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INTRODUCCION

Para poder tener un acercamiento a la sociedad mexica y acceder a su comprension
consideramos importante abordar el estudio de su religion. Esto se debe a que dicha sociedad
estuvo regida e influida por lo religioso en todos sus aspectos, desde los actos mds cotidanos de
la vida diaria, el ciclo de vida de todo individuo, las actividades productivas entre las que destaca

P dtura b in de aclos delos ol ientados

gobemar y

aestablecer icaci i sagradas.'

En una sociedad tan eminentemente religiosa como la mexica, e sistema religioso, es
‘sumamente vasto y complejo, por ello sdlo pretendemos abordar, por el momento, una parte de &l
que es la comespondiente al culo al dios del fuego. Cabe espedificar que, para efectos de esle
trabajo, hemos considerado a la religion como un sistema de creencias y acciones por medio de:
las cudles e hombre se relaciona con la divinidad. Ambos aspectos incluyen simbolos
interrelacionados que a su vez guardan importantes asociaciones con la organizacion socid, la
economia, la ideologia y la politica? Por su parte, al sector que analizaremos en este rabajo, lo
hemos considerado como un subsistema dentro de la religion porque esta conformado por un
conjunto de elementos que estan interrelacionados entre si, al mismo iempo que enen nexos

Wros subsister elcdtoa

y

E 3 lo anteri i que el camino mas adecuado para realizar
estainvestigacion es el de la Anropologia Simbdiica, rama de la Antropologla dedicada d estudio
de los simbolos de una cultura, sus manifestaciones a través de diferentes objetos y los

gifcados que b . . o Serte 0 Incomacionts. 0o
') Como dice Noem Quezad, *Creenciss radcionsles scbre embarezo y pat’, en Ansles de Aniropologia, Vo
XV, Maico, UNAM, Antropolégicas, 1977, p. 307,

‘una cohersncia en todos los aspactos, eefo S chda do la influncia fectora da la raigion QU permes las
:ﬂwnnd‘,mmom

) E & hustl, vol

XV1, México, UNAM, Institulo de mmmtmpn considera que “La religion como Sistema
do croencias modela  la sociedad  reche ds el una gren Influencia. Exte prosso Galéctio entre rekgion

instituciones como a los indviduos.”



esta manera, hemos partido del planteamiento de que el fuego en la sociedad mexica consfiluyd
en si mismo un simbolo, pero a la vez, dicho elemento estuvo representado por olros que lo
simbolizan. Para el andlisis simbdiico que pretendemos llevar a cabo, hemos adoptado y aplicado

‘eplos de aulores Clif Victor Tumer y Eliade, entre oros, puesto que

proprcionan heramientas ledricas que permiten el andiisis de los companentes del subsistema
Que aqui se tratara, asi como las relaciones que guardan con el cullo al agua y ala tiema, con el

objelo de poder proponer

Cabe mencionar que, aunque el analisis est centrado en las significaciones que tuvo el
fuego en la sociedad mexica, también hemos considerado a otros grupos nahuas del Altiplano
Central de México debido a que, por una parte, consideramos que los diversos grupos nahuas de
esla region compartian una conceplualizacion semejante de la naturaleza, del cosmos y del
individuo, asi como practicamente la misma religion, aunque con pocas variantes. Por otro lado,

muchas de las cronicas del siglo XVI si bien se centran en el pueblo mexica, también contienen

sobre ob0s grupos i liacion, ademas de que se han utlizado fuentes
especificas de zonas fuera de México Tenochtian que proporcionan datos significativos que
ayudan ala comprension de la problematica.

Temporaimente la investigacion se refiere a |a etapa inmediala anterior a la conquista
espailola y a momento del contacto con la cultura occidental, puesto que la mayor cantidad de
informacion de las crénicas del siglo XV se refieren a esa época. Asimismo, se han utilizado otras
obras que datan del siglo XVII por aportar importantes dalos que enriquecen la informacion
regisrada en el sigo XV1, ademas de que muestran los elementos religiosos prehispanicos que
coninuaron vigenles en esa época, aunque en algunos casos modificados por la religion catdlica
dominante.

Dentro de la religion mexica el fuego desempeild un papel destacado en uno de los mitos
de origen mas importantes, la creacion del Sol y de la Luna en Teoshuacan. De igual manera,
aparece como elemento central en muchos de los rilos que eran promovidos por el Estado, asi



como en los efectuados por la gente comin para satisfacer sus necesidades de la vida diaria.
Entre las ceremonias organizadas por el sector gobemante de la sociedad, el fuego tuvo una

o i d festividad dedi e elemento, Fuego Nuevo, que

se realizaba cada cincuenta y dos aflos, asl como en las celebraciones anuales entre las que
destacan las de los meses de X6coll huelzi e Izcalli. Este cullo, que se expreso a través de
fastuosas fiestas en las que e grupo dominante tuvo una participacion destacada, estuvo
orientado a honrar a los dioses con e objeto de obtener sus favores y propiciar el bienestar de la
sociedad, asi como reforzar el lugar preeminente del grupo en el poder. Por su parte, en las
ceremonias realizadas por la gente comin, que tenian como objetivo satisfacer necesidades
concrelas de su vida diaria, el fuego aparece por ejemplo en ceremonias y conjuros dedicados a
resituir la salud y favorecer el adecuado desarollo de actividades lales como la agricultura y la
caceria. Asimismo, el fuego estuvo presente en ritos realizados con motivo del ciclo de vida del
individuo, entre los que destacan el nacimiento, el matimonio y la muerte.

La pregunta que surge enton Lpor qué el forma tan constante
ceremonias tan diferentes? En primera instancia, el hecho de que el fuego aparezca en forma tan
conslante en ceremonias tan diferentes es muestra de que fue considerado por los mexicas y
demés pueblos nahuas como uno de los elementos de mayor importancia y, por o tanto, fue
dolado de una serie de significaciones que van mas all4 de su apariencia tangible. Entonces cabe
preguntar, ycudles fueron las significaciones que tuvo para esta sociedad? Cuestion que se
pretende aclarar a lo largo del presente rabajo.

Lo primero que resalta es la presencia del fuego en mitos y ritos, lo cual responde a una
construccion ideoldgico religosa sociamente elaborada en lomo a &l Sin embargo, esas
concepciones luvieron su origen en la experiencia del hombre y de la sociedad en la vida
cotidiana y a partir de la observacion de sus propiedades en el mundo natural y material. Asi, con
base en esa practica, la sociedad elaboré un corpus de ideas en tomo al fuego que conforman

dol: ¥ dot do di facultades q

rascendieron Ia vida humana sobre la fea para ubicarlo en un lugar preeminente dentio del



sistema religioso de los pueblos nahuas. Esto resulta evidente, puesto que el fuego ocupa el sito
central del milo de origen ya mencionado. Por olra parte, los conceplos asociados con el fuego no
se manifieslan de manera explicita en los documentos, sino a tavés de un simbolismo que
pretendemos analizar en esta investigacion para dlarificar algunas de sus significaciones mas
relevantes. De esta manera y en relacion con lo anterior, hay que tener en cuenta que existe una
dialéctica entre los dos ambitos: el ion y el ideoldgico, y; el primero da origen a

segundo, pero a la vez el segundo influye y delermina al primero. De esta manera, hubo
concepciones en tomo al fuego que lo seiialan como dios de las transformaciones y como uno de
los principios creadores y regeneradores del mundo. Por oo lado, es el dios del centro, punto
desde el cudl 1 iciar y presidit i

€l fuegk dcas un el craizado y deifcado una gran

cantidad de nombes, los cuales son muestra de sus milfiples advocaciones, de su importancia y
complejidad. Por su parte, cada apelaivo seftala diversos matices o formas pariculares que se
ubican en los diferentes niveles del cosmos. Por lo tanto, es importante ver los nombres con los

us significados y el K

En relacion con lo anterior, consideramos que el fuego, en tanto que dios del centro y del
adis mundi, esta en los tres niveles del plano vertical del cosmos, es decir, en el cielo como fuego
celeste relacionado con el Sol, en la tiema en tanto que fuego lemestre mediador y en el
inframundo donde ejerce su accion ransformadora del mundo muerto. En este trabajo nos
centraremos en lo que se refiere al fuego temestre, pero como éste no se puede abordar de
manera aislada, también tendremos en cuenta su interaccién con el fuego celeste y con el del
inframundo, ya que todos ell 7 dar lugar a la produccion, es decrr, al crecimiento

de las planias. lo cual tiene una importancia basica puesto que se tala de un pueblo
eminentemente agricola.



HIPOTESIS
Paa N . {deracion de
que las milples advocaciones del dios igneo son expresiones de un mismo principio que se

refiere al concepto de creacion y recreacion del mundo. Es decir, que para los mexicas el fuego
fue uno de los elementos creadores del mundo, asi como el responsable de la revitalizacion del
©osmos y de su continuidad, por eso tiene que ver con el tiempo del cual es patrono a regr los
ciclos de la natwaleza. Para ello nos apoyamos en que, de acuerdo con la mitologia de este
pueblo, la creacion se llevé a cabo a partir de una ransmutacién, misma que fue iniciada por la
‘accion transformadora del fuego y que dio por resultado el mundo en el que vive el hombre. En
relacion con esto el fuego aparece como el elemento transformador por excelencia, sobre todo a
través de su principal personificacién: Xiuhlecuhtii, dios patrono de las Fansmutaciones y seflor
del fuego, de la turquesa, del alo y de la hierba. Asi pues, las transformaciones originadas por el
fuego en el tiempo mitico dieron lugar al mundo y al tiempo del hombre. Por lo tanto, el fuego viene
a ser el responsable de la creacion, la cual se efectud con base en una reordenacion de lo
existente, i jones de los dioses.
Laprimera g ion g 25 por la accién delfueg, fue la creacion del

Sol, astro de excelsa luminosidad que surgio del cuerpo llagado de Nanahuatzin purificado por la

” Con ests accid . Javida enla Sera y del paso
del hombre por eila inmerso en una temporalidad determinada, en primer lugar, por el movimiento
del S, fuago vivo que s e . dcaory .
vida. Por su parte, este “acto ejemplar” fue reproducido por la sociedad mexica en diversos
fituales que tienen que ver con la regeneracion del mundo y de la sociedad, entre los cuales
destaca y emerge como modelo la festividad del Fuego Nuevo. En relacion con ello, se le
adudicaron también las funciones de purificador y propiciador de delerminadas siluaciones
naturales y de actvidades productivas como la agricultura y la caceria, ademés de que se le
atribuyd la cualidad de cohesionador de |a familia y la sociedad, razon por la cual lo enconramos
ubicado en el centro.




Mircea Eliade, que refiere como el ritual actualiza el milo, es dedir, las acciones de los dioses

mismas através de i itos, como se

vera a lo largo del trabajo. Asi, se podra establecer de qué manera el milo aqui aludido va a dar
aula a riluales orientados a propiciar la revivificacion del mundo. De acuerdo con ello, resulta de
nlwmdumdsmwﬁmwmnardnmwwdﬁosﬂd

fuego y todas aquellas que h ilaizacion del cosmos, las fienen como
modelo el mito de creacion del Sol y de la Luna por la accion del fuego.

o bace on Io anfer ipbesisla siguente: o fuego es
marcador del iempo' en difesentes niveles: en el cosmico o sagrado, o cual se manifiesta en los
rituales; en la vida social. que incluye ia principal actividad econdmica, la agricultura, que estd
enlazada con el ciclo anual y, por Wbmo, en el ciclo de vida del individuo. En relacién con esto,
hay que destacar que las principales celebraciones realizadas en honor a fuego delimitan cidos
temporales. En este sentido i ¢ sol que delermi idad de fiempo, es decir. ol
dia; con el ciclo anual. pues sus dos festividades se efectuaban a la mitad y a final del afo;
asimismo, estuvo refacionado con el ciclo del planeta Venus que marca cidlos temporales de 4,8,
52y 104 afios. momentos en que se llevaban a cabo importantes fiestas al dios igneo. De igual
manera, también establece diferentes etapas en los rituales. Por lo lanto, ef fuego representa un

elemento que al mismo tiempo delermina y enlaza diversos ciclos y procesos lanlo socidles y
natwales como ritudles. En este sentido, como estd relacionado con el conceplo de
transformacion y debido a su posicion estructural en mitos y rilos. puede ser considerado como
elemento liminar."

59.p.26.

) €1 concepto “fminar’, propuesto por Amcid van Gennep. The Rites of Passag, trad. del francis do Monka
Vizadom y Gabrisle L. Caffes. itod. de Sokon T. Kinbal mumymcmmmmlm
198p..

daspues de un rio, Cabe Mencionar Que esie témino aparece en Ia leraiua especialzada como limingl; sin



Por otra parte, el fuego es un dios relacionado directamente con la produccion y la
reproduccion en donde es el elemento opuesto y complementario del agua. Por ello, para la
sociedad mexica e fuego fue muy imporiante en la naturaleza, pues era ¢ causante de la
renovacion de los campos de labor, razon por [a cual era venerado en diversos ritos agricolas alo
largo del aifo. Asimismo, debido a que en esta sociedad el hombre era concebido como parte
integrante de la naluraleza e identificado con el desamollo de las plantas domésicas,

o maiz, 0 también se deja ver en obro nivel, es dedir,
en el social, lo cual se observa en los ritos efectuados con motivo del ciclo de vida de! individuo
Que i i iedad. Por eso, para llevar a cabo la investigacion,

es necesario ver la participacion y el papel que tuvo el fuego en los rituales agricolas al nivel de la
nalwaleza y, en el nivel de lo social, en las ceremonias del cido de vida que constituyen ritos de
paso. En el fuego es ol elemento idia l¢ ; ¢l paso de un

Como tercera hipdtesis proponemos que el fuego, como elemento insmamente asociado
con la creacién y como marcador de tiempo, esta relacionado con los conceptos de ‘inicio” y
“renovacion” el nivel y dela agi ¢l social. Por estarazon,

se le ofrecian las primicias de las cosechas y de los alimentos; asimismo se acostumbraba
encender fuego nuevo al término de cada siglo indigena, cuando se inauguraba un templo o una
casa. Por ora parte, esle elemento se pr los dos momentos.

y i y

« comienzo de una nueva vida, ya sea en la superfiie termestre o en aiguno de los lugares de
ulratumba.
La cuarta hipdlesis que establecemos se refiere a que en relacion con la accion

‘embargo, hemas sdoplado la forma establecida por a Real Academia d la Lengua Espafola cuyo desionaro lo
regisira como liminas.



un fuego lemestre,’ asi como su presencia en el inframundo. puesto que es de esta iima region
cosmica de donde proviene la vida. Por su parte, el concepto de resureccion o revitaiizacion
asociada al fuego puede tener su origen en la observacion de la naturaleza y en la pracica del
sislema de roza y quema fan comin entre los pueblos mesoamericanos. Dicho sistema consiste
en quemar los campos de labor para propiciar su fecundidad y, posleriormente, proceder a
sembrar. Asi, después de haber dado frutos, la iera entra en un periodo improductivo o de
muerte, pero es revilalizada por |a accion transformadora del fuego, para que pueda volver a
producir los alimenlos necesarios para el hombre.

La anterior caracterizacion del fuego esta definida en el plano refigioso por ¢l milo de
creacion del Sol y de la Luna, @l cual tomaremos como base o punlo de partida. Este mito, que

4 contiderado it que fenia por obg a

continuidad del mundo, es decir, |a festividad del Fuego Nuevo que se realizaba cada cincuenta y
dos aflos. Ambos, a su vez, se expresaron en diferentes riluales que lenian que ver con el
principio que e fuego expresa: creacion y renovacion los cuales, en oos lérminos. equivalen a
produccion y reproduccion debido a que el fuego, junto con el agua, fue uno de los elementos de
la creacion del mundo. De esta manera, se observa que hay una repeticion de lo que establecen

emitoyeli la y del dad, f

‘acciones rituales orientadas a su renovacion.

Los objeti ligacion de esta tesis son los siguientes:

- Analizar el complejo cultural del dios del fuego a partir de la Antropologia Simbdlica.
- Investigar las significaciones que tuvo el fuego. en tanto simboio sagrado, en los pueblos nahuas.
y especificamente en la sociedad mexica. Para ello, es necesario detectar los elementos que lo

epresentan y

1996. 396 p.




