno de los delitos mayormente penados
era el dejar de suministrar esta lefia (p. 11). Bajo
otras circunstancias, el hombre mismo funcio-
naba como lefia en los rituales del sacrificio (pp.
+2-43). A la muerte del cazonci su cuerpo era
incinerado como ofrenda y como una forma de
reintegrarse a la divinidad.

Otro objeto ofrendatorio eran las mantas,
o un tipo especial de ellas llamadas quapimecua

p. 134). elaboradas en forma especial para Cu-
ricaueri por un grupo de mujeres que, encerra-
das en la casa del cazonci, se dedicaban exclusi-
vamente a esta labor, por lo que eran considera-
1as como “mujeres de Curicaueri” (pp. 182-183)
v por supuesto de su representante terrestre.

LLa sangre también era considerada una
oirenda divina, tanto la que era producto de las
heridas en las batallas como la del autosacrificio,
realizado por los sefiores y los “valientes hom-

bres” que se hendian las orejas con una navaja

=, Quién se podra sufrir sin comer? Que todo esto es como
leche que se crian los hombres. ;Quién se podra sufrir un dia
sin comer? ;Quién podrd dormir? Aunque sea un
a a gartas. dandole un pedazo de pan lo come” (p.

sagrada (pp. 44, 53): “Y tenian lo por mal
descalabrarse, y en descalabrandose alguno,
alimpiabase con la mano la sangre, porque no
cayese en el suelo, y ruciabanla con los dedos hacia
el cielo, para dar de comer a los dioses” (p. 36).

La sangre, que se relaciona con el Sol, con
el fuego, con el calor y con la vida, se entrelaza
con el simbolismo del vino por el hecho de ser
ambos concebidos como alimento divino. La
sangre es la bebida por excelencia de los dioses
ya que como es la esencia de la vida lo es tam-
bién de la inmortalidad, y el vino era un susti-
tuto simbolico de ella.

Otra caracteristica singular de esta cul-
tura es la importancia vital de la comida. A lo
largo del texto es recurrente la idea de la comi-
da como fuente de bienestar tanto humano como
divino.? Como hemos mencionado, a los dioses
se les ofrecia por alimento el humo, el vino, la
sangre, el maiz y otras semillas; tamales, pan
de bledos y carne de venado (pp. 17, 84, 126-
127). La misma funcién cumplia la carne hu-
mana ofrendada en sacrificio. Por tanto el sa-
crificio era considerado como algo honroso v feliz,
pues el sacrificado habia servido de alimento a
los dioses y por ello habia entrado en contacto
con la divinidad, y propiciado el mantenimien-

to del orden césmico:

Si, si, mucho placer tengo; ya [he] dado yo de
comer al Sol y a los dioses del cielo. Yo engendré
aquella cabeza que cortaron; yo engendré aquel
corazén que le sacaron. Mi hijo era como un pan
muy delicado, y era pan de bledos. Ya he dado de
comer de todo en todo a las cuatro partes del

mundo; esto ha sido muy bueno (p. 159).

Objetos deificados

El fuego, tanto en otras como en esta cultura.

es simbolo de la regeneracién, del Sol, de la fe-
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cundacion. del calor v de la energia. Es consi-
derado ademds como el mensajero que une el
mundo de los vivos con el de la muerte. En esta
cultura el fuego es el objeto deificado por exce-
lencia. Como tribu némada dedicada a la cace-
ria, los chichimecas debian traer siempre con-
sigo al fuego: "nosotros, los chichimecas, de
contino andamos con fuego™ (p. 27). Y esto pue-
de interpretarse tanto en el sentido literal como
en el metalorico.

Las navajas, las piedras y las flechas en-
trelazan su significacion simbélica en esta cul-
tura, pues los tres comparten la caracteristica
de representar en la tierra al dios Curicaueri,
quicn a veces es una flecha: “Estas flechas son
dioses; con cada una destas, mata nuestro dios
Curicaueri y no suelta dos flechas en vano” (p.
118).

