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Introduccion



El hombre, desde el inicio de su existencia, se ha enfrentado a situaciones que
carecen de explicaciones sencillas y ante ellas ha buscado respuestas para tratar de
comprender lo que sucede en su entorno. Una de ellas, la muerte, se ha manifestado
en toda cultura y cada una ha visto en los terrenos cientifico, cultural y religioso una
salida ante tal interrogante.

Cuando la vida termina aparece entonces la duda: ;qué sucede después? Y
dar una respuesta objetiva no resulta facil, por lo que uno de los d&mbitos para
entender dicho cuestionamiento ha sido la religion. El destino del hombre al morir y
la posibilidad de una vida posterior a la terrenal han sido dos puntos medulares en
los que las personas ponen énfasis cuando el punto final inevitablemente llega.

En México el tema posee particular importancia desde la época prehispanica,
donde los antiguos habitantes de la region de Mesoamérica veian a la muerte como
parte de un ciclo constante y necesario que traia consigo nueva vida. Sin embargo, la
concepcion que de ella se tenia sufrio un cambid cuando los conquistadores
espafioles pisaron territorio nacional y entonces la mezcla de pensamientos forjaron
los elementos heredados hasta la actualidad.

“Lo que tradicionalmente se considera como la celebracion del Dia de
Muertos, se sustenta en la fiesta prehispanica, a la que se han afiadido elementos de
la cultura espafiola. Las fiestas que vemos en Patzcuaro, Mixquic o en la Huasteca,
entre zapotecos, otomies 0 mayas e incluso en las ciudades, son en buena parte
celebraciones prehispanicas que se han ido adaptando y que han acumulado nuevos

elementos en el transcurso de los tiempos modernos”.

Asi nacio el Dia de Muertos, fecha calendarica que ha formado parte de una
ritualidad nacional que, desde hace muchos afios, los mexicanos practican en gran
nimero y en formas tan variadas como lugares puedan encontrarse. La esencia es la
misma, recordar a quienes se han ido, aunque con detalles propios de cada region
donde se ubique.

! Zarauz Loépez, Héctor L., La fiesta de la muerte, CONACULTA, México, 12 ed., 12 reimp., 2004, p. 13.




Ofrendas, velaciones, misas y multiples manifestaciones en torno al tema son
posibles de observar los dos primeros dias de noviembre. Desde el més profundo
respeto hasta la diversidad de colores y sabores, forman parte de dicha
manifestacion vivida por mas de uno.

Se demuestra asi la importancia del tema, porque morir es lo Gnico que el ser
humano tiene asegurado al nacer, es sin duda una consecuencia universal, y entonces
la idea de trascender o ser parte de un ciclo constante se ha visto reflejada
histéricamente en maltiples actos y en ocasiones especificas.

Con base en el contexto antes citado, la presente tesis analizara el Dia de
Muertos en el poblado de Janitzio ubicado en el estado de Michoacéan. Ahi, el culto a
los difuntos se ha practicado desde hace cientos de afios y con el paso del tiempo ha
tomado forma con elementos propios que lo caracterizan.

En esa zona lacustre, particularmente en el poblado vecino de Tzintzuntzan,
el afio 1971 significo el inicio de una promocion del evento con tintes indigenas que
con el paso del tiempo se fue convirtiendo en un espectaculo turistico que atrae a
miles de visitantes afio con afio.

En poblados aledafios, entre ellos Patzcuaro (cuyo nombre significa lugar que
se tifie de negro) y la isla de Janitzio, actualmente se lleva al cabo el ritual
considerado por Héctor Zarauz, autor del texto La fiesta de la muerte, como una de
las celebraciones méas impresionantes por su entorno natural y tipo de festejo.

El caso de Janitzio dio de qué hablar en 1984, fecha en la que el aspecto
comercial empezd a suscitarse con mayor intensidad cuando algunas personas
cobraban por ver los altares en sus hogares especialmente colocados para la
celebracion. Hoy en dia, incluso en el cementerio, otros mas piden una
“cooperacion” a los paseantes para permitirles fotografiarlos mientras el acto ritual
se efectia. Aunado a lo anterior, folletos, notas periodisticas e informacion en



internet invitan a la gente a visitar el poblado para mostrarle la forma en que se
practica dicho evento.

No obstante, algunos aspectos no coinciden por completo con la tradicién ya
que solo ofrecen un panorama muy general de ella y, en cambio, se promueve méas
por el aspecto turistico, prueba de ello es el creciente nUmero de paseantes que
acuden a la zona: en 2001 se estimaron 54 mil, en 2003 la cifra fue de 70 mil y para
2005 aproximadamente acudieron 100 mil.

El problema reside entonces en que la celebracion tradicional campesina ve
rebasado su valor de identidad y de uso para convertirse en espectaculo. Al
realizarse en lugares abiertos (el cementerio como uno de los principales), éstos se
ven invadidos en mayor cantidad por turistas nacionales y extranjeros que incluso
violentan esos espacios al introducir en ellos bebidas alcohdlicas y llevar al cabo
actitudes como pisar las tumbas o posar en ellas para ser fotografiados.

¢Es entonces el ritual del Dia de Muertos en la zona lacustre de Michoacan
una tradicion o se ha convertido ya en un espectaculo turistico? Sobre esa premisa se
desarrolld la presente tesis mediante el reportaje demostrativo, el cual expone y
analiza el fendbmeno que se presentan actualmente con relacion a dicha festividad en
aquella localidad michoacana, los elementos que la conforman y los que le dieron
origen por influencia directa de dos etapas historicas: la prehispanica y la colonial.

El género aqui utilizado permite, mediante un estilo directo y descriptivo del
tema de interés actual, informar algo que se juzga digno de saber; aborda el asunto
que trata y lo presenta de forma clara y atractiva, profundiza en los antecedentes y
causas del asunto, explica sus pormenores, lo ubica en un contexto especifico y le
otorga actualidad.

Con base en el Manual de Periodismo, de los autores Vicente Lefiero y
Carlos Marin, este tipo de reportaje prueba una tesis e investiga un suceso, parte de
la lectura de libros y periddicos, de la observacion e interés del autor y, en este caso,



de una fecha especifica del calendario, para establecer una hipdtesis y demostrarla
mediante cifras, datos documentales y entrevistas.

El autor se ve exigido a registrar aquello que puede ver a simple vista, pero
mas aun, ofrecer en detalle y con precision datos que sucedan directamente en el
lugar del acontecimiento y sirvan para explicarlo o hacer sentir al lector en el sitio
sobre el que trata el tema en cuestion.

El reportaje, asimismo, tiene tintes literarios al plasmar en sus lineas aspectos
que se asemejan a una novela. Dicho recurso le otorga vida al texto, aunque con la
principal diferencia de que el género periodistico trata siempre con personajes y
casos reales. Tambien puede contener en su estructura una crénica para profundizar,
mediante un relato secuencial, en un problema y la toma como apoyo para sus
objetivos de investigar y exponer el caso noticioso.

Muestra y analiza una parte de la realidad con base en la veracidad de la
informacidn para mover y convencer al lector del tema que trata, y mas adn, puede
Ilegar a denunciar alguin acontecimiento para lograr que se modifique.

Para la realizacion de la presente tesis se consultd a expertos en el tema y se
entrevistaron a personas del ambito turistico e indigenas de la region que acuden al
encuentro de sus difuntos los dias uno y dos de noviembre. Se hizo una
investigacion y observacion directa en la localidad de Janitzio, municipio de
Patzcuaro, en la celebracion del Dia de Muertos, se efectu6 una consulta documental
y de fuentes hemerograficas propias del estado de Michoacan, asi como de paginas
de internet, folletos y articulos relacionados con la festividad en general y del caso
aqui estudiado en particular.

La hipdtesis principal de la investigacion menciona que, con la presencia del
turismo en Janitzio durante el Dia de Muertos, se pretende lucrar con la tradicion y
en cambio, el significado del acto ritual se difunde de manera limitada por lo que se
le observa méas como un espectaculo.



En el primer capitulo se hace un esbozo del significado de la muerte en
diferentes culturas (Egipto, Grecia, Roma y Oriente), entre las que se destaca el caso
mexicano por ser éste el eje central de la investigacion que concluird en el caso
especifico del poblado michoacano de Janitzio. Se menciona el origen del culto en
territorio mesoamericano donde los aztecas fueron pieza fundamental por sus
practicas religiosas y creencias, asi como el mito de la creacion de los cinco soles
que se muestra como elemento clave para comprender el origen de la idea que
refleja a la vida y a la muerte como elementos indisolubles.

Asimismo se exponen la importancia de la Ilamada Piedra del Sol o
Calendario Azteca y las celebraciones que los antiguos mexicanos llevaban al cabo
como parte del ritual en torno al tema; la divisién temporal en cuatro etapas de la
regiébn mesoamericana (que van del afio 2300 a. C. a 1521 con la conquista
espafiola) que evidencian la evolucion de sus habitantes no sélo en el aspecto social
sino también en la manera de concebir a la muerte, y finalmente la creencia acerca
de los destinos a los que arribaban aquellos que dejaban de existir, todo ello antes
de que la influencia europea se introdujera en el pensamiento prehispanico.

El capitulo dos da a conocer los conceptos de tradicion, ritual, comunidad
rural, fiesta y, derivada de ésta, la fiesta rural popular. Todos ellos se exponen como
piezas para comprender lo que posteriormente se abordara en el caso concreto del
Dia de Muertos en Janitzio, Michoacan. Dichos conceptos se sustentan en un
analisis basado en palabras de distintos autores y que dan mayor certeza a sus
significados para obtener la veracidad y conexion con el tema aqui estudiado.

En el tercer capitulo se presenta un contexto socio-histdrico del lugar que da
titulo al presente reportaje, la situacion geografica de Michoacan en general y del
poblado de Patzcuaro con la isla Janitzio en particular. Sobresale en este punto la
figura de Vasco de Quiroga quien, a pesar de haber llegado con la conquista
espafola a territorio mesoamericano, forjo en gran medida una sociedad con toque
humanista heredada hasta hoy dia.
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“El Dia de Muertos en Janitzio” es el titulo del capitulo cuatro, en el cual se
menciona el origen de dicha tradicion con base en una leyenda purépecha y ademas
se explican los elementos propios de la region que la conforman: la ofrenda, la
caceria del pato, el “muerto del afio”, las velaciones (de angelitos y adultos) y la
reunion y ofrenda.

El quinto capitulo abarca los antecedentes historicos del Dia de Muertos en la
zona lacustre de Patzcuaro y la manera en cémo se ha ido transformando con el
correr de los afios hasta poseer la etiqueta de espectaculo turistico a pesar de que aln
subsisten elementos propios del ritual.

Como sustento para el analisis, en este punto se realiz6 observacion directa en
las localidades de Patzcuaro y Janitzio en dias previos y durante el acto, asi como
entrevistas a personas de la region tanto del ambito turistico como a los indigenas
que acuden al encuentro con sus muertos durante esta fecha. Se anexan asimismo
tres apartados conformados por una cronica, fotografias del Dia de Muertos en la
zona lacustre de Patzcuaro y datos curiosos acerca del mismo.
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Capitulo 1.
El origen del culto a la muerte en México
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1.1 Aqui nacio la muerte.

La muerte, elemento universal, es lo unico que el ser humano tiene asegurado al
nacer, por lo que ha sido tema de constante reflexion y se le han otorgado
explicaciones desde distintos enfoques que van de lo cientifico a lo religioso y se
enfrenta a ella segun sea la cultura en la cual esta inmerso.

Como opuesto de la vida, la muerte sugiere incertidumbre, duda. Ante tal
interrogante que supera el limite de sus conocimientos, el hombre ha tratado de
trascender mas alla de la vida terrenal a través de ritos, oraciones y hasta sacrificios,
teniendo la idea de no resignarse a morir o dejar de ser. Histéricamente el tema de la
muerte ha evolucionado conforme lo hace también el ser humano.

En el caso de los egipcios, los hombres mas religiosos segun los griegos,
cadaveres momificados, ofrendas mortuorias con comida e inscripciones en muros
de tumbas, piramides y templos, reflejan la importancia que este elemento tenia en
su vida cotidiana. Ellos creian en el Ba (alma corporal) que, en el caso del faraon,
debia justificarse ante el tribunal de Osiris, dios vinculado con la muerte, ademas
debia ser sepultado con el Libro de los muertos, que contenia férmulas mégicas e
invocaciones divinas para revivir en la Divina Region Inferior.

En Grecia también habitaba la muerte. Las almas arribaban a un mundo
subterraneo cerca del mar o Tartaro, gobernado por Hades. Los muertos cruzaban,
con una moneda en la boca para pagar su pasaje, un rio resguardado por un
hambriento y furioso perro de tres cabezas. El Tartaro, lugar de castigos, les era
destinado a aquellos que habian tenido un mal comportamiento en vida. Sin
embargo, esa region tenia distintas zonas, una de ellas, la mas feliz y con dias
perpetuos, los Campos Eliseos que incluso prometian el regreso a la vida terrenal.

Para los romanos, los festivales de los Lemuria y de los Parentalia indicaban

que la memoria hacia los muertos era patente. Creian en los lemures, espiritus de
muertos que habitaban cerca del hogar para actuar de mala forma contra los vivos
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pero también en los lares, espiritus tutelares que protegian a una persona 0 a una
familia. A los primeros se les exorcizaba los dias nueve, once y trece de mayo, a los
segundos se les rendia culto con incienso y flores.

Oriente manifestaba también sus creencias en torno a la muerte: en China
habitaban espiritus benéficos y maléficos, cuyo control era posible a través de la
magia. Segun esta cultura, el alma tenia dos aspectos: p’o, relacionado con el
cadaver y alimentado por la comida de las ofrendas, y hun, la parte espiritual que
podia ser destinada a la condenacidn y pasar por dieciocho infiernos o bien arribar al
paraiso establecido como la Tierra de la Suma Felicidad en el monte Kuen-luen,
gobernado por Wang en un palacio de nueve pisos de jade rodeado por jardines.

México no es la excepcidn en cuanto a concepcidn de la muerte se trata ya
que en el territorio nacional, desde épocas prehispanicas, existen vestigios de actos y
formas de pensar en torno a este elemento. El dato arqueoldgico indica que el
hallazgo més antiguo data del afio 1800 a. C. en sitios como Tlatilco, Cuicuilco o
Copilco, donde diversos entierros acompafados con ofrendas consistentes en objetos
de barro como vasijas, figurillas y mascaras han sido hallados, lo que demuestra el
interés e importancia que la muerte tenia para los habitantes de aquellos lugares.

Sin embargo, el nacimiento de la muerte en territorio mesoamericano,
especificamente en México, se ubica tiempo antes. Saber su destino en el mundo, de
donde viene y a donde va, fueron cuestionamientos que se hicieron los antiguos
pobladores, mismos que trataron de explicarse mediante mitos:* el de los cinco
soles, de la creacion del sol, la luna y el hombre, los principales de ellos que se
abordaran mas adelante.

Los aztecas fueron quienes desarrollaron el mayor culto a los dioses y a la
muerte, por ello son considerados la principal cultura mesoamericana para hacer
referencia al tema. Su religion, elaborada con base en mitos, creencias y diversas

% Se entiende por mito la explicacion que el hombre otorga a los objetos que le rodean cuando no los
comprende mediante la inteligencia u observacion. Relata asimismo los cataclismos del mundo y los hechos
y hazafias de los dioses de manera enigmatica.
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practicas, ha sido plasmada tanto en relaciones de cronistas espafioles (es el caso de
Hernan Cortés en sus cartas al emperador Carlos V) como en los textos mismos
escritos por indigenas.

Grupo de lengua nédhuatl, los aztecas partieron de Aztlan, su lugar de origen
situado al noroeste del pais, en el afio 1168 tras haberlo poblado por mil afios. El
siglo XIII parecia propicio para instalarse en el valle central de México pero ante la
recepcion como invasores, construyeron una aldea de chozas de cafia sobre islotes
en México-Tenochtitlan. Fue en el reinado de Itzcdatl durante el periodo 1428-1440
que comenzaron su ascenso y mas tarde conquistaron la Liga de las Tres Ciudades
(México, Texcoco, Tlacopan) para conformar el imperio azteca.

Basado en la guerra, la diplomacia y el comercio, el imperio mantuvo
relaciones con diversos grupos étnicos cuyos dioses, mitos y creencias fueron
adoptando. Su religion parecia ser una mezcla con caracteristicas de distintas
culturas que se sintetizaron para conformar una sola.

Su idea del origen del universo representada en las palabras divinas,
teotlahtolli, menciona que existid6 una dualidad suprema: Ometecuhtli (“Dos
Sefiores” o “Sefior Dos”), cuya primera obra fue crear los cielos para los dioses, los
astros, el universo, la tierra y el camino de los muertos. Acompafado de su mujer
Omecihuatl (“Dos Sefiora”), residian en el Omeyocan y eran los sefiores de la vida y
los alimentos, por lo que se consideraban representantes de la fertilidad al llamarles

“sefior y sefiora de nuestra carne o de nuestro sustento™.?

Tambien llamados Tonatecuhtli y Tonacacihuatl, tuvieron cuatro hijos: Xipe,
Huitzilopochtli, Quetzalcoatl y Tezcatlipoca. A estos dos ultimos se les encomendo
la creacion de los elementos bésicos: el fuego, el hombre, la mujer, los dias y los
dioses de los muertos: Mictlantecuhtli y Mictlancihuatl.

% Caso, Alfonso, El pueblo del sol, FCE, México, 32 ed., 182 reimp., 2003, p. 19.
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A partir de esos cinco elementos establecidos por los dos dioses supremos y
sus hijos, se forma entonces el mito de la creacion de los cinco soles, explicacion del
ir y devenir de la vida y la muerte mediante varios cataclismos que azotaron la tierra
en distintas épocas y que sugiere la idea central del sacrificio como elemento
fundamental para la continuacion de la especie humana.

El manuscrito de los cinco soles tiene sus primeras letras fechadas el 22 de
mayo de 1558 en lengua nédhuatl, pasados 38 afios de la conquista espafiola. En 1903
fue impreso por primera vez en lItalia y forma parte del llamado Codice
Chimalpopoca que se acompafia por otros documentos pertenecientes a don
Fernando Alva Ixtlilxochitl.

La version del mito que a continuacién se ofrece esta basada en el Cédice
Vaticano, copia del documento auténtico mexicano hecha poco tiempo después de la
conquista y en fragmentos conservados por el autor Fernando Alva Ixtlilxéchitl.
Ambos, la pintura mexicana y las partes rescatadas en lengua azteca por el indigena,
dan veracidad del tema que aqui interesa.

Atonatiuh, sol de agua o diluvio, fue el primer curso solar destruido por las
aguas. Los edificios con sus habitantes se hundieron y los hombres fueron
convertidos en peces. A la diosa Matlalcueye, con sus caracteristicas de agua y
lluvia, se atribuye el cataclismo con el que terminé esta era de 4,008 afios y al cual
sobrevivieron Unicamente una mujer y un hombre que flotaron en una canoa
conservando el fuego del hogar.

El segundo sol, Ehecatonatiuh, fue arrasado por los vientos, que se
desencadenaron de los cuatro puntos cardinales y soplaron en todas direcciones.
Quetzalcéatl, con su atributo del viento, presagié el desastre. Con el polvo se
formaron remolinos y el desorden se hizo presente. Los hombres, convertidos en
monos, se agitan en medio del caos y se observa dentro de una gruta una pareja que
logro salvarse de la desgracia. Los sobrevivientes pudieron llevar consigo el fuego
en esta etapa solar que duro 4,010 afios.
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El sol de fuego es sefialado como la tercera época. Profundas grietas se
abrieron en la tierra y el fuego hirvié en su interior hasta derramarse por la
superficie. Lluvias de fuego acompanadas de erupciones volcanicas fueron lanzadas
de manos del dios Xiuhtecuhtli quien se asomaba de un créater y asi hizo perecer al
género humano del cual sobrevivieron sélo un hombre y una mujer refugiados en
una grieta y conservando el fuego del hogar. Dur0 la edad 4,804 afios.

El hambre se hizo presente en el cuarto sol, razon por la cual murieron los
hombres porque la tierra no produjo sus frutos. Sin embargo, la diosa Xochiquetzal
bajo de lo alto para llevar flores a los hombres. La divinidad arrojo semillas al suelo
y lo hizo retofiar nuevamente para poner fin a su esterilidad.

Se observan aqui un hombre y una mujer que llevan en su mano flores y en la
otra una bandera que simboliza el 20, interpretado como el nimero de parejas
salvadas o bien los afos que pasaron para que los frutos fueran nuevamente
recogidos. Este Tlaltonatiuh o sol de tierra, cuarta época sefialada en el mito, se
extendio por 5,206 afios.

Agua, viento, fuego y tierra, elementos que conforman todas las cosas y
representados por su respectiva deidad, estuvieron presentes en cada etapa. Cuatro
veces fue destruida la humanidad por grandes cataclismos, mismas ocasiones que
repobld la Tierra segin marcan los ciclos del mito.

Entonces llego la quinta edad. Con la destruccion de la dltima humanidad, el
sol habia perecido también y en medio de la oscuridad existente los dioses se
reunieron en Teotihuacan para decidir de qué manera habria un nuevo amanecer.
Dos de ellos eran requeridos para dar una nueva luz al mundo. Tecuciztecatl se
ofrecio y ante la falta de un segundo voluntario, Nanaoatzin fue sefialado por los
demas. El primero rico y poderoso, ofrecié como penitencia plumas, oro y piedras
preciosas; el segundo, enfermo, no tenia mas que espinas teflidas con su propia
sangre con las que se habia mortificado.

17



Tras cuatro dias de ayuno, llegé el momento de la prueba. Las deidades se
colocaron en dos filas, y al final de ellas, el fuego ardia en un brasero sagrado que
recibiria a los que con su sacrificio alumbrarian al mundo.

Los dioses ordenaron a Tecuciztecatl lanzarse a las llamas y después de
cuatro intentos fallidos por el miedo, el turno fue de Nanaoatzin, quien, sin pensarlo
dos veces, entrd en el brasero. Ante la verguenza de su acto y la valentia del dios
enfermo, Tecuciztecatl se arrojo también a la hoguera.

Después de un rato de espera, los dioses vieron iluminarse el cielo y se
hincaron ante la salida por el oriente de un radiante Nanaoatzin convertido en sol.
Luego, detras de él, se observo a la luna con la misma luminosidad resplandeciente,
cuestionada por los dioses porgue su cobardia para sacrificarse no podia compararse
con la fuerza de su luz. Por ello, uno de ellos arrojé a la cara de Tecuciztecatl un
conejo y asi le opacd su brillo.

Sin embargo, el sol estaba fijo y los dioses decidieron sacrificarse para darle
movimiento, esfuerzo inGtil para el astro quien finalmente fue ayudado por el viento,
Ehécatl, para comenzar a andar en su camino, seguido posteriormente por la luna.
Asi fue como nacieron el dia y la noche. Sol y luna se observan entonces en diversos
tiempos y uno sale al ocultarse el otro.

Esa idea se generalizo entre los aztecas, quienes pensaban que la manera de
pagar a los dioses que dieron su vida para que el quinto sol naciera, era ofrendarles
de la misma forma para conservar lo existente en el universo. Ayunos y hasta su
propia sangre formaban parte de ese tributo que ofrecian para que las cosas siguieran
su curso dia con dia, de lo contrario una catastrofe mas acabaria con todo como
sucedio en las cuatro eras anteriores.

Y aunque el dia y la noche habian aparecido ya, sélo restaba dar vida al ser

humano. Al respecto, Quetzalcdatl fue el principal encargado de esta tarea al bajar al
lugar de los muertos con el fin de obtener sus huesos, resguardados por el dios
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Mictlantecuhtli y su mujer. Ahi, fue sometido a distintas pruebas para evitar que los
tomara, sin embargo las superd y en su huida no pudo evitar romperlos, entonces
ofrend6 su sangre para poder repararlos y asi dar vida a la actual humanidad que
sera destruida por la peste, el hambre y la guerra.* Consecuencia de su acto nacieron
los hombres Ilamados macehuales (los merecidos), por sacrificio y sangre de
Quetzalcoatl, mismos que hasta la actualidad viven gracias a él.

La explicacion anterior muestra la idea cosmogonica que da vida al
pensamiento antiguo respecto al origen del universo, de las cosas y también de la
muerte. De ella nace la vida y por ella se justifica el sacrificio. Ese fue el punto de
partida para los aztecas y sus mitos prevalecen para dar cuenta de los rituales que
aun en la actualidad se realizan.

1.2. La concepcion mortuoria de los antiguos mesoamericanos.

Mesoameérica, territorio ubicado en el actual centro-sureste de México y norte de
Centroameérica, fue poseedora de civilizaciones con caracteristicas comunes como la
escritura en codices y lapidas, la agricultura del maiz, el juego de pelota, los
sacrificios humanos, un calendario ritual y la practica de la religion politeista.

Los grupos que conformaron Mesoamérica (nombre acufiado por Paul
Kirchhoff en 1943) se asentaron en distintas partes geograficas y mas alla de los
limites surefios de la Republica Mexicana: se ubicaron en areas de Durango, Sinaloa,
Zacatecas y San Luis Potosi, el centro de México y el sur del pais.

Olmecas en el sur de Veracruz y Tabasco; mayas en la Peninsula de Yucatan,
Chiapas, Guatemala, Belice y Honduras; mixtecos-zapotecos en Oaxaca; totonacas

* Opinién basada en estudios de Alfredo Chavero, sefialada por Manuel Orozco en el texto Historia antigua y
de la conquista de México, p. 8
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al norte de Veracruz; y toltecas y aztecas en el Altiplano Central fueron grupos que
conformaron étnicamente el area mencionada.

Mesoamérica

Territorio ocupado por Mesoamérica.
Imagen: http://www.geocities.com/eztigma/culturas/imagen/mesoamerica.jpg

A pesar de no contar con datos exactos acerca de la llegada del hombre a este
territorio, estudiosos de la regién han confirmado la aparicion de asentamientos
humanos en el afio 2400 a. C. y fue posteriormente, durante cientos de afos, que sus
habitantes vivieron de la caza y la recoleccion mientras la aclimatacion de plantas y
la agricultura forjaron lo que mas adelante serian civilizaciones con patrones de vida
y creencias comunes.

Para estas culturas, la muerte tenia relacion directa con la observacion de la
naturaleza. Ante ella, el hombre se asombrd por su fuerza y sufridé sus dafios; le
temia y respetaba, al mismo tiempo que no podia dominarla por lo que proyectd esos
sentimientos hacia la materializacion de dioses que poseian aquellas virtudes
inexplicables. Por ello, formaba parte esencial de la vida en los pobladores, tanto,
que los cronistas y arquedlogos sugirieron llamarles “culturas de la muerte”.

Los habitantes de Mesoamérica veian que durante una temporada del afio
habia lluvias y con ello los frutos reverdecian, y en otra, las sequias se hacian
presentes. Era clara entonces la dualidad vida-muerte en ciclos constantes que se
repetian infinitamente. ElI pensamiento de los pobladores de aquella época les
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dictaba pues una premisa: la inmortalidad existia s6lo en manos de la muerte ya que
con la ella seguia la vida, y viceversa. Nacer y morir eran procesos inseparables.

En Meéxico se creia que el hombre solo estaba de paso en esta Tierra y su
espacio en la organizacion de las cosas era minimo. Su destino estaba marcado en el
tonalpohualli, que significa “la cuenta de los dias”; la vida en el otro mundo no tenia
relacion alguna con cuestiones morales, ademas su deber era combatir y morir por
los dioses a los que rendia culto y conservar el orden del mundo.

El mito de los cinco soles, analizado en el punto anterior, forma parte de esa
idea en que vida y muerte son unidades indisolubles y que de una se desprende la
otra de forma repetitiva. Pero ademas existe otro elemento basico que lleva consigo
el tema de la muerte: el Calendario Azteca o Piedra del Sol.

La importancia de esta pieza, descubierta en diciembre de 1790 en la Plaza
Mayor de la capital de la Nueva Espafia, radica en que en ella se basan los computos
calendaricos mayas, zapotecos, mixtecos, huastecos, toltecas, totonacos y aztecas
principalmente. Consta de 260 dias distribuidos en 18 meses o veintenas, llamados
de esa manera porque 20 dias formaban cada uno de ellos, los cuatro elementos
principales de la naturaleza (aire, tierra, agua y fuego) y los soles cosmogonicos.

Calendario Azteca o Piedra del Sol. Museo Nacional de
Antropologia e Historia.
Fotografia: Alejandro Agliero Lopez
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De este monumento basaltico, llamado “Cuauhxicalli” con diametro de 3.60
metros y 25 toneladas de peso, se desprenden dos meses dedicados a los muertos: el
noveno, Mikailhuitontli, destinado a los difuntos pequefios, y Hueymikailhuitl, el
décimo relacionado con los adultos. Asimismo, sefiala algunos dias relacionados con
la muerte:’

v" Mixquiliztli, sefiora Luna ubicada en el sexto dia, quien guia en la noche a
través de la oscuridad hacia el camino de los muertos.

v"lIzcuintli: perro que ayuda al difunto a cruzar el rio antes de llegar a su destino
final. Se relaciona con el décimo dia.

v Hollin, el movimiento que da vida y conlleva la muerte, ciclo constante en el
cual creian los antiguos mexicanos. Su dia es el decimoséptimo.

v Tecpatl: cuchillo de pedernal ubicado en el norte, representa la ubicacion de
la morada de los muertos.

Las celebraciones efectuadas durante un periodo de 40 dias, correspondientes
a dos meses de veinte dias segun el calendario mesoamericano, coincidian también
con las cosechas ya que eran los muertos quienes simbolizaban las semillas que
darian posteriores frutos. Tlaxochimaco, “cuando se dan las flores”, y Xocotl
Huetzi, “cuando empiezan a caer los frutos maduros” sefialaban ambas fechas. La
primera indicaba la “fiestecita de los muertos” y la preparaciéon para la segunda
denominada “gran fiesta de los muertos”.

Durante los meses de agosto y septiembre aproximadamente se realizaba la
primera de ellas, llamada también Miccahuilhuitontli, Nexochimaco o fiesta menor
de los muertos, misma que servia como preparacion para la celebracion de los
muertos adultos.