- Debido a laimportancia y complejidad que tuvo el dios del fuego dentro de la religion nahua, se
pretende analizar sus advocaciones para poderias ubicar en los res grandes sectores del cosmos:
y reconstruir, a través de la sintesis, el complejo cultural que constiluye esta deidad.

- Establecer y darificar las principales funciones que desempefio el fuego en los mitos y rilos, asi
como sus interrelaciones con |a natwaleza y la sociedad, puesto que aquéllos forman parte

- Analizar las ceremonias realizadas en honor a esta deidad para acercamos d significado que

Enes dk én y

como los fito

- A partir del cullo a dios del fuego se pretende establecer las relaciones existentes entre la
religion, la naturaleza y la sociedad.

- Mostrar como los diferentes el "

e inquietudes concretas de los pueblos nahuas, especiicamente del mexica. Entre dichas
necesidades destacan el asegurar la continuidad del mundo a través de su revilalizacion por
acciones filuales concretas orientadas a propiciar la reproduccion de la natwaleza y de la
sociedad.

CONTENIDO
Para el desamollo de esta investigacion consideramos necesario abordar en el primer
capitulo la explicitacion de los conceptos que seran aplicados; asimismo, se establecera cudles

fu y invieron de modelo y ituales. De

igual manera se destacara cudl fue la importancia simbdlica del fuego para la sociedad mexica,
sus principales funciones y por qué le adudicamos un caracter liminar. En el segundo capitulo

del dios del fuego, paralo cual anaii dversas

adovocaciones, sus principales caracteristicas y su ubicacion en los tres grandes sectores del
cosmos: el cielo o ilhicatl la §era o Yalticpac y ¢l inframundo o mician. En el siguiente capitulo
procederemos a analizar el fuego en su caracter de marcador de iempo, para lo cual ha sido



necesario considerar las relaciones existentes entre el cullo a esla entidad sagrada y la
nalwaleza. Para llevar a cabo esto. i i ¢l Estado
en las que el fuego tuvo una participacion destacada as cuales incluyen 1anto las ceremonias
realizadas durante el ailo como aquéllas que coinciden con el ciclo del planeta Venus- por medio

de las cuales se determinaban los ciclos lemporales. Asi, a partir del andlisis de los rilos
periodicos, se podra establecer de qué manera la deidad del fuego es el dios de la lemporalidad
encargado de establecer el periodo anual y otros ciclos lemporales de mayor duracion. En el
capitulo 4 analizaremos los elementos u objelos concretos que fueron considerados como

simbolos que representan al fuego en lanto que manifestaciones del principio masculino del
ccsmos. Pero, aunque esto sera el motivo central, lambién consideraremos aquefios elementos
que representan al principio opuesto y complementario asociado con el aspecto femenino, es
decir. con el agua, la tiea y los mantenimientos. EI objetivo central de esta parte sera delerminar
de qué manera confluyen ambos tipos de elemenlos, asi como las fiestas en las que aparecen
conjuniamente para discemir su posible ignificado. Para ello sera necesario establecer las
relaciones del fuego con la naluraleza y con las actividades productivas, principaimente con la
agricullura y la caceria. para ver de qué manera el fuego se asocia con el conceplo de
reproduccion de la naturaleza. Finaimente, en el quinto capilulo, se trataran los principales rilos de
paso del ciclo de vida del individuo con base en la propuesta ledrica de Arnold van Gennep. Para
ello se tomara en consideracion la manera en que el mito y el rilo modelos se reproducen en
algunas de estas ceremonias, especiamente en el nacimiento y en el bauizo asi como en las
‘exequias. En estos ritos fatizar la funcion del fuego liminar en la medida en
Que es el responsable de la ransicion del individuo de un estado a otro. Por Wimo. se tralard la
ubicacion del fuego en el cento vifual de delerminados espacios que vienen a ser
reproducciones del piano terrestre.




CAPITULO 1
SIMBOLISMO Y SIGNIFICACION

mdmmmﬂowmwmymlqu
un conjunto fugaz de imagenes q
presa del
mmmmmm
Joss Saramago: La baisa de piedra

1.1 PLANTEAMIENTO Y CONCEPTUALIZACION

El fuego, generado por la combustion de ciertos materiles, es un elemento tangible que esta
ida diaria d i familia y del individuo. A partir ion de

iay i 8 decir, apartir de k iencia de

vida cotidiana diversas sociedades, de muchas partes del mundo y de diferentes épocas, han

construido una serie de concepciones ideoldgico religiosas en tomo a & que lo han dotado de
diversas facultades y lo han hecho transcender la vida humana para elevario a nivel de lo
sagrado y, en el caso particular de los mexicas, lo ubicaron en el lugar central del mito de origen

El simbolismo del fuego consfituye un complejo cullwal que forma parte del sistema
religioso mexica y que se expresa, de manera relevante, a Fravés de la mitologia y del ritual. Por

ser éstas do I josos,'la fesis

esta basada en los mitos y fitos que hacen alusiones al fuego de manera especial. Por lo tanto, en
¢ presente estudio se pretende dilucidar lo que cada una de estas manifestaciones expresan por
si mismas, asi como las interelaciones que existen entre ambos para poder delerminar, desde
esta perspectiva, la significacion que tuvo el fuego en el sistema religiosos mexica. Por ello, entre:

Smmwmnsnm en I introduocion, dicho 1o de informacion solo send tlizads como
200y, ya que la lotalidad de su andisia rebasa os limites de esta Lrbajo y seria cbjelo de un tema de estudo
parte.



los principales objetivos de la investigacion, est el analizar los simbolos relativos a fuego para
intentar un acercamiento a las concepciones que expresan e inlerpretar sus significaciones que
se manifiestan, de manera simbdlica, en mitos y rituales.

Para el desamollo de este rabajo, hemos considerado pertinente adoptar el concepto
propuesto por Clifford Geertz, segin el cua la cultwa consluye una compleja red de
significaciones expresadas por medio de simbolos susceptibles de ser interpretados. Asi como el
que se refiere ala cultura como un fexlo que puede sef leido y, por lo tanto, los simbolos a ravés
de los cuales se expresa pueden ser inlerpretados para desentrafiar |a rama de significaciones
que expresan. En relacion con ello, este autor concibe a las estructuras cullurales como sistemas
de simbolos que constituyen fuentes de informacion que suministran un modelo para interpretar
los procesos nalurales, sociales e individuales,’ pues proporcionan una forma conceplual a la
realidad a la cual se gjusta y modela al mismo tiempo." Es decir que hemos adoplado el conceplo
‘semistico que propone de cullwra como:

s fo]... simbolos,
m-bummammwm modos de

e decw, dansa.™
En este sentido hay que explicitar que, de acuerdo con Geertz, hemos intentado realizar

un andli simbdlicas, i d hechos social

Y
naturales concrelos.” eslo es tomando en consideracion el contexlo en el que se manifiestan los
simbolos asociados con el fuego y que forman parte importante del sistema religioso. De esta

h 1 iones dialécticas que exiten ente el i igoso y

¢ mundo natural y social para poder entender las significaciones del fuego. asi como las
referencias que fluyen en ambas direcciones, es decir, que los simbolos se conforman a partir de
la experiencia socia y natural, pero a mismo iempo los simbolos definen esa experiencia a

) Cifford Geentz. a interpetacion do as culuras, rad. do Aberto L. Bixo, Sa. reimpresion, Barcalona, Ed. Gediss,
SA. 1992, p. 91. Este auor s lama “sistemas” debidd af imporiants grado de coherencia que presenian los



conceptualizaria. De esta manera hemos prestado especial alencion a la accion sodial porque
segun Geertz en efla es:

mmmmmmymmmmmw s can
mﬂwﬂud—mmwmmam y o de las
elaciones intinsecas que pueden guarda ento 8¢
De esta manera hemos intentado aplicar lo que este autor sugiere para el estudio
antropologico de la religion, en primer lugar "analizar el sistema de significaciones representadas
n los simbolos® para luego “intentar referir esos sistemas alos procesos sociales”.”

En este punto cabe mencionar que, en algunos casos, dicha inlerpretacion nos lleva a

observar que ciertos jantes en diversas culturas, por lo que
vienen a constiluirse en simbolos universales. Tal es el caso del fuego que es considerado como
un simbolo universal, por ejemplo, en tanlo que elemento pusificador. Sin embargo, en el
desarrollo de i alizard de el simbolismo que tuvo el fuego

Para ello se han aplicado icos de la Antropologi

Simbdiica para interprelar las significaciones que (uvo este elemento en e} ambilo de la sociedad
estudiada, ya que lo importante es resaltar las modaiidades particulares que se presentan en el

v : jodad y el

1.1.1 LA COSMOVISION Y LA RELIGION

Para el desarolio de esta investigacion hemos consic al o @l conjunto
de ideas y concepciones que un pueblo tiene respecto a la totalidad del mundo, las cuales
constitutyen una forma de aprehenderlo y de explicario.’ Dichas concepciones, que en muchos

9ibid. p. X0

") i, p. 104.

) E. M. Mendaison, en su articulo “Concepeién del mundo', en Encicopedia Intemacionsl do las Ciencias Socigles,

dirigida por DavidL. Sils, 11 vels., Modid, Aguis, iy 2.7p. 630:691, roero quo Sol Tax en 1941 estalecss

Qo ol concopto do conoepién dl mundo es a “srehensin menialds a residad’, o cual consituye o punlo de
Sin embergo,

articulo de 1952 Intitulado’ it {un




€asos son expresadas de manera simbdlica, han sido elaboradas sociaimente con base en la
observacion de fa naluraleza,” de las actividades productivas, de la propia organizacion socil y,
enresumen, de |a totalidad del universo conocido por un pueblo determinado, tanto en su conjunlo
como en sus componenles particulares, entre los cuales exisle una comespondencia mutua
formando asi un i d bgica que ab i

q

entre si, entre los cuales jon. Asi, de acuerdo

Alfredo Lopez Austin “... la cosmovision adquiere las caracterisicas de un macrosisiema

ceplual que demds Ogicos}, los ordena y los ubica.""* De igual
manera, en oo de sus tabajos considera a la cosmovision *..como un hecho histérico de
producdd . - —
Es decir refiere ala fo P Fup
en listorico determinado, percibe el mundo i lafe quelo

‘concepludliza para aprehender y explicar, en muchas ocasiones por medio de simbolos, tanto el
mundo en su fotalidad como sus diferentes elementos constiluivos para darle significacion. Asi,
de acuerdo con Turner, “Esla calegorizacion racional de la realidad permite a la comunidad
humana afrontar con eficacia los problemas de abastecimiento y el mantenimiento del orden
sodial.™

Sin embargo, a pesar de la coherencia general que muestra la cosmovision como
macrosistema. ésle no esia excento de presentar algunas contradicciones ya que, por un lado, en
Su composicion pueden participar elemenlos de diversos grupos sociales o inclusive de pueblos

indhiduo) y lo confrontado (el hombre la naturaleza o Dios) hacia ko cusl se obsarvan lres aclitudes princpales:
“mantenero, cbedecero o actuar sobre elo”

) Segun Johanna Broda,
de la cosmovisin. Asimismo, considera que 1a conceptualizacion do la naturaleza en cusiquier sociedad es una
‘ ‘en *“Geography. Climate

" ‘ Refigion and Ecolog,

1n Mesoamerican Tradition, David Carrasco (ed.). Chapel Hil, p. 3 del ms.

*) Alredo Lopez Ausin. Cuso humano o declogia. Las concepcionss 0o los aniguas nahuas, 2 vols.. Mixico.

UNAM, insituto de Investigaciones Aniropologicas, 1980, vol. I, p. 58,

") Lopez Austin, Tamoanchan y Tialocan, Mo, ica, 1994.p. 13.

) Vietor Tumer, "Mito y simbolo’, en Enciclopedia Intemacional dp las Ciencigs Sociales, iigida por David L. Sils.
11 vois., Madnd, Agular. 1975, vol. 7, p. 153



vecinos y, por el otro, como forma parte de la cuftura presenta la misma caracteristica que ella,
esto es que tiene |a capacidad de insertar nuevos elementos, asi como ansformar unos y
desechar otros. Ademds, es i en cuenta qu de lizacion® no se

aliza de uniforme en todos i i6n de sus elementos se
lleva a cabo a la misma velocidad; por lo tanto, se trata de un proceso de creacion sodial que, en
un determinado momento, puede generar algunas incongruencias aparentes o reales entre
algunos de los elementos de un mismo sistema o entre los diferentes sistemas que lo conforman.
Por ello, de acuerdo con Lopez Austin, por un lado *...debemos fjar la atencion en las ligas de
congruencia relativa que vinculan los disintos sistemas entre si, y que convierten la cosmovision,
precisamente por la estructura resultante, en aigo mas que un agregado de sistemas.™ Por otro

lado, i Claude Lévi-Strauss def I

un proceso cultural continuo.

Paralos objetvos de este rabajo consi lareligén en
que una sociedad concibe la existencia de uno o varios seres sobrenatwales que son
considerados como sagrados y cuyas facuitades son superiores a las de cualquier ser humano;
las interpretaciones que el hombre formula sobre dichas entidades para acceder a su
conocimiento, lo cual implica una serie de creencias en tomo a ellas, asi como las formas
especificas para relacionarse y ponerse en contacto con esas fuerzas. Asi, consideraremos a la
religion como un sistema coherents y estructwado de ideas, concepciones y valores en tomo al
mundo nalwal y social con referencias ala sacralidad. Dicho sistema incluye, como se acaba de
mencionar, un conjunto de creencias y practicas en tomo a la divinidad'"’ que abarca, entre otras.




cosas, festacion de k 00 a través de un obj s der, |

‘sla paraddjica coincidencia de lo $agrado y d@ o profano, del ser y del 1o ser, de lo absoiuto
ydelo relaivo,

De igual manera engloba las diversas maneras por las que el hombre pretende

relacionarse con lo sagrado, entre las que destacan el ayuno, la oracion y el sacrificio. Pero como
estas formas difieren y cobran caracteristicas pariculares en cada sociedad, hay que tener en
cuenta que la religion es un producto social histéricamente dado, es decir, enmarcado en un
espacio y en un iempo delerminados:

g:“mynumumuulom-nmm."

Por otro lado, las creencias religiosas y la efectividad de sus pracicas gozan de lotal
credibilidad por parte de los miembros de la sociedad que las profesa. No obstante esto no
descartaria, de ninguna manera. la posibilidad de que algunos de sus miembros cuestionen sus
dogmas, aunque posiblemente en sociedades tan rigidas como la mexica esto debid ser poco
comin.

Como pretendemos llevar a cabo un andlisis simbdlico, consideramos pertinente tomar en
cuenta la definicion que aporta Clifford Geertz en el sentido de que la religion es “un sistema de
simbolos®, es decr, “un sislema de pensamiento integrado, logicamente consecuente.

ido,” cuyas ideas se refi la forma y idad"""

De esta manera, coincidimos con este autor en que muchos de los elementos de un sistema

eligi através de simbol fox una rama entretejida, y que la religion
se sirve de recursos simbdlicos “para formular ideas analiicas en una concepcion con autoridad

) Ver.por ejemplo Eliade. i trad. de 3 od. México, Ediciones
Era. 1979. pp. 5162, . lodas las
To s2rado y 1a vida rebguosa a o prolang y 1 vida secular” Bid. p. 25.
'n_g.p 51
Madid S.AL 1992,

") L2 nterpretacion.... 0. . p. 89 y Religion”, Enciciopedia Intemacional do las Clencias Sociles, diigide
por DavidL. Sills 11 vois. Madid. Agular. msuwm



L™ Ef dc ido Lévi-Strauss, la religion, en tanto
que sistema simbdiico, es un sistema de comunicacién que contiene una gran riqueza de
informacion.*

Para el estudio de los mexicas, y demds pueblos mesoamericanos, la religion es de suma
importancia pues ayuda a entender los diversos aspectos de la sociedad, como por ejemplo, su
‘organizacion, la economia y la palitica, por mencionar sdlo algunos. Esto se debe a que como la
religion permed a toda la sociedad con la cual se encontraba interpenetrada, influy6, de manera

tanto en la vida social la del propio individuo. Por lo tanto, se puede decir
que la religion en Mesoamérica fue la estruciuradora y normadora de la sociedad, esto es, un
importante elemento aglutinante. De esta manera, como dice Noemi Quezada:

. a sociedad mexica que, nomada por la reigidn, 38 preocupd por manisnes o um
chmico y soia basindose en la cposicin binaa Smética y
Mybhmmumwmmmummwu
Lareligion, en tanto que sistema ideologi i del ision, en
especial de la mesoamericana, la cual “se ofrece como la concepcion de un gigantesco proceso
en ¢l que estan inscritos isonomicamente los cursos naturales y los divinos.™ Por ello la

cosmovision mexica, a presentar una vision estructurada del mundo, incluye nociones de
cosmologia.!*

Sin pretender hacer aqui una descripcidn de Ia cosmovision y religion mexicas, cuya
‘extension y compiejidad excederian los limites de esta lesis.” y puesto que lo comespondiente a

) Goerz L intomretacicn.., . gt p. 1
*) Ver, por ejemplo, Lévi-Strauss, M!Q p. 23, Anropologia esinciwral trad. de Ekseo Vertn,
Barcelons, Edcones Paidss, 1987 y Anropologs esinciural, rad. de J. Almels, 8. ed., Mésico, Sigo Ventuno
Editores, 1991, nqe
ummumnmmmm)mmmm-mw
Geertz, "Religion’, gp. ot p.
=) mo‘m-mym-mwmu Estuios do Culurs Nahual, vo. XXV, Moo,
UNAM, Instituto de Investigaciones Histricas, 1996, . 21.
’-‘lmmm @ d.p 1.