A veces una navaja:

Yo os quiero dar una parte de Curicaueri, ques
una navaja de las que tiene consigo, v ésta pon-
dréis en mantas v las llevaréis alld, v a ésta trae-
réis vuestra lefia, y haréisle un rancho y un altar
donde pondréis esta navaja. Y partiéronse con su
navaja y pasaron la laguna y empezaron a hacer
una cu, y una casa de los papas, vy la casa llama-
da del aguila, y un trox a la navaja que les dio
Tarfacuri (p. 120).

Y en otras ocasiones una piedra: “Hiripan
fue sefior de Cuvacan., v alli fue la cabezera por-
que estaba alli su dios Curicauert, que era aquella
piedra que decian que era el mismo Curicaueri”
(p- 165).

Sin embargo. cada uno de estos elemen-
tos tiene ademas otras significaciones. Las pie-
dras. stmbolos de la madre tierra, de la solidez.
del principio v de los antepasados, eran sagra-
das porque sobre ellas se edificaban los templos
o los ctes (p. 34). Las navajas asi mismo po-

dian ser un objeto sagrado: aquél con el que se

cortaba la lefia o con el que se sacrificaban la-

orejas los guerreros (p. 53). aunque también es
simbolos de agiieros (p. 111) o de castizos
. & |

el desacato a los dioses (p. 111).

Las flechas, simbolo del intercambio -
lo-tierra y atributos del poder divino. eran in-
vocadas como divinidad auténoma para prote-

ger a unos y vencer a otros (pp. 89. 189 : pe-

dian ser ofrendas (p. 88) o también simbalos

estrecha relacion con los lefiadores que las ha-

cian, por lo que la vinculacion entre los chichs-

mecas y estos objetos como deidades e= aiin ma-

fuerte. La importancia de las flechas <e refl
en el hecho de que habia un dia del mes que -

les dedicaba, ademas de la fiesta llamada Eguee-

ta-consquaro (p. 11).

Otros elementos mitico-simbdlicos

Entre los elementos que no se ubican dene

ninguno de los rubros resenados. e=tan

la plata, simbolos del Sol v de la T.una re=

vamente. l.a identificacion de uno con o =

debia principalmente al color: “Mira. herms-

nos, que esto amarillo debe ser estiéreo! -

que lo echa de si; y aquél metal blanco et

de la luna, que echa de si” (p. 152 .
Ademas de con la Luna (Nardrans

plata se asocia también con el agua. con el prin-

cipio femenino (Cuerauaperi). con el colos

(el del sur) y con la pureza o purificaci

oro con el Sol (Curicaueri), con la luz. ¢l

la divinidad, la fecundidad. el calor. erecaes

Ante la desmesurada codicia por estos mes

mostrada por los espanoles. la Relacion re

el comentario a la vez sorprendido « is
del cazonci: “;Para qué quieren ete
Débenlo comer estos dioses. por e=o |
tanto” (p. 200).

Por altimo, las insignias sacerdaorales
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bién funcionan como elementos simbélicos. A
o larso de la Relacion se describe vanas veces
el vesmuario del petamun. mcluyendo siempre
en su atuendo e bezoie. una calabaza a las es-
pabda: wne bnzs al bmben. une sewrmalda en

ka cabeza v mme: wemaclles o coello (pp. 13 109.

181, cor- _ ~erum &l e ke calabara SeTE-

fabe gue o saceriee "o b sease en carse

sl s epabie g 1M _ s derir ol paehile

= Nufiez afirma que las tenacetas “tie-
que el caracol marino cortado

ar L =TI

e Rl S C
mmmsersemmente [lemado juyel del viento™ v que significa o re-
L o creador. Op. cit.. p. 72. Dice esto mis-
mwn = = =smwdho preliminar de la Relacion de Michoacdn, p. IX.
Sesmeeme +Srwe gque L2 lanza es simbolo de la imparticién de
mssee. ammyns <o el 7exto no se hace una referencia explicita a

s, Feweimim p-IX

cado de los otros ornementos no es posible de-

ducirlo del texto.??

En fin. después de este recorrido por la
Relacion de Michoacdn en busca de indicios
que permitieran reconstruir algo de la infor-
macion contenida en la parte perdida, pode-
ma= concluir que el texto que se conserva atin
puede dar mucha luz sobre la cosmovision pre-
hispamica p urhépecha. Sirva este trabajo de

baton de muesra.
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