® Pérez Fragoso, Edith, La identidad cultural en San Andrés Mixquic con la tradicién del Dia de Muertos,
Tesis de licenciatura en Sociologia, UNAM-FCP y S, México, 2001, p. 65.
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Con 30 dias previos se hacian los preparativos. Atole, dulce de chilacayote,
miel, maiz, tamales, sal, agua, un petate, copal, fruta, flores y juguetes para los nifios
eran el principal contenido de las ofrendas.

La “Caida de Xocotl” marcaba el inicio de la ceremonia dedicada a los
muertos grandes. Se trataba de un madero de 15 metros de altura, cortado dias antes.
Durante su trayecto a la plaza del templo se le cantaba y bailaba como si se tratara
de un dios, ademéas merecia un gran cuidado para que no se dafiara su corteza. A su
arribo a la ciudad, las mujeres nobles recibian a los hombres portadores del Xdcotl
con chocolate y flores que colgaban en sus cuellos.

Colocado en la plaza, en su parte superior descansaba una figura de colibri
elaborada con amaranto y miel. A su alrededor, comida en abundancia, pulque,
adornos, flores, plumas de colores y juguetes podian observarse mientras las
muchachas y jovenes bailaban en torno al madero. Los adultos vigilaban el acto y
solo las personas mayores bebian el octli, elemento sagrado.

Terminaba el baile y entonces se formaban grupos de hombres que intentaban
escalar el tronco. En medio de un ambiente de competencia, el objetivo era alcanzar
la pequefia figura que descansaba en su parte mas alta subiendo con ayuda de una
cuerda. Al llegar el mas audaz a la punta del Xoécotl, tomaba la figura que
simbolizaba un dios y lo partia en pedazos para arrojarlos a la multitud que asi
comulgaba con la divinidad. El joven triunfador era llevado al templo donde le
regalaban joyas y vestimenta que daban cuenta de su hazafia.

Cabe destacar la organizacion que habia detras de esta ceremonia. Desde la
elaboracion de los atuendos hasta la preparacion y distribucion del banguete, las
personas tenia a su cargo tal o cual actividad para que al final el acto fuera como la
fecha lo merecia.

Otra actividad realizada frente al gran altar de sacrificio gladiatorio, conocido
como temalacatl, era la ceremonia en honor al sol. En un edificio llamado
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Quauhxicalco, un prisionero de guerra era pintado como si fuese un dios estelar y se
le daba un baculo y plumas de &guila, objetos que llevaria al astro para ofrendarlos a
cambio de salud y buena suerte para los antiguos mexicanos.

Paso a paso subia el cautivo a traves de la escalera del templo y al llegar a lo
mas alto era sacrificado por los sacerdotes, quienes ofrendaban al sol su corazén. El
pueblo se unia a este ritual al sacarse sangre en un acto de autosacrificio, ademas
guardaban ayuno de manera rigurosa hasta el mediodia. Por la tarde, los nobles y
militares vestidos con sus mejores galas bailaban y rendian culto al astro rey.

Y aunque habia quienes poseian riquezas, una ceremonia les recordaba que
también ellos caerian irremediablemente en manos de la muerte: se trataba del sexto
mes del afio, Toxcatl, en el cual un joven cautivo de guerra encarnaba a Tezcatlipoca
y daria una leccion a los nobles un afio después.

Le eran inculcados modales de la corte, también un séquito estaba a su
disposicion para hacerle compariia y atenderle. Se le casaba con cuatro doncellas
Ilamadas Xochiquetzal, Xilonen, Atlatonan y Huixtocihuatl. Mientras fumaba y un
ramillete de flores le adornaba la mano, se paseaba por la ciudad vestido como un
dios que a su paso recibia reverencias y se le adoraba.

Veinte dias antes de la fiesta, la ropa de los grandes capitanes y hombres de
guerra vestian al hombre elegido. Acompafiado por sus cuatro doncellas, llegaba a la
ceremonia donde le esperaban bailes y banquetes en su honor. Nobles y gente del
pueblo lo festejaban de igual manera admirandole su poder otorgado como
representacion divina.

Con sus esposas y acompafiantes era conducido en una canoa real hacia un
pequefio y descuidado templo en medio del lago. Ahi, todos lo abandonaban y
entonces su destino final se acercaba. En sus manos Unicamente tenia las flautas de
barro con la que solia tocar en su época de prosperidad como gran sefior.
Comenzaba el dltimo acto ritual.
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En la escalera del templo, solo, subia con pasos lentos mientras en cada
escalén rompia una de sus flautas. En la parte superior era despojado de sus galas y
ya sobre la piedra de los sacrificios daba su Gltimo aliento mientras sus verdugos le
sacaban el corazon.

“Luego que moria este joven, elegian a otro para que representara al dios, y lo
regalaban y cuidaban de la misma manera, hasta que al afio siguiente volvia el mes
“Téxcatl’, que significaba el fin de su vida”.® Todo esto simbolizaba que, a pesar de
que se podian poseer riquezas, la pobreza y el dolor finalmente se presentarian

porque a la muerte nadie escapa.

Con relacion a esa idea, el sacrificio humano tenia entonces su razon de ser y
se justificaba en la medida de que, a través de la muerte, los hombres daban al sol el
alimento necesario para seguir su camino diario y permitir que la vida sobre la
Tierra continuara.

Una manera de explicar esta concepcién en dicha etapa histdrica, segun
Eduardo Matos, investigador emérito del Instituto Nacional de Antropologia e
Historia, se observa en los dos adoratorios hallados en lo alto del Templo Mayor
azteca, uno dedicado a Tlaloc, dios del agua, quien con su caracteristica principal
daba vida a la tierra, y otro en honor a Huitzilopochtli, dios de la guerra y por ende
de la muerte.

A éste ultimo le eran ofrendados craneos de los prisioneros cautivos en una
estructura arquitectonica llamada tzompantli: “se trata de postes de madera unidos
uno a otro por una serie de varas del grosor de una lanza en los cuales se ensartaban

craneos”.’

Ubicados en los recintos ceremoniales, cumplia con una funcion religiosa y
segun testimonios de cronista habia entre 80 mil y 136 mil craneos ensartados por

® Caso, Alfonso, op. cit., p. 92.
" Matos Moctezuma, Eduardo, Muerte a filo de obsidiana, FCE, México, 42 ed., 22 reimp., 2000, p. 116.
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las sienes en estas estructuras, cantidad que, aungque parece exagerada, aseguran
haber sido contados y multiplicados por ellos mismos.

Ante la caracteristica guerrera que por excelencia poseian los aztecas, el
tzompantli no s6lo denotaba una idea religiosa en torno a la muerte, sino también
control politico sobre los grupos a los cuales eran superiores, incluso craneos de
conquistadores espafioles se encontraron en esta estructura. Asimismo, el juego de
pelota se asociaba con este elemento en el cual eran practicadas ceremonias que
concluian con la decapitacion de los jugadores.

1.3. Las cuatro etapas histdricas en la época prehispanica.

La muerte, hecho inevitable en todo ser humano, no fue ajena a los mesoamericanos
quienes la concebian como parte de un ciclo constante, significaba el germen de la
vida. Su historia heredd detalles que dan cuenta de practicas realizadas por sus
habitantes en torno a este tema. Ademas, en mitos, sacrificios, calendarios y diversos
actos rituales se plasmo la forma de ver de los antiguos mexicanos con relacion a
dicho elemento universal.

Basado en restos materiales que el hombre ha ido dejando desde épocas
antiguas, la exploracion e interpretacion antropolégicas han podido documentar los
hallazgos que en distintas etapas historicas existieron. Asi, es posible visualizar
cuatro de ellas que explican a detalle el tema de la muerte que, segun Eduardo
Matos, ha sido y sera siempre de actualidad.

Cuando el desarrollo de la agricultura constituy6 la base de las comunidades
sedentarias, entre el 2300 a. C. y el 100 d. C., nacio el Preclasico o Formativo
temprano. La caza, pesca Yy recoleccion fueron actividades desarrolladas durante
esta época que se unieron al crecimiento de la poblacion en aldeas, la edificacion de
centros ceremoniales y el trabajo con ceramica, ademas del intercambio de materias
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primas entre diversas regiones. La tierra y el agua cobraron especial importancia ya
que a ellas se debio la agricultura y como consecuencia, el calendario de aquellos
habitantes se basé en las estaciones de lluvias y sequias.

Los datos respecto al tema de la muerte se ubican desde el periodo sefialado
en esta etapa histdrica, en la que las personas fallecidas generalmente eran
sepultadas de manera directa de forma extendida acompafiadas por ofrenda.

En Tlatilco, actual municipio de San Bartolo en Naucalpan, estado de
México, se han explorado durante dos décadas aproximadamente 450 entierros que
demuestran la elaboracion de un sistema funerario que maés tarde se generalizaria a
los pueblos de Mesoamérica.

Ubicada temporalmente entre los afios 1400-900 a. C., esta poblacion
considerada de jovenes (se estima su promedio de vida menor a los 35 afios de edad)
practico la agricultura, recolectaba plantas y frutos, cazaba y pescaba. De ese lugar
se desprendio un estudio realizado de 1962 a 1969 en el que se encontraron 213
entierros: 209 directos y 158 acompafiados por objetos como vasijas, figurillas y
artefactos de piedra tallada, hueso y concha.

La importancia de Tlatilco radica en que posee una de las representaciones
mas antiguas de la muerte: una mascara de barro cuya mitad derecha refleja un
rostro humano y la otra mitad esta descarnada, lo cual demuestra la idea vida-muerte
que tenian sus pobladores. En ese sitio los cadaveres eran amortajados con petates y
enterrados en el interior de las casas o0 bien en lugares cercanos a ellas.

Los objetos que acompariaban a los cuerpos no eran de uso exclusivo para
fines funerarios ya que se encontraban también en otros contextos como basureros,
sin embargo, se tiene conocimiento de una estratificacion social por la calidad de
dichos objetos y en ocasiones se hallaron perros como ofrenda ya que se
consideraban guias de los muertos en su camino al mas alla. Otra caracteristica de
Tlatilco es que no existieron deidades especificas relacionadas con la muerte.
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En el Preclasico también existieron entierros multiples de forma radial como
en el caso de Cuicuilco, en el Distrito federal, donde los cadaveres, relacionados con
sacrificios humanos, fueron sepultados alrededor del basamento circular. Asimismo,
se encontraron cuerpos expuestos al fuego y otros mas con ofrendas consistentes en
vasijas, figurillas y mascaras, esto en sitios como Chupicuaro (Guanajuato),
Gualupita (Morelos) y Chiapa de Corzo (Chiapas).

Al respecto de la idea vida-muerte que existio en esta etapa histodrica,
Eduardo Matos sefala:

“Un ejemplo magnifico lo tenemos en la Estela 50 de Izapa, Chiapas (ca. 300
a. C.), en la que vemos un esqueleto sentado que parece tener una mascara sobre el
rostro, y de cuyo vientre surge un elemento que nos recuerda un cordén umbilical, el
cual remata en la pequefia figura de un personaje, simbolo evidente de que de la

muerte deviene la vida (...)” .

Para el periodo que abarco los afios 1-699 d. C., el Clasico, en areas urbanas
y rurales surgieron grupos divididos en clases sociales, situacién que se reflejé
incluso en las practicas funerarias. EIl grupo gobernante tuvo el control econémico,
politico, militar y religioso. EI comercio dio sus primeros pasos Yy pintores,
escultores, carpinteros, ceramistas, constructores de edificios y campesinos
demostraron el grado de especializacion de algunos habitantes.

Teotihuacan, en el estado de México, fue una cultura de referencia que marco
patrones sociales incluso mas alla de sus limites territoriales. Esta metropoli reflejo
su importancia también en lo que a la muerte se refiere: mas de mil entierros han
sido encontrados a lo largo de un siglo de estudio en ese lugar.

& Matos Moctezuma, Eduardo, “Costumbres funerarias en Mesoamérica” en Arqueologia mexicana, Consejo
Nacional para la Cultura y las Artes/Instituto Nacional de Antropologia e Historia, bimestral, México, no.
40, Vol. VII, noviembre-diciembre, 1999, p. 13.

28



Mencion especial es el proyecto que tuvo fecha de 1992 a 1994 en el cual se
descubrieron cerca de 300 cadaveres debajo de los cuartos de una unidad
habitacional, ademas de los entierros en el Templo de Quetzalcéatl, que constan de
dos, cuatro, nueve y hasta veinte individuos que se cree fueron sacrificados y
colocados en relacion con los puntos cardinales.

Otra practica durante esta etapa historica fue el entierro en cuevas, que llevo
consigo un doble concepto. “Hay que recordar que en el mundo prehispanico la
cueva tiene un concepto dual: es el lugar por donde se puede entrar al inframundo, y

a la vez la matriz que puede parir pueblos...”.?

La muerte se reflejo en esculturas de piedra y barro. Los nifios eran
sepultados en ollas y se practicd el ceremonial juego de pelota. En Tajin, Veracruz,
se muestra en uno de los tableros un dibujo en relieve que representa a un individuo
que sacrifica a otro mientras un esqueleto observa el acto.

En ese mismo estado, en el area del Zapotal fueron halladas esculturas de
barro de las cihuateteo, mujeres muertas en parto que se creian eran convertidas en
diosas. Asimismo, fue encontrada una representacion de Mictlantecuhtli, dios
relacionado con la muerte.

En Oaxaca también hay evidencias en torno a este elemento, que van desde
una cabeza de barro con caracteristicas similares a la encontrada en Tlatilco, hasta
las tumbas de Monte Alban, Yagul y Zaachila construidas debajo de los patios de las
casas con algunos nichos en las paredes para colocar ofrendas y con pintura mural.

Palenque, Chiapas, fue el lugar donde Alberto Ruz descubrié en 1994 una
tumba con informacion acerca de la vida representada por una planta de maiz en
cuya base se observa una persona rodeada por elementos de fertilidad. Una vez mas
se demuestra la idea que se tenia del ciclo vida-muerte.

° Matos Moctezuma, Eduardo, op. cit., p. 13.
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La tercera etapa historica, el Epiclasico, abarcé un periodo de 200 afios, del
700 al afio 900. En ella varios poblados se desplazaron hacia el sur por un posible
descenso en la producciéon de tierras debido a los cambios climaticos.

Los nucleos urbanos principales de Mesoamérica fueron paulatinamente
abandonados y como consecuencia, el deterioro se hizo presente con lo que nuevos
grupos tomaron el control y comenzd entonces un nuevo reordenamiento de las
diversas areas.

Teotihuacan fue arrasada e incendiada por invasores y aunado a su caida, las
revueltas sociales fueron constantes, lo que suscitd un ambiente de cambio que
afectd de manera directa el esplendor alcanzado durante el periodo Clasico. Un
reacomodo del poder fue inminente y con ello el comercio y el ambito militar
también tomaron nuevos cauces.

Tras el fin de Teotihuacan, y como resultado de las luchas entre diversos
grupos, lugares como Xochicalco, Cacaxtla y Tula muestran evidencias acerca de la
muerte. En el primero de ellos, los restos dseos de personas dan cuenta de una
posible caida violenta de su ciudad ya que se encontraron en el piso, cubiertos
algunos de ellos por el techo de las casas y sin ofrenda alguna.

Sin embargo, los rituales también formaron parte de las practicas durante este
periodo. Un nifio sepultado con un perro y un adolescente colocado debajo de la
escalinata de un templo acompafiado con una ofrenda, son dos ejemplos
relacionados con el momento histérico del Epiclasico.

Finalmente, el Posclasico sefialé el altimo momento en la historia de
Mesoamérica antes de la llegada de los espafioles en 1521. Las sociedades se
militarizaron a tal grado que la guerra se convirtié en el principal motor econémico
y social. La informacion basada en codices y cronistas enriquece el dato acerca del
tema de la muerte durante este periodo.
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Sobresale la Tumba 7 de Monte Alban, en Oaxaca, excavada por Alfonso
Caso y en la cual se hallaron nueve cuerpos acompafados por ofrenda que incluia
collares, pectorales y anillos de oro, asi como objetos de plata, obsidiana, turquesa,
jade, perlas y hueso labrado. En conjunto, esta riqueza explica el grado de
elaboracion de los elementos ofrendados pero también de la importancia del
personaje principal al que acompafaban.

Existieron también tumbas debajo de los palacios, es el caso especifico de
Zaachila, Oaxaca, donde figuraba en un recipiente anaranjado el sefior del mundo de
los muertos colocado junto a un individuo principal que era acompafado por ocho
personas sacrificadas y colocadas en la antecAmara.

Los cddices también dan cuenta de la muerte durante el Posclasico. Bultos
mortuorios o individuos a punto de ser devorados por Tlaltecuhtli, sefior de la tierra,
proporcionan el dato al respecto.

Los pisos de adoratorios, casas y templos fueron lugares propicios para
recibir cadaveres que llevaban consigo ofrendas y se sabe que la incineracion de
cuerpos tuvo cabida en los Gltimos afios de esta etapa historica en Mesoameérica,
entre ellos la region de Patzcuaro, Michoacan.

De Yucatan, territorio maya, Fray Diego de Landa describi6 en su relacion de
costumbres mortuorias:

“Muertos, los amortajaban, llenandoles la boca de maiz molida, que es su
comida y bebida que llaman koyem, y con ello algunas piedras de las que tienen por
moneda, para que en la otra vida no les faltase que comer. Enterrabanlos dentro de
sus casas 0 a las espaldas de ellas, echandoles en la sepultura algunos de sus idolos;
y si era sacerdote, algunos de sus libros; y si hechicero, sus piedras de hechizo y

perpetrados (...)”.*°

1% Matos Moctezuma, Eduardo, op. cit., p. 16.
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Cabe mencionar al tzompantli o “lugar de craneos”, estructura arquitectonica
localizada normalmente en recintos ceremoniales en la cual se ensartaban craneos
humanos y que debi6 poseer un grado de importancia en el sentido religioso. Se sabe
que tenia relacion con el juego de pelota y con la decapitacion, como lo testifica el
relieve de una cancha ubicada en Chichen Itza.

Zapotal, Veracruz, posee una de las principales figuras de Mictlantecuhtli,
dios de la muerte, y de las cihuateteo de barro (mujeres muertas en el parto que
acompafiaban al sol del mediodia al atardecer). Ambas, elementos fundamentales en
la concepcidn mortuoria de los antiguos mexicanos.

En el centro de México, un conjunto ritual hallado en Morelos data de este
momento historico. Se trata de un grupo de hombres, mujeres, adolescentes y nifios
(en parte mutilados), craneos decapitados en de vasijas de barro y acompafados de
ofrenda, que muestran la manera de ver la muerte para los que vivieron en esta area.

El Templo Mayor de Tenochtitlan fue testigo del sacrificio de 42 nifios
ofrecidos a Tlaloc durante la sequia de 1453. Sus cuerpos fueron depositados dentro
de una camara al lado del dios de la lluvia.

Otro aspecto relacionado con los entierros son los cuerpos hallados dentro de
ollas, ya que éstas representaban el vientre materno al cual regresaba el individuo
después de su paso por la Tierra.

A través de estos cuatro periodos histdricos los habitantes de Mesoamérica
realizaron practicas en torno a la muerte pero también se formaron un pensamiento
relacionado con los lugares a los que el individuo iba después del momento
inevitable donde la vida pone punto final.
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1.4. Después de la muerte: dime como mueres y te diré quien eres.

“El hombre, en todos los tiempos y en todas las latitudes, ha vivido su propia
muerte. Es algo de lo que no puede escapar. Sin embargo, su poder creador lo ha
llevado a darle vuelta al asunto y a encontrar la manera de evadirlo: crea el mas alla.
Todas las religiones tratan, de una manera u otra, de dar salida a lo inevitable. Asi,
surgen los dioses que al igual que el hombre —su hacedor— nacen, viven, sufren,

gozan, odia, aman... y mueren”.!!

Para los habitantes que han poblado el territorio nacional, lo anterior resulta
acertado. Asi, el paraiso terrenal azteca existia, al menos segun las consideraciones
de los espafioles. En aquel lugar el verano era permanente, no habia penas y si
alimentos que nunca faltaban. Los refrigerios, mazorcas de maiz verdes, jitomates,
calabazas, flores y gran vegetacidn esperaban a quienes morian con relacion al agua:
tocados por un rayo, ahogados o enfermos de gota, bubosos, sarnosos e hidropicos.

Todos ellos tenian reservado un espacio en el Tlalocan, gobernado por
Tlaloc. De ello dan cuenta los testimonios de algunos ancianos nahuas y reflejados
en las palabras de Fray Bernardino de Sahagun. Los nifios sacrificados en honor a
ese dios también llegaban a residir ahi. Antes de morir, se creia que sus lagrimas
derramadas, asi como las de los presentes en el acto, garantizaban las lluvias y
ayudarian a fertilizar la tierra en temporada de sequias.

Quienes iban a este destino, ubicado en el sur, no eran incinerados como la
gran mayoria, sino sepultados con una vara seca en la mano que reverdecia al llegar
a dicho lugar y simbolizaban las semillas que darian posteriores frutos. Asi es como
se adquiria una nueva vida, acto agradecido con un cantico dedicado al gobernante
que habitaba en esta morada.

1 Matos Moctezuma, Eduardo, “La muerte, en tres tiempos...” en A pie, cronicas de la Ciudad de México,
Secretaria de Cultura/Gobierno del Distrito Federal/Consejo de la Cronica de la Ciudad de México/Centro
de Investigaciones Interdisciplinarias en Ciencias y Humanidades/fUNAM, trimestral, México, afio 1,
namero 3, octubre-diciembre, 2003, p. 6.
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Algunas pinturas descubiertas en Teotihuacan, cuyo origen se ubica en el
siglo VI d. C., evidencian la creencia que sus habitantes tenian del Tlalocan. Se
interpretan como un campo en el cual se reunian los ahi llegados para pasar su nueva
vida bajo arboles frutales a las orillas de los rios donde podian jugar y nadar.

El caso anterior refleja el pensamiento de los antiguos mexicanos, quienes
consideraban diversos lugares a los que iban las personas después de morir. No
intervenian aspectos morales de castigo o premio relacionados con el
comportamiento en vida para arribar a tal o cual destino, como posteriormente la
influencia espafiola lo indicaria, sino que se determinaba por el tipo de muerte.

Existia entonces el “lugar de los muertos”, denominado Mictlan, que recibia
a los que tenian una muerte natural sin importar su condicién social. La concepcién
espafola lo equiparé con el infierno por situarse debajo de la tierra. El dios
Mictlantecuhtli y la diosa Mictecacihuatl habitaban este oscuro y ancho lugar sin
ventanas del que jamas saldrian las almas de los difuntos. Se creia que al ocultarse el
Sol por el occidente iba a alumbrar a los muertos y asi, Tonatiuh, el astro, se
convertia en Mictlantecuhtli al caer la noche.

Distintas denominaciones tenia este lugar: Tocenchan y Tocenpapolihuiyan
(“nuestra casa comun o nuestra casa comun de perderse”), Ximoayan (donde estan
los despojados, los descarnados”), Atlecalocan (“sin salida a la calle”), Huilohuayan
(“donde todos van”) y Quenamican (“donde estan los asi llamados™).

El ritual realizado por los ancianos cuando alguien fallecia de causa natural,
iba desde dirigirle algunas palabras de despedida al difunto hasta preparar el cuerpo
para ser quemado, entonar cantos en su honor y colocar sus restos en una olla que
era enterrada en algin lugar de la casa. Si se trataba de alguna persona importante,
20 esclavos e igual nimero de esclavas eran sacrificados para acompafiar y seguir
sirviendo en la otra vida a quien ya no estaria méas en este mundo.
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Antes de arribar a este destino, las almas debian pasar por distintos lugares.

Sahagin'® y Antonio Caso™® ofrecen en sus textos un listado de ellos. A
continuacion, en un cuadro comparativo entre ambos autores, se analizan los nueve
niveles que el alma del difunto debia superar antes de llegar al Mictlan:

NIVEL AUTOR CARACTERISTICAS

1 Bernardino de Sahagin | Al difunto se le derramaba agua en la cabeza y se le decia:
“Veis aqui con que habéis de caminar”. Entonces se le
amortajaba con mantas y papeles ordenados ante él.

1 Antonio Caso Rio caudaloso, Chignahuapan. Para poder cruzarlo, el difunto
se montaba en un perro de color leonado, el cual habia sido
sepultado con él.

2 Bernardino de Sahagln | Dos sierras que se encuentran entre si.

2 Antonio Caso Dos montafias que se juntan.

3 Bernardino de Sahagin | Camino resguardado por una culebra.

3 Antonio Caso Montafia de obsidiana.

4 Bernardino de Sahaglin | Donde esté la lagartija verde, Xochitnatl.

4 Antonio Caso El lugar del viento helado, que corta como navajas de
obsidiana. Para que el difunto no tuviera frio en este nivel, los
familiares quemaban su ropa.

5 Bernardino de Sahagin | Ocho paramos.

5 Antonio Caso Donde flotan banderas.

6 Bernardino de Sahagun | Ocho collados.

6 Antonio Caso Lugar donde se flecha.

7 Bernardino de Sahaglin | Viento de navajas, itzehecaya.

7 Antonio Caso Donde hay fieras que comen corazones.

8 Bernardino de Sahagun | Chicunahuapa, rio del Infierno. El difunto nadaba sobre un
perro de color bermejo que le ayuda a cruzarlo.

8 Antonio Caso Estrecho lugar entre piedras.

Bernardino de Sahagin | Mictlan. Se ofrendaban a los dioses diversos objetos que el
difunto llevaba. Su alma iba al Chicunamictla y ahi fallecia
definitivamente.

9 Antonio Caso Chignahumictlan. Aqui descansan finalmente las almas.

12 sahagun, Fray Bernardino de, Historia general de las cosas de Nueva Espafia, Tomo1, Alianza Universidad,
México, 1988, pp. 220-221.
13 Caso, Antonio, op. cit., pp. 82-83.
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Para su viaje, al difunto se le hacia acompariar con agua, papeles y ropa, que
lo ayudarian a superar sus multiples pruebas. También llevaba consigo objetos de
valor que entregaria a los dioses del Mictlan al final de su jornada. Se le incineraba,
previamente atado y encogido de piernas, mientras algunos ancianos entonaban
cantos, Yy sus cenizas eran sepultadas en algun cuarto de la casa.

Se le ofrecian ofrendas durante 80 dias, cada afio y cumplidos cuatro afios no
se hacian mas. El viaje habia terminado y, segun sea la descripcién del autor, su
alma descansaba (Antonio Caso) o iba a los nueve Infiernos donde pasaba un rio
ancho para llegar finalmente al Chicunamictla, lugar en el que definitivamente
fallecia (Fray Bernardino de Sahagun).

Al Ichan Tonatiuh Illhuicatl u Omeyocan (“cielo que es la morada del Sol”)
iban los guerreros muertos en combate, los cautivos caidos en batallas, mujeres
fallecidas durante el parto, comerciantes perecidos en expediciones mercantiles y los
sacrificados en honor al sol.

En este lugar, ubicado al oriente, gobernado por Huitzilopochtli y descrito
como un llano con gran variedad de arboles, los guerreros acompafiaban al astro
desde sus primeros rayos hasta el mediodia o nepantla, mientras bailaban, simulaban
peleas y le ofrecian himnos y musica. Posteriormente el turno de acompafiarlo hasta
que se ocultaba era de las mujeres muertas en el parto.

Este lugar garantizaba el regreso de los muertos al mundo terrenal,
convertidos en aves cumplidos cuatro afios de su fallecimiento. La muerte en el caso
de los guerreros justificaba ir a este destino porque con su sacrificio colaboraban a
que el sol continuara iluminando al mundo y asi garantizar su conservacion.

Las parturientas morian “en otra guerra”: la de procrear, y por ello tenian una

consideracion especial. Estas mocihuaqueqgeutzes (mujeres valientes) eran sepultadas
al atardecer en el patio del templo dedicado a las Cihuapipiltin (diosas celestiales).
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A ellas se les atribuia un gran poder méagico: el dedo central de la mano
izquierda y su cabello eran elementos que otorgaban valor para los combates y
cegaban al enemigo, ademas los ladrones trataban de robar el brazo izquierdo
porque con él encantaban y paralizaban a los habitantes de las casas que hurtarian.

Por ello, el cortejo fanebre era acompafiado por hombres y familiares
armados que velaban por cuatro noches a la fallecida y asi evitar que su cuerpo fuera
mutilado. Se creia que las mocihuaquequetzes bajaban de noche a la tierra
convertidas en fantasmas, portando una calavera en lugar de cabeza, con garras en
pies y manos. Eran de malos presagios para mujeres y nifios a los que se aparecian.

Al Cincalco arribaban los suicidas y el Chichihualcuauhco, también
conocido como Xochatlapan o “lugar del arbol nodriza”, recibia a los nifios que
morian durante su lactancia. Ahi vivian Ometecuhtli y Omecihuatl, los dioses
creadores, y existia en ese destino un arbol del cual emanaba leche para alimentar a
los infantes. Ellos darian vida a una nueva humanidad cuando la raza que habita la
Tierra fuera destruida.

1.5. La conquista espiritual que vino de muy lejos.
1.5.1. Antecedentes del culto espafiol que influyé Mesoamérica.

Imposible resulta entender el actual culto a la muerte en México sin analizar la
influencia que la conquista esparfiola tuvo en el pensamiento prehispanico. De ella
derivaron no solo el idioma y la religion, sino también la forma de comprender las
cosas, entre ellas los actos rituales dedicados a la muerte.

Histéricamente, el desarrollo de la Europa medieval se ubica entre los siglos

V 'y XV, etapa caracterizada por luchas internas entre los pequefios reinos y también
por invasores externos provenientes de Africa y Asia. Como consecuencia de las
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guerras, plagas y enfermedades, la muerte ocup6 un lugar central y cotidiano. Asi
fue que la religion se convirtio en un refugio o consuelo y con ello la Iglesia
desempefio un papel fundamental en la sociedad.

El esqueleto que lleva consigo una guadaria represento la muerte que de igual
manera tomaba a ricos y pobres. También fue motivo de reflexién y se plasmé en
diversos aspectos culturales como la pintura y la poesia.

El catolicismo sefialaba los dias uno y dos de noviembre dedicados a Todos
los Santos y a los Fieles Difuntos, respectivamente. El primero se origina ante la
imposibilidad de celebrar de manera individual al gran namero de Santos, por lo que
la Iglesia los reunid en un solo dia, que originalmente era el 30 de junio.