Brods, “Geography..” @ ¢i..p. 3.

de ejemplo, a los Sguientes eutores & Cuyas cbras remito en la bbkograia el final de este tabajo: Hervy B.
Nicholson, Alfonso Caso, Altredo Lopez Austin, Dors Heyden, Yéloll Gonzalez, Johanna Broda y Noemi Quezada.




latem4tica aqui tratada se abordara a lo largo de los diferentes capitulos, si cabe especificar que
partimos de la existencia, en el pensamiento nahua, de una concepcion dual del mundo que
labase y el puni i agrupacion taxonomica de los diversos elementos

que lo componen. Este concepto, que ha sido seftalado entre otros aulores por Alfonso Caso y
Henry B. Nicholson y profundizado luego por Lopez Austin, lambién fue remarcado por Lévi-
Strauss quien establece la existencia de una ‘equivalendia practicamente universal entre la
oposicion de los sexos y la de cielo y tiea."™* Sin embargo, de acuerdo con este ulimo autor, la
connotacion sexual [ del [ €lnicos y

regionales pues, mienras que para los de América del Norte y Mesoamérica el cielo es masculino
¥ la e femenina, dicha equivalencia se invierte en varias poblaciones de América del Sur.*
Con relacion a este conceplo, cabe especificar que el fuego, tema cenval de esta lesis,
representa el aspecto masculino y fecundador del mundo, mientras que su opueslo, &l agua, que

sl i la la dela
fecundacion y responsable de la gestacion de la vida, tanto de la natwaleza como de la misma

humanidad. Esle si i se imbii través de los colores,™ asi

aparecen como opueslos y complementarios el rojo y amarillo que corresponden al fuego y ala
del mientras que el azul y el verd

contraparte femenina.

De igual manera, consideraremos como un punto de partida importante la division del
coSmos en res sectores: cielo, iera e inframundo, cuyas fuerzas estan en interaccion y ejercen
su influencia en e plano lemestre donde habila el hombre. Por oo lado. dicho ambito.
conceptualizado como un plano reclangular, es donde se manifieslan los fenomenos
meteorologicos, asi como el silio en el que se desarolla la vida del hombre. de los animales y de
las plantas; asimismo, es donde se inci ica, es deci,

’)Lm&mumlm,m p.284

) ibd. pp. 284

¥ Victor Tumer, LLMMMM@ México, Sigho Veintiuno Editores, 1980. p.
8



concebida como el resultado de la interaccion del hombre y de las fuerzas sagradas que dominan

Es sentido se ob i6n del mundo se da en tres niveles: el
cosmico 0 sagrado, el de la naturaleza, influido por los dioses, que induye los fenomenos
meteorolégicos y donde iene un papel importante la agricultura, y el plano social perteneciente al
hombre, que tampoco estd ajeno al influjo de los nimenes. Por lo tanto, eslos res niveles estén
‘en continua interaccion en donde cada uno incurre en el otro generando una relacion dialéctica.
Esto es, que las fuezas sagradas inciden directamente sobre a naluraieza y el hombre, por su
parte, el desarrollo de esle Wimo es equiparado con el proceso de crecimiento de la planta
dimenida por excelencia, el malz, mientras que el hombre, a su vez, es el que realiza la
agricutura y se mantiene en contacto con los dioses para propiciar el buen logro de sus

Aqui cabe sefialar que en las sociedades mesoamericanas las fuerzas naturales fueron
concebidas como potencias sagradas que fueron persomiuﬂas»mmlas deidades con
facultades y atributos especificos. Por ello, la religior y

De esta manera, la natwraleza es concebida como la manifestacion de diferentes
deidades, es decir, 1 fuerzas sobrepasan la: i ™

hombxe. Asi, de acuerdo con Maurice Godelier, dconmahnaudenonudwaw\d
hombre, las fo alural elos y

dotados de conciencia, de voiuntad y de capacidades semejantes a las del hombre, pero mas
poderosas y efectivas.

ﬂvuwtmﬂmmmnmuﬁnlmwmmmh-
p.97.

) Maurics Godaker, WMMGIWM-W
Romero de Solis, 4a. ed., México, Sigho Veintiuno Editores, 1985, pp. 33-340.




1.1.2 ELMITO Y ELRITO

La religion iene dos manifestaciones importantes que deben ser fomadas en cuenta: el mito y el
fito, los cuales serdn considerados como las dos fuentes principales para analizar las

¢l fuego en el s igi iderado al mil

que two
¢l conjunto de namaciones que refieren las acciones sagradas de los seres sobrenalurales
efectuadas en el tiempo milico anterior a la creacién. Muchas de esas acciones dieron lugar al
‘mundo, a todo lo que en &l existe y al hombre, asi como a funcionamiento del cosmos. Los mitos
son una forma de conocimiento y explicacion del mundo; asimismo, constituyen un importante

y expresar ideas, siones y val isticos de una sociedad.
De igual manera, fundamentan la existencia de instituciones, costumbres, actividades y acciones
riluales. Los milos, que por obra parte son considerados como historias verdaderas, carecen de

por lo que i ialg

por inspiracion divina. De esta forma, a ravés de ellos el hombre accede al conocimiento de lo

‘sagrado, por lo tanto, cuando un mito itado el suj i de su tradicion experimenta
una experiencia mistica.

Para enriquecer la definicion de milo ariba propuesta, hemos tomado en consideracion
algunos de I los Kirk, Eliade, Lévi-Strauss y Lopez Austin.
Asi, de acuero con este iltimo aulor, para el caso de érica.” el milo consttuye un “hecho

histérico de produccion de pensamiento social inmerso en decursos de larga duracion, [cuyos]
elementos se agluinan y orde! inGi 1omo a dos nicleos

dependientes”., el milo-creencia considerado como “conjunto de representaciones. convicciones,

y epocas
‘donde se ha manifestado. Alfedo Lopez Ausin, Los mos del tacuache. Carmings do (a mitologia mesoamencans,
Mmmsmummmsammmn“nAmmommu
mismo, vid EL mio Su significado y funcionas en la Antigledad y otras auturas, trad. de Tedfio de Loyola.
Barcelona. Edicones Paidos. 1990. (Peids Basica, num 24).pp. 16, 41y 261.



valores, lendencias, habitos, propésitos y ias i disti sferas de accion de
los creyentes®, y el milo-namacion en tanto que “construccion de relatos que refieren a las.
conjunciones de fuerzas personalizadas bajo el aspecto de cursos de acontecimientos de tipo
social." De esta manera, el mito viene a ser un producto de la sociedad, que comprende un

conjunlo de relatos que se caracterizan por "l divergencia de la sucesiones y de los temas.™
Como dice Kirk, en ellos son tipicas “las conexiones imeguiares y fantasticas de los sucesos,

aunque los imi i jco regular.™ En relacion con esto Lévi-Strauss
dice que:

Los mos et ks s o d s cuscacs sraies

ooty
Por otra parte, al inlentar dar una explicacién del mundo y de sus componentes, el mito viene a
ser una forma de conocimiento. Asi, de acuerdo con Eliade: *Gracias al mito, el Mundo se deja
‘aprehender en cuanto Cosmos perfectamente articlado, inteligible y significaivo.”

‘También hay que tomar en cuenta que los milos son dados a conacer por el habla, por lo
tanto, pertenecen al discurso y ransmiten un mensaje.”” De esta manera, los mitos cominmente
se dan en la esfera de la radicion oral y, por consiguiente, son susceptibles de experimentar
cambios hasta que son fjados por la esaritura, con lo cual queda impedida cualquier posibilidad
de cambio. Asimismo, individua y

cuyo origen, por e momento, S8l de sugeri i »Por 6s0:

1) Lapaz Austin, Los mitgs.. - . 48, 481y 482 y en su articulo "La cosmovisién mesoamerican”, en Temas
ms«ummﬁm s, cordnacss, M, Inlso Nacona de Arrelgie ©
Vtes, 1996, p.

Lévi-Strouss, Migkigicas | 0 o, . 15.
")Mm! Pp. 246y 278,
™

wisto wa
hommmlbnhm

) Lévi-Sirmuss, Mitokogicas |, 0.

")Ehawumuuuu ‘Barcaiona, Ediorial Labor, 1985, (Coleccion Omega). p. 153.

) LiviStrauss, “La esiructurs o kos mios’, en Anropologia esiciusl, - gt Edicones Paidds, p. 231 y
Mitologicas |, 0 i, p. 310.

@ ¢t p. 289,

‘documentacion.”
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sagradas efieren | jones i de los dioses,” las cuales definen el estado y la
constlucin de los seres y i s dec, "se referen al rigen delos:
individuos, las clases y El origen, a su vez, & dela naturaleza de lo creado,

y del lugar que las criaturas ocupan en el mundo."' Como dice Eliade:

o mito cuenta om0, m-mmaumwmwmm
Venido a s exstencia, sea esia la realidad (otal. el Cosmos 0 Solamenie un ragmento: una
isla una especie vegetal, un comportamiento humano, una insikuson. Esmmd
relato de una “creacion” 0

A dferencia de Lévi-Strauss coincido con Kirk en el seniido de que no solamente es

ubicacion de los ele ¢l relato, sino que lambién es relevante el
contenido de los mitos, cuyo mensaje puede expresarse en dferentes codigos como el culinario,
e astronomico, el acistico o e sociologico.” En este sentido, Kirk propone que los mitos tienen
diversas funci & iterativay [ ki llama “funcion de

credencia” en lanlo que sancionador e instituciones, costumbres y creencias. Otia de las
funciones que destaca Kik es la especulatva y adaraloria cuando los mitos conlienen
explicaciones manifiestas o simbdkicas. En relacion con esto establece que puede haber mitos
especulativos que no fienen ninguna intencion aciaraloria y milos explicalivos de indole
especuialiva.” La otra funcion que atribuye a los milos es de carcter namatvo y de
entretenimiento. con la cual no estamos de acuerdo ya que dicha funcién perteneceria a los

"lln&lmml . 6, p.
") Lépez Ausin, Los mios... @@ ., wssu Kik. 99 g, p. 2425, consider e aison s Qe 10 sian

Ias leyenda y alos cuentcs populaes.
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l.p 12
")mmmmmygm,p 238y Kirk, 0p. gt ppnuum A diferencia del pamero, para este
Wtimo autor ", id., p. 59y, por lo tanto, el aspecto
i id. pp. 8647,
) Kitk 9. .. pp. 3334, 35. 61. 126, 262, 265 y 266. Lopez Austin, Los mitos.... . . p. 52. o considera 3 la
funcion como uno de los elementos del mito, pero consideramos que hay que lomara en cuenta porque ayuda a




cuentos, los cuales esle autor incluye en la calegoria de milos.*® A pesar de que hemos
privilegiado el contenido de los mitos para conocer su significado, también es necesario tomar en

y jcas de que, como dice Kirk:

Por otra parte, estamos de acuerdo con Eliade respecto a que los mitos son la historia de
los actos de los seres sobrenalurales, por cuya consecuencia el hombre es lo que es. Como se
refieren a la creacion relatan el origen del hombre, del mundo, de los animales y de las plantas, de
instituciones, comportamientos y actividades, son historias primordiales que enseftan a hombre
como fue constituido el cosmos y cada una de sus partes. Por eso son historias consideradas
como sagradas, verdaderas y ejemplares que constituyen el paradigma de todo acto humano.*
En sus propias palabras: "Su funcién es revelar modelos, proporcionar asi una significacion a
Mundo y a la existencia humana...™* De |la misma forma, estos relalos adquieren relevancia en la
sociedad porque, como dice Lévi-Strauss:

Jo it scan o esity que ko elabora an med ol o ol e ot
— 3
De esta manera hay una influencia dialéctica entre el hombre y los mitos, puesto que al

intentar explicarse e mundo y el origen de las cosas, incluyéndose a & mismo, el hombre
construye en el pensamiento los milos pero, al mismo iempo, se siente determinado por lo que
establecen esas naaciones que hablan de la imposicion de un orden en el mundo desde el

origen, respetado y afect

) Kitk, 0. ., p. 52 establece como carcterisicas de los mitos las siguienies: se desamollan en un pasado
especifios, S K

¥ estén asociados a una region delemminads; la accion es complicada con episodos relacionados de maner
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“910id. p. 261

) Elade, Mito y realided, 00 . pp. 13, 17, 18,20, 25, 26 y 9.
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Las acciones de los dioses, que fueron definitivas en la consttucion del mundo, fueron
efectuadas in illo lempore, ab origine, es decir, en un Sempo ajeno o diferente al del hombre que
ha sido considerado como pristino, original y anterior al mundo actual. Eliade lo caracteriza como
un tiempo sagrado, en oposicion al profano en el cual el hombre esta if el devenir sobre
latiema,” iempo que Lopez Austin divide en tiempo de intrascendencia diving que se caracteriza
por la inactividad de los dioses y tiempo de trascendencia divina o miico en el cual los dioses a
través de sus acciones, que vienen a ser actos creadores, dan origen al mundo y @ hombre.

Como dice esle autor, es una época oscwra, blanda y humeda en la que se gestan los gérmenes,
mismos que aparecen caracterizados en los relatos como dioses, animales u hombres™ que se
constituiran en los seres y objetos que conformaran el mundo en el instante de la primera salida
del Sol. momento en que se inicia el iempo del hombre.” La aparicion del astro rey es de gran
relevancia puesto que. como se vera mas adelanle, el Sol y su elemenlo asociado, e fuego,
‘simbolizan creacion y origen, el primero del mundo y el sequndo de la vida social y cultwral. En
relacion con esto, Eliade establece que la cosmogonia es el modelo ejemplar para lodos los
demds milos de creacion y que éstos, a su vez, jemplares de todos los actos del
hombre.* De ahi la gran importancia del mito del origen del Sol y de fa Luna a través de la accion
transformadora del fuego, cosmogonia que constiuye el modelo ejemplar de la ceremonia de!
Fuego Nuevo que tenia como finalidad la renovacion del mundo, asi como de todos aquellos

iluales en

mismos dos alo larao de la tesis

‘inventaron’

¥ que. en adelante. ueron creidas por el puetio craduo  carente de senticd crico.” Ca G, Jng ¢ 8, 1 hombe y

sus. simbalos, rad. del ingles por Luis Escolar Baredo, Madri, Aguiar S. A de Edicionss, 1974, p.79. Tampoco
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Por otra parte, consideramos que las namaciones sagradas expresan, a tavés de

simbolos, una serie de ide: iones y valores que un pueblo, en ests ¢ mexica, iene
sobre el mundo sagrado y respecto a la realidad natural y social aunque, como dice Lévi-Strauss,
en algunos casos los mitos pueden contradedir la realidad, pero ello obedece a su propia
estructura, a la capacidad que ienen de presentar los términos de manera invertida y a su

»

En relacion con lo anterior, consideramos necesario fomar en cuenta la estuciwa
Subyacente de las naaciones miticas, en la que tanlo profundiz Lévi-Strauss,* para poder
ubicar la localizacion del fuego en ellas. Esto ha permitido determinar que este elemento se
encuentra en una posicion liminar o de umbral tanto en los mitos como en los ritos. De igual
manera, hemos considerado para el andisis el papel de solucionador de contradicciones o
mediador iciones que Lévi-Strauss le atibuye itos y que desarrolla ampliamente
en "La gesta de Asdiwal"** funcién que serd aplicada a los simbolos relacionados con el fuego y
que aparece ambién en los rituales.

Cabe especificar que no nos ajustaremos a un andlisis intemo del discurso de los milos.
referentes al fuego, sino que también tomaremos en cuenta a los riluales en donde este elemento
fiene un papel destacado, pues lo que buscar sonlas i i e los milos

ylas acciones si delos ilos para lener un iento al significado

que luvo el fuego en la sociedad mexica. Ademds, tanto los mitos como fos ritos serdn
mwmmowmmmahmMyalacmuumloswiesstmmya

que, como dice Kirk, i dia debe ¥ esto incluyt
alos mitos.**
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*) id. Pp. 142-189. Asi lo establece Lambién, por sjemplo, en "Relaciones do simetia entro rtos y mitas e
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En lo que se refiere al rito, éste sera considerado como un conjunto de acciones

que estan de acuerdo con un orden especifico y

| Y ia esla fuera de toda duda, y que Senen como objetivo
poner al hombre en contacto con las enidades sagradas para oblener de ellas favores o
agradeceres los beneficios recibidos. Las acciones que conforman fos filos contienen un valor
simbaiico, y por lo tanto implicilo, para la sociedad que los realiza. De esta manera, como dice
Turner, los fitos son “una configuracion de simbolos® y, por lo tanto, “constituyen un sistema de
significados.” Por elfo, de acuerdo con Lévi-Srauss:

‘parslengusje’ Simultines
o allemalivamente ks Mos ofrecen al hombre e medo sea de modificar una uacion
practica, i ' \ask

Los ritos son hechos sociales porque involucran a todos los miembros de fa sociedad,
para quienes los ritos constluyen un medio de iodica a las i y valores

de la vida socia* es decir, son “formas de la conducta religiosa que se hallan asociadas a
transiciones sociales.™ Por eso Tumer los considera como “fases especificas de los procesos
sociales por los que los grupos llegaban a ajustarse a sus cambios internos. y a adaptarse a su
‘medio ambiente.”*

Debido a ello, en los ntos participa la comunidad, puede ser la sociedad entera, por

ol Estadk

siluaciones que ataflen
atodos sin distincion, i i de cambio de ciclo, o bien, sblo

a alguno de los grupos sociales. como las celebraciones a algin dios patrono, o al grupo familiar
‘con ocasion de los ritos del ciclo de vida, que de
eraindispensable. Asi, como dice Quezada:

En la sociedad mexica :ada sujelo (o un lugar con una funcion detemminada y, a
\ravés del nto, conirbuyd 2 guardar el equitno para evitar la i de los dases y e

) Tumer, La sehva.... . cil., pp. 53 y 50.
") Lovi-Strauss, Mitologicas |, gp, ¢t p. 331,
*!) Tumes, La seha... o ot p 47.
)1, p. 105.

*') g p. 2.
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De acuerdo con Tumer, los ritos estan asociados a ransiciones sociales y pueden eslar
«mammmmmesalammmdmmmmnnmam
al bi Por elfo,
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Las celebraciones rituales son organizadas por el grupo espedializado en la religion y
drigidas por sus representantes.*’ Los actos realizados en ellos inciden directamente en las
entidades sagradas para propiciar su benevolencia en beneficio del hombre, a Wavés de
peticiones y ofrendas,“ por ello, los simbolos de los que se vale constituyen un medio para
“manejar la realidad social y natual,"” por ejemplo la victoria en las gueras, la llegada a tiempo
de lluvias abundantes para una buena cosecha, el adecuado desaolio de una expedicién
comercial 0 un parto sin problemas. Por otra parte, los fios se caracterizan por ser plenamente
aceptados por I idad a tal grado que no son objeto de cuestionamiento alguno; asimismo,
tienen que guardar una forma y un orden inafterable que han sido establecidos por la costumbre.
Marcel Mauss dice que los ritos deben de ser ‘realizados segun una forma adoptada por la
colectvidad o por una autoridad reconocida”, y los actos que los conforman, incluyendo las
palabras pronunciadas en ¢, deben producirse en un momenlo determinado, por lo tanto estan
‘sometidos a una reglamentacion concreta.” En relacion con ello, Tumer establece que los ritos
estan compuestos por actos simbdlicos ordenados y estructurados de acuerdo a la finalidad que

) Quezade, g 1. pp. 2.
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) Tumer, g sahva... g9. Gt p. 41.
") Meuss, 0p. ., pp- 137 y 138.



se persigue”" y, por ora parte. el rilual s la "qui i por idad de

condensacion.”* Asimismo, estamos de acuerdo con él cuando dice que el ritual implica ‘una
conducta formar prescrita, i dominada por [a conducta lecnolégica, y relacionada

con la creencia en seres o fuerzas misticas.”*
En relacion con lo anterior, Mauss define al rito como “actos radicionales eficaces que
versan sobre cosas llamadas sagradas”. En las consideraciones que este autor hace sobre el

o iene un lugar i ficaci ial, es decir, los efe los ritos por si
y afribuye una “virtud especial”.* Y esta
debe al idad Cadi( e hombres y entidades sagradas que

permiten los rilos a ravés de sus acciones.  De esta manera, los filos:
rodoen sus efectos gracias a la inlervencién do Gerlas pOlencias Que exsien. segun s
crue. fuara de o, So lata de potencias saadas o rigosas, Goses personales. pANCHIOS
o debe actua score ekas'

su fuera especial, sino que, ademas, hay olras fuerzas sui generis Que concuren en o
X L vento. En ocasiones, son ellas m o

. " . o . o8 s, las deidades
alas que estan dirigidos y por las cuales se realizan aquéllos. Como ya se ha mencionado mas
amiba, los mexicas, a igual que oros pueblos, tenian la concepcion de la existencia de una

ariedad de entidade: i sagradas, iali eran superiores alas
del hombre. A estos seres se les atribuia la conformacion del mundo en el que habita el hombre -

mediante una serie de acciones que tuvieron lugar en una época diferente a la del hombre, es
deci. en el iempo milico- asi como su funcionamiento. Muchas de las acciones de los seres

sobrehumanos se conservan en naraciones miticas, mientras que olras solo se dejan entrever a

) Tumes, L2 sehva.... . G p. 38.

) ibid. p. $5.
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través de determinadas creencias y olras mds, aunque N se preservaron, podemos Suponer su
existencia por medio de los rituales.

De esta manera, parimos de la consideracion de que existe una relacion entre mitos y
fitos, pero dentro de ello hay que distinguir las siguientes modalidades: la existencia de mitos que
no ienen un ritual corespondiente, de ritos que no estan relacionados con ningin mito pero, en

g i esle ulf inferirse, y la existendia de rilos que remilen a uno o varios
mitos relacionados. En los dos primeros casos es posible que uno u obo no se hubieran
conservado o bien que nunca hubieran existido y en el lercero hay que lomar en cuenta que uno
no aparece como la reproduccion exacta del oo, sino que entran en juego elementos simbdlicos.
sustituivos que hay que detectar para poder establecer su coespondencia. En esle punto, hay
que tomar en consideracion el sefialamiento que hace Kirk respecto a que no todos los mitos
estan asociados con el ritual, aunque si hay casos en los que se da esto; ademds, es dificl
determinar cual de los dos tienen la preeminencia.” Por olra parte, como dice Lévi-Strauss, entre
los mitos y los ritos asociados se dan ‘relaciones complejas de comelacion y de oposicién, de
simefria y de antisimetria.""*

Por ello, es necesario tener presente la propuesta de Tumer en el sentido de que los ritos
estan conformados por unidades que son objetos simbdiicos y cuando éstos son dominanies,
como lo fue el fuego para los mexicas, constituyen “la representacion econdmica de aspectos
dlave de la cultura y de las creencias”.® Asi, para acercamos a significado de un simbolo es
necesario tomar en cuenta "lo que ese simbolo hace y lo que con & se hace, por quienes y para
m"'Dugudlmus.nlmmwmmd«wmlamauquocmmlos
mitos y i ver

) Kik. 0. 6., p.25.
) LoviStrauss,
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En este trabajo hemos considerado al milo de la creacion del Sol y de la Luna como un
‘milo modelo o ejemplar, lo que Lévi-Strauss llama *milo fundador de rituales” puesto que el rito
que le comesponde, en nuestro caso la ceremonia del Fuego Nuevo, tene como objetivo
conmemorar sucesos miticos,” I ion de dos astros y, ia, de lodo lo

que se ntra en el mundo, cuya existencia hace posible la vida del hombe en la iema. Por

consiguiente, en el rilo amiba aludido, asi como en olros que se veran a lo largo de esta tesis y
que siguen el modelo ejemplar de la cosmogonia,” se puede observar a propuesta de Eliade en
X i {aci6n exilente entre mios y ilos.™

De acuerdo con este aulor los mitos vienen a ser el modelo de determinados filos, Su
justificacion, pues las acciones simbdlicas* que se realizan en ellos constituyen 7a repeticion del
geslo arquetipico realizado in illo lempore por los anlepasados o por los dioses,™ como dice
Turner, en ellos *hay diertos principios dominantes celebrados y reanimados.”™ Debido a ello,

durante el rito se rompe la barera que separa al tiempo profano, en el que cominmente vive el

hombre, del t de los dioses y, por consi imupcion de ese otro iempo*
en el ambilo humano. Ademds, en el momento en que se ejecutan las acciones simbdlicas de los
geslos arquelipicos queda abalido el tiempo cronologico y L] 0o del mito.
Por lo tanto, al efectuarse un filo se reaclualiza la creacién del mundo. el participante se hace
contemporaneo del acto mismo de la creacion y se ubica en el tiempo sagrado.™ Asi, el rilo

“amanca al hombre de su iempo, de su tiempo individual, cronologico, histrico’, lo proyecta, a
menos simbolicamente, en e Gran Tiempo, en un instante paraddjiico que no puede

")lvn&!m ‘Relaciones de simetria..." op. ¢, pp. 228y 230.
“1Emwmg P. 28, establece que. por un lado, los milos de creacion. por su esructura, se.
e ellosy. por o o,

proongan ycompielan el o c0smogonco”

Jonsen, cp.
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) Elads, Irtado... .t p. 4.
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mensurarse.” En relacion con esto Lopez Austin apunta: *El mito es la referencia al olro tiempo;
el rito su nueva presencia. Los dias de fiesta son, por tanto, peligrosos, ‘delicados’... Hay peligro
porque los dioses estan presentes.™ En consecuencia, este ilimo autor iene razén a resallar la
importancia de los calendarios, especiamente del ritual o tonalamatl, pues ellos marcan la

fuerzas sagradas, i dioses, ejercian sobre el
mundo.”

En las sociedad agrafas, y especiamente en las que prevalece el cido de termporal,
fesulta de gran importancia la recurencia de las estaciones. En el caso de los mexicas
comesponde a la altemancia de las épocas de sequia y de lluvias, cuya observacion fue
proyectada en las conceptualizaciones que hicieron sobre la naturaleza y la sociedad. De esta

manera, se obs ida de obai iva que, después.
de un tiempo, i imiento. Sin embargo, se considera q 56n no
‘se produce por si sola, sino que se requieren de ritos dedicados a las fuerzas sagradas que
dominan I iciarla. Esto I i6n de o que envejece, que

se gasta” y, por lo tanlo, iene que ser renovado, no sdlo en el plano natural sino también en el
social. La reactualizacion del mundo se llevaba a cabo mediante una serie de rituales que se
efectuaban en diversos momentos del afo. Pero, la renovacion por excelencia tenia lugar cada

dos aflos durante Ia celebracion de | ia el Fusgo Nu
¥ del Fuego

nuevo ciclo de vida. Esta restauracion del mundo constituye una reiteracion de la cosmogonia,

puesto que en el i modelo y, irse el arquetipo,

y sodial.
Con base en lo expuesto hasta aqui, no consideraremos al mito y a ritual como
expresiones culturales o de la radicion que se dan separadas, es decir, de manera lolaimente
independiente una de otra sino que, por el contrario, se dan interpenetrados, por lo que se

) Lépez Austin, Los mios... . &, p. 78.
:!m.mun

por idtimo, lamatecuht, dosa viea.




tomaran en cuenta las relaciones dialécticas que exislen entre ambos, puesto que: “todo acto en

jal lo dit

la religion a través de los mitos”.” Por esta razon, consideramos que algunos de los rituales que
se analizarn remiten a determinados milos, en especial el que se refiere a la creacion del Sol y
de la Luna por la accion transformadora del fuego. Sin embargo, como eslo no se da de una
manera mecanica, ha sido necesario buscar los elemenios simbdlicos que en algunos casos
sustituyen ciertos pasajes del milo en el ritual.

Cabe mencionar aqui que para el andlisis de los rilos hemos adoptado y aplicado la
propuesta de los ritos de paso de Amold van Gennep.” De acuerdo con esta teoria, en las
sociedades donde hay distinciones de edad, ocupaciones y rangos, se dan progresiones de un
grupo al siguiente, pero estos pasos van acompaiiados por actos especiales, por ceremonias en
las sociedades en las que se concibe que lodo acto individual y social esta aricuiado con lo
sagrado. Es decir, que a cada siluacitn o estado™ de la persona o de la sociedad comesponde
una forma especifica de relacion con la sacralidad. Por lo tanto, cada cambio en la vida de una
persona, de a sociedad, de un grupo o de la nalwaleza generan acciones y reacciones entre lo
profano y lo sagrado que pueden traducirse en un desequiibrio, por lo tanto deben de ser
reguladas por los rilos de paso para evitar que la sociedad sufra algin perjuicio o bien para
reducir sus efectos dafiinos.

Los ten o guusge 10 30 etk conlrae Qs momatos s
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Asi, la funcion de los rilos de paso es asegurar el cambio de un estado a otro reduciendo
las pertwbaciones o las consecuencias nocivas que dichos cambios producen en la vida de la

*') Quezada, o0 it p. 23.
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sociedad y del individuo.” Por lo tanto: “Los ritos de paso se fundan en la idea de la realidad de un
cambio en la condicion social y magico religiosa de los participantes.™ De esta manera se
concibe la vida del hombre como una sucesion de etapas que van desde su nacimiento hasta su
muerte y que incluye como etapas intermedias, por ejemplo, pubertad, matrimonio, patemidad,
ingreso como especialista de una actividad y cambio de rango socia. Como el paso de una
situacion a otra implica cambios:

Como se piensa a la naluraleza y a las fuerzas sagradas que la mueven en analogia con
e hombre y, a mismo fiempo, los tres ambitos (el humano, el natwal y el cosmico) estdn

- . y Lo capaces do
poder provocar desequilibrios cuando éstos se presentan. Por otra parte, el paso de una condicién
de ion, es dedir, la muerte y el imiento periodicos, los cuales

estén presentes en los fitos de paso.'*”

LLas series de lransiciones humanas, entre algunos pusbios, han sido ligadas o relacionadas
il 1o 2380 Go la . E3, s i,

of

Por ello, también es necesario efectuar una serie de fitos que asimismo consituyen ritos.
de paso de una siluacin a otra, por ejemplo, de la época de lluvias a la de sequia, de la etapa de
produccion de la ierra a su tiempo de de: i idad, de |: fi |
y la guerra y de un ciclo temporal a otro, por ejemplo, cambio de mes, de aflo o de siglo. Asi, los.
ritos de paso realizados con motivo de los cambios que experimenta la persona a lo largo de su
vida son proyectados a lanatwaleza.

. o
renacimiento de s vegelacion después del periodo de lransicion del dominio dal inviemo.

")Vanamp ® gi.p. 1.
i p.

")m»:

) bid. p. 181.

) Rid. p. 194,



‘aumenta s rebafos.