“De acuerdo con algunos autores, fue el papa Bonifacio IV quien introdujo
esta celebracion en el afio 607, probablemente para sustituir una fiesta pagana
dedicada a los difuntos entre los celtas. De acuerdo con otras fuentes, se establecid
para celebrar a la Virgen Maria y a los martires en el templo que habia levantado en
Roma César Augusto para Jupiter y todos los dioses gentiles; entonces la fecha de
celebracion era el 13 de mayo, que coincide con una de las fiestas funebres de los
antiguos romanos. En el afio 731 ¢ 732, el papa Gregorio Ill dedic6 a Todos los
Santos una capilla de la basilica de San Pedro en el Vaticano, y cambid la fecha de

celebracion al 1° de noviembre”.**

El siglo IX marcé la expansion de esta celebracion por el continente europeo
y para 1480 el Papa Sixto IV le otorg6 el caracter de fiesta principal.

Por su parte, la fecha dedicada a los Fieles Difuntos, relata la historia, tiene su
origen cuando el abad Odilon de Cluny ordend celebrarlos en los monasterios con
misas, limosnas y oraciones, tras haber escuchado de voz un peregrino que en un
pozo ubicado en una isla y cavado en direccion de los mundos infernales se

14 Zarauz Lépez, Héctor L., op. cit., p. 101.
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escuchaban los quejidos de personas atormentadas. Al respecto, comenta la
antropéloga Amalia Ramirez:

“Por qué el dos de noviembre? Es el dia que marca el calendario
catélico (...) en que se hace memoria de todos los muertos (...) que han sido
fieles, ¢qué significa? Catélicos, que han recibido el bautismo, (...) esta

., s . . ~ 15
celebracidon se inicié en un monasterio en Francia en el afio 998”.

El siglo XIIl marco la generalizacion del catolicismo, para el que existian
diversos lugares a los que las almas arribaban después de morir, dependiendo del
comportamiento de la persona durante su vida: el cielo, donde llegaban las almas
puras; el infierno, para quienes morian en pecado; y el purgatorio, lugar de
purificacion de las almas en espera de libertad para ir al paraiso. En este caso se
hacen necesarias las oraciones, misas y limosnas que los vivos ofrecen a Dios a
cambio del perdon de las almas.

A finales del siglo XVI, tras la adopcion de la religion catolica en Esparia,
Todos los Santos y Fieles Difuntos indicaban las fechas de culto a los muertos, en
los que la gente iba a los cementerios a dejar flores amarillas a las tumbas de sus
deudos y a llevarles comida que era consumida posteriormente. En la ciudad
espafiola de Aragon los muertos eran alumbrados con velas y se comian los “huesos
de santo”, una especie de mazapan en forma de tibias. EI “pan de animas”,
antecedente del pan de muerto en México, era también una ofrenda en Segovia.

1.5.2. Sincretismo: cuando el Mictlan se convirtié en infierno.

El 13 de agosto de 1521 se escribi6 en México una pagina trascendente de su
historia. Fue la fecha en que las armas espafiolas doblegaron la capital mexica y

% Hernandez, Amalia, La celebracién de la muerte entre los purépechas, conferencia, Museo Nacional de
Culturas Populares, D.F., 30 de octubre de 2003.
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entonces la conquista se fragud. Las riquezas fueron explotadas para los extranjeros
y el pensamiento fue cambiado.

Los habitantes indigenas vieron llegar a Hernan Cortés y pensaron que se
trataba del regreso del dios Quetzalcoatl convertido en hombre. Ante tal arribo,
Moctezuma le envié al espafiol la indumentaria del dios en simbolo de bienvenida,
sin saber que los extranjeros llegaron con mentalidad combatiente y la creencia en la
deidad prehispanica fue aprovechada para consumar los planes de conquista,
sumado al nimero de enemigos que tenian los mexicas por su actitud guerrera. Asi
fue como el Gltimo y més grande imperio de Mesoamérica sucumbio.

Sin embargo, otra conquista también tuvo lugar en suelo mexicano, aquella
que se utilizé para cambiar las creencias religiosas que durante afios sus pobladores
habian cimentado en territorio nacional. Y es que el mismo asombro que tuvieron
los espafioles ante el esplendor de la cultura que tuvieron frente a sus ojos fue aquel
que los atrapd al ver los sacrificios humanos y la cantidad de dioses que habia entre
los indigenas.™ Por ello el plan era doble: apoderarse de las riquezas y del territorio,
y adaptar a los indigenas a una nueva ideologia.

Al respecto, el afio 1519 fue el momento clave para tal motivo, ya que Cortés
asistié a una ceremonia indigena a la que se opuso por considerar malos aquellos
idolos que los nativos veneraban. En cambio, el espafiol les hizo ver (segun su
perspectiva) que existian otras deidades buenas y malas. Entonces puso en sus
manos una cruz y en sus oidos la primera misa escuchada en México.

Sumado a lo anterior, la destruccion de idolos se hizo presente, asi como
también la colocacion de cruces en lo alto de los templos y la imposicién de un
catolicismo que trastocaria la vida y forma de pensar de los antiguos mexicanos.

1® Al respecto, Jaques Soustelle menciona, en su libro EI universo de los aztecas, que las victimas, ya fueran
prisioneros de guerra, esclavos o mujeres y jovenes, podian ser decapitados, quemados, ahogados o se les
arrancaba el corazon, incluso algunos comian su carne como parte del ritual.
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Para el afio de 1524, doce frailes franciscanos arribaron a Ulta y se sumaron
al proceso evangelizador. Diez afios mas tarde, el rey Carlos V conformo el
Virreinato de la Nueva Espafia que tuvo a su cargo desde Europa a través de un
Virrey, mismo que le mantenia al tanto de todo cuanto ocurria en el nuevo territorio
conquistado. Para 1559, entre dominicos, agustinos y franciscanos, se habian
establecido ya en territorio mexicano un total de 802 religiosos que, lejos de las
armas, emprenderian la tarea historica de inculcar una nueva forma de pensamiento.
Motolinia, Sahagun y Gante fueron algunos de ellos.

Como consecuencia del choque de culturas se dieron cambios sustanciales en
lo social, lo politico y lo religioso, a pesar de que en un inicio la resistencia indigena
se manifestd para después dar paso a la adaptacion. Las tradiciones y festividades
mostraron entonces una forma de ver la vida, y la muerte, nunca antes concebida ya
que los dioses mesoamericanos fueron cuestionados, y mas aun, invalidados.

El “camino del bien”, ensefiado por la fe cristiana a los indios, fue un
argumento para terminar con su idiosincrasia, donde el tema de la muerte era visto
de una manera totalmente diferente y jamas conocida por ellos. El esqueleto llegd
con su guadafa y lo mismo se llevaba a un rey que a un campesino. Las condiciones
sociales no importaban mas.

La forma de morir ya no significaba ir a un lugar en especial. El cielo
sustituyo al lugar de los dioses prehispanicos; el Mictlan seria en adelante el
infierno, al cual se le temia; los templos y piramides cayeron para edificar iglesias
sobre ellos y las imagenes mesoamericanas fueron sustituidas por las de Santos, todo
ello envuelto en un ambiente de supuesto paganismo que debia llegar a su fin.

El Dios Unico y verdadero era aquel traido desde el continente europeo. Asi lo
hicieron creer los espafioles, quienes consideraban como diabdlico todo lo ajeno a
sus creencias. Tanto era el poder de la Iglesia, incluso mas que el militar, que
existieron grupos vigilantes que tenian como principal mision cuidar que nadie
adorara a los que ellos denominaban “idolos falsos”.
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Se propag0, asimismo, la idea de estar preparado para morir, ya que ese
momento inevitable podia llegar en cualquier momento y sin aviso alguno, incluso
existia la posibilidad de presentarse en gran magnitud, como en el caso de las
epidemias o la inundacion que azotd a la Nueva Espafia en 1629 y dejé 20 mil indios
ahogados o aplastados por derrumbes y la reduccion de 20 mil familias espafiolas y
criollas a tan sélo 400.

Jovenes y nifios fueron captados de manera facil por el catolicismo, ya que se
les inculcaban creencias que aceptaban maés rapido que el resto de la poblacion. Y a
pesar de que se realizd una imposicion que cambié radicalmente la forma de pensar
de todo un pueblo, algunos frailes lo hicieron de forma pacifica y otros utilizaron
elementos que ambas culturas compartian con el fin de atraer a los indigenas a su
religion, por ejemplo, la imagen de Cristo crucificado y sangrante, que no debi¢ ser
del todo ajena para los antiguos pobladores prehispanicos ante los sacrificios
humanos que éstos llevaban al cabo. Asi, en lo posterior, el sacrificado (Cristo) se
convertiria en un dios al cual se debia ofrendar.

Otros puntos que se conjugaron entre ambas partes de esta historia fueron la
utilizacion del copal-incienso, las flores, el culto a los muertos en una fecha
especifica del calendario, las ofrendas y la idea del paraiso. Y el caso mas
sobresaliente del sincretismo, expresado por Héctor Zarauz en su libro La fiesta de
la muerte, es el de la Virgen de Guadalupe, cuyo lugar de aparicion (el monte del
Tepeyac) coincidié con el adoratorio indigena dedicado a Coatlicue Tonantzin
(madre virgen de Huitzilopochtli, también Ilamada Xilonen, diosa del maiz tierno o
de los xilotes), ademas de ser una imagen importada de Extremadura, Espafia. Con
estos elementos, los nativos aprendieron a ver, en la imagen de Maria, el rostro y la
figura de Tonantzin.

Después de la guerra de conquista, que abarcé un periodo aproximado de tres

meses (agosto a noviembre de 1521), los rituales cambiaron. La cruz se establecio
como nuevo simbolo de la religion y los dos meses, anteriormente dedicados a las
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celebraciones de muertos, se sustituyeron por dos dias: el de Todos los Santos y
Fieles Difuntos, practicados el uno y dos de noviembre respectivamente.

De esa manera se pretendia evadir la cosmogonia de las culturas
mesoamericanas, por eso en la mayoria de los lugares sometidos se construyeron
templos con las mismas piedras de las piramides y centros ceremoniales (antiguas
moradas de los dioses a los que se rendia culto), y las manos de los indigenas
conquistados colaboraron para levantar los nuevos sitios.

No obstante, el proceso de integracion al catolicismo para los indigenas tuvo
una peculiar forma de practicarse, ya que éstos lo interpretaron a su manera y por su
parte los religiosos espafioles lo combinaron con ritos paganos y ceremonias. De ello
da cuenta el comentario realizado por Christian Duverger en su texto La conversion
de los indios de Nueva Espafia y retomado por el autor Héctor Zarauz Lépez:

“Los indios deben seguir siendo indios, y no se debe tocar su forma de
cultura. Por lo tanto todo se hard para que los ritos catolicos sean accesibles a la
mentalidad indigena (...) La actitud de los monjes es interesante, pues privilegia el

fondo a expensas de la forma”.!’

Y a pesar de que los europeos pretendieron prohibir las tradiciones y religién
que los pobladores mesoamericanos practicaban por lo explicado en péarrafos
anteriores, “se dice que los indigenas al verse alejados de sus dioses por la
imposicion de la religion catdlica, aceptaban asistir a misa para no verse
sancionados, pero lo que no sabian los esparioles era que atras de cada Santo y

Virgen habia un idolo azteca, siendo éste al que realmente adoraban”.*®

Ante los nuevos rituales, los indigenas disfrazaron sus practicas para venerar
a sus dioses de manera que los espafioles no se dieran cuenta de ello. Ejemplo claro
fue la escultura de Tlaltecuhtli, sefior de la tierra cuya mision era devorar cadaveres,

17 Zarauz Lopez, Héctor L., op. cit., p.107.
8 Mendoza Medel, Arlet y Juan Carlos Rodriguez, Dia de Muertos: ;identidad diluida? reportaje, Escuela
Nacional de Estudios Profesionales Campus Aragon, México, 2004, p. 66.
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que era colocada bocabajo sobre el suelo y se escogia como base para transformarla
en base de columnas coloniales.

“Imaginemos por un momento la escena. El indigena esta esculpiendo en uno
de estos blogues la base de una columna destinada a un convento, dejando la efigie
de su dios sin alterar: pasa el fraile y observa al dios “pagano’, y dice:

- Oye, qué tenéis alli uno de vuestros demonios...
- No se preocupe su merced, esa parte va a ir bocabajo.

El fraile continuaba su marcha rezando las Horas en tanto que el indigena

lograba su propésito”.*®

Lo anterior demuestra que, ante el intento de interrumpir por completo las
tradiciones indigenas, su continuidad no se quebrantd del todo, lo que dio como
consecuencia una hibridacion tanto en el aspecto cultural como en el religioso. De
éste Gltimo aspecto opina Octavio Paz en su texto El laberinto de la soledad:

“Del mismo modo que una piramide azteca recubre a veces un edificio mas
antiguo, la unificacion religiosa solamente afecta a la superficie de la conciencia,
dejando intactas las creencias primitivas. Esta situacion prefiguraba la que
introduciria el catolicismo, que también es una religion superpuesta a un fondo
religioso original y siempre viviente (...) El mexicano es un ser religioso y su
experiencia de lo Sagrado es muy verdadera, mas ¢quién es su Dios: las antiguas
divinidades de la tierra o Cristo?”.%°

Asi fue como se forjé un sincretismo cuya herencia sobrevive actualmente
entre los pobladores mexicanos y del cual el Dia de Muertos es un claro ejemplo. La
hibridacion de culturas donde se conjugaron practicas independientes, que en algun
momento se amalgamaron para generar otras nuevas, es tangible en el culto a los

19 Matos Moctezuma, Eduardo, op. cit., p. 8.
20 paz, Octavio, El laberinto de la soledad, FCE, México, 32 ed., 32 reimp., 2004, pp. 102, 116,117.
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difuntos en todo el territorio nacional y es testigo de dioses prehispanicos y europeos
que, tomados de la mano, ain son venerados en pueblos y ciudades como vestigios
de las creencias mezcladas.
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Capitulo 2.
La flesta de la muerte
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2.1. La tradicion.

El hombre, en el inicio de su existencia, concebia de manera directa las cosas que le
rodeaban y le fue necesario, e incluso vital, transmitir a los demas su forma de
pensar con relacion a ellas.

De la mano de ese nacimiento humano vino también un proceso de naturaleza
social en el que las personas se establecieron en grupos para procurarse la
subsistencia. Una vez logrado ese fin basico, se fueron moldeando con el correr del
tiempo pautas de conducta y practicas comunes hacia las cuales la gente tuvo
afinidad segun se tratara del contexto donde se practicaran.

Fue de esa manera que determinados conocimientos, actitudes, costumbres,
reglas, ritos, valores y diversas ideas lograron ser transmitidos en el interior de un
grupo social por parte de sus integrantes en su momento presente, pero mas aun, el
paso del tiempo se encarg6 de darles trascendencia a dichos elementos, tanto, que
algunos permanecen en la actualidad cuando su origen bien pueden encontrarse en
tiempos antiguos.

En ese contexto historico y social ha sido posible insertar a la tradicion,
entendida ésta como aquellas pautas de conducta pertenecientes a toda cultura,
establecidas y acumuladas por otras personas a lo largo del tiempo. Es aquello del
pasado que pervive en el momento actual, con generaciones que no sélo las reciben
y conducen sino que a su vez las heredan... su origen proveniente del latin traditio
da cuenta de ello en una palabra: “entregar”.

“La tradicion, por ser historia viviente y comunal, tiene una dimension
humana, una dimension social, una dimensién geogréafica y otra temporal, y sobre
todas estas cualidades, la virtud de amalgamar al hombre presente con su pasado y
con su terrufio. Es el hilo que teje la malla de generaciones y que da sentido, color,

sabor, perfil, caracter cultural y fisonomia social”.**

2! http://www.csgastronomia.edu.mx/profesores/mbarrera/patrmex/MATERIAL/tradiciones.htm
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El respeto hacia ellas y la seriedad que se les otorga en su practica se debe en
primera instancia a que sus antepasados tambien las llevaron al cabo, lo que puede
otorgarles un caracter de sagradas. Ante ellas, y con ellas, un individuo puede
sentirse vinculado a un grupo social al mismo tiempo que se diferencia de otros. Su
pasado historico le otorga determinadas formas de actuar ante ciertas circunstancias
y les da continuidad para preservarlas.

Sin embargo, el comienzo de la existencia humana no trajo consigo tradicion
alguna. Para moldear este elemento, piezas fundamentales fueron el lenguaje
hablado y posteriormente, la escritura, gracias a los cuales las generaciones han
dejado huella durante siglos, transmitiendo asi lo que se conoce y practica en la
actualidad, tanto por parte de los individuos como de las sociedades que las aceptan.

“Se define -tradicionalmente- como lo que persiste del pasado en el presente,
donde se transmite y sigue actuando y siendo aceptada por los que la reciben y, a su
vez, al hilo de las generaciones, la transmiten. ;Como se realiza la transmision?
Oralmente, claro, puesto que los hombres han repetido su pasado antes de haber
inventado la escritura (...) permite recoger lo que se considera necesario o digno de
conservar. ¢Pero qué transmite? Lo que es conveniente saber y hacer en el seno de

un grupo que asi se reconoce o se imagina una identidad colectiva duradera (...)”.?

Y al hacer mencion de la tradicion oral, cabe destacarla como elemento clave
para conocer y practicar esa serie de actos sociales, lldmense éstos canto, musica,
ritos e incluso técnicas de trabajo. Dicha manifestacion cultural es caracteristica de
los pueblos donde la tecnologia no se desarrolla en gran medida y lo que en ella no
se repite o reelabora, esta condenado a desaparecer para siempre.

“Todos los rasgos culturales pueden ser aprendidos, repetidos y transmitidos

solo oralmente y mediante la observacion directa al no existir (o existir inicamente a

escala limitada) formas de transmision escrita”.?®

?2 Bonte, Pierre, Michel Izard y otros, Diccionario de etnologia y antropologia, Ediciones Akal, Madrid, 1996,
pp. 709-710.
% Hernandez Sanchez, Alfredo y Octavio Ufia, Diccionario de Sociologia, ESIC, Madrid, 2004, p. 1542.
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Sin embargo, la escritura proporciona también una opcion de registro de las
tradiciones. El pasado, a falta de memoria humana, queda plasmado en documentos
que explican lo que hasta la fecha se lleva al cabo en cuanto a practicas y forma de
pensar de un grupo social se refiere.

Si bien una tradicién es susceptible de no repetirse exactamente cada vez que
se realiza, las pequefas diferencias al efectuarla hacen que no haya un modelo
perfecto que seguir, lo cual demuestra que no es inalterable a pesar de tener una
estructura basica sobre la que se desarrolla todo su conjunto.

Las versiones individuales de un evento de este tipo pueden cambiar segun la
percepcién de uno u otro autor porque su creatividad asi lo permite, a pesar de que
sus ideas y palabras se refieran al mismo acto.

“La escritura hace posible de otra forma la creatividad que autoriza la
transmision oral. Si bien ésta admite la divergencia mas o menos pronunciada de las
versiones, es porque forman un sistema y es este sistema el que constantemente se
reproduce al hilo de los relatos individuales y cambiantes (...) Agente de registro, no
permite adornos sobre un tema pero suscita la acumulacion de tradiciones diferentes
0 que en otro caso obliga a considerar como tales (...) Hay que conservar el pasado,

y la escritura es lo que mejor permite hacerlo”.?*

¢Qué sucede entonces en el caso purépecha, punto central en el presente
reportaje? La resefia escrita indica que “resumir en pocas lineas las tradiciones y las
fiestas populares de Michoacan resulta practicamente imposible si tenemos en
cuenta que se tienen registradas 367 celebraciones anuales en 190 poblaciones del
estado. A este considerable nimero se suman las fiestas agricolas y ganaderas que
también son motivo de fiesta y que no se consideran como ‘tradicionales’ por mas

que algunas se celebren desde hace varios afios”.?

24 Bonte, Pierre, Michel Izard y otros, op. cit., p. 710.
% Michoacan, fiestas y tradiciones, México Desconocido, México, octubre, 2001, p. 12.
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Y es que como resultado de la convivencia entre los grupos purépecha,
néhuatl y mestizo se han obtenido las tradiciones que son vinculo de identidad en
cada grupo que las practica y que cuentan también con herencia colonial.

El Dia de Muertos en la region es una de las més significativas ya que por si
sola es capaz de atraer afio con afio a mas de 70 mil personas de varios estados, y
paises, para admirar una practica que sus pobladores han conservado durante siglos
a pesar de la importancia comercial que se le ha otorgado.

La zona del lago de Péatzcuaro y la isla de Janitzio resultan ser un iméan
turistico cuando llega el dos de noviembre. Ahi, el significado de la palabra
tradicion cobra vida en voz de uno de sus pobladores al sefialar que la ofrenda a los
muertos, elemento basico para la fecha, la han colocado “desde siempre”, herencia
de generaciones pasadas que el presente no olvida.

Lo mismo adultos que jévenes y nifios participan en la colocacion de un altar
0 en la velacion a sus deudos, en la elaboracion de un arco o con los adornos en
casa; se les ve llevando flores o cocinando platillos especiales; danzando o con la
mirada fija en su momento y espacio compartidos con sus muertos a pesar de la
multitud que llega a admirar el acto.

Basta con observar la distancia que recorren algunas personas purépechas
s6lo para compartir la noche con sus seres que dejaron ya la vida terrenal. Y es que
la relevancia que le otorgan a la fecha vence cualquier obstaculo, y asi, con sus
costumbres e ideas en tiempo presente mantienen el pasado y siembran el futuro.

“Y aungue podamos vivir con ellas sin darnos cuenta, sélo es cuestion de
contar las innumerables fechas especiales que se celebran en nuestras entidades
como en todo el pais para darnos cuenta de que México se caracteriza por tener
raices culturales y religiosas propias de ser admiradas y transmitidas por muchos

siglos méas”.?®

% Tradiciones mexicanas, Editorial Epoca, México, 2005, p. 5.
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2.2. El ritual.

Un saludo cotidiano entre dos personas que se estrechan la mano o se besan,
representa un comportamiento prescrito que mantiene el orden y la integracion
sociales. Se trata de un acto predecible y repetido de manera regular que permite el
desarrollo de la vida comun entre las personas... un acto ritual.

En todas las culturas los hay, con sus pautas y reglas ejecutadas por parte de
los miembros del grupo en un determinado contexto cuando las circunstancias asi lo
ameriten. Factores para ello son: determinados periodos de tiempo, el calendario en
el que sobresalen ciertos dias o el ritmo bioldgico.

“Los ritos son creaciones culturales particularmente elaboradas que exigen la
articulacion de actos, de palabras y de representaciones de humerosisimas personas a

lo largo de las generaciones”.?’

Existen los llamados de transito, categoria otorgada a todas aquellas
ceremonias que se dan en torno a los cambios en la vida de un individuo y que
ponen de manifiesto el paso hacia una nueva fase en su existencia social; se deja un
estadio anterior para integrarse a otro al que no se haya accedido antes.

El matrimonio y la muerte son dos de ellos, que pueden sefialarse como
representativos en la existencia del ser humano, con sus matices y caracteristicas que
cada contexto social le ofrece. En el caso nupcial, entre los antiguos griegos y
romanos, el editor Henry Pratt menciona en su diccionario de sociologia:

“Era usual que el padre diera a la muchacha en matrimonio ante una reunién
de amigos de la familia. Una vez que el padre habia entregado a su hija al novio, una
alegre procesion escoltaba a la novia hasta la casa de su marido. Esta procesion
nupcial era un detalle importante del rito en todas las sociedades antiguas. Durante

% Bonte, Pierre, Michel Izard y otros, op. cit., p. 640.
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la Edad Media la iglesia cristiana logré aumentar en gran medida su dominio sobre

el matrimonio y sobre el ritual nupcial”.?®

Un comportamiento ritual se observa asimismo en el terreno religioso, donde
los habitantes de una comunidad lo manifiestan en diversos ambitos como entierros,
oraciones, cantos y conductas como arrodillarse, inclinar la cabeza o entrecruzar las
manos para decir una plegaria. En todas ellas se siguen pautas de conducta
generalmente invariables y no dependen Unicamente de un individuo sino que es
esperado por otros mas cuando determinada ocasion se presenta, lo que da como
resultado una unidad comunitaria al momento de realizar el acto.

Ritual y creencia tienen una relacion estrecha y necesaria para entender al
primero. “En este caso, ambas categorias (...) suelen considerarse de algin modo
complementarias. Se dice, por ejemplo, que el ritual expresa o refuerza a la creencia,
0 que ésta constituye la base o da razén de aquél”.?®

El Dia de Muertos ofrece un ejemplo de lo significa un ritual. En él se
observan diversos actos predecibles basados en su repeticién con base en una fecha
calendarica especifica, es decir, cada determinado periodo de tiempo. Al respecto, el
caso poblano mencionado por el autor Alexis Juarez en su texto Catolicismo
popular y fiesta deja ver multiples aspectos del tema tratado en este punto:

La recepcion a los muertos da inicio el 28 de octubre, fecha en que las labores
cotidianas son sustituidas para comenzar los preparativos y varios pobladores que
viven fuera de la region regresan con sus familias.

Los panes de distintas formas son caracteristicos de la fecha y no pueden
faltar los tamales y las frutas. La ofrenda, intermediaria entre los hombres y las
divinidades, resalta por su importancia ya que cuenta con elementos fundamentales
en la religiosidad de los habitantes.

%8 pratt Fairchild, Henry (editor), Diccionario de Sociologia, FCE, México, 12 ed., 82 reimp., 1949, p. 261.
% Hunter, David E. y Phillip Whitten, Enciclopedia de antropologia, Ediciones Bellaterra SA, Barcelona,
1981, p. 573.
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“El altar relne imagenes y objetos rituales que representan a las distintas
devociones de los santos y las virgenes, protectores del barrio, el pueblo o las
predilectas por el grupo familiar, en el altar familiar se colocan todos los alimentos
que componen la ofrenda y sobre éstos se realizan repetidas oraciones con los

rosarios y otro tipo de plegarias populares contenidas en cuadernillos”.*

El cuidado que se le otorga al elaborarla posee un especial énfasis porque en
ella se basa gran parte de la creencia tradicional en torno al acercamiento con los
muertos. El alcohol de cafia, elemento con gran fuerza y calor segun los indigenas,
es uno de los mas importantes respecto a los demas que conforman el altar, ya que
permite establecer comunicacion con los antepasados y es ademdas un protector
contra las fuerzas del mal.

Pero mas alld del simple acto que significa colocar la ofrenda, sus
componentes sirven al mismo tiempo para ser repartidos entre los familiares y
amigos y asi mantener o recuperar los lazos que les unen como integrantes de una
misma sociedad.

Los ultimos tres dias de octubre se dedican a los accidentados, a los ahogados
y quemados y a los que sufrieron muerte violenta respectivamente. Para el primero
de noviembre las velas iluminan la capilla donde se ofrece una misa y el cementerio
se tapiza por flores anaranjadas. Hasta la década de los afios 80 se realizaban
declamaciones solemnes que actualmente estan casi extintas.

El sonido de los cohetes durante el todo el dia y la noche del 31 de octubre
refleja el propdsito de ahuyentar a los malos espiritus para recibir a los nifios
también llamados “Santos Inocentes” ya fueran o no éstos bautizados en vida. Asi
llega el 1 de noviembre acompariado de los difuntos que habitan en el limbo.

% Juarez Cao Romero, Alexis, Catolicismo popular v fiesta, Sistema festivo y vida religiosa de un pueblo
indigena del estado de Puebla, Benemérita Universidad Auténoma de Puebla, México, 1999, pp. 120-121.
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El segundo dia del onceavo mes despierta con la recepcion a los difuntos
mayores. A ellos se les dedica una misa donde se hace mencion de los preparativos
con tintes de fiesta para recordarlos y que dan cuenta de la devocién que significa
tener de regreso, al menos por un dia, a los deudos.

Al pie de las tumbas se reza y algunos platican con el muerto que yace en su
morada, y cuando el reloj marca las ocho de la noche, los familiares del dltimo
fallecido realizan una procesion cuyo destino es el pantedn.

Entonces el ritual agoniza. Antes de las 12 de la noche las ofrendas se
reparten en el dia llamado de los “lamentos”, pues los elementos que conforman el
altar suelen estar ya descompuestos y causar malestares a quienes los ingieren, esto
por la voluntad de los santos, segun se cree. Un dia después el pueblo regresa a la
normalidad y la espera de ver nuevamente de regreso a los muertos comienza.

“Podemos indicar entonces que todas las celebraciones de Dias de Muertos
estan conformadas por varias secuencias rituales que abren un periodo de margen de
varios dias; cada dia ocupa un tiempo liminal o acceso para la comunicacién y el
intercambio entre los hombres y las diferentes almas de los difuntos. Los espacios
liminales o umbrales son el Campo Santo y el altar familiar, donde se acercan los
vivos con los difuntos.

La ofrenda de muertos es un ritual de comensalidad y de intercambio de

dones con los antepasados, quienes van a procurar interceder por los familiares en el

otro mundo y proteger a los vivos”.*

31 Juarez Cao Romero, Alexis, op. cit., p. 127.
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2.3. La fiesta.

“Cada afio, el 15 de septiembre a las once de la noche, en todas las plazas de México
celebramos la Fiesta del Grito; y una multitud enardecida efectivamente grita por
espacio de una hora, quizé para callar mejor el resto del afio. Durante los dias que
preceden y suceden al 12 de diciembre, el tiempo suspende su carrera, hace un alto y
en lugar de empujarnos hacia un mafana siempre inalcanzable y mentiroso, nos

ofrece un presente redondo y perfecto, de danza y juerga (...)”.%

Ejemplos como los anteriores dan cuenta, en letras del autor Octavio Paz, del
amor y gusto que el mexicano tiene por las fiestas, motivo y pretexto para reunirse y
celebrar acontecimientos. Colores, sabores, danzas, vestimentas y diversos objetos
se mezclan en ocasiones marcadas en el calendario dentro del territorio nacional. El
lugar no importa, ya sea en grandes ciudades o pequefios pueblos, fiesta y multitud
se conjugan en determinadas fechas.

¢Qué es pues la fiesta? Manifestacion cultural de la sociedad. Una manera de
enfocar la vida y de unir al grupo en el cual se lleva al cabo y dentro del que son
compartidos ciertos valores entre los que pueden citarse la solemnidad y el gozo, o
bien, la mezcla de ellos. Es también una realidad donde las reglas suelen romperse
para asi practicar sentimientos generalmente reprimidos.

Con base en investigacion de campo, Néstor Garcia Canclini, autor del texto
Las culturas populares en el capitalismo, plantea que en la fiesta se abarca la vida
de una comunidad, incluyendo vestimentas y adornos especiales para la fecha asi
como también comidas exclusivas para la ocasion.

En ella se trata de unificar a la comunidad que la realiza. Puede observarse
también que detrds del desenfreno y el aspecto sublime con que cuenta la fiesta,
existe una realizacion disfrazada de conductas generalmente reprimidas en la vida
social coman.

%2 paz, Octavio, op. cit., p. 51.
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“Mediante el ritual de la fiesta el pueblo impone un orden a poderes que
siente incontrolables, intenta trascender la coercion o frustracion de estructuras
limitantes a través de su reorganizacion ceremonial, imagina otras practicas sociales,

que a veces llega a ejercer en el tiempo permisivo de la celebracién”.®

La excepcionalidad forma parte de esas fechas especiales. La légica cotidiana
suele romperse, la economia que hace posible la fiesta sale a relucir y los lugares
para practicarla se engalanan como en pocos dias. Con todo ello, el desorden puede
presentarse, los individuos se vuelven casi iguales al desaparecer la linea de las
jerarquias sociales y el orden que generalmente reina se torna fragil hasta el grado de
desaparecer; puede trasgredirse en aras del festejo mismo.

Este acontecimiento evoluciona a la par de la sociedad y con ello sus
contenidos y significados. Asimismo “su propio caracter excepcional, hace de la
fiesta un breve descanso en la rutina diaria; una ocasion que estimula para proseguir

después el tiempo de trabajo”.*

También sinénimo de lujo para el mexicano y sustitucion acaso de las
vacaciones, las fiestas se observan y viven para entablar contacto con los amigos, la
patria o la divinidad. En ellas se grita, se canta, se toma, se llora y hasta se muere.
No basta con divertirse, incluso el exceso se hace presente. Hay embriaguez de
colores, sentimientos y algarabia.

Y hablar de festejos con tintes religiosos en México no es facil si de
cuantificarlos se trata, ya que el calendario resulta apenas suficiente para el nimero
de santos venerados. A ello debe agregarse que en cada estado del pais se festeja a
determinadas y especiales divinidades. En territorio purépecha, no hay excepcion
para este caso.

% Garcia Canclini, Néstor, Culturas populares en el capitalismo, Grijalbo, México, 62 ed., 2002, p. 105.
% Nofiez Rodriguez, Manuel (editor), El rostro y el discurso de la fiesta, Universidad de Santiago de
Compostela, 1995, p. 8.
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“Resumir en pocas lineas las tradiciones y las fiestas populares de Michoacéan
resulta practicamente imposible si tenemos en cuenta que se tienen registradas 367
celebraciones anuales en 190 poblaciones del estado. A este considerable niumero se
suman las ferias agricolas y ganaderas que también son motivos de fiesta y que no se
consideran como ‘tradicionales’ por mas que algunas se celebren desde hace varios

afos”.*®

El elemento analizado en este punto también lleva consigo situaciones que
sorprenderian a mas de uno. Un evento de esta magnitud no solo es sinénimo de
alegria, sonidos y colores. Detras de si cuenta con una preparacion que en ocasiones
refleja un cierto sacrificio econémico que por costumbre debe realizarse porque
histéricamente, y con el paso de las generaciones, asi ha sido. Octavio Paz cita un
ejemplo al respecto:

“Recuerdo que hace afios pregunté al presidente municipal de un poblado
vecino a Mitla: ‘(A cuanto ascienden los ingresos del Municipio por
contribuciones?” ‘A unos tres mil pesos anuales. Somos muy pobres. Por eso el
sefior gobernador y la Federacién nos ayudan cada afio a completar nuestros gastos.’
‘Y en queé utilizan esos tres mil pesos?’ ‘Pues casi todo en fiestas, sefior. Chico

como lo ve, el pueblo tiene dos santos patronos’”.*

En el caso de un poblado donde exista una divinidad principal, la fiesta
importante se efectda el dia en el que se celebra. Ya sea de manera colectiva 0 a
través de una determinada organizacion, los vecinos cubren los gastos necesarios,
cada cual aportando segun sus posibilidades, y de forma individual las personas se
encargan de preparar sus casas para atender a invitados, familiares o amigos.

Valga decir que en la fiesta hay consumo, y con ello enriquecimiento de
quienes lo procuran, en ocasiones, a costa de algun poblado si de hablar de
comunidades rurales se trata. Su inversion arroja mejores resultados y de igual

% Michoacan, fiestas y tradiciones, p.12
% paz, Octavio, op. cit., p. 52.
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manera se multiplican las diferencias sociales: “(...) los ricos no transfieren parte de
su ganancia a los pobres sino que la gastan en el festejo, esta ‘pérdida’ es
compensada a menudo por otras ganancias: son ellos quienes venden la cerveza y

los alimentos, quienes administran las diversiones”.*’

2.3.1. Lafiestarural.

El ciclo agricola o el calendario religioso generalmente dictan en los pueblos. La
familia entera suele ser participe de ella y su expresion se extiende méas alla de los
limites del hogar hasta practicarse en toda la localidad. Los adornos, la vestimenta y
hasta la comida dejan la cotidianeidad de lado y se manifiestan renovados.

“Las fiestas campesinas, de raiz indigena, colonial, y aun las religiosas de
origen reciente, son movimientos de unificacion comunitaria para celebrar
acontecimientos o creencias surgidos de su experiencia cotidiana con la naturaleza y
con otros hombres (cuando nacen de la iniciativa popular) o impuestos (por la
iglesia o el poder cultural) para dirigir la representacion de sus condiciones

materiales de vida”.*®

La fiesta rural, aquella donde las danzas y la musica conviven, y la plaza o el
atrio de la iglesia dan cuenta de la imperiosa necesidad de llevarla al cabo en lugares
abiertos por el espacio que requiere, posee un valor de uso caracterizado por la
participacion de las personas y no por ser meramente un espectaculo.

A diferencia de la fiesta urbana (concebida mas en funcion del consumo,
donde es més notoria la diferenciacion de clases sociales y las fechas para su
practica por lo general no son marcadas estrictamente), el caso rural muestra otro
rostro. El evento es financiado por los integrantes de la poblacion y ademas

%7 Garcfa Canclini, Néstor, op. cit., pp. 105-106.
% Garcia Canclini, Néstor, op. cit., pp. 103-104.
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colaboran con trabajo para lograrla. La palabra espectéaculo, al practicarla, no figura
en el vocabulario de los asistentes ya que provienen unicamente del interior del
grupo y de localidades vecinas. Ni turistas, ni empresarios 0 artesanias externas son
vistos durante el festejo.

Cuando el aspecto religioso marca la pauta del evento, es comun ver los
fuegos artificiales derrochar sus colores en el aire y a las bandas de masica tocar sin
cesar durante horas. Las procesiones también suelen ser elementos caracteristicos
donde las imagenes del santo venerado lucen como la fecha lo amerita y su altar
muestra con una detallada decoracién la devocion que la gente le entrega: flores y
adornos acompafan a los bailes y los rezos que los fieles ponen a sus pies a cambio
de un favor recibido o s6lo porque la costumbre asi lo dicta.

El dinero proveniente de Estados Unidos también se hace participe. Las
personas que abandonaron su lugar de origen en la busqueda de una mejor calidad
de vida en el vecino pais del norte aportan econémicamente para que la fiesta rural
no quede en el olvido y otras mas vuelven para formar parte de ella.

No existe pues en la auténtica fiesta rural un estricto control comercial
externo ya que las autoridades indigenas de la comunidad impiden que la
celebracion tome un caracter de esa naturaleza y procuran que la organizacion al
interior predomine por y para sus pobladores y participantes.

Sin embargo, no todas las festividades campesinas se caracterizan por su
esencia netamente local y por el interés para preservarlas auténticas en el lugar
donde se practican. Algunas no escapan a la comercializacion que se apoya en ellas
para obtener recursos y atraer al turismo. Un caso en particular, el de un poblado de
Michoacan, muestra la conjuncion existente entre el motivo de celebracién religioso
y el aspecto econdmico promovido con base en él:

“Segun el sacerdote de Patamban, la fiesta fue creada hace quince o veinte
afios por un cura anterior con el fin de atraer visitantes y promover la venta de
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artesanias. Por eso organizé la decoracion de las calles y la iglesia con tapetes de
flores naturales, arcos de madera cubiertos con flores y frutos, y las composturas,
arreglos de papel que cuelgan de hilos llenando el espacio visual de las calles. El
resto de los informantes atribuye a la fiesta entre veinte y treinta afios de antigiiedad
y dice que fue creada por motivos religiosos; segun ellos, comenz6 a incluir

aspectos comerciales varios afios después de su creacion”.*

Si bien el disefio de los adornos es discutido y acordado por las personas de la
localidad, muestra de que el gusto comin predomina para un solo fin, y las
artesanias locales ven el mejor escaparate durante el evento (el 75% de la venta se
realiza en las fiestas que a su vez ahorran a sus fabricantes el transporte y
alojamiento a otros pueblos, por lo que hacen un mayor nimero de piezas), se
observan también objetos llevados de otros lugares y que poco tienen que ver con lo
meramente artesanal. Ropa, bebidas y articulos personales se mezclan con lo
elaborado por manos nativas para su comercializacion.

La mdsica no puede faltar y al son de las pirekuas (canciones purépechas
interpretadas por solistas o grupos acompafiados con guitarra u orquesta) se dejan
ver los concursos promovidos con el apoyo de la Secretaria de Turismo y el Instituto
Nacional Indigenista. Caso similar es el de las artesanias, que participan de igual
manera para seleccionar las mejores aunque algunas de ellas antes de ser exhibidas
ya estan compradas por tiendas que las colocaran en sus aparadores.

Finalmente, existe el caso extremo donde la fiesta rural se muestra como un
espectaculo turistico a pesar de que en ella subsisten elementos basicos de su
esencia. El espacio ocupado comunmente por los habitantes de un poblado es
invadido por comerciantes externos a la region y las luces, colores y sonidos le dan
un toque de celebracion nacional e incluso internacional... fiestas para los otros,
donde indigenas y turistas conviven en un mismo escenario.

% Garcfa Canclini, Néstor, op. cit., p. 194.
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2.3.2. Lafiesta de la muerte.

Hablar de fiesta y muerte es aludir a una relacion que ha perdurado a través del
tiempo. Como fin de la existencia terrenal, la muerte es un acontecimiento humano y
social en el que la religién cristiana ha basado su prédica. La vida eterna se vuelve
entonces promesa para el creyente y este hecho fue utilizado por la Iglesia para
hacer creer en la sancion o la aprobacion de la conducta humana.

“Una de las variables que figuran en esta consideracion cristiana sobre la
muerte es la que une los decesos con la celebracion de reuniones populares de
carécter festivo que se llevaban a cabo en &mbitos ‘propios’ de la muerte —como los

cementerios— 0 en ocasiones de funerales y aniversarios de fallecimientos”.*°

El vinculo fiesta-muerte nacié en el momento en que la primera se practicé en
el principal lugar funerario: el cementerio. Y es que los Ilamados campo santos se
erigian en el lugar donde se construian las iglesias, o bien, como extension de las
mismas, que eran consideradas un centro de vida social o de reunién comunitaria. A
pesar de ello, la evangelizacion llegada a México sélo acentud y adapto la creencia
porque que la muerte significaba ya un elemento propio para festejar. Fray Diego
Duran sefial6 al respecto:

“A ocho de agosto, segin nuestra cuenta, celebran estas naciones el mes
noveno de su afio, por el orden de veinte dias, como los demas llamaban a la dicha
fiesta MICCAILHUITONTLLI, el cual es vocablo diminutivo y quiere decir fiesta de
los muertecitos... La gran fiesta de los difuntos celebra, segln la cuenta de nuestro

calendario, a 28 de agosto...”.**

En la actualidad las ofrendas muestran platillos que en vida gustaban al
finado y, acompariadas por los colores de las flores, son elementos basicos de la
fecha que invitan a una fiesta... la fiesta de la muerte.

0 Nufiez Rodriguez, Manuel (editor), op. cit., p. 109.
1 Michoacén, fiestas y tradiciones, p. 13.
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2.4. La comunidad rural.

Como un “todo humano” donde sus miembros viven por y para ella se puede
describir una sociedad, con relaciones establecidas entre los integrantes que la
conforman y que la hacen funcionar debidamente.

Lo anterior, llevado al ambito rural, puede ser planteado como una unidad
social asentada en un territorio que provee a sus habitantes lo basico para su
subsistencia. Su estructura fundamental, basada en el nicleo familiar, muestra una
relativa independencia ante formas de organizacion socioecondémicas de distinto
nivel (capitalistas o urbanas). Sobresale asimismo una division sexual del trabajo y
una produccion regida por el valor de uso de los objetos.

La agricultura, asociada en ocasiones también con la ganaderia, significa no
solo una relacion estrecha con la tierra al poseer un territorio delimitado que ofrece
una forma de vida y sustento, sino que también tiene una carga religiosa.

Se trata pues de un grupo rural “compuesto por productores primarios cuyo
medio de vida es extraido directamente del entorno, sea en calidad de agricultores,
artesanos o pescadores. Aunque su produccion se dedica principalmente a la propia
subsistencia, aparecen estrechamente implicados en relaciones de mercado con los
centros urbanos (...) Residen por lo comin en pequefias comunidades, que en
muchos sentidos representan a la vez el centro y los limites de su mundo (...),

conserva y mantiene costumbres y tradiciones distintivas”.*

En sus manos esté la elaboracion de un sinnimero de piezas. Loza, vasijas de
barro o articulos de madera forman parte de su produccion que les caracteriza. Pero
esas mismas manos son también las que se dedican a labrar la tierra con la que
tienen una estrecha relacion; significa ademas para muchos de ellos un modo de vida
que por generaciones les ha sido heredada.

2 Hunter, David E. y Phillip Whitten, op. cit., pp. 137-138.
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En su hogar, un bracero o fogata iluminan las noches y en torno a ellos se
retne la familia o los vecinos para compartir historias. Adentro, junto a una pared,
los instrumentos de barro listos para su venta se muestran apilados y, en alguna
habitacion que a su vez se utiliza como pequefia bodega, el maiz es resguardado en
sacos. Suele haber pocas camas, mas bien son petates los complices del suefio por
las noches y que en el dia son enrollados para dejar méas espacio libre al interior de
la casa cuyo techo es por lo general de tejas. Las plantas, colocadas en macetas que
en ocasiones se pueden contar por decenas, forman parte de la postal que ilustra el
lugar donde habitan las personas de una comunidad rural.

El contacto de algunas de ellas con otros poblados que poseen caracteristicas
mas urbanas les ha influido en su estilo de vida y por ello utilizan articulos como
estufas de gas o en su alimentacion incluyen comida y bebidas enlatadas. EIl uso
cotidiano de vestimenta de corte industrial convive también con quienes ain portan
ropa propia de la region.

“La combinacion de elementos revela un proceso de sustitucién de lo
artesanal por lo industrial, de las técnicas tradicionales para satisfacer sus
necesidades basicas -cocinar, curarse- por otras modernas. En suma, las sociedades
organizadas con un régimen que hasta hace décadas era casi de autosubsistencia,
ahora se hallan cada vez mas integradas al intercambio mercantil. La presencia de la
alfareria local y algunas prendas tejidas artesanalmente mantienen el ejercicio o el
recuerdo de la identidad, de una historia cuya vigencia depende, sobre todo, de la
importancia que siga teniendo en la subsistencia del pueblo la explotacion comunal

o ejidal de la tierra”.*®

En el caso tarasco todavia se conservan algunas tierras comunales asi como
las formas de trabajo agricola. La explotacion de los recursos que ofrece el campo
aun significa un modo de subsistencia que rebasa en importancia al otorgado al
mercado y, en algunos poblados, la lengua indigena, las fiestas y las formas de
organizacion social permanecen con el paso del tiempo.

3 Garcia Canclini, Néstor, op. cit., p. 158.
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Y es que como resultado de la convivencia entre los grupos purépecha,
néhuatl y mestizo se han obtenido las tradiciones que son vinculo de identidad en
cada grupo que las practica y que cuentan también con herencia colonial.

El Dia de Muertos en la region es una de las més significativas ya que por si
sola es capaz de atraer afio con afio a mas de 70 mil personas de varios estados, y
paises, para admirar una préactica que sus pobladores han conservado durante siglos
a pesar de la importancia comercial que se le ha otorgado.

La zona del lago de Patzcuaro y la isla de Janitzio resultan ser un iman
turistico cuando llega el dos de noviembre. Ahi, el significado de la palabra
tradicion cobra vida en voz de uno de sus pobladores al sefialar que la ofrenda a los
muertos, elemento basico para la fecha, la han colocado “desde siempre”, herencia
de generaciones pasadas que el presente no olvida.
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Capitulo 3.
Contexto socio-histérico de Janitzio
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3.1. El lugar donde habita la muerte michoacana.

Michoacan de Ocampo, asentamiento de los p’urepecha como se autodenominaron,
michoaques segun la lengua mexica o tarascos refieren los cronistas espafioles, se
ubica en la parte occidente de la Republica Mexicana con una superficie de 59,864
kilometros cuadrados correspondiente al 3% del total del pais.

Las coordenadas 20°24" de latitud norte, 17°55" al sur, 100°04" al este y
103°44" longitud oeste delimitan la ubicacion del estado michoacano. Tiene sus
limites con Jalisco, Guanajuato y Querétaro de Arteaga al norte, al sur con Guerrero
y el Océano Pacifico, al este con Querétaro de Arteaga, estado de México y
Guerrero y al oeste con el Océano Pacifico, Colima y Jalisco.

El Anuario Estadistico de Michoacan de Ocampo realizado por el INEGI en
2004 confirma que se conforma por un total de 113 municipios: Morelia (su capital),
Uruapan, Zamora, La Piedad, Patzcuaro, Cuitzeo y Lazaro Cérdenas entre ellos.

Posee gran variedad de paisajes naturales: 11 lagos, 600 manantiales, 44 rios
y 11 cerros que sobrepasan los 2,000 metros de elevacién sobre el nivel del mar, el
de San Andrés es el principal con 3,600 metros.

El 28.68% de la superficie michoacana estd cubierto por bosque, con
produccién maderera de encino, ocote y pino. El 34.79% lo constituye la selva. Su
extension litoral se estima en 217 kilometros y sus dos volcanes principales,
Tancitaro y Paricutin, cuentan con una altitud de 3,840 y 2,800 metros sobre el nivel
del mar respectivamente.

La actividad econdmica méas importante del estado es la agricultura, ya que se
practica en un 27.99% de la superficie michoacana. Destaca en particular la
produccion de maiz con aproximadamente 300 mil toneladas anuales. También
trigo, avena, garbanzo y aguacate son parte de sus productos principales. En
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produccién pecuaria, a nivel nacional posee el quinto lugar en aves de corral, sexto
en el ambito porcino, septimo en caballar y noveno en vacuno.

En cuanto a climas se refiere, Michoacan, el “lugar de pescadores”, cuenta
con ocho tipos principales™, que van del calido subhimedo con lluvias en verano
(reportado en un 34.46% de la superficie estatal) hasta el semifrio himedo con
abundantes lluvias en verano (con solo el 0.25% en el total de su territorio). Es
calido en las costas y templado en las zonas centrales.

Por sus multiples atractivos naturales encontrados a lo largo y ancho del
estado, Michoacan se divide principalmente en cuatro rutas:®

v Clésica o lacustre: abarca el lago de Patzcuaro con sus seis islas; los
pueblos de Cuitzeo, Zirahuén y Tacambaro; las cascadas como la
Tzararacua, con su caida de casi 60 metros; y los volcanes como el
Paricutin, cuya erupcion cubrio6 al pueblo de San Juan Parangaricutiro en
1942 y del cual solo se observan actualmente las torres de su iglesia.

v Del oriente: comprende paisajes, serranias, aguas termales, balnearios y
el Santuario de la Mariposa Monarca; las ciudades de Zitacuaro y
Angangueo. Los Azufres, Laguna Larga y San José Purla, con sus aguas
sulfurosas, también son parte de esta zona en la que el campismo, la pesca
y los deportes acuaticos pueden ser practicados.

v Noreste: bosques y montafias son sus principales caracteristicas. Zamora,
Ixtlan de los Hervores (poseedor de un gran geéiser y balneario),
Tangancicuaro con su lago de Cameécuaro, Zacapu y su laguna dentro de
un créater, asi como también manantiales como el Chilchota y Jacona, y las
cascadas de Chorros del Varal se ubican dentro de esta tercera ruta.

* INEGI. Carta de Climas, en http://mapserver.iegi.gob.mx/geografia/ espafiol/estados/mich/climas2
> Michoacan, cémo y dénde, México Desconocido, México, septiembre, 2003, pp. 57-58.
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v Costa: arena y lugares rocosos adornan el paisaje en esa zona que posee
cerca de 217 kilémetros. Parte de Apatzingan, recorre Playa Azul, bahia
de Maruata, Faro de Bucerias, Caleta de Campos y Pichilinguillo.

Existen también areas protegidas, entre ellas la Reserva Especial de la
Biosfera Mariposa Monarca (a la que arriban a finales de octubre miles de estos
animales tras recorrer mas de 4,000 kildmetros desde Canada para cumplir su ciclo
reproductivo) y el Parque Nacional Eduardo Ruiz, ubicado en Uruapan y de cuyo
manantial se forma a pocos kilometros la cascada Tzararacua de 60 metros de altura.

Dentro de los aspectos geograficos de Michoacan de Ocampo, cuatro son las
vias de comunicacion con las que cuenta: carreteras, que cruzan por su parte oriental
y otra mas que va de norte a sur; ferrocarriles, a través de los cuales se moviliza una
importante porcién de los productos agricolas del estado; aeropuertos, en Lazaro
Cardenas, Morelia y Uruapan; y su puerto principal, Lazaro Cardenas, ubicado en
una desembocadura del rio Balsas.

En la zona clasica o lacustre, a 53 kilémetros de la ciudad de Morelia y a 326
del Distrito Federal, se encuentra Patzcuaro. Su altura sobre el nivel del mar es de
2,140 metros y se ubica entre los 19°31" latitud norte y 101°36” longitud oeste. Se
encuentra al suroeste del lago que lleva el mismo nombre; cuenta con 78,127
habitantes (considerando poblacién de la ciudad y rural) segln datos estadisticos del
INEGI en 2000 y su temperatura promedio anual es de 16° centigrados.

A sus alrededores cuenta con diversas localidades, entre las principales:
Tzintzuntzan, capital del antiguo reino purépecha; Santa Clara del Cobre, donde se
elaboran artesanias de este material; Quiroga, pueblo caracteristico por sus piezas de
madera; Zacapu, “lugar de piedras”, primer asentamiento de la raza purépecha; y
seis islas ubicadas en su lago principal: los Urandenes, Tecuena, Yunuén, La
Pacanda, Jaracuaro y Janitzio. Patzcuaro cuenta con diversos lugares de interés®,
entre otros:

“ Seguin folleto Michoacan, el alma de México, Regién Patzcuaro.
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Plaza Vasco de Quiroga, considerada una de las Museo de Artes Populares, el primero en su

mas bellas de América. género erigido en México.
Fotografia: Alejandro Agliero Lépez. Fotografia: Alejandro Agtiero L6pez.

Basilica de Nuestra Sefiora de la Salud, Casa de los Once Patios, ex-convento edificado
construida por 6rdenes de Don Vasco de en 1742y conformado por edificios coloniales.
Quiroga (primer Obispo de Michoacén) sobre Fotografia: Alejandro Agiiero Lépez.

un centro ceremonial prehispanico.
Fotografia: Alejandro Agliero Lopez.

El Sagrario, antigua parroquia que albergd el Biblioteca Publica fundada en 1576. Formo

santuario de la Virgen de la Salud por 191 afios. parte de un convento y fue decretada para su
Fotografia: Alejandro Agliero Lépez. uso actual en 1938.

Fotografia: Alejandro Agiero Lopez.
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Al centro norte del estado michoacano se encuentra la region lacustre de
Patzcuaro cuyo manto acuatico posee la profundidad minima justo en su parte sur,
opuesta a los 16.60 metros que alcanzo en el afio 1941, cifra que ha decrecido a
través del tiempo (con una baja de 1.20 metros en el periodo 1939-1986).

Con forma de luna menguante, el lago de Patzcuaro posee una altura sobre el
nivel del mar de 2,100 metros y en su cuenca el clima generalmente es templado con
lluvias en temporada veraniega. Sus temperaturas oscilan entre los 22° en verano y
los 10° en invierno.

Y si de vientos se trata, la zona conoce el denominado Taria Yauakua, propio
de la época invernal y de sequias que anuncia las heladas. También es posible
encontrar dos tipos mas de ellos: el del sur, Tariata ts’akapeukuarhua, caracteristico
de todo el afio y que por lo general predomina, y el Taria Terujchukua, proveniente
del oeste que trae consigo el tiempo de lluvias.

Un total de 100 asentamientos, entre mestizos e indigenas, conforman el area
de la Cuenca, en su mayoria de origen purépecha. Del total de ella,
aproximadamente el 25% es representada por aquella que tiene rasgos indigenas,
distribuida en 24 comunidades entre las que se ubican dos en la sierra (Cuanajo y
Tupataro) y las islas mencionadas en parrafos anteriores.

A 4.2 kilometros del embarcadero principal de Patzcuaro (30 minutos en
lancha a través del lago) se ubica la isla de Janitzio, cuyo nombre significa “cabello
de elote”. Los habitantes de esta extension natural de tierra rodeada por el lago fue
parte de un censo llevado al cabo en 2002 por el INEGI, mismo que sefial6 un total
de 144 territorios islefios en todo el pais ocupados por 618,930 personas
equivalentes al 0.6% de la poblacion nacional.
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Con un estimado de 2,074 nativos distribuidos en 313 viviendas*’, Janitzio es
una isla que, con su ndmero de habitantes, ocupa un lugar dentro de las 11 en
México que rebasa los mil pobladores.

3.2. Habia una vez una comunidad lacustre.

La zona lacustre de Patzcuaro, lugar propicio para establecerse por las bondades
naturales que el lugar ofrecia, fue el punto elegido por personas migrantes para
conformar una sociedad heredada hasta la actualidad.

Variedad de flora y fauna, diversidad de especies terrestres y acuéticas, un
clima y tierra favorables para subsistir asi como la oportunidad de acceder a la etapa
agricola, fueron elementos aprovechados por la gente que llegd a la cuenca para
comenzar su historia en aquel rincon michoacano.

Una migracion en particular, la proveniente de Zacapu entre los afios 900 y
1200 d.C., marcd la clave para lo que posteriormente seria el imperio purépecha. Se
trataba de gente chichimeca dedicada a la caza y la recoleccion, con lenguaje
semejante al de las personas establecidas aunque con diferencia en el nivel de
desarrollo social.

En un principio el contacto fue sélo a través del trabajo y con el paso del
tiempo las costumbres, la religion y los lazos matrimoniales con gente de los grupos
gobernantes se encargaron de dar mayor solidez a ese vinculo humano que tenia
serias intenciones de trascender.

El siglo XIV dio cuenta de la mas importante unificacion de pueblos
riberefios gracias a Tariacuri, principal cacique que puso con este acto la base para
que el estado Purépecha diera sus primeros pasos.

T Segtin XI1 Censo General de Poblacién y Vivienda 2000 del INEGI.
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La comunidad michoaque, como se autodenominaba, estaba compuesta por
gente especializada en diversas labores que iban desde pescadores y cazadores hasta
mineros y alfareros. Utilizaban el maque, técnica consistente en aplicar colorantes y
barnices a maderas; practicaban la musica y alcanzaron un gran nivel de identidad
como consecuencia del cierto aislamiento natural provocado por la cuenca que
impedia el paso de extrafos.

El desarrollo en el &mbito econdmico de esta sociedad fue en ascenso con el
paso del tiempo. Plantios de algodén y la obtencion de sal, pescado, obsidiana,
metales, plumas finas, cera y miel se sumaban a la lista de elementos que
conformaban el comercio de aquella poblacion.

“Esta diversificada produccion fue reiteradamente codiciada por el imperio
mexica que a partir de 1476 y hasta 1518 emprendié cruentas incursiones tendientes
a conquistar el reino michoacano; sin embargo, las sucesivas derrotas sufridas por
los mexicas también pusieron de manifiesto la calidad de los ejéercitos de Cazonci,

designacion con que se conocia al monarca michoacano”.*®

En los renglones politico y militar llegaron al grado de poseer un ejército
conquistador de pueblos vecinos que se vieron sometidos y obligados a pagar tributo
consistente en productos agricolas, textiles, oro, cobre y plata. La mayor hostilidad
en ese rubro la tuvieron con los aztecas, quienes fueron conquistados por los
espafioles. Ante tal noticia, una embajada mexica llegé a Michoacan en busca de
ayuda, misma que fue negada por el Cazonci, nombre otorgado al maximo monarca
purépecha, ante la desconfianza que profesaba a su enemigo aunque esta vez, la
realidad fuera otra.

Llego asi la influencia europea que trajo consigo epidemias a las que ni el
Cazonci pudo escapar. En 1520 y victima de viruela, el mandatario purépecha murio
con lo que su hijo Tzintzicha Tangaxoan asumio el mando, mientras los mexicas

8 Michoacan, fiestas y tradiciones, p. 8.
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insistian desesperadamente por la formacion de una alianza que pudiera combatir a
los invasores espafioles. El objetivo jamas se consumo.

El 23 de febrero de 1521 los extranjeros pisaron tierra michoacana y su
ambicion desperto ante las riquezas que se mostraban frente sus 0jos. Antonio de
Caicedo realiz6, bajo las 6rdenes de Herndn Cortés, una exploracion a aquel
territorio con la finalidad de contactar a su mandatario.

Aungue en primera instancia el acercamiento entre ambas culturas tuvo fines
de intercambio comercial, dos expediciones mas, con Francisco de Montafio y
Cristobal de Olid al mando de ellas, dieron cuenta de los propésitos de conquista
que tenian los extranjeros entre manos. No en vano mostraban sus cabalgaduras y
equipo militar a los nativos para causar temor psicoldgico.