Van Gennep divide alos rilos de paso en tres fases: separacion o prefiminar, transicion 0
liminar e incorporacion o posliminar. Cada una de ellas no tiene necesaiamente la misma
importancia y elaboracion. sino que éslas varian segun el rilo. Asi, por ejemplo, una fase de
transicion puede ser tan compleje. que, a Su vez, pueda dvidrse ella misma en separacion,

N o ain . P

La fase prefiminar implica la separacion del individuo de su condicion o estado anterior,
constluye una especie de salida, por ell separan del

ambiente anterior o levantan un tabi." Estas ceremonias incluyen acciones tales como corte de.
cabellos, cambio de vestido, bafo ritua, cargar o llevar en andas a la persona.'® Por su parte, la
fase posliminar es la incorporacion, union o entrada a una nueva situacion o la adquisicion de un
nuevo estado y en ella son comunes las comidas comunitarias o la dedicacion de personas o de
ofrendas.'™ es decir. el paso ya se ha consumado.”” Estas dos etapas son identificadas con la
muerte y el renacimiento respectvamente.'™ Ademds, como la persona no solo se tasiada

de icion a olra, sino que cambia su propio estado, se rata de un proceso

el que se ob j6n de cardetes onolégico.
El paso entre ambas fases es gradual, por ello, en ese punto hay una elapaintermedia de

iminar, en 2 cual el individ faso de indefinicidn, ambiaus. pues

deja de ser lo que era, pero aun no adquiere su nueva condicion, no tiene ningun atributo ni del
estado pasado ni del venidero, por lo tanto, se encuentra en una muerte ritual, oscila entre dos
mundos. entre [a vida y la muerte."*” Como dice Tumer:

) big. pp. 85y 104y Van Gannep, .. p 18
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Por es0 a estos rilos también se les Hama "de umbra®," y se caracterizan porque

durante ellos la vida social es suspendida;' como dice Tumer, son "una fase interestructural de
la dinamica social”,"* por ello los sujetos liminares son estructuraimente invisibles puesto que
dejan de pertenecer a la dlasificacion anterior, pero aiin no ingresan a la nueva, son indefinidos y
sus simbolos alos dell dela cual resuitan ser i " Como se

puede apreciar, la fase liminar de los ritos de paso viene a ser la mds importante y significativa y
‘conjuga en si misma una serie de simbolos de gran riqueza. Esta etapa o fito, como el mismo van
Gennep lo clasifica, serd retomado mas adelanie en relacion a fuego, el cual, por sus
caracteristicas simbdlicas y su posicion estructural en milos y ritos, viene a constituirse como el
responsable de la realizacion de muchos ritos de paso, tanlo sociales como individuales, es dedir,

" I ién del paso de un estado a oo,
que P

1..3 EL SIMBOLO

Un simbolo puede ser cualquier objeto, acto, hecho, cualidad, relacion, acontecimiento o gesto"*
que representa o remite a algin aspecto de la realidad natural, social 0 sagrada, o bien, a su
conceptualizacion ya sea por compartir cualidades andlogas o por asociacion de hechos o de
pensamiento.""”

C: sonar aqui que no estamos de acuerdo de ala

existencia del inconsciente colectivo, especificamente de que los simbolos o imagenes colectivas

"')Ymm.-.nm.n 107.

%) Van Gennep, gp. it p.

"’)Puummduvmmg P. 115, en esos momentos aigunas conductas establecidad en la
sociedad pusdan ser anuladas o nclusive

%) Tumer, La seva... 0. g1, p. 108.

"’)m» 105-108.

Tume, Lo selva..., 0. g P
)i, mztyuvmu.nm p%0.



que él Il yqueparaél de creacion de milos y refigones, sean
la representacion de las tendencias instintivas, asi como que aquélios se hubieran generado
cuando la psique del hombre se encontraba lodavia muy cerca a la del animal, esto es, mucho
antes de que desarrollara una conciencia relfexiva que hacia incapaz a hombre primitvo de
reflexionar sobre sus simbolos. Con ello desvaloriza a lo que occidente ha catalogado como
“hombre primitivo” en su cap:cidad de ser conscienle de si mismo y del mundo en que vive,
cualidad que stlo le concede a hombre “moderno”, el cual conserva en su inconsciente ‘las
caracteristicas primitvas que formaban parle de la menle originaria® y que emergen
principaimente a través de los suefios." Por su parte, Eliade coincide con Jung al afirmar que en
@l subconsciente del hombre moderno sobreviven simbolos y una abundante mitologia de remola
antigiedad que emergen en suefios, ensuefios y audinaciones, simbolismos arquelipicos
‘espontaneos que se manifiestan de manera coherente y sistematica en el inconsciente, en el

yen el conscentey organi - jentesy I
En relacion con esto. resullan de gran imporiancia las aportaciones que hizo Lévi-Strauss
respecto alo que & llamé “el pensamiento salvaje”.'”™

No obstante lo antenor, estamos de acuerdo con Jung en lanto que la creacion de
simbolos es una tendencia en el hombre y, de igual manera, nos parece pertinente la
caraclerizacion de “simbolo® que él presenta en cuanto que ésle puede ser cualquier palabra,
imagen o término que ‘representa aigo mas que su significado evidente e inmedialo”, es decir,
que posee i specificas ademds de su significads riente y 0bvio.” Sin embargo,

no consideramos que necesariamente un simbolo se refiera a todo aquéllo que esté fuera del
entedimiento humano."' Por el contrario, coincidimos con Ciifford Geertz en que los simbolos
‘expresan una concepcion.' Por ello, vienen a ser conceptos o vehiculos de conceptos.' Asi, un
") Jung, 0p. git. . pincipaiments pp. 67, 7376, 78-79, 81, 83y 6.

') Ehade, Imagenes.... . .. pp. 16, 18, 38y 125.

™) Vid LewSirauss, I pensamiento salvaie, trad. de Francisco Gonzalez Aramburo, Mexico, Fondo de Cullua
Economica, 416 . (Brevaris,nim |mymmm-|m|m
i




simbolo puede ser cualquier cosa (palabras, ademanes, dibujos, sonidos musicales, arfificios
mecanicos u objetos naturales por ejemplo) "que esté desembarazada de su mera actuaiidad y

significacion

Elummmmmmhw«mmunm-
Imégenes, simbolos, mitos, no
nwahmwc%maeyu-\wmuu
las modaldadss mas secrelas.

En su forma mds simple es la sustitucion de un elemento por otro que lo significa, es un
signo visible que sugiere "aigo absracto por medio de lo concrelo™' por eso, como dice Eliade,
lodo simbolo realiza la paradoja de ser al mismo iempo ¢l mismo y otra cosa,"”” “siempre revela
algo mas que el aspecto de la vida cdsmica que ha de representar.” De esla manera, de
acuerdo con Geertz,los simbolos:

son fomulacionas tangbles do ideas, absiracciones de la experiencia fijadas en fomas
Mwmuuambmmmoa

Por lo tanto, los elementos o conceptos a los que se refiere se mantienen velados o
encubiertos por aquélio que los representa por lo que, de acuerdo con Victor Tumer, el simbolo
expone algo relativamente desconocido porque su significacién no se manifiesta de manera
explicita y, por consiguiente, no e: bl i ja, indusive para los miembros de

la sociedad que los maneja. De esta forma, la gente que los genera o utliza no son conscientes
de su significado y, por lo tanlo, se da la necesidad de interpretarios para poder explicitar las

que de manera " Ademds, la i ion del significado de los
simbolos se dificuta porque constituyen |a expresion de un concepto reducida a su minima
expresion, es la unidad mas pequefia de un mito o de un rito,"”* por lo que viene a ser Ta
represenlacion econdmica de aspeclos ciave de la cultura y de las creencias”.” A pesar de los

) Geerz,

) Tumer, La seive... @
) bid, pp. 21y 53.
) g, p. $5.



obstaculos que presenta la interpretacion de los simbolos, segin Eliade éstos pueden traducirse
en lérminos racionales dado que, como existe una lgica del simbolo, Giertos grupos de simbolos
se revelan como coherentes y Idgicamente encadenados. lo cual permite su formulacion
sistematica.”

E qQ icai i K iones que

sociedad determinada pueda tener sobre el cosmos, constiluyen un instrumento de conocimiento

y explicar el mundo."™ Esto nos ll K
vehiculos de comunicacion tanto entre los miembros de una sociedad que participan de los
mismos codigos. como de los hombres con as entidades sagradas.

De igual manera, hay que tener en cuenta que a través de los simbolos también se
manifiesta la divinidad (sea ésta concebioa como una sola, Unica y omnipotente, como una
mulitua de dioses 0 como espiritus que pueblan y animan a mundo) que en un momento dado,
por ejemplo en |a recilacion de un milo o en la ejecucion de un ritual, van a incidir en el individuo,
en la sociedad o en la nalualeza ya que se prelenden generar en ellos ciertas reacciones.” En
relacion con ello, estamos de do con lo que dice Emile Durkheir a que: "Hay que
aprender a mirar por debajo del simbolo a la realidad que e simbolo representa, la que le da su
sentido."

De lo anlerior se desprende que para desentraiar y comprender el significado de los
simbolos es necesario analizarios tanto en e canlexto particuiar en que se manifiestan sea un
mito, un fito 6n pictografi o genea y

ala que pertenecen ya que. de acuerdo con Turner, los simbolos estan esenciamente implicados

38" Asimismo, de acuerdo

Para llegar a dar una xphcacion adecuada del sentido de un simbolo paticuar, lo primer

") Eliade, [magenes . 0 Gi.. 5. 40.

"'».u pp.9y 10.

") En este mismo senlido Tumer, La sehva. .. gp. ¢, . 5960 y 83 considera que los simbolos tienen una funcion
‘cogniva y una funcion orectica.

1'% Citado por Tumer. La seive... op. it pp. 4041.

) Tumer, La seh... g €1, 9. 21-22



simplomente una fase. wmumuxwammm-h

relaciones sociales uuud“"

De igual manera, estamos de acuerdo con Geertz en cuanto que los simbolos estan
inscrilos en el andlisis sodial y, por otro lado, los hechos sociales tienen una dimension simbdlica
Que tedricamente se abstrae de esos hechos como lolalidades empiricas. Asimismo, la
construccion, aprehension y utiizacion de las formas simbdlicas son actos culturales y hechos
‘sociales que, como tales, son publicos y suceptibles a ser observados." En este mismo sentido
los simbolos que analizaremos, aquélios relacionados con el fuego asi como los conceplos que
encieran, de acverdo con Tumer son ‘hechos sociales’ en tanlo que constluyen
“representaciones colectivas™'* que se encuentran en la comunidad, que son ufiizadas por el

individuo, por lo general de tanea, y le si i y dar significado a los
imientos que vive tanto a i ficular como sodial. los simbolos:
ulhlm garantia obsmica no sdlo de su capacidad de comprender el mundo sino
dmm do dar pocisén los serdimientos e experiments, o dar una
definkcion a las

Los simbolos pueden manifestarse a ravés de una forma narrativa que dan lugar a los
llamados mitos o bien, a ravés de una serie de acciones concatenadas significativas mismas que
constituyen el ritual. Ambos, mitos  ritos, estan conformados por elementos simbdlicos que, por
‘su facultad sintactica y aglutinante, expresan ideas y conceplos que guian y dan significacion a la
sociedad. Con base en lo anterior, para inlerpretar las significaciones que fuvo el fuego en la
sociedad mexica, asi como los elementos simbdlicos relacionados con él, he considerado
pertinente cenbrar i finci i b : ¢l fuego de !

un papel importante, asi como en los filuales en donde aparece en forma activa y destacada. De
‘esta manera, ha sido necesario considerar el simbolo, que en nuestro caso es el fuego asi como

%1, p. S0.
Goerz Lo i

2 gl p. 90. En eslo mismo Tumer, L8 ssha... go. . p. 39, también

) Goorz, Lo intrprtacn... .. p 101,



los elementos que lo representan, en mitos y en ritos de manera conjunta e intemelacionada para
poder determinar cudles son los senfidos que encierra, asi como las funciones que desempefia
parapoder desprender sus significaciones.

Asimism, de acuerdo con Tumer y Lévi S ) andisis de Smboismo del

que presentamos, se ha lomado en cuenta el sentido posicional del simbolo en milos y ritos, es
decir, cual es su ubicacion en ellos asi como su relacion con oros objelos y actos simbolicos.'
También, se ha tomado en cuenta su sentido operacional. eslo es lo que se hace con él,'* puesto
que “hay que atender a la conducta dirigida a cada simbolo, porque esa conducta es un
importante componente de su significado total.""*

Punto imp de rabajo ha sido consi la relacion que guarda este elemento

simbkico con los fenémenos y procesos nalurdles y sociales, asi como su presencia en los.
‘momentos cruciales del ciclo de vida del individuo . Pueslo que:

E! simbolo viens a asociarse a los humanos intereses. proposias, fines, medics, tanio si
esios eslan explictaments fonmuiados como & han de infefirse a partr de Is conducts
cbservads.'

y en primerai ia, hay q iderar que fos simbolos son producto
de un proceso historico y que, como lienen la estructura y propiedades de una entidad
dinamica,"" su significado puede variar segin la época o el pueblo donde se observa. Por lo
tanto. como ya se menciond, es importanie ener en cuenta el contexto en el cual se expresa. es
decir. los mitos y los rituales en los cuales aparece y su ubicacion dentro de ellos, asi como su
relacio [ imi siales y religiosos. Como dice Tumer:

e . N .
Tolaidad, una Gesiah, cuyos elementos adqueren su sgnficacon del sistema como un
todo.!™*

"'} Ve, por stemplo, Levi-Strauss. Mitolégicas |, 0. G, 62. para quien el significado de un simbolo se denva




Los simbolos presentan cierfos rasgos que los definen como tales, por lo que es
necesario, en primera instancia, detectar si un objeto, ademan, palabra 0 hecho los presenta para
poder determinar si en verdad simbolo. Una de indi ficas de I
simbolos es su polisemia o mulvocidad,” ya que un mismo simbolo puede tener muchos
sentidos en tanto que tiene la capacidad de condensar varios significados. Esto, de acuerdo con
Eliade, se debe a que:

y
para

En este punto es muy importante tomar en cuenta el conlexto en el que un determinado

imbok . puesto que de aquély G icid wal en el mito o en o

o e ios significados,™ mientras q P Enel

caso del rito, el sentido privilegiado del simbolo depende del propdsito de la fase en la que
aparece." En este sentido el simbolo tiene la capacidad de concentrar diferentes senbidos'™
muchos de los cuales se refieren a los principales aspecios de la vida social.™ Por lo tanto, el
simbolo es multimeferencial en lanto que abarca significados opuestos, en yuxtaposicién o
interpenetrados, y a ello se debe que pueda i iay

de sentidos." Asi,:

) id, pp. S5 118.

) Eiode, Tatado.., 0. gl p. 179.

:;:rmu.m - . g pp. 56y 4.

"% Ibid, p. 59. De acuerdo con este autor *Urificacion do significals dispares, inlerconaos porgue poseen &0
mammuom-mwamoom«mummum

i
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)i, pp:l 2, 40y61.
19 Efade, Imigenss... g . p- 190.



En relacion con esto, agunos simbolos presentan la capacidad de fungr como
mediadores entre opuestos. Esla facullad que eslablece Lévi-Strauss para los milos'* ha sido
lambién observada en el caso del simbolismo del fuego, ya que este elemento aparece en
‘momentos liminares en milos y en ritos. Dengudnmera en tanto que es el punto de relacion

entre estados diferentes, i de A

Tumer sefiala que:
Toda la coniadosonss G la v humana so0, condsonss ey soctad &
inido, o s gagos so consn ¥ ummumm

Por ora parte, de acuerdo con la propuesta de Tumer, hay que analizar y determinar
cudndo el fuego es un simbolo dominante, es dedir que constluye un elemento estruciural™ esto
es cuando su contenido de sentido presenta una consistendia y una constancia en el sislema
simbolico'® por ser precisamenle una unidad del mismo™' y, por esta razon, presenta la misma
significacion en milos y ritos; cuando es un objelo elemo, es dedir que no le es aplicable la
calegoria de iempo; cuando es un punto de union entre la estruciura cultural y la sod y. por
utmo, cuando es un fin en si mismo."® Por otra parte. los simbolos dominantes proporcionan

y elementos de cohesion," puesto que:
Los gupos se movikzan en tomo a elos, celebran sus cukos ante elos, redizan oras
simbolcas cerc: do elos y, oon, fecuencia, para Organzar Sentuanos
‘compuesios. les aiaden oiros ojetos simbokcos.'**

En el desarmollo del trabai fu te con I

un simbolo dominante y, por lo tanto, serd considerado como lal en los mitos y fitos que
analizaremos. Por ora parte, es necesario observar si, de acuerdo con las calegorias de Tumer,

Miggicas |, . 6. 1
s oS, . 8. p. 229252 “Esuca y Gakictes’ .. 9925328012 eyl ' . 8. 6.
13441, 1 ", . Gl pp. 142-189.