El sentimiento de incertidumbre permanecia entonces entre la gente
michoacana. Someterse en forma pacifica o defender su territorio a costa de sus
vidas eran las preguntas sin respuesta que tenian en mente las personas. Y mientras
la confusién reinaba, los invasores capturaron a algunos dirigentes purépechas, el
Cazonci huyé a un poblado vecino y el panico se apoderé de los habitantes.

El combate fue entonces la salida ante tal situacion. Un encuentro armado con
los invasores era inminente pero estos manifestaron su intencion pacifica de entrar
en la ciudad. Bajo esa premisa, los cuatro meses posteriores fueron de saqueo de los
templos, palacios y tumbas, y en 1522, tras un estado de total anarquia, el pueblo
purépecha estaba listo para ser conquistado.

Antonio de Carvajal, soldado de las tropas espafiolas, realiz6 un inventario de
poblados y sus recursos para ser repartidos entre familiares de Hernan Cortés. Al
mismo tiempo, la evangelizacién de los habitantes michoacanos se realizaba y hasta
el Cazonci recibio el bautismo cristiano.
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Los religiosos Fray Martin de Jesus de la Corufia y Fray Antonio Ortiz
arribaron a territorio purépecha en 1525. El primero de ellos celebr6 misa con
instrumentos musicales caracteristicos de los nativos y asi se fueron adaptando los
elementos purépechas al nuevo culto.

Sin embargo, no todo resultd ser tan pacifico. Con apoyo de los soldados
extranjeros, los religiosos espafioles acabaron con cualquier huella de la religion
michoacana. Algunos datos mencionan que “Fray Martin de Jesis mandé concentrar
todos los elementos por medio de los cuales adoraban a sus dioses y los destruy6 en

forma masiva arrojando sus vestigios en el Lago de Patzcuaro”.*®

Para la década de 1520 la cristianizacion avanzaba; los frailes aprendian la
lengua nativa para hacerse entender y se interesaban en conocer la cultura de la
gente purépecha para tomar de ella algunos elementos y sustituir otros mas. Por su
parte, Cortés repartia pueblos entre sus allegados y se autodenomind el lider méas
importante de Michoacan.

Corria el afio de 1528 cuando la Primera Audiencia llego a tierras mexicanas
encabezada por Nufio de Guzman, personaje encargado de dar muerte al Cazonci,
acto criticado por el obispo Fray Juan de Zumarraga pero que fue consecuencia del
roce que ya existia entre los espafioles y los nativos.

Sin embargo, el homicidio escondia detrds de si la Gltima barrera existente
para satisfacer la ambicion de oro y plata de Nufio de Guzman, quien consideraba al
Cazonci un obstaculo para expandir sus intereses. Asi, el 13 de febrero de 1530 la
orden ejecutada por el espafiol acabo con la vida del lider purépecha.

Pero la historia de la localidad michoacana dio un giro con la llegada de
Vasco de Quiroga, persona culta con formacion humanista que arribo a la ciudad el
9 de enero de 1531. Tata Vasco, como le Ilamaban los nativos, puso en préactica el

* Ramirez Romero, Esperanza, Catalogo de monumentos y sitios de Patzcuaro y regién lacustre, primer
tomo, Gobierno del Estado de Michoacan, Universidad Michoacana de San Nicolas de Hidalgo, 1986, p.
36.
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desarrollo material, social y espiritual de la gente, lejos de la explotacién a la que era
sometida antes de su estancia en aquel suelo michoacano.

El hospital-pueblo fue una de sus principales aportaciones. Se trataba de un
lugar en el que se atendia a enfermos y hacia las veces de escuela asi como de taller
de artes y oficios. Con todo ello, una nueva pégina en la historia comenzaba a
escribirse con este personaje, al grado de haber sido nombrado primer Obispo de
Michoacan.

Y a pesar de que Tzintzuntzan habia sido reconocida como la capital del
estado por los espafioles, entre otras cosas porque en ella se establecieron los
primeros frailes y por ser cabeza del extenso territorio que ocupaba, Vasco de
Quiroga decidié mudarse a Patzcuaro debido a los dos principales beneficios que
ofrecia: un lugar para construir una ciudad mas grande y el abastecimiento de agua
que los pobladores necesitaban.

Realizado lo anterior, Tata Vasco tuvo como primera tarea poblar Patzcuaro.
Para ello trajo a 29 familias espafiolas en un periodo de 25 afios y hacia 1567 la
ciudad contaba ya con més de 30 mil habitantes. Fundé ademas el Colegio de San
Nicolas Obispo, que daba formacién religiosa y cultural a los jovenes, e ided la
catedral que tuvo sus primeros cimientos en 1540.

Pero el 14 de marzo de 1565 Vasco de Quiroga fallecio y se cerrd entonces
una de las paginas mas esplendorosas en la historia de la comunidad. Su
organizacion socio-econdémica basada en el mejoramiento del ser humano de la
regién se resquebrajo con los cambios ejercidos por Fray Juan de Medina Roncén,
su sucesor, y la ciudad pasé a segundo término ante el cambio de sede a Valladolid.

Y mientras el progreso hispano continuaba, en la region ese cambio no era
evidente. No habia riquezas mineras, los bosques tampoco eran propicios para el
ganado, en el lugar no habia mucho para explotar y ante ello los espafioles vieron en
Patzcuaro un lugar no apto para su estancia. Ante ese panorama de marginacion, los
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indigenas conservaron sus costumbres y vivian gracias a la pesca y la artesania,
forjando asi un caracter con caracteristicas propias.

Para el siglo XVII las epidemias trajeron consigo una fuerte caida
demogréfica. Los pueblos parecian vaciarse en manos de las enfermedades pero esa
situacion poco a poco quedd en el pasado para dar paso a un crecimiento econémico
nunca antes visto. Las ciencias y las artes progresaban paralelamente a las
contradicciones sociales consecuencia del despojo de tierras indigenas que forzo a
muchos pobladores a emigrar del lugar.

Existieron altibajos en la economia: a finales del siglo XVI1I el cobre, azlcar,
frutos y diversas mercancias significaron un gran auge en la zona pero
posteriormente el régimen colonial parecia derrumbarse lentamente ante la falta de
lluvias que cimbro la agricultura y cuya consecuencia fue una crisis que llevo a
mucha gente a trasladarse a las ciudades.

Entonces surgieron medidas para retomar la importancia de la localidad. Se
destinaron recursos para obras publicas y se invirtio en agricultura; el espacio
urbano se mejord y se heredaron aportaciones econémicas de hacendados para
beneficio de instituciones religiosas y de caracter publico.

Al llegar el siglo XIX, Patzcuaro era una de las regiones mas ricas y
productivas de Michoacan. En ese contexto lleg6é una nueva conciencia de gente que
estaba en contra de la esclavitud, del racismo y del coloniaje extranjero. La historia
independentista se abria paso y la zona lacustre no escapé a ella. De ahi surgié un
personaje, Maria Gertrudis Bocanegra de Lazo de la Vega, quien llevo el
movimiento a la region gracias a lo cual se le capturd y fusil6 en 1817.

Consumada la lucha de independencia en 1821, la labor era reconstruir al pais
en materia politica, econémica y social. Los estragos de la batalla dejaron huella en
Patzcuaro como punto central de la zona y entonces la crisis hizo su aparicion: la
agricultura se quedd sin produccion y la labor artesanal fue una salida, la industria
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textil se vio reducida a los telares y el comercio exterior desplazé a la manufactura
de la comunidad.

La union comunal fue una respuesta ante el reparto de tierras por lo que tres
siglos en manos de los indigenas no acabaron facilmente. La situacion fue mas allay
hasta la Iglesia y hospitales se vieron afectados. Las fiestas no se vivian con la
misma intensidad y como respuesta a esta opresion la comunidad se aferré a lo suyo,
al arraigo de sus ideas y al aspecto espiritual.

La llegada del siglo XIX trajo una economia rural resquebrajada y una zona
lacustre con un serio dafio ecoldgico. El agua del lago tenia como destino el riego de
tierras, el nimero de animales en la regién se vio disminuido como consecuencia de
la caza que se volvio un deporte y la abolicion del racismo y la esclavitud no llegaba
a la préctica.

Ocho mil habitantes tenia Patzcuaro en aquel siglo, mismo que al finalizar
recibié un grupo de extranjeros provenientes de Europa, con lo que la cultura tuvo
influencia de elementos alejados de la realidad purépecha.

Sin embargo, y ante un inevitable escenario con tintes revolucionarios a causa
de la estabilidad politica tambaleante en Patzcuaro, los conflictos armados durante la
década de 1910 fueron la inminente salida ante la inquietud campesina que no veia
mejoras en ese rubro. Se esperaba también un progreso en materia de educacién a
través de los hacendados que debian dar escuela a los hijos de trabajadores e integrar
a los indigenas a la vida cultural.

Consecuencia de ese entorno combativo nacieron las primeras escuelas con
caracter obligatorio, laico y gratuito bajo el cobijo de la Revolucién por decreto del

15 de noviembre de 1915.

Pero el avance social no fue del todo favorable. Sequias, inundaciones y
plagas azotaban a la regién mientras el capital extranjero huia a causa de protestas
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por parte de la gente que tenia represion del gobierno por lo que se vio obligada a
emigrar a Estados Unidos.

Aunado a lo anterior, las tierras indigenas debian ser trabajadas por manos de
los mismos pobladores pero no como su propiedad sino para los hacendados y
extranjeros. Ante esto, el final de la década de 1920 e inicios de 1930 marcaron el
inicio de leyes que devolvian a la gente lo que en materia de tierra les pertenecia, asi
como una politica social que llegé a manos de la comunidad. Las ideas del general
Francisco J. MUgica y de Lazaro Céardenas fueron primordiales para llevar al cabo
dichas acciones.

En el siglo XX, y enmarcado por las crisis sociales, los proyectos turisticos
sacaron a flote a la comunidad. Los atractivos de la ciudad se promovieron, las
artesanias tuvieron mayor demanda y las visitas al lago rescataron tradiciones de los
pueblos de la zona lacustre.

Se edificaron los primeros hoteles que con mayor frecuencia veian en el
turismo una fuente de ingresos nunca antes conocida. El Mercado y el San Luis
fueron de los primeros a los que se sumaron Los Escudos y la Mansion Iturbide, que
antiguamente fueron residencias virreinales.

Sin embargo, las consecuencias no tardarian en manifestarse. El lago bajo su
nivel tres metros en 1940 como respuesta a la tala irracional de arboles, a lo que se
sumé la contaminacion del agua por los desechos que desembocaban a través del
drenaje de las comunidades aledafias.

Entre un ambiente no tan favorable, el 9 de mayo de 1951 se dio un paso para
aminorar el analfabetismo en los adultos: la inauguracién del Centro Regional de
Educacion Fundamental para América Latina (CREFAL), organismo internacional
con patrocinio de la ONU. Sin embargo, la realidad es que los cambios en el siglo
XX se han suscitado tan rapidamente en Patzcuaro, que hasta la emigracion de
jovenes al pais vecino del norte ha sido inminente por falta de empleos.

78



A pesar de ello, la comunidad ha tratado de mantener una identidad propia
aunque diversos elementos externos llegan a manifestarse en su territorio, s por eso
que... “en Michoacan gran parte de la cultura que la identifica es resultado de un
sincretismo que, a final de cuentas es el que ha dado origen a lo que hoy llamamos

mexicanidad”.*

3.3. Los pobladores de esta tierra.

“Si Michoacén fuera una aldea de 100 habitantes, 15 de ellos serian nifios que van a
la escuela; 12, jévenes que cursan su educacion media y 2, estudiantes
universitarios. Mientras que 45 trabajarian en diferentes actividades remuneradas”.>*
Asi resultaria ser la analogia de la cifra real que suma 4,519,059 habitantes en el

estado que a su vez conforman a 1,199,974 familias.

Las 10 ciudades més grandes del territorio michoacano (Morelia, Zamora,
Uruapan, Apatzingan, Zitacuaro, Lazaro Cardenas, La Piedad, Sahuayo, Ciudad
Hidalgo y Zacapu) albergan al 66% de la poblacion que es urbana, mientras que el
restante 34% cuenta con caracteristicas rurales y se distribuye en 9,505 localidades.

Una de ellas, Patzcuaro, se encuentra a 56 kilometros de la ciudad capital.
“En donde esta la piedra que sefiala la entrada al paraiso”, “lugar donde se tifie de
negro” o “lugar de piedra para asientos de cues (templos)”, ha sido zona privilegiada
por su ubicacion ain cuando el actual poblado vecino de Tzintzuntzan recibi6 a los
primeros pobladores europeos tras la conquista espafiola.

Fue en el afio 1,300 cuando aquellas tribus dirigidas por Pauacame Il
establecieron junto al lago el lugar para levantar el templo de su méxima divinidad
solar: Curicaveri. Con el correr de los afios, el rey Tariacuri otorg6 a la ciudad un

%0 Michoacan, fiestas y tradiciones, p. 10.
5! Michoacan, folleto anexo en el periédico El Universal, México, 2006.
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esplendor jamas visto y la religion vio en ella su principal referencia por ser
considerada la entrada al paraiso por donde los dioses subian y bajaban; la nobleza
indigena la eligié también como lugar de recreo.

Ahi, donde Vasco de Quiroga eligido su sede religiosa, donde el primer
colegio michoacano se erigié en 1540 para educar por igual a espafioles, mestizos e
indigenas y donde nacio la primera capital del estado en 1544, los hechos en manos
de sus pobladores dan cuenta de una ciudad que a través de los afios ha heredado un
lugar donde se respira la historia.

Turismo, religion, artesanias, monumentos histéricos, paisajes adornados con
el lago y sus islas... todo eso es Patzcuaro. Sin embargo, existe uno mas que
muestra otro rostro, el que le brinda a diario una forma humana:

“Uno mas profundo, el del pueblo, que vive basicamente entre semana. Este
Patzcuaro pueblerino es el que se desarrolla en la Plaza Menor, la Plaza ‘Gertrudis
Bocanegra’, la Plaza chica donde no hay montajes, en cuyos portales se vende el
pan, los tamales y la verdadera comida tradicional del lugar. EI mercado municipal
se extiende a uno de sus costados, en donde la gente del lugar compra sus frutas, sus
rebozos, sus verduras y sus pescados. Es el Patzcuaro a donde llegan las gentes de

otros pueblos a comprar y mercar los productos de la regién”.>

Guanengos que salen a relucir en dias de fiesta y que visten a las mujeres con
sus faldas enredadas, faja, blusa bordada, rebozo y cintas de colores en las trenzas,
son caracteristicos de la region.

También ver danzar a “los Viejitos” resulta una referencia obligada en la
zona lacustre: con camisa y pantalén de manta blanca, mascaras de pasta de cafia de
maiz con una mueca sonriente y sombrero del que penden tiras de colores, los
participantes zapatean al ritmo de la muasica con movimientos vigoroso apoyados en
un baston de madera.

52 patzcuaro: sus leyendas y su Noche de Muertos, Ediciones de Librerfa Luz, Morelia, 2005, p. 13.
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Es ahi el lugar donde conviven tradiciones, artesanias, gastronomia y danzas
envueltas en una vida cotidiana a cargo de los pobladores no sélo de la localidad de
Patzcuaro sino también de los habitantes islefios de Janitzio que en al afio 2000
sumaban 2,074 segun indica el censo del INEGI, cifra de la cual el 47% corresponde
al género masculino y casi el 53% restante al rubro femenino. Del total, solamente
42 nacieron fuera de la entidad.

La mayoria de edad, 18 afios, sobrepasa la mitad de la poblacion en la isla,
con una cifra que llega a las 1,115 personas mayoritariamente con una tendencia a
favor de las mujeres al rebasar el 50%.

Si de servicios de salud se trata, no todos pueden acceder a ellos, ya que
1,329 habitantes no son derechohabientes, cifra que representa el 81% si se compara
contra los 297 que si los son. En el ambito educativo, el grado promedio de
escolaridad es de 5.81 y en el nivel maximo, instruccion superior, tnicamente 80 son
los que cumplen con dicho renglon.

Lengua y religion son ambitos sociales de la poblacion islefia en Janitzio que
tampoco escapan a las cifras: del primer punto sobresalen aquellos que hablan tanto
el purépecha como el espafiol (1,611), aunque el total de hablantes de lengua
indigena se cuentan en mayor nimero con 1,627; del segundo rubro la tendencia se
inclina mayoritariamente al catolicismo, ya que el numero de practicantes se
aproxima al 85% de las personas que habitan la regién.

Por otra parte, el total de habitantes se distribuye en 309 viviendas, con
promedio de 6.64 de ellos por hogar, de las cuales al menos la mitad cuenta con
servicios basicos como son drenaje, gas, sanitario exclusivo y energia eléctrica, lo
que a su vez permite contar con televisores y radiograbadoras.

El tabique y las tejas son los materiales mas comunes para su construccion.
Atras quedaron los pisos de tierra aunque algunas aun se mantienen en pie gracias a
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sus muros de madera que incluso en ocasiones hace las veces de casa-habitacion y
local comercial donde se ofrecen artesanias de la zona.

Finalmente, el mando del hogar es todavia por mucho asunto masculino que
se deja ver como principal influencia al interior de las cuatro paredes, aspecto
reflejado en la cifra que indican a 282 del total mientras que la jefatura femenina se
Ileva al cabo en menor medida al sefialar inicamente el 13%.

3.4. El tarasco en boca de muchos.

Purhépecherhu, el “lugar donde viven los purépecha”, se ubica en el actual territorio
michoacano que se extiende a lo largo de 60 mil kildémetros cuadrados. De ellos, el
10% comprende el area habitada por este grupo de personas que Se asientan
principalmente en 22 municipios: Cheran, Nahuatzen, Patzcuaro, Quiroga,
Tzintzuntzan, Uruapan y Zacapu, entre ellos.

Los indigenas de la regidn, con edad superior a los cinco afios, superan la
cifra de 120 mil que en gran mayoria son purépechas y hablan su lengua materna
incluso antes de aprender el espafiol. El area denominada Japondarhu, o lugar del
lago, es una de las que conforman el territorio p’urhé y en la cual se habla la lengua
que lleva el mismo nombre.

Los antiguos pobladores mesoamericanos que habitaban lo que actualmente
son los estados de Guanajuato, Querétaro, Guerrero, Colima y Jalisco, tenian como
medio de comunicacion la lengua p’urhé (que significa persona y en plural
p’urhépecha, personas).

Més de un millon y medio de hablantes purépechas se registraron en el siglo

XVI, cuando la invasion espafiola piso tierra mexicana, pero a pesar de su ubicacion
y utilizacién en un amplio territorio nacional, su parecido con otra lengua hablada en

82



el pais es por completo inexistente. Claudine Chamoreau, investigadora francesa que
ha dedicado 14 afios al estudio de la lengua purépecha, sefialé al respecto:

“Se trata (...) de lo que los especialistas llaman una ‘lengua aislada’, es decir:
una lengua de la que, por lo menos hasta ahora, no se han podido establecer
‘relaciones genéticas ni linguisticas con ninguna otra del mundo’ (...) Los trabajos

histéricos y arqueoldgicos ain no permiten asegurar ninguna relacién”.>

También denominada tarasco, porhé, purépecha y purembe, era hablada por
121,409 personas ubicadas en 22 municipios michoacanos, segun cifras del INEGI
en el afio 2000, de las cuales el 12.9% (15,662) era monolinglie. Quienes se
comunican a traves de ella son capaces de reconocer a otros cuyo origen sea de
distinta region y a pesar de que cuenta con variantes segun la zona de la que se trate,
se consideran todas parte del mismo idioma.

Segun datos del mismo afio, solo siete habitantes de un total de 2,074 hablan
Unicamente su lengua indigena en la isla de Janitzio, es decir, menos del 1%,
mientras que el 77% mayores de cinco afios conocen y utilizan el purépecha y el
espafiol para comunicarse. Sin embargo, el territorio donde se utiliza el tarasco se ha
reducido y con ello el nimero de hablantes. La salida ante el posible problema de su
desaparicion va de la mano con su transmision a las nuevas generaciones donde los
nifos son sus principales promotores, esto apoyado por la escuela.

“Hay otros pueblos, Paracuaro es uno de ellos, donde los nifios ya casi no la
hablan, sélo las personas de 30 6 40 afios. Si los nifios no la conocen, dentro de dos
0 tres generaciones ahi ya no se hablara o se hablara menos. Entonces si hay cierto

riesgo, no en toda la zona pero si en algunos lugares”.>*

Ante la preocupacion por rescatar la lengua p’urhé, desde 1980 comenzo un
movimiento apoyado por la Academia de la Lengua Purépecha (P’urhé Uandakueri

5% http://www.jornada.unam.mx/2004/05/13/03an1cul.php?origen=cultura.php&fly=2
5 http://www.jornada.unam.mx/2004/05/13/03an1cul.php?origen=cultura.php&fly=2
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Juramukua) para fortalecer y difundir su uso. Tambiéen el Centro de Investigaciones
de la Cultura p’urépecha se sumo a esta causa.

“El purépecha es actualmente una lengua literaria debido a la gran difusion
que han tenido los Concursos Regionales de Cuento en Lenguas Indigenas
coordinados por la Direccion General de Culturas Populares e Indigenas y los
estados de Hidalgo, Querétaro, Michoacén y México (...)”.”°

3.5. Creencias, dioses y mas alla.

Fue durante el atardecer del 21 de julio de 1656 que ocurrid el evento nunca antes
visto. Las campanas del Templo de San Francisco en la comunidad de Patzcuaro
repicaron una y otra vez mientras decenas de personas acudian al llamado. Entonces
la sorpresa en sus rostros se reflejo al observar lo que en el altar sucedia: la imagen
del Cristo elaborada en cafia de maiz por manos indigenas de los lugarefios del siglo
XVI se movia en su cruz.

Lo mismo sacerdotes del convento que gente nativa presenciaron el acto que,
segun se relata en la parte exterior del lugar, propicié milagros en aquel afio y del
que ademas el arzobispado guarda documentacion por orden del entonces obispo
michoacano. En la actualidad, las actividades religiosas en la iglesia suceden todos
los dias de la semana por lo que la fe se vive cotidianamente.

El caso anterior demuestra que las imagenes para la gente michoacana, en
especial de la region que aqui es tema de estudio, dejan de ser Gnicamente objetos de
fe para convertirse en algo més cercano a la realidad. “A menudo (...) parecen
comportarse como una persona. En diferentes relatos se dice que se mueven, lloran o

% http://www.es.wikipedia.org/wiki/Idioma_pur%C3%A9pecha
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hablan. Si el santo abandona la iglesia para deambular, los indicios de su viaje se

ven en la imagen. La gente también trata a la imagen como a una persona”.>

Aqui, la vida religiosa de la gente no so6lo gira en torno a su devocion hacia
aquellos personajes en los cuales deposita su fe, sino que se extiende a los lugares en
los que se establecen dichos santos: las capillas o iglesias, que significan el cielo,
morada donde habita Dios y espacio al que las almas de los muertos arriban después
de su paso por la vida terrenal.

Sin embargo, y a pesar de que la Iglesia catolica -poseedora de elementos
como la misa y un sacerdote- es aceptada por las personas de la zona, los aspectos
basados en creencias locales campesinas son particularmente representativos de una
0 varias poblaciones. A lo anterior se le denomina “catolicismo popular”, término
bajo el cual se puede explicar gran parte de la religion tarasca practicada.

Asi, el dios cristiano tiene cabida en el catolicismo popular purépecha
(Illamado en tarasco Kuerajpiri, creador), sin embargo, son los santos y santas
quienes poseen mayor aceptacion entre las personas. Tata dios, en tarasco creador o
padre, habita entre los lugarefios. Al igual que él, las nana yurhis (denominacién con
la que se identifica a una virgen o cualquier santa) tienen especial lugar en la fe de
los pobladores michoacanos.

Ellos interceden por las personas para situaciones especificas. Asi, la Virgen
de la Salud de Patzcuaro ayudara a quienes soliciten su ayuda en relacién con alguna
enfermedad, aunque a los santos mas populares (Cristo o la Virgen de Guadalupe) se
recurre para asuntos en general.

Algunos de los participantes en ceremonias religiosas hacen una manda
(peticiéon a un santo a cambio de algun tipo de pago por la ayuda recibida) y
precisamente en dichos eventos queda saldado el favor religioso otorgado mediante
el patrocinio de una fiesta o bien participando en ella como danzante. También en

% Carrasco, Pedro, El catolicismo popular de los tarascos, SEP Setentas, México, 1976, p. 61.
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estos momentos es cuando se observan peregrinaciones que tienen como destino el
templo del santo venerado.

Pero no es posible referirse a la religion tarasca sin hacer mencion de su
principal promotor: don Vasco de Quiroga. Fue él quien tuvo el cargo de primer
Obispo de Michoacan y sus actos relacionados con los indigenas de la region fueron
fundamentales para cimentar las bases de lo que actualmente se practica.

La fecha, nueve de enero de 1531, marcé el momento en que la historia de
Michoacan cambiaria para siempre. Don Vasco de Quiroga piso tierra purépecha y
traia consigo la tarea de dar un total giro al mal trato del que eran victimas los
nativos en manos de los colonizadores.

Su formacion humanistica permitio practicar en la zona un sistema socio-
economico que proponia el desarrollo material, social y espiritual de los indigenas
ahi establecidos. La impresion que reflejaba el personaje entre la gente fue grata por
la conducta que mostraba ante toda ella.

Su principal obra, el denominado hospital-pueblo, consistia en la
construcciéon de una casa que albergaba a los enfermos, ademas de fungir como
escuela y taller de artes y oficios. A cada miembro de dicha organizacién se le
proporcionaba una parcela para su uso personal pero ademas debia trabajar en la
tierra comunal para repartir sus ganancias entre los comuneros o bien para
proporcionarlas a los mas necesitados.

Una de las actividades fundamentales del hospital era el culto que en ese
lugar se rendia a la Virgen (de ahi el nombre tarasco para hospital, yurhisé, “capilla
de la Virgen™), ademas de dar albergue a viajeros y, aun mas importante, organizar
el funeral de los muertos y ofrecer misas para pedir por sus almas.

Los funcionarios del hospital, seleccionados cada afio, eran principalmente el
prioste y el mayordomo o kénhi. El primero de ellos, maxima autoridad, era el
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encargado de organizar las fiestas en honor a la Virgen y ofrecia oraciones en las
misas por los difuntos; el segundo compartia los gastos y mantenia en orden los
aspectos materiales del evento.

El cuidado de la santa venerada estaba en manos de funcionarias. Se trataba
de mujeres jovenes o mayores llamadas roseras de quienes dependia la buena
imagen del altar asi como de cargarla durante las procesiones y ofrendarle flores,
velas e incienso.

Y aungue los detalles de las celebraciones podian variar de una poblacion a
otra, los elementos basicos de su estructura eran comunes como la participacion de
los denominados patrocinadores, capitanes o fiesteros (caracteristicos de todas las
regiones purépechas), quienes intervenian en la organizacion de las fiestas y
participaban en ellas con sus bailes.

El financiamiento de las festividades, obtenido basicamente de la propiedad
comunal del hospital, las contribuciones personales y limosnas de los pobladores, en
ocasiones iba de la mano de las propiedades que se tenian en gran nimero y podian
llegar a ser suficientes hasta para cubrir los gastos del culto y el pago de sus
funcionarios, asi como el de las misas en honor a los muertos y el cuidado de los
enfermos.

Sin embargo, cuando no todo era fiesta porque el gasto destinado a ellas
rebasaba los limites, la inevitable consecuencia llegd a ser la suspension de las
mismas. La pobreza de la gente contrastaba con los banquetes y por el derroche de
dinero que en ocasiones se ejercia para dar cabida a los festejos, en mas de una
poblacién las celebraciones pasaron a segundo término para dar prioridad a las
necesidades sociales. Cuando lo anterior sucedia, el financiamiento corria a cargo de
las contribuciones individuales o por la gente del pueblo que hacia algunas
aportaciones.
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No obstante lo anterior, cuatro siglos después la herencia de Vasco de
Quiroga se ve reflejada en territorio michoacano. Con su muerte, el 14 de marzo de
1565, una pagina en la historia del estado se cierra para dar paso a una nueva, que
perdura hasta la actualidad. Las practicas religiosas, mermadas en ocasiones por
conflictos sociales, han sobrevivido y aunque el hospital-pueblo ya no existe mas,
los conceptos generales en torno a las creencias de la gente perduran.

Las ideas del bien y el mal subsisten como la base de la religion tarasca, asi
COmMo sus personajes representativos, Dios y Diablo, también sus moradas que son
finalmente el Gltimo lugar de acceso de las personas después de morir segin haya
sido su comportamiento en vida: el cielo para los buenos y el infierno para los
pecadores que ahi obtendran su castigo.

“Los tarascos creen firmemente en la supervivencia del hombre después de la
muerte. La base de esta creencia radica en la division del hombre en cuerpo y alma.
Para el tarasco, el alma reside en el corazon, la palabra corazon (minzita), también
significa alma; mientras que (anima), designa al alma después de la muerte y uarhiri

(pl. uarhicha) quiere decir muerto, tanto el cadaver como el anima”.”’

El caso de los nifios es especial: ellos tienen asegurado el cielo y van a él
directamente convertidos en angelitos ya que su edad no les permitid incurrir en
pecado alguno. A diferencia de los infantes, los muertos adultos llegan ante Dios
quien los somete a un juicio para valorar su destino final.

Y de la misma forma en que las creencias religiosas forman parte de las
personas purépechas, las anécdotas en torno a ellas son también caracteristicas en
sus relatos: aquel informante que asegura haber visto en el infierno a gente que
todavia vivia en el pueblo o un hombre ahogado en el lago que ahi se encontraba
también; una sefiora que regreso al mundo desde su lecho de muerte para ayudar a
reconciliar a su hijo con su esposa; el bandido que tras fallecer llama a la gente para
indicarle donde habia enterrado el dinero y con él ofrecerle algunas misas por su

%7 Carrasco, Pedro, op. cit., p. 107.

88



alma; el muerto que regresa para devolver una propiedad robada; y la sirvienta que
en vida hurto a su patron y retorn6 al mundo obligada a trabajarle hasta pagarle todo,
aunque en este caso el patron, enterado de lo que en verdad sucedia, le dio el perdon
para saldar asi su deuda y poder ir al cielo.

Asimismo, los milagros o apariciones generalmente inundan los relatos,
incluso dan cuenta del origen de la devocion por algin santo o santa. Cristo o la
Virgen de Guadalupe mostrados en un trozo de madera o hasta en una piedra suelen
atraer a los creyentes quienes llevan la imagen a la iglesia para ser debidamente
elaboradas y entonces ser objeto de devocion.

El culto entre los purépechas es pues un reflejo de lo que dicta la religion
cristiana, que en gran medida y gracias a VVasco de Quiroga se ha extendido a través
del tiempo hasta perdurar en la actualidad. La idea de un dios principal (sinénimo
del bien) y una figura relacionada con el mal, el diablo, recuerdan a diario que el
comportamiento en vida llevara a la persona creyente a visitar cualquiera de las dos
moradas finales: el cielo o el infierno.

Asi es posible ubicar a la religion purépecha, mezcla de creencias localizadas
en el interior de cada pueblo con sus detalles y anécdotas propias que les hacen vivir
su fe, y el sustento catolico que complementa su culto entre los vivos y ¢por qué no?
también para con los muertos.
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Capitulo 4.
El Dia de Muertos en Janitzio

90



4.1. El nacimiento de la tradicion purépecha.

Corria el siglo XVI. Eran tiempos de la conquista en México y en el actual territorio
de Patzcuaro el rey Tangaxhuan Il debia decidir entre enfrentar con su ejército a los
espafoles o huir lejos de una batalla que inevitablemente llegaria.

Para evitar su caida, en el palacio de Tzintzuntzan llen6 sacos con parte de un
tesoro y los colocd en cuatro embarcaciones. Oro, plata y piedras preciosas
acompanaron al rey, la reina y la princesa Mintzita en su escape hacia el sur
mientras el pueblo observaba con miedo como éstos abandonaban su tierra.

En medio de la oscuridad de la noche y a través del lago, las canoas
detuvieron su viaje frente a la isla de Janitzio ante el llamado de su gobernante que
salio a su encuentro y tras dar muerte a los remeros, el monarca, el gobernante y las
dos mujeres abordaron otra lancha luego de hacer hundir en el lago los tesoros que
Ilevaban consigo.

Pero con la invasion extranjera habia llegado también la persecucion. El
espafol Nufio de Guzman, presa de su ambicién, capturd y tortur6 a Tangaxhuan
para hacerle confesar el lugar donde escondia sus riquezas. Con el fin de salvarle la
vida de aquel tormento, la familia real decidi6 recuperar el tesoro para entregarlo,
por lo que Mintzita rog6 a su marido, Itzihuappa, le preguntara al gobernante de
Janiztio el lugar donde las canoas habian sido hundidas.

El llamado “hijo del agua”, valiente guerrero del ejército purépecha y experto
buceador, supo por palabras de su padre el sitio exacto en el que yacian las riquezas
pero éste nunca le menciond de los remeros muertos. De inmediato navegd a través
del lago hacia el punto indicado y al llegar a él se sumergi6 en sus profundidades.

El brillo del oro y los destellos que despedian los diamantes captaron su

atencion. Habia encontrado el tesoro que salvaria la vida de Tangaxhuan Il. Sin
embargo, algo le impedia llegar adonde se hallaban las riquezas. De repente su
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rostro se llend de terror y su cuerpo temblo ante lo que sus ojos veian: veinte
cadaveres palidos y descarnados que cuidaban los valiosos objetos. Eran los
guardianes infernales encargados de resguardarlos.

La impresion de aquella imagen bajo el agua hizo que Itzihuappa perdiera el
conocimiento lo que le provoc6 un desmayo y por ello jamas pudo regresar a la
superficie. Se convirtidé entonces en el guardian nimero veintiuno de aquel tesoro
escondido por los purépechas y tan anhelado por los espafioles.

Relata la leyenda que la princesa Mintzita murio en espera de ver nuevamente
a su amado y es durante la Noche de Muertos que ambos regresan, ella en la orilla
del lago con la esperanza de encontrarlo y €l surge entre las sombras del agua.

“De esta forma, los dos principes, Mintzita e Itzihuappa, se susurran palabras
de amor mientras se miran a la luz de las llamas inciertas de los cirios, ocultos de las
miradas indiscretas mientras las estrellas fulguran y el lago gime como un alma en
pena”.>® Sus sombras aparecen para recibir las ofrendas de los vivos en “el lugar que
se tifie de negro”, gobernado por Curicaueri, dios azul de las aguas o guardian del
paraiso; el paso hacia el reino de los muertos a través del lago y la ciudad, segun
consideraban sus habitantes.

La cultura tarasca ha visto desde tiempos prehispanicos en Patzcuaro uno de
sus puntos centrales, por lo que sus practicas religiosas no dejan de tener relevancia
en la zona y més alla de sus limites. La idea del lago como entrada al mundo de la
muerte asi como el significado de su nombre asociado al color negro forman parte
del ambiente funebre que envuelve a la localidad durante esta fecha.

Para sus antiguos pobladores, el universo se dividia en tres planos: el cielo o
Auandaro, la tierra o Echerrendo y la region inferior o Cumiechdcuaro. Sus dioses,
Uitzume, Sefior del Paraiso y Ucomo, gobernante del lugar de los muertos, se unen a

%8 patzcuaro: sus leyendas y su Noche de Muertos, p. 64.
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la lista de animales que viven bajo la tierra considerados representantes de la muerte
por devorar las raices de las plantas y provocar su muerte.

El inframundo (o infierno como lo tradujeron los conquistadores esparioles)
se trataba del paraiso para los tarascos. Cubierto por el color negro, no se trataba de
un lugar de castigo sino de deleites. De ahi el nombre de Patzcuaro que lleva en su
significado a la muerte misma y se acompana del lago como entrada a ese mundo.

A propésito del tema, un documento historico, la Relacion de Michoacén,
describe el origen y las tradiciones de los purépechas. Entre sus paginas se refleja el
ritual mortuorio en honor a su gobernante principal:

“Los caciques del reino ataviaban al cazonci (monarca michoacano) con
mantas, rico plumaje y joyas; su cuerpo lo hacian acompafiar de sus armas de guerra
pero, ademas, se sacrificaban a varios de sus servidores quienes llevaban consigo sus
instrumentos de trabajo, segun el oficio con que habian servido al monarca, para
seguirle sirviendo en el ‘mas alla’. A la medianoche partia la procesion con el
cuerpo del cazonci hasta el “patio de los cués grandes’, donde iba a ser incinerado.
Ya por la mafiana se juntaban sus cenizas y las ponian en una manta a la que
colocaban una mascara de turquesa, orejeras y brazaletes de oro, collares de turquesa
y concha, rico plumaje en la cabeza, rodelas de plata a la espalda: su arco y flechas y
lo sepultaban al pie del templo del dios Curicaueri, en un sepulcro previamente
arreglado y provisto de vino y comida, flechas, jarros, ollas, etc. La tinaja donde
depositaban las cenizas del cazonci era colocada encima de una cama de madera que

miraba al oriente; durante cinco dfas guardaban luto”.*

Al igual gue el gobernante, las demés personas de la comunidad tenian un rito
similar al momento de morir, sin embargo, este acto iba de acuerdo con su posicion
social que incluso en estos momentos se reflejaba. Al respecto, la maestra y
antropdéloga Amalia Ramirez sefiala:

%° Noche de Muertos... nuestra mas viva tradicion, folleto de la Secretaria de Turismo, Michoacan, 2005, p. 7.
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“Entonces se le enterraba al sujeto en cuestiéon principalmente con
alimentos y con objetos que le pudieran servir para esa otra vida en el
inframundo (...) Practicamente los encontraremos con platos, vasijas donde
hubo alimentos que se le dejaban al muerto porque pasaria hambre (...) pero
también con otros objetos que iba a tener que utilizar en ese otro lugar
porque, para bien o para mal, esta tradicion mesoamericana asumia que se
tendria que tener mas o menos el mismo tipo de vida que el que se tuvo en
este espacio terrenal. Si eras campesino, te vas a tener que llevar tu coa
porque te va a tocar ser campesino también alla en el inframundo. Si eres
rey o gobernante, todos aquellos simbolos para que te sepan reconocer los

otros muertos en aquel espacio”.60

Con la conquista espafiola, momento histérico fundamental para comprender
la actual tradicion del Dia de Muertos, llegd la nueva mentalidad espiritual y
concepcién de la muerte a territorio michoacano, principalmente de la mano de
Vasco de Quiroga a partir de 1533.

Para los pobladores de la localidad significé un cambio y adaptacién a ideas
traidas de muy lejos, provenientes de personas casi desconocidas, tanto, que
Ilamaban a los espafoles teparachas, que son dioses y grandes hombres. Y es que
ellos no comian sus alimentos, tampoco se emborrachaban como lo hacia la gente de
la regidn, incluso decian que venian del cielo, que eran inmortales y con el correr del
tiempo los llamaron cristianos.

Todo de ellos les sorprendia: su aspecto, su vestimenta y el caracter religioso
que reflejaban al no querer oro ni plata como los ejércitos conquistadores. Esa
misma sorpresa les hacia desconfiar de ellos.

A los frailes los creian hechiceros cuando daban misa y en las confesiones no
decian la verdad por miedo a que los mataran y lo que les predicaban les espantaba

8 Hernandez, Amalia, La celebracion de la muerte entre los purépechas, conferencia.
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al oirlo. Tampoco querian aceptar el bautismo porque pensaban que el agua
derramada sobre las cabezas de los nifios los podia hacer morir.

Y a pesar de que se busco terminar con cualquier indicio de las practicas y
creencias prehispanicas de la region, incluidas aquellas relacionadas con el tema de
la muerte, el culto a los difuntos, mas que acabar por completo, se adapté a las
creencias existentes.

Ofrecer alimentos y la esperanza de una mejor vida después de morir fueron
algunos elementos coincidentes entre ambas religiones, mismas que se vieron
reforzadas con ideas del cielo y el infierno, de los altares en los hogares, las misas,
oraciones y la visita a los cementerios.

4.2. La ofrenda: un banquete para los muertos.

Cuando se trata de recordar a los familiares fallecidos, la memoria no sélo se traduce
en rezos para pedir por su eterno descanso. Honrar a los deudos ha sido labor
histérica desde el inicio de la humanidad misma y si bien es comdn a todas las
culturas, el caso especifico de México sefiala que la ofrenda es un elemento
caracteristico para la fecha del Dia de Muertos.

Fue durante los afios 900 a 300 a. C., periodo prehispanico en territorio
nacional, que existio evidencia acerca de la forma de ofrendar a los difuntos.
Aquellos primeros vestigios incluian comida y bebidas y tiempo despues, las
iméagenes de los muertos formaron parte de ese recordatorio materializado.

“En el mes Tdxcatl (mayo-junio) se hacian también fiestas para los difuntos:
gallinas y mantas se ofrecian ante las imagenes de los padres y otros difuntos que
sahumaban con incienso. Asimismo, se preparaba una ofrenda de flores y comida en
los adoratorios durante los meses Huey Tozoztli (abril-mayo) y Atemoztli
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(diciembre-enero). Durante la veintena Izcalli (actual mes de febrero), se efectuaban
ceremonias que consistian en comer tamales que eran ofrecidos sobre las tumbas de

los muertos”.®*

Sin embargo, no sélo la raiz indigena se manifiesta en las actuales ofrendas
para los muertos. También las tradiciones provenientes de Espafia con la conquista
influyeron para que, mezcladas con las ideas de los antiguos mexicanos, se diera un
sincretismo que predomina hasta la actualidad.

“La ofrenda del Dia de Muertos es esa mezcla cultural donde los europeos
pusieron algunas flores, ceras, velas y veladoras; los indigenas le agregaron el
sahumerio con su copal y la comida y, claro, la flor de cempasuchil. La ofrenda, tal

y como nos ha llegado, es también un sincretismo del viejo y el nuevo mundo”.%

Hablar pues de ofrendas va mas alla de los objetos que la conforman y hasta
el valor estético que pueden tener gracias a su colorido y elaboracion. Se trata de
todo un significado que poseen tras de si y que, si bien es compartido a lo largo y
ancho del pais, cada region ofrece en ellas ciertas particularidades.

Algunos las colocan como agradecimiento a sus animas por las cosechas,
otros mas creen que es una forma de convivir con sus deudos en su breve estancia
por la Tierra y darles un feliz regreso al mas alla. También hay quienes temen recibir
algin mal de su parte y entonces les dedican una ofrenda para ganan su simpatia y
calmar su enojo, o bien aquellos que, mediante el altar mortuorio, piden al fallecido
alejar de la familia la enfermedad que le arranco la vida.

El tiempo puede perderse en ellas aunque cada afio estan presentes en algunas
plazas, en los hogares y en el cementerio de la comunidad. “Desde siempre la hemos
puesto”, comenta una sefiora nativa de nombre Angélica que, en un rincon de su
casa que funciona también como restaurante, prepara con esmero un altar con un

81 Zarauz L6pez, Héctor L., op. cit., p. 178.
82 Argueta, Jermén, Crénicas y leyendas, Colectivo Memoria y Vida Cotidiana, México, 5 edicién, 2002, pp.
19-20.
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mantel que cubre una mesa, papeles de colores y el retrato de su ser querido que ha
dejado esta vida.

Al igual que ella, otras familias también disponen la ofrenda para que los
visitantes del mas alla pasen la noche en compafia de quienes aun los recuerdan.
Para ellos, los altares estaran listos y conformados por diversos objetos.

Las velas y veladoras se encargaran de iluminar el camino de los difuntos.
Significan fe y esperanza; la luz que guiara a las animas hasta sus hogares v,
posteriormente, de regreso al mas alla.

Caracteristico también en los altares es el olor que desprende el copal o
incienso depositados en recipientes de barro llamados sahumadores exclusivos para
esta fecha. De origen prehispanico, el primero de ellos formaba parte de la ofrenda
dedicada a los antiguos dioses indigenas mientras que el incienso llegd con los
espafoles. En ambos casos, se utiliza para purificar el lugar y ahuyentar a los malos
espiritus para que el difunto arribe a su hogar sin peligro alguno.

Imprescindibles resultan en este caso las flores, sindbnimo de fiesta plasmada
en sus colores. Ceremonias, bailes, sacrificios y ritos funerarios eran acompafados
por estas plantas que poseian gran importancia para los antiguos mexicanos, tanto,
que dioses como Macuilxadchitl (Cinco Flor) o la zona de Xochitécatl (actual estado
de Morelos) llevaban en su significado este elemento.

En particular el cempasuchil (del ndhuatl veinte hojas) o flor de muerto es la
mas representativa de esta fecha. Su antigua relacion con el ritual mortuorio
proviene de la cosmogonia nahuatl en la que en el Mictlan, gobernado por
Mictlantecuhtli, dios de los muertos, se observaban dos tzompanxdchitl o flores
amarillas de las tumbas.

“Con los pétalos del cempasuchil esparcidos por el suelo, del altar a la puerta
del hogar se formaba (y forma todavia) un camino, que tal vez por su color

97



encendido como el sol, sirviera para iluminar y orientar el alma del muerto y evitar

asf que se extraviara”.%®

Pero se considera también que las almas de los muertos traen consigo sed y
cansancio tras su largo recorrido hasta llegar nuevamente, aunque sea por solo una
noche, al mundo terrenal para visitar a los suyos y convivir con ellos. Por eso se les
proporciona agua, fuente de vida y mitigadora de sed, asi como un petate que hace
las veces de cama, mesa 0 mortaja, mismo que procurara el descanso a los muertos y
sirve de mantel cuando la ofrenda es colocada sobre el suelo.

La comida es ademas uno de los elementos mas comunes en toda ofrenda. Su
asociacion con el ritual mortuorio tiene raices prehispanicas, donde los aztecas, por
ejemplo, ofrecian guajolote a sus dioses ya que consideraban su carne como la mejor
de todas las aves.

En muchas de ellas no puede faltar el mole (palabra que se deriva de la
lengua nahuatl milli, que significa salsa), mezcla de elementos mexicanos (chile,
jitomate, tortilla, calabaza y cacahuate) y otros mas traidos por los espafioles: canela,
anis, almendras y ajonjoli, entre otros.

“Para el Dia de Muertos, en Michoacan se elaboran huchepos, tamales dulces
por ser de elote tierno que pueden prepararse con leche o con agua, y que resultan
particularmente deliciosos cuando se condimentan con canela y mantequilla, con

una salsa de chile pasilla, o bien con rajas de chile poblano a un lado”.%*

Y es que la gastronomia campesina se hace presente en el altar en forma de
frutas o bien en aquello que las cosechas dejaron no sélo para disfrute de la gente
sino también para los difuntos. A ellos se les ofrece fruta y pan, que simboliza “el
cuerpo de Cristo” segun la Iglesia catdlica y puede tener un sinfin de formas y
sabores. En Patzcuaro y Janitzio existen panes en forma de pequefias figuras

83 7araliz L6épez, Héctor L., op. cit., p. 196.
84 Zarauz L6pez, Héctor L., op. cit., p. 185.
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humanas bafiadas con una capa de azlcar rosada, ademas de los mas comunes que
son redondos y cubiertos con pequefios “huesos”.

El licor también es parte del banquete aunque es Unicamente para los adultos.
Sin6nimo de momentos agradables en vida, este tipo de bebida se ofrece a los
muertos en su visita para hacerles recordar la alegria que tuvieron en determinados
instantes por su paso en el mundo terrenal. Tequila o bien charanda michoacana son
las bebidas mas caracteristicas en las ofrendas en esta region michoacana.

Y no pueda faltar la manera més explicita de recordar al deudo que con su
retrato. La imagen evoca su presencia y le hace saber que la mesa dispuesta ante él
es para su deleite. Pero antes de llegar a la ofrenda debe expiar aquellas culpas que
en vida pudo haber dejado, entonces su alma se detiene un momento ante una cruz
de ceniza colocada frente al altar y con la cual quedara libre de todo pendiente que
le aqueje y asi poder disfrutar lo que su familia le ofrece.

Al respecto del tema, de los elementos y significados que poseen las ofrendas
purépechas, la maestra y antrop6loga Amalia Ramirez comenta:

“Se les pone ropa, comida, flores, pero se les pone objetos también que,
en por lo menos en algunas partes de la tradiciéon purépecha en la regién del
lago, utilizaran tal vez o que no les deben de faltar; su sombrero si es
campesino para que no tenga que pasar muchas inclemencias con el tiempo,
su gaban por si hace frio, sus huaraches para que camine. Igual a las

senoras”.65

En la zona lacustre también era comdn ver en las ofrendas el pato silvestre
cocinado y preparado con chile rojo, mismo que se obtenia de la caceria que formo
parte en algun tiempo de los actos caracteristicos del Dia de Muertos en la region,
sin embargo, por cuestiones ecoldgicas y por la misma caceria que lo ha puesto en

8 Ramirez, Amalia, La celebracion de la muerte entre los purépechas, conferencia.
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riesgo de desaparecer, este platillo ha tenido que ser sustituido irremediablemente
por pollo u otro tipo de carne.

Y finalmente se suma un articulo con tintes artesanales: el papel picado, que
invita a la fiesta por su colorido y mdaltiples figuras y cuya aparicion en China en el
afio 105 ha sido herencia y argumento para decorar a la “muerte mexicana” (aunque
la ofrenda de papel durante la época precolombina en territorio nacional se utilizaba
probablemente con papel amate para formar figuras).

Por todo lo anterior, “la ofrenda es, en si, un tipo de escenografia donde
participan nuestros muertos. Actores etéreos que llegan a beber, comer, descansar y
convivir con sus deudos.

Al final de su dia son como son: la exhalacion de un efimero viaje. El
préximo afio el altar, con toda su escenografia, los espera. Nuestros muertos gozan
de cabal salud. jSalud por el rito!”.%®

4.3. Elementos del ritual lacustre.

4.3.1. La caceria del pato.

Cuando el calendario sefiala que el ultimo dia de octubre ha llegado, la mas antigua
tradicion lacustre resurge. Su origen se remonta a épocas prehispanicas y hasta hace
unas cuantas décadas esta practica, que llegaba a ser incluso un espectaculo, se
efectuaba por gente riberefia de distintos poblados.

Actualmente, y principalmente por razones ecologicas, ha ido desapareciendo
aunque en poblados como Janitzio aun se observa pero agoniza.

% Argueta, Jerman, op. cit., p. 23.
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“Hace 30 6 40 anos todavia emigraba mucho pato canadiense aqui a la
region lacustre, entonces se acostumbraba que el dia primero en la manana

salieran de casa a la caza del pato”.67

En medio de la bruma del amanecer y con las llamas de las antorchas que
alumbraban el camino, los cazadores se abrian paso lentamente a través de la
quietud del lago navegando sobre sus canoas con lanza y redes en mano y la
atencion puesta en el aire para ubicar y capturar a sus presas.

Comenzaba entonces el Kuirisi-atakua o caceria del pato. Las pequefias
embarcaciones salian de distintos puntos y se reunian en el lago para llevar al cabo
esta actividad que mezclaba lo ceremonial con lo deportivo.

Los arpones o lanzas, y en ocasiones armas de fuego, eran utilizados para dar
muerte a las aves. Los mas expertos las cazaban a pleno vuelo mientras otros mas las
buscaban directamente en sus lugares de refugio.

Con este acto se pretendia obtener la carne de los patos para ofrecerla como
platillo a los difuntos en las ofrendas. Pero ademas de servir como elemento para los
altares, el Kuirisi-atakua tenia detras de si un significado social en el momento en
que distintas comunidades acordaban una hora para comenzar a practicarla y cuando
acababa, no importaba la recompensa personal en nimero de aves obtenidas. Al
final se hacia reparticion para que todos los participantes tuvieran en sus hogares
carne fresca que ofrecer a sus muertos.

“Esta era una ofrenda fundamental, lamentablemente, pues ya casi
no llega pato por razones de muchos tipos y se ha tenido que ir sustituyendo
con pollo o con lo que haya. Pero si era una de las ofrendas mas

caracteristicas el caldo de pato en chile colorado”.8

%7 Entrevista realizada a Sergio Luna, delegado regional de la Secretaria de Turismo del estado de Michoacén
en la region lacustre de Patzcuaro, 31 de octubre de 2003.
%8 Ramirez, Amalia, La celebracién de la muerte entre los purépechas, conferencia.
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4.3.2. El muerto del afio.

Cuando el mes de noviembre llega a Patzcuaro y a sus poblaciones lacustres, la
gente prepara todo aquello que la fecha indica para recordar a sus muertos.
Ofrendas, velaciones y rezos forman parte de ese ritual que afio con afio se realiza en
los hogares y en los cementerios.

Pero cuando en una lapida del campo santo aparece grabado un nombre que
hace menos de 12 meses no se veia, entonces aquella persona sepultada recibe un
trato especial. La gente que la conocid en vida asiste a su hogar y convive con su
familia como manifestacion de solidaridad ante su partida.

Se trata del “muerto del afio”, celebracion purépecha cuyo significado sefiala
que, durante el afio en curso, se tuvo la pérdida de algiin miembro de la familia y la
manera de recordarlo se torna distinta a la de los deméas muertos en esta fecha.

“Esta fiesta se llama KETSITAKUA, que en purépecha significa ‘poner algo
en la mesa’, ‘ofrendar’ y en este caso se refiere a la comida que se va a servir a los
comensales invitados, después de rezar.

En cada casa donde hay un ‘muerto nuevo’ se pone una ofrenda-kétsitakua en

la mesa del altar de la troje de madera o en la habitacion principal de la casa”.*®

Pero un detalle particular hace distinta a dicha ofrenda: debe ser colocada
antes del Dia de Muertos, ya que al difunto se le reza un novenario y éste debe
concluir cuando el calendario marque el dos de noviembre, dia en que se traslada al
cementerio donde también se escucha misa.

“Y segun las comunidades esto se puede repetir un par de anos, cuatro

anos o hasta siete anos. Normalmente después de que pasan siete anos ya

8 “Difunto nuevo, muerto del afio”, en periédico La Voz de Michoacan, 31 de octubre de 2005, p. 10,
Suplemento especial Dia de Muertos.
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no se hace ni altar ni se adorna la tumba con ofrenda ni con nada. Pero en el
caso de Tzintzuntzan y de Janitzio, que son los lugares que visita mucho el
turismo, si bien aunque hayan pasado ya todos los afios que tenga la tumba
se pone altar pero ya de una manera decorativa, es decir, para que no haya
una sola tumba que no esté decorada para esta fecha; esto tiene un fin
estético impresionante. Y en segundo lugar porque reafirma los lazos de

cohesion de la propia comunidad”.?

Desde la ultima noche de octubre las veladoras iluminan el camino de las
almas que llegaran a compartir con sus familiares el maiz recién cosechado, pan de
trigo, chayote cocido, fruta de la temporada como guayabas y platanos, chilacayote
en dulce y k’urhundas (especie de tamal salado o natural). Todo ello servido sobre
un mantel colorido, sefial de fiesta.

El primer dia de noviembre, cada asistente a la casa del muerto del afio lleva
su ofrenda de frutas y veladoras para compartir con su familia y a cambio los
anfitriones de la casa les dan, en un gesto de amabilidad, hojas de mazorca, atole,
tamales, pan y mole rojo como un agradecimiento por su visita.

4.3.3. Lavelacién de los angelitos.

La cita siempre es puntual. El reloj marca las cinco de la mafiana y cuando los
primeros rayos del sol se asoman entonces la espera termina. El tiempo hace un
espacio para recibir a aquellas almas de quienes no conocieron la edad adulta, los
Ilamados “angelitos”. Sus familiares méas cercanos participan en este acto que sefiala
el inicio de la llegada de los muertos.

™ Ramirez, Amalia, La celebracion de la muerte entre los purépechas, conferencia.
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La historia refiere que en el afio 835 se instauro la fecha catdlica dedicada a
Todos los Santos, personajes que en numero se contaban por centenas y que
murieron en aras de glorificar la religion que profesaban. Para todos ellos se destind
el uno de noviembre y, en analogia con los nifios, dejaron el mundo terrenal sin
cometer pecado alguno.

“En Michoacan, entre los purépechas, angelito es todo aquel que
muere antes de haberse casado (...) que atin no adquiere responsabilidades
de adulto. Eso si, en el México prehispanico, presente en muchas etnias
todavia en México, si no se ha sido casado no se es responsable. No puede
tener un ecuaro, es decir, no puede tener una milpa o un lugar para
trabajar, la comunidad no le dota a alguien soltero de tierras para labrar, no
le dota de terreno para hacer su casa, no le dota de cargos religiosos porque

no ha demostrado que es responsable”.’!

Se trata de recordar la presencia espiritual de los nifios, adolescentes e incluso
adultos que murieron “puros” en la llamada Jetzikua Zapicheri o “velacion de
angelitos”. A ellos se les dedica una ofrenda cuya elaboracién es anunciada con
cohetes. Si se trata de la primera que se les ofrece, el padrino de bautizo es quien se
encarga de arreglar un arco conformado por flores de cempasuchil o tiringuini-
tzitziqui (flor amarilla), orquideas propias de la fecha y diversos elementos como
figuras de azucar en forma de angeles y animalitos, juguetes de madera y ropa que
representan los regalos que los nifios no recibieron en vida de manos de sus
padrinos.

Cuando termina su elaboracion, la lleva entonces a la casa de su ahijado. En
su camino, los rezos y cantos se hacen presentes, mientras los padres del fallecido
disponen el espacio donde el altar tendra lugar asi como platillos tradicionales para
compartir con los invitados: pozole, tamales y atole. Entonces los recuerdos se
convierten en platica en la casa del nifio. Mientras la ofrenda se va colocando, se
cuentan anécdotas vividas con el deudo.

"' Ramirez, Amalia, La celebracion de la muerte entre los purépechas, conferencia.
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Transcurre asi la mafiana del dia primero de noviembre y los familiares del
pequefio, padres, hermanos y padrinos, se dirigen al cementerio para llevarle la
ofrenda. Poco a poco el campo santo se tifie de colores y objetos que seran del
disfrute de los nifios que no estan méas en este mundo.

Las tumbas olvidan su color grisaceo que generalmente reflejan durante el
afio, asi como su apariencia de abandono para dar lugar a una velacion donde el tono
anaranjado predomina entre juguetes, comida, dulces y personas con recuerdos.

Asi pasan cuatro horas en medio del fuego de las velas, los altares y las
peticiones religiosas por el eterno descanso de las almas de los pequefios que se
pronuncian en la misa oficiada por el sacerdote, hasta que a las nueve horas se da
por terminada la primera velacion del dia para dar paso a los preparativos de
recibimiento a los adultos que més tarde llegaran.

4.3.4. Reunidn y ofrenda.

Robar en esta ocasion esta permitido. Incluso las autoridades saben que sucederd y a
pesar de ello dejan que ocurra, y mas aun, lo apoyan. Se trata de un acto especial por
la fecha que tiene lugar en manos de los jovenes purépechas que habitan en las
comunidades riberefias del lago de Patzcuaro.

Esta especie de rapifia organizada se efectla a manera de juego durante la
noche del uno de noviembre y ha formado parte de los festejos religiosos y
populares del Dia de Muertos para la poblacion de la region.

El teruscan y campaneri (reunion y ofrenda) inicia meses antes de la llegada
de los muertos aungue es hasta el primer dia del onceavo mes que se lleva a la
practica. EI 19 de marzo un prioste 0 guia es nombrado en la comunidad para
coordinar el acto. En su compaiiia, los jovenes participantes tendrdn como objetivo
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recolectar distintos elementos con el fin de compartirlos con los muertos y hasta con
los vivos.

Llegado el momento, comienza entonces el “robo”. De los ecuaros
(sembradios) y de los techos de las casas son tomadas las mazorcas del maiz,
chayotes, calabazas, flores y deméas productos que las mas recientes cosechas dieron
a la gente. Unas horas mas tarde, lo recolectado es llevado al atrio de la iglesia o a la
casa comunal tarasca llamada Guatapera donde los adultos esperan para cocerlo todo
y compartirlo con aquellos que asistan al encuentro con los difuntos, ademas de
servirlos en ofrenda para aquellos que dejaron el mundo terrenal y no tienen quien
los recuerde.