Sigo . 9p. 190-202. "Re ¥ mitos de pueblos vecinos”, Qg pp
2521 Cimomennios i . 9. 2075

) Tumes. La seiva... 0. 6. p.

') i, p. 0.




el fuego también aparece como un simbolo instumental, es decir, como elemento variable'*’ o
ion de inGi del mito 0 del rilual,' esto es cuando
‘aparece como un mero instrumento y no como mobivo central. Este seria el caso, por ejemplo, de

1a quema de cop y o de las imagenes de los doses. En
este punto hay que hacer notar que, en un momento dado, el fuego puede ser al mismo tiempo
1anto simbolo dominante como instrumental. Como este ilimo, el fuego aparece en algunos milos

L] al i desde la mi ion del

mundo a parti dela 30n de I i que sufre la
persona a lo largo de su vida, especiamente en su nacimiento y muerle, asi como la
transformacion de ciertos materiales, como la madera en carbdn, los limentos crudos en cocidos
y ¢ proceso de elaboracion de la cal; ransmutaciones que provocan el paso a otro orden
erente de existencia, Por ell, & 60 oo B de Sahagin, a fuego:

.. 0003 le tenisn por padks, considerando los efectos que hacie, porgue queme, y a kama
¥ feversncia, como s que caienla 8 kos que Genen o, y guiss las viandas para comer,
y ylacal,y

0.y hao o ol e
ideologica de las significaciones atribuidas a este elemento por la sociedad
mexica.
1.2 ELMITO Y EL RITO MODELOS

Con base en lo anteriormente expuesto, consideramos que hay un mito modelo que va a dar
pauta a ciertas naaciones que podemos considerar como derivadas; pero, al mismo tiempo,

) id. p. $0.
)id. p. 3.

introduccién, paleograia, glosario y
Austin, 2 vois., México, Consei Culura y las

Mﬂ. 1!‘!‘ (Cien da México), vol. . p. 47.



también existe un ritual ejemplar que a su vez va a determinar a olros ritos que de al

tienen que ver con él. El milo y el ritual qu i 5ion del Sol

y dela Luna en Teobhuacan y

TRADICION RELIGIOSA

MITO MODELO «——»RITOMODELO
(FUEGO) (FUEGO)

MITOS DERIVADOS RITOS DERIVADOS
PAUTADOS POR EL MITOMODELO  PAUTADOS POR EL RITO MODELO

El mito y ¢l rito modelos mantienen entre si una relacion dialéctica, ya que ¢l segundo
rewe a primero en el momento en que se lleva a cabo. E dedir, que durante el rito se dramatiza
el milo, y en ese momento se da una sacralizacion que permite reanudar y mantener el contacto
con la divinidad. se legt dstencia del mundo y del hombre, a la vez que se
da y se refuerza un control religioso y poliico por parte del grupo dominante. Aqui resulta

pertinente la propuesta de Eliade que se refiere a que los milos de creacion estan inimamente
relacionados con el ritual, el cual a su vez los vivifica y actualiza.™* En este sentido, es importante

considerar el simbolismo de I ia del Fuego Nuevo que I ion del
cosmos: asi como la irupcion del fiempo milico de a creacion en el mundo del hombre, en este
caso la inmolacion de Nanahuatzin y Tecciziécall para convertirse en los dos principales astros
marcadores de tiempo. De esta manera, el rilo hace vigente el mito de origen que tuvo lugar en el
tiempo primigenio."* En concordancia con lo anterior, el mundo era renovado periodicamente'®



cada cincuenta y dos afios, momento en que, a revivirse la cosmogonia, se reanudaba el pacto

entre dioses y vir obro ciclo

1.21 EL MITO DE LA CREACION POR FUEGO

De acuerdo con la religion mexica, la creacion del mundo se llevd a cabo a partir de la
transformacion y, por lo tanto, como el fuego es el patrén de las transmutaciones, es el
responsable de las acciones que desataron el origen del mundo tal y como lo conoce el hombre.
Por estar inimamente asociado a la creacion, el fuego se relaciona con 1odo lo que representa
principio y regeneracion y, por consiguiente, esta presente en rituales que tenian como objelvo
propiciar dichas acciones. Por es0, era comun que a este elemento le ofrecieran las primicias de
las cosechas, del pulque y de los alimentos.

De esta manera, el mito de a creacion del Sol y de la Luna en Teotihuacan viene a ser el
mito modelo que ejemplifica el acto creador a través del fuego. De acuerdo con él, Nanahuatzin y
Tecciztécatl se lanzaron ala hoguera para salir como los dos astros 1 e

delo dumo y noctumo respectivamente y que representan “los dos principios opuestos
necesarios a la vida: e fuego y e agua, laluz y Ia oscuridad, el principio vitaly la materia """

El Sol, por su parte, esvechamente asociado a fuego, proporciona la luz y el calor
necesarios para que el hombre pueda vivir en la iea. Este mito cosmogdnico, que expresa el
‘acontecimiento ejemplar de la creacion, viene a ser el modelo de otros milos de creacion. Eslos
son: el encendido de fuego hecho por Quetzalcdatl y Huitzilopochti para crear ¢l medio sol que
alumbro inicimente la tiea."” El encendido de fuego hecho por Mixcdall para honrar a los.
dioses en el aflo 2 acall."” La transformacion de Quetzalcéat en estrella de la mafiana por la

vy Tores, México, SEP Diana, 1979, (SepSelentas Disns,

nim. 217),p. 6.

") *Histoda de los mexicanos por su pinluras’ en Te

x"n’ 20.0d., -adparads o Ao Mo, Gy K. Mo, Pomia, 1973, (Sapan cudntos, iam. 37),p. 25.
bid. p.




‘accion del fuego."™ €I mito de Tata y Nene que encendieron fuego para asar un pescado después
del diluvio, hecho que les costd el haber sido transformados en pemos por haber ahumado el
cielo."™ Por otro lado, al mito cosmogdnico se gjustan algunos rituales, tanto promovidos por el
Eslado mexica como efectuados por el comn de la gente en el ambito familiar. donde aparece el
fuego como elemento central o dominante.

122 LA DEL EJEMPLAR

Cada cincuenta y dos aflos se llevaba a cabo el ritval mas importante, e encendido del fuego
nuevo. Ssta ceremonia viene a ser una renovacion del mundo, ya que a ravés de ella se actualiza
y recrea el milo cosmogonico. puesto que “es un relomo periédico a iempo miico de los
origenes. al Tiempo Magno.™™ Por ello. viene a ser un rito ejemplar que va a dar pauta a ovos
riluales que ienen que ver con principio, ¥ansformacion y revivificacion, como los que se verdn a
Io largo de este trabajo. Gracias a esta ceremonia el mundo era renovado periédicamente y se
reanudaba el pacto entre dioses y hombres que permilia a la humanidad vivir oo cidlo de la
misma duracion. Asi, los mexicas, a igual que otros pueblos “destruyen periédicamente ef mundo

para poder rehacerlo' y, por consiguiente, vivir en un universo ‘nuevo’

Por eflo. en el momento en que se reaizaba esta ceremonia, se llevaba a cabo la
imupcion del iempo mitico de la creacion en el mundo del hombre. Por otro lado. la ceremonia
aqui aludida tenia importantes implicaciones sociales. poliicas e ideologicas, pues involucraba a
toda la sociedad, era promovida por el grupo gobernante y respondia a los intereses de éste, ya
que ideoldgicamente reforzaba su lugar preeminente a presentarse como el responsable del

del mundk los otros seclores sociales.

") “Anales de Cuauhlilan’. en Codice Chimalpopoca, rad. dol nahuall por Primo Felcano Velazquez, 2a. ed..
istos 1975, (P . oum. 1), p. 1.

Mesico, UNAM.
") Leyenda e los soles”. en did. p. 120.
") Eliade, EILmito_del etemo relomo. Arquetipos v repeticion. trad. de Ricardo Anaya, Madid, Alianza Editonal.
ma lEII.md.Bdulb Secsn unandodes. .9

liade, Imégenes ... 0. . p. %6.



Elrito del Fuego Nuevo expresaba, actualizaba y revivia el mito de la creacion del mundo
que se llevo a cabo a partir de una ion, misma que fue realizada, en i

por Xiuhtecuht, dios de las transmutaciones. Por olro lado esta fiesta, ademés de que permitia el
a dvinidad, |a existencia del mundoy del hombre.
Asimismo, en el rito se realizaba una dramatizacion de! mito pues, en primer lugar, antes

de que empezara la ceremonia, toda la poblacion tenia por costumbre destruir fodos sus enseres
cotidianos como ollas, platos, ropas y joyas. Enseguida, apagaban todos los fuegos y teas de los
templos, del palacio y de las casas. C i i L] y

de que los di l mundo y crearan al hombre. Los

dioses, encamados en los sacerdotes ataviados como aquélios, iban en procesion, junto con un

cautivo que seria sacrificado, a la cumbre del i Monte sagrado que en este filo
representaba [a cima del mundo y el centro, “donde se reunen el cielo y la fiera® el lugar de la.
creacion,"™ sitio reservado a las deidades desde donde se dominaba el espacio del hombre, la
tiema o ialticpac. Por su parte, en la ciudad y sus airededores, el resto de la poblacion esperaba

los resudtados del designio de los dioses: el fin ion del mundo. En esos
rompia la barrera entre el tiempo profano y el saoiao. @ hombre se hacia conlemporaneo de los
doses y i i ior de las

‘entidades sagradas, se encendia el fuego nuevo bamenando dos palos sobre el pecho del cautivo
que seria ofrendado. Con esta accién la oscuridad daba paso a la luz y se hacia presente el
hecho mitico de la creacion. Por su parte, la oblacidn del cautivo en lo alto del cerro simbolizaba el
sacrificio realizado por los dioses Nanahuatzin y Tecciztécatl que dio lugar a la existencia del
mundo del hombre. Paraielamente, esa inmolacion, que consistia en extraerle el corazdn a la

vicima, generaba y il 0 36n del cosmos para
que éste pudiera seguir exisiendo, mientras que la sangre del sacrificado alimentaba al fuego
Por dtimo, id dian midtiples teas que eran

" diferent

y

iade, ELmito... g0 g1, p. 21.



La occision ritual, en general, implicaba por si misma una bansmutacion de la persona,
puesto que al ser sacraiizada se elevaba por encima del plano humano y se transformaba en la
misma imagen del dios honrado. Asi pues, el sacrificio efectuado en la Gma del Huixachtéca

cralizado que servia paa eviaiza o

iclo indigena. E} encendido de! fuego efecluaba una vez que aparecia la sefid,
¢l paso de las Piéyades por el cenit," que indicaba que los dioses habian permitido al mundo
continuar con su existencia y a la humanidad vivir por otro cido de cincuenta y dos aflos. De
acuerdo con Lévi-Strauss, como el fuego y lo cocido comespondian a la cultura, su privacion,
apagar 1o natwal. Por consiguiente, si
prolongaba indefinidamente se instauraria en el mundo el dominio de lo crudo y fa naturaleza, por

eso consideraban que los seres mas vuinerables sufririan una tansformacion, las mujeres

embarazadas pasarian a ser fieras que devorarian a la humanidad, mientras que los niflos se

i Ademss, indefinida del Sol (simbolizado por el fuego) raeria como

ullado do  frio, humedo y podi e que i la vida, la sociedad
ylacultwa,'™

Asi, con el ito del Fuego Nuevo se actualizaba la creacion del mundo, la cual se llevo a
cabo a partir de una transformacion que fue realizada por el fuego, cuya personificacion,
Xiuhtecuhti, era el dios de las ransmulaciones. La ransformacion se significaba por el cambio
qQue habia de la oscuidad a la luz, representada ésta por las miltiples teas que se iban
encendiendo del fuego originario producido sobre el pecho del cautivo, y que iban iluminando
paulatinamente los templos, el ‘palacio real® o tecpan, las casas de lodos los habitantes de
México Tenochiian y de otras poblaciones dependientes de esle importante centro politico
religioso para alumbrar la nueva era. Con elo, los mexicas se erigian como los productores y
duefios del fuego con la facullad de distribuilo a los demas pueblos y, como el fuego
) Sharna B, La st atoca il Fusgo Numo y f o o Las Plyads’, an Spsc nd T i g
Cosmovision of Mesoamenca, Franz Tichy. ed. Murach. Alomana, Wihei Fink, 1 u.uwusum 10).
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representaba la cultura,"' los mexicas, en tanto que sus poseedores, justificaban asi su poder y

Laluzy el calor generados por el fuego, elemento identifcado con el Sol, astro al cual
simbolizaba en este fito, eran necesarios para que la humanidad pudiera vivir y reproducirse
sobre la tiera. En el momento de esa ceremonia, el fuego sagrado de la creacion imumpia en el
mundo del hombre actualizandolo y revitalizandolo. Por oro lado, el mismo rito volvia a hacer

y de acuerdo con
la propuesta de Mircea Eliade, el mundo podia ser renovado periodicamente y, en el caso aqui
planteado, ! mund i y dos aflos, momento en qt daba el

P y idad vivir oo ciclo.

Como ya se menciond, el rilo del Fuego Nuevo, que revive la cosmogonia de la creacion
del Sol y de la Luna, viene a ser el modelo de otros ritos que estén asociados con los conceplos
de principio, transformacion y revivificacion del mundo, lo cual indluye a los rituales relacionados
con la propiciacion de las actividades productivas. Estos rilos, que eran organizados por el grupo
dominante y en los cuales participaba toda la sociedad, son los que se efectuaban en los
siguientes meses: Toxcatl y Xécol huetz, que eran festividades relacionadas con el Soi; la
ceremonia de huauhquiltamalcualiztii efectuada a la mitad de Izcalli y la gran fiesta de Izcalli
celebrada cada cuatro aflos, estas dos solemnidades, junto con la de Xécod huelz, estaban
‘asociadas con cidos temporales; las de Etzalcuaiztii, Huey Tecuihuit y Tepeihuit, dedcadas a
los dioses del agua y de los mantenimientos y en las cuales hay una confluencia de los dos
elementos opuestos, fuego y agua, por lo que estaban orientadas a propiciar la agricultura y el

decuado desarmoll aimenticias; Teotieco, q los dioses y
Quecholli destinada a honrar al dios de la caza y a propiciar esta actividad. Por otro lado, en los
fitos de paso del ciclo de vida de! individuo también esta presente el fuego como simbolo
dominante, por lo que el mito lico también viene a ser el modelo que siguen. Estos ritos
son: el que se efectuaba con motivo del nacimiento y de la asignacion de nombre a la criatura; la

g . 141,



ceremonia de caracter social que se realizaba cada cuatro aflos en el mes de 1zcalli y que tenia
como propdsito conjurar el crecimiento y desarollo de los infantes y de las plantas; la ceremonia
‘del matiimonio y los ritos funerarios. De igual manera, a este rubro comesponden los riluales que
serefieren a la delfimitacion de espacios como e rilo chichimeca de apropiacion de un temilorio, la
inauguracién de una casa, la purificacion de la milpa y la fundacion de una ciudad, en este caso
México Tenochttian.