“Es frecuente que en las ceremonias luctuosas de este lugar, se realicen
procesiones donde cantan el ‘Alabado’; en la oscuridad de la noche se escuchan las
voces entonando ‘Sea alabado y ensalzado el Divino Sacramento... morir antes que

pecar, o antes que pecar morir’”.”?

Para el dia siguiente, dos de noviembre, es turno del campaneri. Esta ofrenda
de los frutos de la cosecha también la llevan al cabo los jovenes con su prioste y, a
diferencia del teruscan, se trata de una donacion que se pide a la gente de la
poblacion.

jCamperi! jcamperi! exclaman en voz alta los solicitantes a quienes les es
entregado lo que las personas desean regalar para que lo obtenido llegue a manos del
sacerdote quien dedicara algunos rezos la tarde de ese mismo dia y asi cumplir el
compromiso de cada afio con los muertos. Los adornos con frutos y mazorcas
formaran parte del templo y las almas de los difuntos una vez mas quedaran
satisfechas con las ofrendas que los vivos les han dedicado.

72 patzcuaro: sus leyendas y su Noche de Muertos, p. 19.
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4.3.5. La velacion de adultos.

Al caer la noche del uno de noviembre el ambiente purépecha se transforma, se
torna distinto al de cualquier otra del afio y entonces sus pobladores, e incluso los
visitantes, se ven involucrados en un acto ritual que es conocido no solo en el ambito
nacional sino también mas alla de las fronteras de México.

Los angelitos han partido ya, la luz del dia también y por algin sendero que
tiene su origen en el cementerio se observan pétalos de flor de cempasuchil que
conducen hasta la ofrenda dispuesta en un hogar de la comunidad. Es el camino que
llevard a las almas de los muertos hasta donde sus familiares los esperaran para
pasar con ellos la noche entera.

“El altar familiar, que se coloca en los hogares, se compone segun la
costumbre de cada lugar, instalandose iméagenes religiosas, fotografias de los
familiares que han dejado este mundo; en ocasiones, ropa y objetos personales o de
trabajo, para evocar su presencia; se encienden velas alrededor de una cruz de
pétalos de flor de cempoalxdchitl, las cuales deberan permanecer encendidas, ya que
ésta les serviran de guia a los muertos. Asimismo se disponen, en floreros de barro
negro, que es la ceramica utilizada con fines ceremoniales, ramos de flor amarilla y
de anima, y pequefios sahumerios del mismo material, con oloroso y humeante
copal”.”

La comida es indispensable y no puede faltar... Frutas, vegetales, panes y
dulces de azucar estan listos para que los difuntos se alimenten después de su largo
camino recorrido hasta llegar a casa de sus familiares por lo que también se les
ofrecen vasos con agua que mitigaran su sed.

Pero no solo en el hogar del difunto las ofrendas estaran listas. EI campo
santo también se vestira con el tono anaranjado de las flores y se observaran las

" Noche de Muertos... nuestra mas viva tradicion, p. 14.
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Ilamas de las velas que encenderan la noche hasta que el amanecer del dia tres llegue
y concluya asi la velacion de los adultos.

Justo dos horas antes de las 12, las mujeres y los nifios se dirigen al
cementerio donde descansan los restos de algin ser querido y ahi colocan, sobre su
tumba, servilletas bordadas con hilos de colores y todo aquello que era de su agrado
en vida. También los adornos hechos con flores de cempasuchil formaran parte de la
lapida asi como frutas, figuras de azucar y panes. Cazuelas con alimentos y jarros
con bebidas acompafaran el banquete preparado en memoria de los fallecidos.

En medio del silencio, los murmullos de algunos rezos comienzan a
escucharse mientras una campana que cuelga de la entrada del cementerio suena
discreta con tafiidos pausados que Ilaman a las &nimas a su noche.

“En toda la isla hacen eco los cantos purépechas de dulce y musical cadencia,
que imploran el descanso de las almas de los ausentes y la felicidad de los que
quedan en tierra. Participar en esta fiesta, es cumplir con un deber sagrado para los

muertos, que hacen honor a quienes lo practican”.”

Y entre cientos de visitantes, los pobladores de la comunidad permanecen
toda la noche en compafiia de sus deudos. En punto de las cero horas del dia tres, de
la pequeria iglesia ubicada en un extremo del campo santo aparece un sacerdote que
ofrece una misa en espafiol y en purépecha. Las peticiones por el eterno descanso de
las almas se hacen presentes y entonces el recuerdo se guardard un afio mas.

Llega asi el amanecer y tras el desvelo obligado de cada noviembre, a las
nueve de la mafiana el compromiso con los muertos termina. La memoria ha
cumplido con los difuntos y la vida en la comunidad regresa a su normalidad. Restan
entonces 364 dias para reencontrarse nuevamente con los que han dejado esta vida.

™ Rodriguez, Jaime, “Recordar animas es fiesta del alma” en peri6dico La Voz de Michoacén, 31 de octubre
de 2005, p. 1G.
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Capitulo 5.
¢, Agoniza el ritual tradicional?
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5.1. Una fiesta para los demas.

Antecedentes histéricos del Dia de Muertos en la zona lacustre.

Corria el afio 1,200 d. C. cuando la regién desarrollaba su maximo esplendor no sélo
en los ambitos social y econémico sino también en el militar donde fueron
respetados incluso por aquellos que parecian méas fuertes, los mexicas, quienes
jamas pudieron doblegarlos.

Se trata del “lugar abundante en colibries” o el “lugar del colibri mensajero”,
segun su significado en lengua purépecha, que compartio con Patzcuaro e lhuatzio el
poder de la zona tarasca extendida a lo largo de 75 mil kildémetros cuadrados, capital
del imperio tarasco y que debe su fundacion al sefior Tariacuri.

Tzintzuntzan, ciudad dividida en barrios para cada una de las esferas sociales
en la que se erigieron templos, talleres y edificios, fue también poseedora de una
zona arqueoldgica que aun en la actualidad es posible visitar y en la que se
encontraron vestigios relacionados con la muerte.

Segun investigaciones arqueoldgicas elaboradas durante la década de 1930, se
descubrieron aproximadamente 60 entierros ubicados en camaras funerarias para
personas de clase social alta asi como diversas habitaciones posiblemente destinadas
a los sacerdotes, dos tumbas intactas que contenian restos humanos de hombres y
mujeres y varias ofrendas funerarias. Lo anterior demuestra la importancia que sus
antiguos pobladores le otorgaban a dicho tema, mismo que trascendié a través de los
afios hasta conformar lo que se actualmente se practica.

Tras la conquista espafiola en tierras mexicanas, las ideas relacionadas con la
muerte sufrieron algunos cambios y adaptaciones, no asi su completa desaparicion.
El culto a los muertos en el territorio nacional vio entonces fijada la fecha del dos de
noviembre para su celebracion, misma que habia sido designada en el afio 1049 por
el benedictino San Odilén y traida en manos de los evangelizadores extranjeros.
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Las misas, oraciones y limosnas que ayudaban a interceder por los difuntos
asi como los conceptos de cielo e infierno, penetraron en las creencias de los nativos
mexicanos que con el paso del tiempo entrelazaron sus costumbres con las del Viejo
Mundo para conformar la actual tradicion mexicana.

... Ylo que sucede ahora en laregion y en Janitzio.

Fue justamente ahi, en Tzintzuntzan, que en el afio de 1971 el gobierno de
Michoacén, en coordinacion con el Ministerio de Turismo y la Casa de Cultura,
vieron al Dia de Todos los Santos y Todas las Animas como un evento apto para
promover el turismo en el estado, y utilizaron al poblado como el mejor escaparate
para lograr su objetivo.

Aprovechando la oportunidad, el sacerdote del lugar se dijo portador original
de aquella idea que en lo futuro aumentaria las ganancias a propoésito de la fecha
dedicada a los muertos:

“Yo tenia cierta experiencia con conciertos de danzas tradicionales y pensé
que este tipo de cosas podrian atraer a los turistas. Lo que yo queria era promover la

economia de la comunidad y lograr que la gente viniera a este lugar”.”

Y asi fue, aunque con el paso de los afios la idea puesta en préctica tuvo
consecuencias que rebasaron lo previsto ya que el espiritu de la fiesta, acepto el
mismo religioso, comenzo a perder su toque indigena tras el arribo de centenares de
personas que visitaban la comunidad desde entonces.

Puestos con comida donde se ofrecian desde tacos hasta dulces o atole
invadieron el centro de Tzintzuntzan; la venta de loza se volvi6 caracteristica y los

"> Jiménez de Béez, Yvette (editora), Lenguajes de la tradicién popular: fiesta, canto, masica y representacion,
El Colegio de México, México, 2002, p. 439.
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turistas la llevaban como recuerdo de su encuentro con la cultura michoacana; la
oferta de acudir a un ritual indigena, 0 mas aun, a una “bella tradicion tarasca
pagano-religiosa” llenaba los carteles y folletos emitidos por el gobierno con tal de
atraer gente cuya visita se reflejara en una ganancia econémica.

Un acontecimiento con origenes prehispanicos, practicado por los antiguos
pobladores y heredado a los actuales lugarefios, entonces tomé tintes de fiesta ante el
ambiente que lo enmarcaba. Lo anterior puede justificarse en palabras de Octavio
Paz, quien sefiala que México, como pueblo ritual, cuenta con diversas fechas
reflejadas en el calendario que justifican la reunion donde los colores, las
ceremonias y diversos objetos son parte de los festejos religiosos que en contados
lugares del mundo se viven como en el territorio nacional.

Basta con observar el tiempo destinado a la preparacion de este evento asi
como los recursos que le son destinados para sorprender a mas de uno. El caso de la
region lacustre, incluida Janitzio, demuestra lo anterior:

“Los preparativos en todas las comunidades arrancan posterior a las
fiestas patrias (...) Cada comunidad tiene su jefatura de tenencia més el
consejo de ancianos, son los que comienzan a preparar y designan a un
grupo ya sea de jévenes o mixto, entre jévenes y adultos, para comenzar a
buscar todos los apoyos necesarios, invitar a todos los participantes

principalmente a las festividades que se presentan antes de la velacion”.7

Asi, la denominada Noche de Muertos fue convirtiéndose en un iman
turistico desde entonces no solo en el poblado de Tzintzuntzan sino también en lo
largo y ancho de la region, pensado en gran medida para que gente externa a la zona
se diera cita con el objetivo de mostrarles un espectaculo “exdtico” aunque el
verdadero toque indigena que sus pobladores imprimian a su celebracion parecia
diluirse con el arribo de miles de visitantes.

78 Entrevista realizada a Sergio Luna, 31 de octubre de 2003.
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No menos pudo esperarse en el caso de Janitzio, isla perteneciente a la
localidad cercana de Patzcuaro (ubicada a 15 kildmetros de Tzintzuntzan), que al
parecer repitid el caso de su poblado vecino y que cuenta con una historia semejante
en la que se refleja el enfoque turistico otorgado por algunas personas del lugar que
han aprovechado este dia del afio. Al respecto, un caso donde se pone de manifiesto
lo antes dicho:

“Unos pocos dias antes de la celebracion de 1984, un amigo del pueblo me
contd una anécdota sobre una pareja de turistas que viajaba a la isla de Janitzio,
cercana a Tzintzuntzan, y cuya celebracién de la Noche de Muertos es famosa por
toda la Republica. Algunos habitantes de la isla invitaron a la pareja a entrar a sus
casas para ver la ofrenda. Pero mientras se aproximaban a ver el altar, los turistas se
quedaron estupefactos al ver un gran cartel en el que se leia: ‘CONTRIBUCION 100
PESOS™"."”

¢Qué sucedid entonces cuando la Noche de Muertos en Tzintzuntzan vy
Janitzio comenz6 a ser observada como espectaculo turistico? Que las personas
voltearon la vista no s6lo hacia esas localidades sino también a los poblados
aledafios y asi se fue construyendo un mapa michoacano donde los primeros dias de
noviembre eran sinénimo de comercializacidn a traves de un ritual sagrado.

La isla principal proporciona ademas un paisaje y ambiente que prometen dar
un toque Unico a la Noche de Muertos. Las luces que la iluminan se observan a lo
lejos desde el embarcadero y, en medio del anochecer, las lanchas recorren el lago
para llegar puntuales a la cita. Previamente, un folleto ha invitado a los paseantes a
ir a aquel sitio donde las velas iluminan el cementerio y los rostros de los que
compartirdn con los muertos, y donde una campana que cuelga del arco de entrada al
lugar se dejara escuchar durante la noche entera para invocar a los ausentes,
puntualizando también la que la amabilidad para con el turista no debe faltar durante
estos dias.

"7 Jiménez de Béez, Yvette (editora), op. cit., pp. 440-441.
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5.2. Cuando la tradicion cambia.

El 30 de septiembre de 1765 nacié la historia del héroe nacional que hoy dia
resguarda desde lo alto de la isla de Janitzio no solo el territorio que tiene a sus pies
sino también el paisaje que le rodea.

A 53 kilometros de su casa natal, en la actual calle de Corregidora 113 del
corazon de la ciudad de Morelia, una monumental figura de 48 metros fue
construida en su honor durante 1934 por ordenes del general Lazaro Cardenas del
Rio, o tata Lazaro, como los nativos le siguen Ilamando. En su interior, mientras se
recorre en ascenso una escalinata, un total de 56 cuadros, obras del pintor Ramon
Alva, relatan la vida del personaje. Para acceder a ellos, y al panorama que desde su
pufio en alto es posible admirar, los 271 escalones que guian a traves de la isla desde
su embarcadero y la cooperacién de 5 pesos resultan suficientes.

José Maria Morelos, caudillo independentista mexicano, es ahora una imagen
que no falta en los recuerdos que la gente puede adquirir de su visita a la isla de
Janitzio. Se le encuentra lo mismo en estampados de playeras que en postales;
adornando recipientes de barro donde se sirven bebidas preparadas o hasta en
Ilaveros y artesanias de madera.

En la isla, el personaje es uno de los elementos mas representativos al igual
que otros objetos como el pescado blanco o los “mariposeros”, pescadores que
obtienen su producto con sus redes en forma de aquella diminuta ave. Mencién
especial merece la velacién de muertos en la regién, dada a conocer no sélo a
México sino también al mundo a través de medios impresos y electronicos.

Sin embargo, los elementos mencionados parecen ubicarse en una realidad un
tanto alejada de su esencia: los lugares para fabricar artesanias viven una extincién
casi total por lo que los objetos decorativos ahora son llevados de varios poblados
mas para su venta, a los que se han agregado ropa y loza. “Los raros talleres que
subsisten son usados como espectaculo para cautivar a los turistas.
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La pesca dejé de ser hace afios una actividad colectiva, los duefios de las
embarcaciones grandes y medianas impiden a los pescadores acercarse a los
muelles, cuando es preciso con violencia. ‘Entre, coma pescado blanco de
Patzcuaro’, llaman desde las puertas de restaurantes de la isla, pero el que dan en
realidad es de la Laguna de Chapala, situada a 350 kilometros, porque el del lago
que rodea Janitzio, mas blando y sabroso, se manda a restaurantes de cuatro estrellas

del Distrito Federal y Acapulco”.”™

El caso donde el turista es presa del engafio al recibir mojarra blanca en vez
de pescado blanco, es mencionado por la sefiora Angélica, duefia del restaurante
Mintzikuri (en tarasco “descanso”), quien sefiala también que para algunos visitantes
extranjeros el precio del principal atractivo gastrondmico de la region es tan elevado
que se resisten a pagarlo.

Con las artesanias la situacion no es muy distinta. Su produccion y utilizacion
en el ambiente doméstico asi como su intercambio con pueblos vecinos, significaban
su original razon de ser, misma que se alteré cuando las piezas elaboradas por
manos indigenas llegaron a formar parte de mercados mas amplios que incluian
mercancias externas a sus regiones. Asi, es posible observar petates puestos en el
suelo sobre los cuales yacen productos conviviendo con articulos de plastico y
electronicos que se venden con frutas, verduras y artesanias de la zona.

Familias enteras de campesinos y artesanos comparten las tareas de producir
y vender sus propios objetos llevados al mercado regional donde entran en contacto
con otros productores. Sin embargo, la irrupcion de productos ajenos rompe ese
vinculo comunitario al ignorarse, en muchos casos, el origen de su fabricante o al
menos de la persona que los hizo llegar hasta ese lugar.

Asi, gastronomia y artesanias son elementos tipicos de la region, aungque sus
funciones primeras y esenciales hayan cambiado con el paso del tiempo. A ellas las
acompafia una tradicion en particular, la del Dia de Muertos, que ya forma parte de

"8 Garcfa Canclini, Néstor, op. cit., p. 199.
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un escaparate nacional e internacional que inevitablemente la ha modificado, si no
en su contenido, si en su manera de practicarla y darle significado.

Cuando la noche del primer dia de noviembre envuelve a los lugarefios en su
isla, el cementerio y quienes lo habitan esperan ser recibidos por sus familiares.
Entonces Janitzio se transforma. El paisaje habitual se torna distinto y es cuando la
velacion a los muertos comienza. Algunos de ellos la pasaran en compafiia, otros
mas no tendran la misma suerte.

Mientras el tiempo transcurre, las mujeres envueltas en rebozos de colores
van rumbo al campo santo llevando entre sus brazos un arco elaborado de madera
envuelto por flores, con panes, frutas y figuras de azlcar que cuelgan de su
estructura. Este “huatzallari” es colocado en la tumba del difunto y sera parte del
banquete ofrecido en su honor.

Cuando la conquista de Meéxico por parte de los espafioles ain no se
consumaba, la tierra sobre la cual yacian las tumbas purépechas de la regién se
convertia en “kenekuas”, ofrendas consistentes en diversos platillos que el difunto
solia disfrutar en vida. Sus antiguos pobladores tenian la creencia de que durante la
madrugada sus deudos regresaban para agradecerles por sus rezos y ademas les
brindaban proteccién. El catolicismo llegado posteriormente del extranjero reafirmo
esa idea y ademas le agregd algunos ingredientes como un dios Unico y el cielo
como Ultima morada de las almas de buen comportamiento.

Pero fue en otra época que sucedia eso, cuando el sentido de la fecha se
cumplia por la firmeza de su creencia. La actualidad muestra un rostro distinto. En
poblados aledafios, las tumbas de los cementerios pueden ser veladas por familias
enteras, no asi en Janitzio donde las mujeres son las principales encargadas de
hacerlo. Al pantedn de la isla es voluntad de los hombres acudir hasta la madrugada
aunque al parecer los turistas estan exentos de este principio. Ellos si pueden entrar
sin restriccion alguna.
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Lo mismo conviven oraciones en purépecha ofrecidas para los deudos que
comentarios en distintos idiomas y los flashes de camaras no dejan de mostrarse a lo
largo de la noche en medio de las tenues llamas de cirios y veladoras que alumbran
el camino de los que llegan del més alla una vez al afio.

Ver a los turistas en la noche de velacion a los muertos ya es costumbre para
algunos nativos que acuden al cementerio. Con un tono de resignacién, una mujer
indigena dice que es normal ver a la multitud acudir al pantedn, mientras a unos
metros otro habitante islefio intenta abrirse paso entre la gente con un arco en sus
manos que pretende colocar en la tumba de su deudo.

Afuera del cementerio, y pisado por cientos de personas, un camino de flores
anaranjadas se abre paso entre la multitud para recorrer un sendero que lleva hasta la
puerta de una casa cercana. Es la vereda que se supone debe seguir el difunto para
ser recibido por sus familiares en su antiguo hogar. Ahi, un hombre sentado en una
silla espera paciente para mostrar aquello que un pequefio espacio ha construido: un
altar acompariado con ofrenda en un ambiente bafiado por el olor del incienso.

Comun resulta observar estos elementos en los hogares durante la fecha pero
lo que historicamente no ha formado parte de un altar mortuorio es aquel recipiente
al frente del mismo donde se pide cooperacion por apreciarlo y fotografiarlo. Una
fila de varias personas afuera de la habitacion donde reside la ofrenda se aglutina en
torno a la pequefia puerta a través de la cual apenas pueden pasar no mas de tres
personas a la vez. El tiempo de estancia dentro debe ser breve pues hay que dar
cabida a otros mas ansiosos de admirar lo que en el interior se observa, siempre y
cuando la cooperacion se deposite frente al altar.

Mas adelante, a unos pasos, la iglesia es otro espacio al cual resulta dificil de
acceder pues decenas de visitantes la invaden para ver su interior y lo provisto en
una mesa central para las almas que acuden a su celebracién. Pocos son los
indigenas que van ahi a pesar de que el templo, como algunos de ellos le llaman,
significa un lugar central para su fe religiosa.

117



“En un tiempo en que la creencia se apaga, el ceremonial subsiste cambiando
de funcion. Perdido en el acontecimiento quedan los signos -velas, arcos, ofrendas-
que la necesidad econdmica justifica de otra manera. Los periddicos, la television y
la Direccién de Turismo insisten en la ‘profunda actitud mistica’ de la gente, en ‘la
quietud hieratica de su faz’, esa ‘tristeza de toda una raza que se vuelve hacia dentro
de si misma’; lo dicen precisamente en los folletos que incitan a las multitudes a
abalanzarse sobre esas fiestas (...)".”

Sin embargo, el evento no sélo se comercializa mediante la atraccion del
turismo que irrumpe en lugares sagrados para los nativos, como la iglesia y el
cementerio, sino que va mas alla con el arribo de vendedores ambulantes que
ofrecen mercancia de baja calidad y ademas ocupan los espacios econdémico, visual
y sonoro de los habitantes que de forma permanente habitan en la isla.

“Antojitos mexicanos, artesania, bebidas embriagantes, fayuca, discos piratas
y otros articulos se ofertaron en las plazas y calles principales (...) Para muchos
visitantes, es lamentable que gente sin respeto a las tradiciones mexicanas, tome el
festejo de la Noche de Muertos como un escenario para la fiesta donde el consumo

excesivo de alcohol es el principal invitado”.®

La fiesta tradicional con sus elementos caracteristicos como las danzas y los
adornos que visten al pueblo se transforman en sélo una decoracion. Colores, luces y
sonido desplazan poco a poco a la fiesta religiosa que supone ser la principal fuente
de integracion publica para los islefios. El evento donde interactuaban campesinos,
indigenas y artesanos en su intimidad regional dio un salto para convertirse en
espectaculo nacional e incluso internacional.

Y es que ademas una danza tipica de la region, la de los Viejitos, es ejecutada
hasta la madrugada por un grupo de jovenes que espera recibir a cambio algunas
monedas, mientras la fila de personas en el embarcadero crece al paso de las horas.

7 Garcfa Canclini, Néstor, op. cit., p. 200.
8 «\/elan sus recuerdos”, en La VVoz de Michoacan, miércoles 2 de noviembre de 2005, p. 16-A.
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5.3. La muerte también es negocio.

El siete de noviembre de 2003 la Organizacion de las Naciones Unidas para la
Educacion, la Ciencia y la Cultura (UNESCO) reconocié al Dia de Muertos como
Obra Maestra del Patrimonio Cultural de la Humanidad.

Dicha proclamacion refiere que la celebracion relacionada con los muertos,
tanto en ciudades como en comunidades rurales, es una de las mas importantes en el
territorio nacional e incluso entre la poblacion mexicana residente en Estados
Unidos. Y es que las representaciones en torno a ella (artesanias, musica, pintura,
poesia y literatura principalmente) forman parte de la riqueza cultural que posee la
tradicion llevada al cabo durante el onceavo mes del afio.

El caso michoacano, incluida la zona lacustre de Patzcuaro, manifiesta dicha
importancia que llevo a la celebracion de muertos al rango que posee desde hace
cuatro afios. Ahi, cada mes de noviembre sin excepcion, los pobladores realizan
diversas actividades propias de la regién para recordar a los difuntos: velaciones y
concurso de altares, por ejemplo, donde participan cerca de 20 comunidades entre
las que figuran Pichataro, Jaracuaro, Erongaricuaro, Tzintzuntzan y Janitzio.

Es ahi donde las mariposas Monarca comienzan a hacer su arribo en octubre,
sefial de que los muertos se aproximan, y los preparativos para la fecha inician al
terminar las fiestas patrias del mes de septiembre. Nifios, jovenes y adultos por igual
participan en la tradicion que les fue heredada desde épocas prehispanicas, fusionada
con elementos traidos con la conquista espafiola y promovida actualmente mas alla
de los limites indigenas, que apuntan hacia algo ajeno.

No obstante la tradicion, un ambiente comercial comenzé a forjarse en torno
a la celebracién, de ello da cuenta Héctor Zarauz en su libro La fiesta de la muerte:

“En Patzcuaro (...) desde los afios setenta se habla del caracter de romeria que
tiene esa festividad con la organizacion, por parte de las autoridades estatales del
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Departamento de Turismo, de ferias y festivales folkldricos. Para los lugarefios mas
viejos, la tradicion ha sido adulterada, pues antafio no se solia iluminar las lanchas
de los pescadores que cruzan el lago; al parecer, ésta es una coreografia organizada

por las instancias de turismo oficiales a fin de hacer mas atractiva la festividad”.®

Al respecto, un antecedente turistico significativo para la zona en lo que a Dia
de Muertos se refiere data del afio 1980, cuando la Secretaria de Turismo Estatal
documento el significado de las ceremonias durantes esta fecha y la distribuyd en
tres idiomas: espafiol, inglés y francés.

La nuit des morts, The Night of the Dead o La Noche de Muertos, que
explicaba el origen del grupo étnico asentado en tierras michoacanas antes del arribo
de los espafioles y su posterior fusion cultural tras la llegada de los europeos,
constituyd el primer paso para dar a conocer al mundo la celebracién purépecha, por
lo que el documento se convirtié en un elemento invaluable segin especialistas y
cronistas de la comunidad.

Con el reconocimiento mundial, la celebracion capté paulatinamente la
atencion de nacionales y extranjeros que comenzaron a darse cita en la region cada
noviembre para presenciar aquella préctica indigena que en folletos y periddicos se
mostraba como algo especial, Unico. En el afio 2003, Sergio Luna, delegado regional
de la Secretaria de Turismo del estado de Michoacan en la region lacustre de
Patzcuaro, sefiald al respecto:

“A nivel internacional se esta trabajando con la Secretaria Federal de
Turismo y hay también relaciéon y oficinas de turismo en Canada, Estados
Unidos, Francia, Espana, Inglaterra, Japén, Brasil, Chile, Argentina, es
donde se hace principalmente la difusién internacional independientemente

que en cada una de las paginas tanto de SECTUR Federal como de

81 7arauz L6pez, Héctor, op. cit., p. 243.
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SECTUR Michoacan se encuentra también toda la informaciéon al respecto

de la tradicional Noche de Muertos”.82

Y mientras el mismo delegado de turismo afirma que es justamente en
Michoacan donde la tradicion se vive de forma diferente a cualquier estado de la
Republica Mexicana debido a la cosmovision indigena que ain se conserva, ademas
de ser un tesoro de la cultura intangible purépecha, el libro de visitas llena sus
paginas con comentarios plasmados por visitantes que llegan de distintos paises e
incluso la prensa francesa, canadiense y hasta japonesa prepara sus mejores notas
para llevar a sus lugares de origen.

Para el aflo 2003 se dieron cita medios informativo de corte internacional,
entre otros: una televisora japonesa, la revista Vive México distribuida en mas de 25
mil habitaciones de hoteles prestigiosos en Cancln, asi como una camara de
National Geographic en manos de Christopher Chacén quien realizd6 documentales
de la velacion en honor a los muertos.

Por su parte, la infraestructura hotelera ubicada en Patzcuaro asi como
también en los poblados aledafios (Quiroga, Zirahuén, Zacapu, Santa Clara del
Cobre y Tacambaro) ve reflejada en sus bolsillos la derrama econémica que a
propésito de la fecha de difuntos ahi se celebra.

Imposible resulta arribar a la zona el primer dia de noviembre si no se cuenta
con reservacion cuando algunas de ellas han sido confirmadas con un afio de
anticipacion, segun comenté Juan Manuel Abud Mirabent, presidente de la
Asociacion de Hoteles y Moteles de Michoacan. Incluso hay jévenes que, ante la
falta de un lugar para establecerse, optan por pasar la noche en los jardines o plazas.

Un total de 40 establecimientos de hospedaje en la localidad, que van desde la
catalogada clase economica hasta cinco estrellas y ofrecen un total de 898
habitaciones, resultan insuficientes para los paseantes que llegan y cuya cifra de

8 Entrevista realizada a Sergio Luna, 31 de octubre de 2003.
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asistencia se ve rebasada con el paso de los afios: en 2001 se estimaron 54 mil, dos
afios después aument6 a 70 mil y para 2005 la cifra ascendi6 a cerca de 100 mil.

En el caso de algunos hoteles la fecha resulta benéfica para hacer su “agosto”
en pleno mes de noviembre y aprovechan para reacomodar sus tarifas al saberse
seguros de su total ocupacion. La oferta va desde los $220 hasta $2,300 por noche,
dependiendo de la categoria otorgada al establecimiento.

Y ante la gran demanda de un lugar para hospedarse se suman los guias
turisticos no autorizados, los llamados “piratas”. Las luces rojas de los empresarios
dedicados a este rubro se encienden ante la competencia desleal que ello representa,
ya que el engafio a los turistas suele ser constante en la regién por lo que se alerté a
los paseantes para que tomen sus debidas precauciones.

“Lo anterior luego de que los prestadores de servicios turisticos legales, tanto
del ramo de la hoteleria como de guias de turistas, denunciaran que aprovechando la
celebracion pagano-religiosa, Gnica en el mundo, existen personas que ofrecen sus
casas como hotel y otras mas se ostentan como guias de turistas sin serlo, cobrando
altos precios y otorgando un servicio pésimo al turista, lo que significa una

competencia ilegal para todos aquellos que si pagan impuestos y ofrecen calidad”.®®

En 2005 el costo de un recorrido certificado por la Secretaria de Turismo
Estatal, con duracién de ocho horas en puntos donde la celebracion podia ser
apreciada, fue de aproximadamente $700 o bien hasta $900 si eran para visitantes
que hablaban el idioma inglés, mientras un seudo guia elevaba su precio a casi el
doble e incluso algunos de ellos, sefialé Pablo Chavez, presidente de la Asociacion
de Guias de Turistas en el Estado, no eran ni siquiera de Michoacén.

La fecha significa pues la mejor temporada del afio en cuanto a derrama
economica se refiere en el territorio purépecha. La cifra, 463 millones de pesos en el
afio 2005, se basa también en una promocion conformada por folletos, programas,

LRL]

8 Avila, Gloria, “Alertan de guias ‘piratas’”, en La Voz de Michoacén, 1 de noviembre de 2005, p. 4-C.
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modulos de informacion y carteles. Acerca de las campafias publicitarias que
refuerzan la promocion de la festividad, el delegado regional de la Secretaria de
Turismo de Michoacan en la region lacustre de Patzcuaro sefiald:

“Pues cada ano se hace diferente. Es de las caracteristicas del estado,
de la Secretaria de Turismo del Gobierno del estado, que cada afio haya algo
diferente. Estamos en una constante revitalizaciéon de la campana, que no
caigamos tampoco en ser exactamente lo mismo porque verdaderamente no
cada ano se repite lo mismo. Eso si nos interesa cambiar cada afo, lo que no

nos interesa cambiar son las tradiciones”.84

Mencion aparte merece el mercado de artesanias colocado especialmente
durante estos dias en la plaza principal de Patzcuaro, donde la venta de productos
llegados de pueblos vecinos inunda por completo el lugar al cual arriban paseantes
que admiran y compran detalles michoacanos.

Al caer la noche y en el lugar sagrado donde la celebracion se refleja mas
vigorosamente, el cementerio, también es posible observar conductas contrarias a lo
esperado en un ritual de este tipo: personas consumiendo bebidas alcohdlicas y otras
mas abriéndose paso sobre las lapidas que parecen abandonadas.

Entre algunos murmullos que se asemejan a oraciones y algunas mujeres
purépechas que piden la “cooperacion” para ser fotografiadas en sus tumbas
debidamente ataviadas conforme la fecha lo exige, la velacion transcurre.

Las dos iglesias de la isla reciben a las personas que entran y salen; sus
interiores proporcionan un poco de calor y variedad de colores con las ofrendas que
ahi se exhiben mientras el ir y venir de lanchas a través del lago no cesa durante la
noche entera. Asi, Dia de Muertos y entorno comercial se conjugan, como cada afio,
en la zona lacustre de Patzcuaro y a lo largo y ancho del territorio michoacano.

8 Entrevista realizada a Sergio Luna, 31 de octubre de 2003.
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Conclusiones
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La muerte ha sido parte de la historia del ser humano. En toda cultura y en todo
momento lo acompafia, y el cuestionamiento acerca del destino final mas alla del
espacio terrenal le ha causado inquietud. Al respecto, ciencia, cultura y religién han
sido campos fundamentales que buscan tratar de explicar el por qué de la
interrogante.

Pero cuando el inevitable final llega y la duda persiste, las creencias se
manifiestan y entonces el &mbito religioso se hace presente. EI hombre se basa en él
para dar una posible respuesta a lo que deviene con la muerte y surgen asi diversas
practicas sociales con las que se intenta no olvidar a quienes ya se han ido.

En México el tema tuvo sus raices en el afio 1800 a. C. durante la época
prehispanica, fecha en la que ya se evidenciaban elementos que acompafaban a los
difuntos a manera de ofrendas y que daban una idea del significado de la muerte en
aquellos tiempos en el territorio nacional.

La concepcion de los habitantes indicaba que la vida no podia ser tal sin que
la muerte existiera; una era consecuencia de otra y el mito de la creacion de los
cinco soles analizado en el presente reportaje da cuenta de ello. Desde entonces, y
hasta la llegada de los espafioles a México en 1521, se desarrollaron practicas y
creencias en torno al tema aqui investigado.

“Sobre este mestizaje se forj6 una forma, y en ocasiones muchas formas, de
percibir y expresarse en torno a practicamente todo, incluidas las concepciones de la
vida y la muerte. De ese sincretismo cultural y espiritual ha surgido una actitud ante
la muerte y las caracteristicas actuales de nuestras celebraciones, entre otras la del

Dia de Muertos”.®®

El caso de Michoacan aqui estudiado no es excepcion en cuanto al tema se
refiere. Ahi son diversas las actividades realizadas en torno a la celebracion
dedicada a los difuntos, entre las que se destacan las velaciones, sin embargo, se

8 zarauz L6pez, Héctor L., op. cit., p. 12.
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muestran aspectos que contradicen la esencia del ritual, especialmente por el rostro
turistico que se le otorga.

“Se ha fomentado el turismo hacia los lugares tradicionales de celebracion,
como Péatzcuaro y Mixquic principalmente, que en el Dia de Muertos se ven
inundados por el turismo nacional y extranjero (...), se ha propiciado también una
comercializacion que, con el supuesto fin de hacer la celebracién mas vistosa, ha

modificado las formas tipicas de la ceremonia”.®

Al respecto, los afios 1971, 1980 y 1984 son fechas clave para analizar el
asunto en cuestion. En la primera de ellas el poblado vecino de Tzintzuntzan
comenzd a forjar el aspecto turistico del Dia de Muertos en la region; para 1980 se
distribuy6 por primera vez La Noche de Muertos, documento impreso en tres
idiomas que explicaba el contexto de la celebracion, y, cuatro afios después, la isla
de Janitzio comenzaba a mostrar el rostro comercial de la tradicion cuando algunos
sus habitantes pedian dinero a los visitantes para observar las ofrendas.

Con base en la investigacion realizada en fuentes documentales, entrevistas y
observacién directa en la region se concluy6 que, si bien ain se llevan al cabo
practicas relacionadas con la fecha (velaciones y misas principalmente), otras mas,
como la caceria del pato, han desaparecido con el paso de los afios. Respecto a ellas,
la informacion que se ofrece a los visitantes es limitada, ya que en un folleto de 43
paginas distribuido por la Secretaria de Turismo del estado (Noche de Muertos...
nuestra mas viva tradicion, que contiene la misma informacion en tres idiomas:
espafol, inglés y francés), se abarcan tres aspectos de la fecha: los antecedentes de la
celebracion en dos etapas historicas (prehispanica y colonial), cinco elementos del
ritual (las ofrendas, la caceria del pato, reunién y ofrenda, velacion de angelitos y la
velacion de los Muertos) y la forma de practicarlo en cinco comunidades de la zona
(Tzintzuntzan, Janitzio, Jaracuaro, lhuatzio y Tzurumutaro).

8 zarauz L6pez, Héctor L., op. cit., p. 243.
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Y a pesar de que se pone especial énfasis en la “actitud mistica de la gente”,
de una “noche magica en Michoacan” y de que los panteones municipales conservan
la tradicién, la realidad contradice tales argumentos al mostrar una celebracion
comercializada por lo que el ritual se convierte en espectaculo tanto nacional como
internacional. Basta mencionar que los hoteles de Morelia y Patzcuaro reportan lleno
al maximo para esta fecha, las reservaciones deben hacerse con meses e incluso un
afio de anticipacion; el costo por habitacion oscila entre $220 y $2,300 por noche
(algunos de ellos incrementan el costo durante estos dias por ser considerados
temporada alta) y se observa gente ingiriendo bebidas alcohdlicas en las calles e
incluso dentro del cementerio, lugar considerado sagrado.

Asi, al asistir a la celebracion de los fieles difuntos, por una parte se observa a
paseantes con cientos de folletos y carteles distribuidos para dar a conocer el Dia de
Muertos; por otra, se ve la molestia de algunos pobladores porque muchos visitantes
escandalizan, dejan basura e ingieren bebidas alcohodlicas. Pero ademéas hay
habitantes que miran con resignacion lo que ellos mismos nombran como “normal”
al referirse al arribo de los turistas nacionales y extranjeros que ignoran la
profundidad y el misticismo del Dia de Muertos en Michoacén. Ellos dicen que ya
estan acostumbrados, y ven la afluencia de personas como parte de esos dias, por lo
que los miles de paseantes que invaden la regién y el cementerio durante la velacion
ya no les incomoda... jformas distintas de ver el mismo evento!

Observando directamente estos fendmenos, concluyo que no existe un
conocimiento pleno de los elementos de la celebracion en la zona y en cambio se
promueve mas el aspecto turistico y comercial que el tradicional. El significado que
ha tenido desde épocas antiguas se ve un tanto rebasado por aspectos ajenos a ella,
incluso por algunos pobladores que aprovechan la situacién que se presenta s6lo una
vez al afio para negociar con el acto ritual.

Asimismo, y sustentando mas las conclusiones, en la investigacion realizada

durante la velacion en el cementerio de la isla de Janitzio observé a una mujer
purépecha que evitaba mostrar su rostro a las cAmaras si no se le daba alguna
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moneda. Otro ejemplo de esta comercializacion es el de aquella habitacion de una
casa en la cual se monté una ofrenda ocurriendo el mismo caso, pues se pedia dinero
a los turistas por observarla o fotografiarla. Un tercer caso me permitio apreciar
varios puestos ambulantes colocados en algunos puntos de la isla en los que
generalmente no se observa comercio de ese tipo a lo largo del afio.

Por lo tanto concluyo que el Dia de Muertos en la comunidad de Janitzio,
Michoacan, es pieza especial dentro de la celebracidn nacional por las caracteristicas
que presenta. Su historia, compartida con el resto del pais y mas alla de sus
fronteras, demuestra el valor de una préctica social en una fecha especifica que
durante siglos ha permanecido vigente porque la gente todavia la mantiene viva
gracias a sus creencias. No obstante, esa misma forma de expresién se ha visto con
otros 0jos, los de la comercializacion, que la obligan a dejar un poco de lado su
auténtico origen. Pareciera ser que, como lo menciona Néstor Garcia Canclini en su
texto Culturas populares en el capitalismo, los elementos caracteristicos de esta
celebracion, como velas, arcos y ofrendas, han pasado a formar parte de una
justificacion econdmica como consecuencia de una creencia que apenas permanece.

Algunos indigenas, los menos entre la multitud que acude al cementerio 0 a la
iglesia, se muestran indiferentes ante los cientos o miles que se abalanzan a estos
lugares. Otros méas se abren camino hasta llegar al pie de la tumba de su deudo y
dedicarle su compafiia al menos por una noche aunque éste también sea el pretexto
para mostrar una tradicion con tintes de negocio.

Mientras las lanchas van y vienen a través del lago hasta la madrugada
(ocasidn especial que no se observa en otro dia del afio) los comercios de la isla
redoblan esfuerzos pasada la medianoche para vender sus productos, mismos que
ofrecen al paso de los turistas pues saben bien que es la mejor temporada para
obtener ganancias por lo que la espera y el esfuerzo valen la pena.

Sin embargo, mientras los muertos sigan vivos en la memoria habra quienes
manifiesten sus formas de recordarlos. Ese ejercicio es el que mantiene vigente la
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tradicion y, a pesar de que en ocasiones se vea inmerso en actos ajenos a ella, el
tiempo transcurre y el Dia de Muertos permanece porque sus practicantes ven en €l
una forma de no olvidar a sus deudos. El caso michoacano aqui investigado forma
parte de ese aspecto que reclama algo... larga vida a la muerte.
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Anexo 1. Un dia con la muerte purépecha (cronica).

Se fue la noche y lleg6 el dia mas esperado por la comunidad. El dia que traera
consigo otra noche en la que el desvelo es obligado porque la muerte asi lo dicta.

Sonidos, olores y sabores han esperado trescientos sesenta y cuatro dias en
calma y hoy es su turno de despertar nuevamente. Folletos, periddicos y escasas
ofrendas sefialan que asi debe ser.

Veinte timbrazos del reloj indican que es hora. El sol se asoma entonces y el
frio cobija a quienes visitaremos a los angelitos.

Mujeres y hombres van y vienen con flores entre sus brazos, son una postal
cotidiana durante esta fecha. Diez minutos me separan entonces del embarcadero
principal y media hora mas para llegar puntual a la cita.

Son 7:20 de la mafana y ante la timidez del sol, la baja temperatura
predomina. Algunos trabajan arduamente en la elaboracion de un arco que dara la
bienvenida a los turistas y lo colocan justo en una de las entradas del embarcadero.
Ahi, la promesa del dia anterior acerca de que la primera salida en lancha hacia la
isla seria en punto de las siete resulto ser eso: una simple promesa.

Intento fotografiar, a lo lejos, a Janitzio que se esconde entre la densa neblina
que cubre el lago, ofreciéndole un aspecto fantasmagdrico. Quince minutos mas
tarde los boletos estan disponibles para las nueve personas que pretendemos viajar a
conocer la recepcion que da la gente a sus nifios fallecidos. Ahora, la ausencia de
algun lanchero que nos lleve hace su presencia.

Por fin arriba la persona que nos conducira a la isla pero nueve no somos

suficientes para las expectativas econdmicas de hacer un viaje redondo de una hora
para tan poca afluencia. Esperamos pues hasta que la embarcacion cubra sus
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necesidades monetarias. Turistas y purépechas llegan uno a uno y los motores
finalmente encienden. Nuestro andar comienza.

Nos internamos en la neblina y en medio de ella aparecen escasas
embarcaciones que viajan en sentido contrario al nuestro. EI embarcadero se aleja,
queda atras haciéndose cada vez mas pequefio mientras que al frente la isla se ve
maés grande conforme transcurren los minutos.

El aire frio nos envuelve mientras una mujer habitante de la isla platica con
dos jovenes turistas extranjeras. A ellas y al resto de los pasajeros les sorprende ver
el espectaculo de los “mariposeros” que, con sus redes, parecen no atrapar nada que
esté debajo del agua. Las camaras se disparan y el lider de los pescadores se acerca
para recibir contadas monedas.

Diez minutos mas tarde José Maria Morelos convertido en monumento nos
recibe con el pufio en alto desde la parte superior de la isla. Abajo, un arco hecho
con flores de cempasuchil y frutas nos dan la bienvenida a Janitzio.

Sinuoso, el camino me guia hacia el cementerio donde los angelitos han
llegado y la misa se escucha a través de bocinas que llevan las oraciones mas alla de
los limites del campo santo. Mujeres envueltas en sus rebozos, ofrendas sobre las
tumbas y arcos llenos de color abundan en el paisaje que tiene como fondo el lago.

El respeto hacia la sefiora Esperanza Sandoval, fallecida en 1979 y cuya
tumba sirve como paso, parece quebrantarse con algunos medios informativos,
fotografos y turistas que de igual manera caminan o colocan sus aparatos sobre las
lapidas, sin embargo, a nadie parece importarle y los rezos contindan.

Breve, tranquila y como la tradicién lo dicta, los angelitos fueron recibidos y

su regreso un afio después serd esperado. Uno a uno los turistas y gente nativa salen
del cementerio aungue otros se quedan a admirar los adornos y ofrendas colocados
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sobre las tumbas. La primera velacion del dia se ha cumplido y entonces los
preparativos para recibir a los muertos adultos comienzan.

La hora, 10:30 de la mafana, refleja poca cantidad de personas que caminan
por la isla. Tiendas de artesanias y comida cerradas en su mayoria (aunque en las
pocas abiertas al publico no puede faltar la venta de camaras y material fotogréfico),
la iglesia vacia y, situacion extrafia, la persona encargada de la taquilla en la
explanada del monumento a Morelos no ha hecho su aparicién, por lo que esos seis
pesos se guardan para la velacion nocturna donde el negocio seguramente no
olvidara cobrarmelos. El desayuno es necesario y el retorno a Patzcuaro inminente.

Animecha Tours ofrece en su recorrido turistico un festival, cena y visita a la
velacion en tres localidades por $350, pero Janitzio no figura entre ellas. Mientras
ignoro la opcién y decido tomar el tour personal, la carretera que cruza por
Patzcuaro empieza a mostrar gran afluencia vehicular. El poblado ha despertado y la
muerte se comienza a vivir.

La tranquilidad de cuatro dias antes ha sido interrumpida y las calles
empiezan a llenarse de gente que busca un lugar en algin hotel aungue sin respuesta
positiva. El transporte publico redobla sus esfuerzos y la venta de productos ve en el
turismo la manera de “hacer su agosto” en pleno noviembre sobre la plaza Vasco de
Quiroga, donde un dia antes la anunciada ofrenda monumental al personaje del
mismo nombre no aparecio en ninguno de sus rincones.

El tiempo transcurre entre las calles de Patzcuaro, sus casas pintadas de
blanco y rojo, monumentos religiosos llenos de historia, calles empedradas, plazas,
la Danza de los Viejitos, comida tradicional como las corundas, charanda para beber
y gente interesada en saber como se vive aqui la muerte.

Para esta hora los muertos adultos deben estar preparados para hacer su

arribo. La cantidad de personas se acentta conforme pasan las horas y cuando cae la
noche se respira un aire a tradicion, cementerios iluminados, ofrendas y velaciones
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que transcurriran hasta el dia siguiente. Tengo en mis manos los elementos
necesarios para hacer frente al frio y, con mochila al hombro, me dirijo a Janitzio.

La facilidad del transporte que se ubica a escasos metros del hotel donde me
hospedo se aleja a cuatro cuadras. El centro de la localidad es un mar de gente y por
si fuera poco, muchos coincidimos con la idea de acudir al mismo destino. Sin
embargo, no resulta dificil llegar al embarcadero donde la primera impresion es de
gran movimiento en medio de la vendimia que esta en su mejor noche del afio.

Son las 6:30 de la tarde y la isla comienza a encenderse. A diferencia de la
mafiana, a esta hora resulta mas activo el trafico de lanchas que van y vienen con
rumbo a Janitzio. Un enorme manto negro de agua, cubierto por infinidad de
estrellas, me divide entre el punto de salida y la reunion con los muertos.

En la oscuridad, el motor de la lancha que nos transporta no deja de
escucharse a lo largo de 25 minutos hasta que llegamos a nuestro destino. Comienzo
entonces a subir los 271 escalones que conducen por una de las veredas hasta la
explanada del monumento a Morelos. Ahi, los seis pesos pendientes por la mafiana
son cobrados apenas me recupero de tan cansada subida.

El paisaje ha cambiado por completo. Cientos o tal vez miles de personas, en
su mayoria jovenes, han invadido la explanada y se quedan a los pies del héroe de la
independencia nacional. El alcohol también hace su aparicion quebrantando por
completo aquella recomendacion escrita en un folleto: “Estrictamente prohibido el
consumo de bebidas alcohdlicas en lugares publicos y de celebracion”,

Ante la falta de habitaciones de hotel, las tiendas de camparia pueblan los
jardines de la explanada. La calle junto a la iglesia que desemboca en el cementerio
se ha convertido en corredor lleno de puestos ambulantes y las autoridades brillan
por su ausencia. Ahora despejo mi duda de por qué tal vez algunos tours han
descartado de sus puntos de visita a Janitzio: una imagen como esta para el turismo
sin duda no deja un grato sabor de boca.
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Antes de acudir a la velacién, me detengo en el restaurante Mintzikuri,
(palabra que en tarasco significa “descanso”) y tomo un atole blanco con bufiuelos
para hacer menos fria la noche. Desde la ventana del establecimiento s6lo se ven
luces de lanchas que van y vienen a traves del lago en medio de la oscuridad. La
sefiora Angélica, persona encargada del lugar y conocida desde hace tres afios, me
atiende con amabilidad y promueve sus productos al paso de los turistas.

Es momento de ir al campo santo. El reloj marca las 10 de la noche y mi
primera impresion desde su entrada principal es la de una timida velacion. El
cementerio, poco iluminado, tiene mas turistas que gente de la isla y parece una
extension de la oscuridad del lago. Con el cielo como techo, cientos de personas
invaden el “espacio sagrado” que se violenta al pisar tumbas y fotografiar aquellas
escasas acompafiadas por arcos y ofrendas.

Me quedo en una orilla asombrado por el gran tumulto que dificulta el paso
incluso a aquellos que van a velar a sus difuntos. A unos metros, los comentarios de
algunos visitantes reflejan lo que salta a la vista: “esto estd muy mal, hay mucha
gente y todos pisan las tumbas para pasar” y mas alla todavia, un grupo de jovenes
se toma la foto del recuerdo sobre una lapida.

A un costado, solitaria, una sefiora comienza a adornar humildemente la
tumba de su hijo fallecido hace once afios. Su nombre es Victoria, y su historia, muy
especial: ella vive en el Distrito Federal donde trabaja haciendo limpieza en una
casa, su familia vive en la isla y cada afio regresa solo para velar a su hijo en el
cementerio. “La fecha lo vale”, comenta, y asegura también que el turismo y la gran
cantidad de gente no le afecta ya que esta acostumbrada a ese ambiente.

En silencio, y cuidando que las Ilamas de los cuatro cirios colocados sobre la
lapida no se apaguen ante el viento que sopla discreto, a la sefiora le restan diez
horas méas por delante en compafiia de su hijo hasta que, a las nueve de la mafiana
del dia dos, la misa dé por finiquitada la velacion.
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Entre tumbas, algunas ofrendas y luces tenues de cirios y veladoras, atravieso
el cementerio y desde un pequefio mirador observo que cientos mas desean entrar a
ver tan singular espectaculo que ahi sucede.

“La auténtica celebracion desde luego es nocturna y en el pantedn”,
“indigenas de la region lacustre velaron a sus difuntos en una maxima manifestacion
de solemnidad y respeto”, “15 panteones municipales conservan la tradicional
Noche de Muertos en Michoacan”, dicen notas periodisticas que en el caso de
Janitzio parecen no aplicarse cuando incluso indigenas que velan a sus difuntos en
sus tumbas cobran por ser fotografiadas y de no dar “la cooperacion”, en el caso de
una de ellas, se envuelven en sus rebozos para no dar la cara.

Las horas pasan y la gente sigue arribando a la isla. Rebasada la medianoche
las embarcaciones no se dan abasto para transportar a las personas que llegan o
desean irse. El poblado ubicado en medio del lago parece tener mas vida que nunca,
aunque la muerte sea el tema de reunion para los que ahi nos encontramos.

Al salir del cementerio y bajar por una de las veredas islefias para regresar a
Patzcuaro me sorprendo al ver que, aproximadamente a 100 metros del
embarcadero, debo tomar mi lugar en una fila de personas que tienen el mismo
propdsito que yo. Una hora después de la espera, el objetivo se cumple.

En la explanada, un grupo de jovenes y nifios ejecutan la tradicional Danza de
los Viejitos con musica de fondo reproducida desde un aparato electronico, mientras
los ahi reunidos les aplauden y regalan algunas monedas. El acto resulta ademas un
momento de distraccion para los que avanzamos lentamente con ansia de poder,
finalmente, tomar el viaje de regreso.

Algunos discuten porque otros mas se meten en la fila, que antes de llegar a

la escalera del embarcadero se divide en dos, al mismo tiempo que los lancheros
apresuran sus motores para poder cruzar por enésima vez el lago.
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La vendimia, el alcohol, menos de la mitad del cementerio iluminado y
turistas que llegan adn en la madrugada del dia dos de noviembre son las ultimas
iméagenes que me llevo de esta visita a Janitzio, donde seguramente el siguiente afio
se repetira la misma historia y la muerte serd, como ahora, solamente un pretexto.

El gran arco colocado a la entrada de la isla, que por un afio mas dio la
bienvenida a los paseantes, es finalmente el punto de referencia que indica el regreso
a Patzcuaro. Atras quedaron cientos o tal vez miles de turistas que han convivido de
cerca con la muerte purépecha... uno de los cuales compartio su experiencia a través
de estas lineas.
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Anexo 2. Retratos de mas alla en la zona lacustre de Patzcuaro.

Embarcadero de Patzcuaro donde se coloca un arco
con flores de cempasuchil.
Fotografia: Alejandro Agiiero Lopez

Isla de Janitzio, lugar donde cada noviembre se celebra el Dia de
Muertos con velaciones y ofrendas.
Fotografia: Alejandro Agiero L6pez
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Misa de velacion de angelitos en la isla de Janitzio.
Fotografia: Alejandro Agliero Lopez

Mujeres purépechas, turistas, fotdgrafos y representantes de los medios
informativos escuchan atentos la misa de angelitos en el cementerio.
Fotografia: Alejandro Aglero L6pez.
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Sobre una tumba se observa el arco dedicado a un
nifio. Sus elementos son: flores de cempastchil,
figuras de azucar, fruta y panes.
Fotografia: Alejandro Agiero Lopez.

Velacidn de los angelitos realizada de las 7:00 a las 9:00 de la mafiana
el dia uno de noviembre en el cementerio de Janitzio.
Fotografia: Alejandro Agliero L6pez.
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Altar de muertos ubicado en la iglesia de Janitzio donde acuden
los visitantes y gente de la isla.
Fotografia: Alejandro Agliero L6pez.

Panoramica de la velacion de los muertos adultos en el
cementerio durante la noche del uno de noviembre.
Fotografia: Alejandro Agiiero Lopez.
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Arco sobre tumba dedicado a un difunto adulto durante la velacion
del uno de noviembre. Consta de flores, figuras de azlcar, fruta,
panes y bebidas alcohdlicas.

Fotografia: Alejandro Agliero L6pez.

Cientos de visitantes se dan cita en el cementerio de Janitzio
durante la noche en la que se realiza la Velacion de los Difuntos.
Fotografia: Alejandro Agliero Lopez.
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Anexo 3. La muerte nos pela los dientes.

Llegar hasta aqui ha representado seguir los pasos de la muerte desde la época
prehispanica hasta la actualidad, con los matices y delimitaciones que este reportaje
han ofrecido, o simplemente porque el titulo del anexo invita a leerlo. Sin embargo,
este trabajo concluira con algunas lineas que reflejan lo curioso e ingenioso que
puede ser el tema de la muerte en México independientemente del respeto que se
merece, claro esta.

Algunos afirman que el mexicano se rie de la muerte, ;usted lo haria? Al
menos eso parece cuando se observa aquel pequefio craneo de azlcar, chocolate o
amaranto en cuya frente aparece tatuado nuestro nombre, ¢y qué decir del colorido
papel picado que adorna casas y comercios durante los dos primeros dias del
onceavo mes? Hasta hay quienes hacen burla del projimo en los versos llamados
“calaveras” de los cuales politicos y artistas no escapan.

Alimento tradicional de la fecha como el pan de muerto con sus dulces
imitaciones de huesos humanos seguramente ha sido saboreado por mas de uno. Y
hay para escoger aproximadamente 800 variedades de él, apodado segun la region
donde se coma: “pata de mula” en el estado de México, en Tlaxcala el “corazén”,
“rodilla de Cristo” para los morelenses, “animas” guanajuatenses 0 “mujer muerta
en parto” en Veracruz, son parte de la “mortal”gastronomia.

Entonces “los mexicanos poseen una relacion muy cercana con la muerte”,
sefiala Jorge Volpi, pufio y letra del prélogo de la Antologia del cuento mexicano en
su version dedicada al Dia de Muertos, quien ha escuchado esa frase cientos de
veces, en diversos contextos y pronunciada con maltiples acentos. Tequila,
piramides y mariachis se suman a la lista de elementos caracteristicos mexicanos
entre las que se encuentran las flores de cempasuchil y las ofrendas.

Y le apodan de multiples formas: calaca, enlutada, catrina, tilica, pélida,
dientona, patas de hilo, dama del velo, flaca, dofia huesos... sabemos que nuestro
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destino irremediablemente esta en sus manos porque todo ser humano se petatea,
chupa faros, estira la pata, se enfria, cuelga los tenis... o simplemente muere.

Y si no bastara con tener presentes en la memoria a los que se han adelantado
en el camino, se debe acudir al poblado de Pomuch en Campeche, donde desde hace
méas de 500 afios los indigenas de aquella region sacan de sus tumbas los restos
6seos de sus difuntos durante esta fecha para limpiarlos. Al finalizar el acto, los
ancianos, mujeres y nifios lavan sus manos con aguardiente, agua y alcohol. Parece
ser, pues, que la muerte vive y convive entre los mexicanos:

> Nezahualcoyotl, rey de Texcoco, reflexiona poéticamente:
““¢ Acaso de verdad se vive en la Tierra?
No para siempre en la Tierra:
solo un poco aqui...”

> “No vale nada la vida, la vida no vale nada”, canta José Alfredo Jiménez en
el tema de su autoria Caminos de Guanajuato.

» “Calavera Catrina”, ninguna con semejante y singular belleza gracias a los
trazos caricaturescos de José Guadalupe Posada.

» Juan Rulfo pregunta en su texto Pedro Paramo:
- ¢Has oido alguna vez el quejido de un muerto?
- No.
- Pues més te vale.

Musica, literatura, poesia, gastronomia... jocosidad y burla. Pero asi como
los antiguos mexicanos creian que no habia vida sin muerte y viceversa, no podria

existir entonces ese ambiente festivo sin reflexion, respeto y hasta temor.

Pero “quedarse tieso” desde luego que también es negocio. Hay quienes
hacen de sus ultimos momentos en la Tierra un esplendido glamour (como si el
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difunto lo disfrutara) o simplemente una humilde pero sentida despedida cuando el
presupuesto resulta escaso. Asi pues, existe la “Ultima morada” de finas maderas,
tela o simplemente de metal... finalmente no deja de ser caja. Y los servicios,
multiples: sala de velacion, arreglo estético del cuerpo, traslado en carroza,
cremacion y urna acrilica (en caso de quedar reducido a cenizas). O bien todo lo
anterior con pesos menos. La eleccion puede variar de $5,800 hasta $50,000 o
mas... lo que cuesta morirse.

Desde luego a la muerte se le puede ver desde distintos angulos como el
mostrado a lo largo de esta tesis 0 bien de la manera abordada en este apartado.
Preciso es decir al respecto que la risa jamas se confundira con el llanto aunque
digamos que “la muerte nos pela los dientes”, porque esa ironia que muchos le
demuestran estd disfrazada de temor. Basta con analizar el cuestionamiento
respondido por Eduardo Matos, investigador Emérito del Instituto Nacional de
Antropologia:

- ¢ Por qué los mexicanos nos reimos de la muerte?
- ““Si usted es mexicano, inviteme al velorio de su madre cuando muera;
quiero ver coOmo se rie...”.

Y para cerrar este largo andar por la muerte, llena de historia, creencias,
ritualidad y hasta negocio, el poeta Jaime Sabines hace su atinada presencia:

Cuando tengas ganas de morirte
esconde la cabeza bajo la almohada
y cuenta cuatro mil borregos.
Quédate dos dias sin comer

y veras que hermosa es la vida:
carne, frijoles, pan.

Quédate sin mujer: veras.

Cuando tengas ganas de morirte

no alborotes tanto: muérete y ya.
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