1.3 SIGNIFICACIONES DEL FUEGO

E1 fuego, que constituy6 en si mismo una hierofania,' remitia a otros conceptos que formaron
parte importante del sislema religoso mexica. Asimismo, hay que considerar que existieron

¥, por consi vinieron a ser simbolos del elemento
igneo. Por lo tanlo, cuando esos elementos'™ estaban presentes en los rituales significaban la
participacion del fuego, asi como de algunas de las funciones que le eran propias y cuya
intervencion en los fendmenos de la naturaleza, en algunas labores productivas y en
determinados momenlos crucides de la vida del hombre era necesaria para su buena
consecucion, en este sentido fue considerado como elemento propiciatorio de delerminadas
siluaciones y actividades. Tanto en los mitos como en los ritos en los que e fuego aparecio
desempedando una actividad central, es decir, donde figurd como simbolo dominante, ya sea
mediante la presencia de la lumbre o a ravés de los elementos que lo representaban, se observa
que este elemento desempedd diversas funciones que lo caracterizaban y que incidian en e

del do. yen ¢l mundo soci del hombre.
Entre las significaci que tuvo el fuego en la religion nah en primer lugar, el
hecho de que sagrado, puesto I i ion de Xiuhtecuhti, dios que

') Eliade. Tratado.... 9 g, p. 21
') Los elementos que simboiizan al fuego serdn analizados en el capitudo cuao y seran considemdos en




asu vez se asociaba con Ometéot, principio dual generador de fodo lo que existe, inclusive de los.
dioses. Por identificarse concretamente con el principio mascuiino del cosmos obra de sus

¢l nivel de I do, fu i i6n de la que fue el encargado de
wmmwendmmdnnatud(ﬂunﬂesypwm!s)meniswdy:mm(dme)
Por lo tanto, uno de i atribut ion del mundo: de yde

la sociedad. Como esta renovacion luvo como modelo el acto mitico de la creacién en la que la
accion de la lumbre desempefio un papel determinante, y debido a que el fuego fue considerado
junto con ¢l agua como el elemento creador, simbolizo principio. Por ello Xiuhtecuhlii aparece
como el primer sefior del dia y el primer seflor de la noche en el calendario ritual o tonalamat.'**
Asimismo, fue el elemento fundante que, como ta, estuvo relacionado con principio, ya
que a haber ejercido su accion transformadora en la era miica vino a ser el elemento
responsable de la creacion del Sol, de la Luna y de Venus, astros marcadores de Siempo que
hicieron posible Ia vida del hombre en la tiea. En relacién con ello, fue considerado como el
elemento encargado de la regeneracion, la cual era propiciada mediante ritos especificos en
determinados momentos, por 1o que la renovacion del mundo venia a ser "a repeticion de un
geslo arquetipico realizado in_illo_tempore.”* Por ello, también se le aibuyé una funcion
purificadora y izacion, por ej i6n de la vida social al inicio de cada sigl
indigena, de un determinado espacio donde se encendia rilualmenie el fuego o donde se
quemaba copal para la celebracion de un rito.
Por encontrarse ubicado en el centro, el fuego, y el dios que lo personificaba, estuvo
asociado con el eje del mundo desde donde tenia la posibilidad de acceder en dreccion
ael deloy ido hacia eli 1% po o tanto, consttuyd

) Ver, www &l Codo Borbiico y of Tonalsmail do Aubin. Cde Barbénicn. Manuscrto maxicano do la
d. facsimier, descripcion, Nistoria y exphkcacion dal cixics por Francisoo del Paso

Nossira. América Anius). Tonaiémall do Autin. ANgUO manuscko
‘mexicano en(a Bibicteca Nackonal do Paris, (Manuscrt Meuicaing No. 18-19), Mésico, Gabiemo ds Tixcals, 1961,
(Taxcaia, Cocie y Manuscrts, 1),
%) i, Trlaco .. 0. 1. p. 54.
*) Por mmmmuum-mommmmmummmuu
‘aubuszoli o dadema de uruesa que repressei podsr



un vehiculo de

y fungid diador entre el mundo humano y el sagrado, entre
el hombre y los dioses. Asimismo, por su misma localizacion, representd el centro del plano
temestre y del cosmos y, por consiguiente, viene a ser el punto cohesivo del mundo ya que las
fuerzas sagradas fluian de las cuatro esquinas hacia el centro y viceversa. De igual manera, en
tanto que el fogén de la casa reunia en lomo a & a la familia, fue el simbolo aglutinante de la
sociedad, lo cual se manifiesto en la gran cantidad de braseros encendidos en los patios de los
lemplos, sitio de reunion de todos los grupos socidles en | i itari vidas
por ¢l Estado mexica. Esto llevd también, en el plano polifico, a una asociacion del fuego con el

poder puesto que, como ya lo ha demostrado Xavier Noguez, fue el dios de los hueiatoque
mexica, quienes se identificaban plenamente con él.'"

Por otra parte, su ubicacion espacial, el cenro y las cuatro esquinas de la superficie
temestre, conformé un esquema que también se manifiestd en e plano temporal, pues su
localizacién comespondié asimismo al centro y a los extremos, es decir, lo encontramos tanto a
inicio y al final de diversos ciclos lemporales, como en su parte media, por o que vino a ser un
importante marcador de tiempo, a lo cual se debi la acepcion de Xiuhtecuhtii como “sefior del
afio". En relacion con eslo, el fuego representd un elemento que enlazaba diveros cidos y
procesos naturales (época de sequia y de lluvia), sociales (momentos cruciales del ciclo de vida,
terminacion del ciclo anual, momento de crisis social duante el cambio de cada periodo de
cincuenta y dos aflos) y rituales (marca diferentes momentos en algunas ceremonias como por
ejemplo en Xocol huetzi, Quechalli e Izcalli). En esle sentido estuvo muy relacionado con el
conceplo de transformacion y como lo encontramos justamente en el momento en que se
realizaba el cambio, esto es cuando se dejaba de ser lo que se era pero ain no se asumia la

' puede ser considerado lambi inar, de umbral.
Alo largo de la presente tesis se pretende mostrar que el culto al fuego formo parte
importante del sislema religoso mexica y constiluyé un corpus simbdlico polisémico que se

') Xavier Noguez. £1 hueitatoani y su relscion co Xiuhtecuhii,
P Mixico, UNAM, 1974.87p.
™) Van Gennep. oo .. p. 21




manifiestd de manera importante en mitos y ritos que dieron significacion al mundo y que permite,

através de su estudio, encontrar las formas dialécticas de articulacion entre el mundo sagrado, la

natwaleza y la sociedad. Puesto que, como dice Eliade: *No existe simbolo, emblema o eficiencia

monovalente o singularizado. Todo estd ligado', todo se une y constituye un conjunto de
"'" Para adarar I izacion que tuvo el fuego en |

s necesario abordar, en primerainstandia, lai ia simbdica q elemento y, en
‘especial, su caracterizacion como elemento liminar.

131 LAIMPORTANCIA SIMBOLICA DEL FUEGO

El culto al fuego fue de gran antigledad y formd parte importante del sistema religioso de los
grupos cazadores, como se puede ver en referencias sobre los chichimecas que amibaron a
Aliplano Central de México durante el Periodo Posclasico. De esto dan cuenta, por ejemplo, los.
Anales de Cuayhtitian cuando refieren el rito de apropiacion de un temitorio que consistia en
tvqaMnmalsmmmunﬁmdmuhaﬂdw“hm

e do con Fernando de Alva Ixtilxéchit, el fu dios pringiodl i

con la tiera: *... no tenian idolos; llaman al sol, padre y a la tiema, madre. La primera caza que

\aban le cortaban [a cabx andolaal sdl, i -

El culto a estas dos entidades se debe a que la tierra era la principal proveedora de los
animales que servian como alimento, mientras que el fuego fue wtizado para la coccion de la

came y de las plantas lo cual ayudd ala digestion. De o
Lévi-Strauss: 'Mw«mowd!umylammalanmhshnmum
reducidos a poner i del sol.."™™

‘")EM_'m . 2.61.p. 152.

'"uma»nnw'm.m y apindos documental por
Edmundo O'Gorman, 2 vols., México, UNAM, WOGWHW ‘V’.MJ p. 269,
) Livi-Strauss, Milckogicas |, . .. p. 285.



Sin embargo, segun Alva Ixtiixochit, los chichimecas ya comian came asada,” aunque
1a "Histoire du Mechique® afirma que los primeros habilantes de Tetzcuco no utiizaban el fuego, el
cual fue inventado por los popolocas,”™ poblacion proveniente de la Mixteca que participé de la
Wadicién cultwral mesoamericana antes que los chichimecas. Lo anterior nos lleva a la acepcion
de que lo cocido es una categoria cultura™ y, por consiguiente, ideniicada con la cultwra, en

icion alo crudo qu iy I aleza™ Al dmbilo de I no sblo
el fuego, sino también las plantas culivadas que son cocidas mediante la accion de aquél;
mientras que el hombre en estado de naturaleza solamenle practica la caceria y se aimenta de

carne, en algunas ocasiones cruda.™ Con base en ello, la *Histoire du Mechique® al decir que los
chichimecas recién arribados no conocian el fuego y al colocar a los popolocas en oposicion en
tanto que inventores del mismo, se esta expresando de manera simbdiica el predominio de la
naluraleza en los primeros y de la cultura en los segundos debido a que se rata de una poblacion
que participa de la alla cullwa mesoamericana. Por o tanto, el fuego viene a representar

ademas d ‘politico."™

De acuerdo con lo anterior, se puede ver que entre las poblaciones nahuas del Altplano

Central i ién lo que Lévi-Strauss dedujo a part de los milos del origen
del fuego entre los ge y los lupiguarani. esto es. la oposicion entre lo crudo, asociado con la
naturaleza, y lo cocido, que se equipara a la cultura.

La transformacion de lo crudo (natwaleza) a lo cocido (cultua) iene como principal
agente al fuego el cual, por efectuar dicha ransmutacion, desempedia asimismo la funcién de
mediador entre esos dos opuestos.'” Lo anterior lambién se observa en la produccion de
ceramica que es un producto cultwral y cocido,™ asi como en la produccion del carbon y en e
)M oo v, 2.
et e e -

') 1id. po. 97, 136 y 320
) ., pp. 153, 189 y 171.
=
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proceso de elaboracion de la cal, todos ellos productos cullurales ampliamente utiizados por los
mexicas y demds pueblos mesoamericanos. Con base en lo anterior, no es extraflo entonces que
dmwm«upammmnymmmmmmm dfnegoc\iluvd

propicia el paso o la cultura y con ello ag i cwya

elaboracié ultural. Por ello, todo lo cocido del Ambito de la cultu

I 0 s 8 s hontresan s sertices o il ncesar b
cocina y olras.
aler,

wu.munhunmmmmmmmnﬁmw

enesto caso,
uwmmyuhmm mnm)yummmmu
Tos tuales do purificacion, o o

Segin lo ha mostrado Lévi-Strauss, en el pensamiento mitico sudamericano hay la
concepcion de un fuego celeste destructor que incendia la ema y otro temestre, benéfico y
creador.™® En cuanto al primero, entre los mexicas existe una concepcion similar, puesto que una
de las creaciones fue destruida por una lluvia de fuego.™ En lo que respecia al fuego benéfico y
creador, que el autor antes mencionado considera que se manifiesta principaimente a ravés del

fuego de cocina, y i o general . es un
fuego i i hombres y simbolo de cultura™ A el fuego con
¢l que, de ) i pos de labor para ferflizarlos y proceder a
‘sembrar las semillas que dardn lugar al cultivo de diversas plantas. Por consiguiente, como este

Como ya se menciond, Lévi-Strauss establece que en un principio, cuando el fuego ain
no era controlado por el hombre, éste se limitaba a exponer la came de los animales cazados a
los rayos del Sol colocandola sobre una piedra™ Esta época inmemorial es expresada en
algunos mitos de los bororo y de los ge, segin los cuales en aquélios ismpos remotos el cielo, y

) Kik, 0, ., pp. 204205,
‘,)ﬁlmmwg ¢t., pp. 109, 189, 206, 212 y 287. Respecto al fuego destructor, Kirk, 0. &, p.
1

™) Leyenda de los soles", en Cédice Chimaloopocs, ¢p. g, p. 19.
™) Kirk, 9. it p. 170.
) Livi-Strauss, Mitokigicas |, o gt p. 265.




porlo L i staban mas b i cuando el hombre
Mwudawmvdmwwsumstmywlwﬂo la acdion de los rayos solares fue
2 el hogar.la cual prod jores resultados,

el cocimiento de los alimentos. Por eso, segin Lévi-Strauss, la cocina marca e transilo de la
natwaleza ala cullwa, pues: “por ella y mediante ella la condicion humana se define cn todos sus.
atributos, hasta aquellos que -como fa mortalidad- podrian parecer de lo mas indiscutiblemente
naturales.™

Con ello se da una equiparacion o comespondencia entre el sol y el fuego, entidades que
fueron sacralizadas y motivo de veneracion. Por eso, como ya se dio, los chichimecas tenian
‘especial devocion al fuego al cual, en de ion de los alimentos

de crudos a cocidos y de natwales a cultwales, le ofrecian las primeras piezas de la caza.
Ademds, Mixcbal, dei » hizo dos palos™

El culto al fuego que, como ya se menciond, debio de haber existido desde épocas
lejanas entre los cazadores recolectores, 0 do dichos grupos se
agicultores; lambién podemos suponer que parte de ese cullo se fundid con las creencias y
practicas propias de los sedentarios agricultores. De esta manera, el fuego fue dotado de nuevas

significaciones a haber sido incorporado a las concepciones y creendias relatvas a las

actividades agricolas y a los fenomenos éstas. De igual manera,
por la gran importancia que tiene en la vida del hombre, se le adudicaron significados simbdlicos

A partir del uso del fuego entre los cazadores, que vino a convertirse en una necesidad
parala coccion de los alimentos, el hombre empezo a construir una serie de ideas en tomo a él.
Ahora bien, podemos suponer como posibilidad que las ideas que luvieron su origen en
sociedades cazadoras hubieran experimentado cambios importantes cuando dichos grupos se

) Ibid..p. 291
) 1bid. p. 165.
) *Histona de los mexicanos..* op ot p. 3.



transformaron en agricullores sedentarios al ir dominando cada vez més las técnicas de culbvo.
Seria entonces cuando el hombre reelaborara las concepciones en tomo a este elemento
dotandolo de un sentido mas simbdlico, al igual que su uso ritual. Por otra parte, también hay que
considerar que en ¢ Periodo Posdasico amibaron al Aliplano Central de México varios grupos de
cazadores recolectores que, al cabo de algin tiempo, se mezclaron con los grupos sedentarios
agricolas de la region y se incorporaron a la alta cuitura mesoamericana. Sin embargo, podemos.
suponer que no slo ellos se asimilaron a dicha cultura, sino que también, de manera dialéctica,

En relacion con lo anterior, entre los cazadores el fuego esta asociado con su principal
actividad, valga la redundancia, la cacerla, y con los ritos mortuorios. Ambos implican la muerte.
Pero se trata de yaquese i L] del
los hombres y en los rilos a los dioses.

En ¢ caso de los grupos agricultores, las significaciones def fuego se hacen més

complejas y simbdlicas, ya q ideran ambién los ci de la naluraleza dentro
de los cuales insari i oola. L ion del movimiento cidlico de
dalugar al 360 de que la vida d a muerl, pero ésta encierra
en si misma la vida al producirse el renacimiento de las plantas. Asi, de acuerdo con Eliade, uno
de los simbolismos de la muerte s el de [a i s6n de
que
" " i -

En eslos ciclos recurenles de la naturaleza también se encuentran la desaparicion y
reaparicion de algunos astros, acontecimientos naturales que han sido interpretados como su
Mmuerte y renacimiento, entre ellos estan, por ejemplo, el Sol, la Luna, Venus y las Piéyades.
Dentro de esta concepcion, los nahuas asociaron al fuego con la regeneracion de la naturaleza,
renovacion que implica una muerte previa, es decir, el paso por un estado liminar. “La vegetacién

) Eliade, Tratado... 0. gi. p. 176.



por oo . y renacimient, e uzy e oscuidad
20nas cosmicas), de fecundidad y de opulendia.
. - Lo 10 ave &
00, puesto
partir de una materia muerta, es decir, a mad Par der ¢ fuego hay que recoger

madera muerta, y por tanto atribuirle a ésta una virtud positiva, pese a que sea la privacion de la
Vidam

En refacion con los ciclos de la nalualeza que han sido interprelados como muerte y
resurgmiento de la natwraleza, e fuego ha sido asociado con el ranscurso del iempo, ya que
ademas, por su cualidad transformadora, implica el cambio de un estado a oo que incluye el
Ppaso de un momento al siguiente y lo encontramos, de igual manera, tanto enre el final y el inicio
de los ciclos temporales como en su parle media.

En diversos rilos, como se vera a lo largo de esta tesis. el fuego se encuentra ubicado en
momentos liminares, es decir, cuando se da un momenlo de muerte previo a un reswgimiento.
Pero hay que considerar que se rata de un fuego leestre que, por su ubicacion estructwal,
desempeiia también la funcion simbdlica de mediador, ya que aparece como interseccion, es
decir, como el elemento que posibilta la comunicacion entre el mundo de los vivos y el de los
muertos, entre el mundo humano social y el mundo sagrado, entre los hombres y los dioses, entre.
latierray el cielo, entre la naturaleza y la sociedad.™* Por lo tanto, el fuego en si mismo constituye

" m

Ei fuego, en el mundo de los vivos y se expresa.
por ejemplo, en la amplia participacion de este elemento en los rituales de excequias en los que
los cuerpos de los difuntos, especiaimente de los §atoque, eran cremados junlo con sus
perlenencias. en la quema de los objelos de los guemeros muertos en bataifa cuyo cuerpo no era

). p. 162.

") LowiStrauss. Miloigicas |, 0p. gt p. 153,
) .. p. 70. .
los limentos. Kitk, g9. ., p. 21 tambien °E1 Tas relaciones

) Eliade, Iratado.. .Q'g.p .




recuperado y en la incineracion de los objetos de algunas victimas sacrificadas. De igual manera,
ol fuego tiene una participacion deslacada en las ceremonias comunitarias dedicadas a los
muertos en las que participaba toda la sociedad.™ El elemento Igneo también aparece como
‘motivo central en momentos rituales de gran imporiancia en que se daba una comunicacion del

mundo social y ht ¢l sagrado; el ejempl i sl I

™ deun cicoy el nicio de sigiene,

el encendido de un fuego q I ion, es decir, el del que

habla Mircea Eliade™* por el cual se da la abolicion del Sempo profano a través de la imitacion de
delos ejemplar dizan los imientos miticos, | iay se reali

Elthocoimid po paticin, oo s "auei' o irgopria o o, Asios,
por decifo gsi, ol mismo oclo cumpido il lompors, en
Soanoginco”

Por ofra parte, @ fuego constituye un mediador entre los hombre y los dioses, ya que
muchas de las ofrendas de los primeros, por ejemplo la sangre del autosacrificio que era
impregnada en espinas de maguey y pajas o rociada en papeles, eran aojadas a la lumbre que
sarvia como vehiculo de comunicacion. En este mismo sentido, el copal, el pericdn y el tabaco
que eran quemados en grandes y pequefos incensarios constituian un importante ofrecimiento a
los dioses. Ademds, el contacto constante entre hombres y dioses estaba significado por la
presencia de grandes fogones en los patios de los templos, y en los hogares de las casas que se
mantenian encendidos constantemente con excepcion del iempo previo a la realizacion del rilo
del Fuego Nuevo anles mencionado y que significaba el fin de un ciclo. En esos momentos &l
‘mundo corria el fiesgo de llegar a su fin al ser dominado por el frio y la humedad de no darse una
renovacion supedilada a la voluntad de los dioses. Por ello, todos esos fogones ubicados en

") Al igual que enire ks bororo y sherents, Lévi-Sirauss, Mitokgicas |, 0. i p. 206, enire los puebios nehuas ef

s

21 Einds, Imagenes . 0. g p. 64.
") Etode, Tratado... 0p. o p. S4.




templos, plazas y casas eran necesarios, puesto que mediaban y evitaban el predominio de un

e  fio. Pero por otro lado, en el opuesto, debido da
el mundo podia sucumbir quemado por el exorbitante calor. Por estas razones, se realizaban
" 1a época de uvias (Xbool huelz), lade

(I1zcalli). En relacion con esto, Lévi Strauss dice que:

e ol l y la iema

ymamumumm-uun

verdadaraments; perm esta presencia es lambién interpuast, lo cual 36 reduce a decy Que
0 ‘ol cual resuftaria un my m

De esta manera, el fuego lemestre cumple con una funcién de mediador entre el cielo y la
tiea, entre lo de amiba y lo de abajo.** En relacion con ello, es importante considerar que el
fuego estaba representado por el x6col, aquel tronco aisado que era el motivo central de la
ceremonia realizada en su honor en el mes de Xdcoll huelzi y que venia a ser una répiica del
arquetipo ejemplar del arbol del mundo ubicado en el centro, axis mundi que permitia la
‘comunicacion entre los res sectores del universo, entre lo alto y lo bajo, por lo que viene a ser
un *término intermediario”. "

Mundo, el poste s converts a su ez en 6je Que une 8 las Ires regiones odemicas. La

Asimismo este tronco, que era simbolo de los rboles de las cuatro esquinas y del centro,
a mismo tiempo que comunicaba [a tiema con el cielo los mantenia apartados desde los tiempos.
miticos, separacion que hizo posible la existencia de un sifio ideal en el que el hombre pudiera
vivir, pues conservaba a Sol lo suficientemente alejado de la tiera para evitar que ésta fuera
quemada.

venicabie =

Lévi-Strauss, Mitoiogicas |, g, cit. p. 269.




Por ora parte, el fuego viene a ser el puente intermedio entre la naturaleza y la cullura,
elemento que a la vez los une y los separa y que permite la transformacion de uno a obro. Asi,
encontramos ceremonias, como la apropiacion de un teritorio o la inauguracion de una casa o de
un templo, en las que el fuego ocupa un lugar central y cuya funcidn es separar un espacio de la
naluraleza para poder hacerlo habitable al hombre, es decir ransformar su cualidad de natwal a
cultural, lo cual implica, de acuerdo con Amold van Gennep, un fito de paso™ mediante el cual se
consagra un espacio para poder proceder a su apropiacion. Estos ritos ienen también un sentido
de socializacion mediante el cual un espacio es separado del dominio de la natwaleza para

, con lo cual ul v y selevania
eltabd

de habitarlo.* En este mismo sentido, cuando una mujer daba a luz, ella junto con el recién
nacido debian quedarse dentro de la casa junto al fogdn por cuatro dias lo cual, como se verd
mas adelante, implica un periodo liminar 0 de tansicion después del cual ambos son
reincorpodados a la sociedad que implica un mundo cullural.™ En esta ceremonia también
aparece el fuego como el el la cual domina a la recién parida y

a su hijo, y la cultwa que se da con la incorporacion de estos dos individuos a la sociedad
mediante el rito del bauismo. En este senfido y de acuerdo con Léwi-Strauss, tanto la mujer como
el recién nacido pertenecen a mundo de la naturaleza, de lo crudo, por lo que fienen que pasar
por un rito que los incorpore al mundo social y cuitural del hombre en el que el fuego es un
‘elemento definitivo:

.. 5 ponen & “cocer” individuos inensamente eniregados @ un proceso fisiokogio: fecén
nacido, recién parda, maza piber. ummmmuwmmu
medda por |

humano,y por cuya
operacion, puss, un et natual e,  a vez, o y sociagadd. %

24 Van Gennep, 0. ., p. 18.
) id, mzo By,

29 id.p.
")L»Sm bitolglcas |, 9. gt p. 329,



Los casos ariba expuestos constituyen importantes ejemplos del fuego en tanto que
medador entre la natwaleza y la cufwa. Sin embargo, esos aspectos constiuyen

de aquéllo que he idecado delo, el mito de I

fuego de in y Tecuciziécat en e Sol y la L iy imienlo miico

60 del munde | i6n de los di los diversos

seres que poblaron el mundo justo en el momento de la primera salida del astro rey.™* Asimismo.

del ito del Fuego Nu ael
% y

mundo se renovaba periodicamente para que el hombre, por voluntad de los dioses, pudiera
continuar con la vida cultural y social, en la que el luego recién encendido es su simbolo en cada
periodo de cincuenta y dos afios.

Elaguaesel i i i a idl. Es

o principi fuego, &5 un ankit que i i o Aligual
que el elemento igneo, el agua presenta lambién dos modalidades, una creadora y oa

destructora.™ En su primer aspecto es la:
malriz unwversal en I que subsisten todss las vituakidadss y prosperan 10dos los gemenas
bmm;-mwmmmynnmummamn
M\.I)ni\l’lrlnm

Eslas aguas primordiales han sido identificadas con el liquido amniotico del que proviene
© hombre y en e que se desarrolla dentro de la matriz antes de nacer. De esla manera, el agua
‘esta relacionada con origen. Asi, en muchas milologias. es comin la referencia a su exislencia
anles de que los dioses entraran en actividad y cuyas acciones darian por resullado la creacion
del mundo del hombre. Sin embargo, el agua también Gene un aspecto destuctor, cuya

del mundo por de un dil

) Lapez Austin, Los miles.. 0. &1 p. 57-60.
) LewStrauss, Mitologicas |, 0. Gil.. pp. 144 y 2682.
) ibid.. pp. 189y 193, °

fgen

) Elinde, Tratado.. 0p. gt p. 181,
) La croanca de la dstccon del mundo por of 3ua s comin a vaias iolgias  pwece ambien en la
. pox ejemplo. la . 00 gt p. 119.




El agua y el fuego, identificados respectivamente con la natwaleza y la cullura,
constituyen un sistema polar, de nalwaleza binaria que opone y aproxima a los dos elementos.
Esta propuesla de Lévi-Strauss ser4 lomada como uno de los puntos centrales para el desarmollo
de latesis, puesto que:

tal polarizacin se revela enomemente fructifers, pudiéndosela adoplar para incluif ¢ iustrar
M.mmﬂ:qm@mw’%yw

Los . . istencia del mundo en tanlo que

son, a la vez, opuestos y complementarios.™ Por lo tanto, enen que actuar conjuntamente y de
ia, yaque el P inio de

U0 0 de oo raerian la d i6n. pues la der de fuego y iado ian por

resullado un mundo quemado, mientras que lo opuesto, es decir, el exceso de agua y la ausencia
dlhngo(wrﬁuﬂotslewuw)merﬂmunmvndopomdo”’h:w.msmm

un equiibrio, el cual i una serie de accil que
se llevaban a cabo en el transcurso del aflo, y en los cuales se observa, de manera general, que
en la época de sequia invocaban a los dioses del agua, mientras que en el periodo de luvias se

fectuab: I habi de ol simbdlicos del

fuego. Por otra parte, el equiibrio entre los dos opuestos hacen posible una vida social y cultwal
en la que e fuego temestre (el fuego de cocina para Lévi-Strauss) desempefia el papel
primordia™ y define la cullura en oposicion a la nalwaleza, antagonismo que se manifiesta, por

jemplo, entre las plantas cultivadas y la fida, entre yah do,

¥lo podrido.>" Asi, Lévi i ejes:

@ gl p. 161.

) Levi-Strauss, “Cualro mitos winnebago”, 0. it pp. 197-199.

%) Lavi-Strauss, Mitokgicas |, gp. gil., p- 289. De cverdo con este autor, el fuego quema mientres que ol agus
pudre, pero ambos causan cambios en la materia y hedor. Rid, . 178. Asi, “los clores & quemado y a podido
fomn i e i dos ok k" B 5 75

BYpad p.
). . 15&& 171,146



€1 6je que une lo crudo y o cocido es caradteisioo de la culura: ol que ne lo cuc y lo

omo la putrelaccion lo ransioma naluraiments. )

Por o anterior, se observa la necesidad de una mediacin entre los opuestos, la cual era

realizada por el fuego cultwral, que era simbolizado por e tronco denominado x6col. Asi, el fuego

era el mediador entre el cielo y la tierra, entre lo allo y lo bajo, entre el calor y la lluvia, ya que del

fuego lemestre surgid el Sol que se elevo al cielo, pero de la parte alta también baja el rayo junto
conla lluvia.

Con base en o anterior, se observa la necesidad de la presencia y participacion en el
‘mundo de los dos elementos opuestos y complementarios, entre los cuales debe de haber un
equiibrio. Con refacion a esto, como se verd a lo largo de la tesis, en diversos rilos periodicos y

ol cidlo de vid: a conjuncién de fuego y agua, los cuales através de
diferentes elementos, y cuya conjuncion simboliza la vida de las plantas, de los animales y del
hombre, su posibilidad y propiciacion.

1.3.2 EL FUEGO COMO ELEMENTO LIMINAR

Muchas de las ceremonias donde el fuego aparece como elemento central y dominante vienen a
ser ritos de paso los cuales, de acuerdo con Victor Tumer:
pusden enconirase en cuskquir sociedad, pem lienden 2 acarzar su més complela

n las que los
canbios se encuenran gados mas a los fimos ¥ a s recutsncas biokogias o
meteorulogicas que alasinnovaciones técricas. ™

Eslos ritos, como ya se vio mas arriba, se basan en laidea de un cambio del “estado” de
los participantes™ o, como dice Turner, “establecen fransiciones entre estados distintos”*" Esto

se debe a que:

econocida cuurimente. . pp. 103y 104



. . .
una ceupaion a ol Dondoquera e haya finas disinciones ent s 60 038d 0 do

Retomando lo que se dijo en paginas anteriores, los ritos de paso, “cuyo propdsito
principal es capacitar o habilitar al sujeto (sea un individuo, la sociedad entera o alguno de sus.
grupos) para pasar de una posicion definida a otra que esta iguamente bien precisada’*
comprenden tres etapas o ritos caracteristicos: preliminar o de separacidn de una situacion o de
un mundo previo; de transicion, liminar o de umbral y posliminar o de incorporacion a una
siluacion 0 a un mundo nuevo**

De las anteriores categorias nos centraremos en la coespondiente a la de transicion o
liminar, pues ademas de que es en ella donde hemos encontrado la presencia del fuego, resuta
una etapa de gran importancia, ya que en los ritos de paso “el énfasis tiende a ponerse en la
fransicion misma en vez de en Ic los qu icion iene lugar "

Bl rito liminar se refiere a un o excepcional, y por lo tanto, crucial, en el que el sujeto deja

de ser lo que era, y: i i que lo definian antes del fito, pero ain no adquiere

las que lo definiran una vez tenminada la ceremonia, esto es que fodavia no asume su nuevo
estado que a part de ese rilo lo caracterizara. De esta manera, es un momento de cambio en &l

do de dici6n anteri iano h

¥
ambas."™ Por tanto, la transicion de un estado a oo equivale a abandonar Ia vida anterior y
empezar otra, impli nto q i 2 Asi,

iay
Quion pasa de uno 8 ol festado] s encuenira fisica y migico reigiosamente en
Eu-quun

WMomMnlmmmuMdmﬁ\n
posicion socil 0 magico reigioss a ola.

:gvm&mngg .. p. 2:3. Vier también Tumer, La soiva..., 0. G, pp. 104-105.

44 Ibid., p. 110.
"')VmGnmtp 2 gt pp. 183y 115.
1 bid. p. 118,



Turner define el periodo liminar como una especie de Timbo" en el que se observa un

ructural, P

0 puesen él

confluye lo mas sagrado y lo més humano, de ahi su gran importancia. Ademas apunta que como
en estos ritos se busca “rascender los limiles de su estatus anlerior” los considera como
salvadores ya que, a propiciar un cambio ontdlogico en la persona o en la sociedad que los vive,
los capacita para asumir su nuevo estado sin peligro alguno; por ello, considera a 1a siluacion
liminar como potencialidad pura.**

En esa especie de vacio del momenlo liminar, para el caso de los nahuas, hemos
observado que es necesaria la intervencion de un agente que propicie el transilo de la situacion o
eslado anterior a nuevo. El elemento detectado es el fuego, aunque esto no descarta la

del ion con aquel.

Para el caso de los mexicas. las fuenles documentales no son muy especiicas en lo que
se refiere a rilo de paso para la puberiad, lan importante y definitivo en obras sociedades; no
obstante, si ofrecen sufiiente informacion para el resto de los rituales del ciclo de vida del
individuo, esto es para el nacimieno, el crecimiento, el matimonio, la inaugwacion de una nueva
casa y lamuerte. En todos ellos el fuego es el principal agenle que propicia que se lleve a cabo el
rito de paso, es decir, favorece el Iransilo de un estado determinado a otro dilerente, por ello se
encuentra ubicado jusiamente en el periodo liminar o de bransicion. De los rilos anteriores
destacan el nacimiento y la muerte, momentos fundamentales de Ia persona en los que el fuego

estaba presente. Ambos conllevan importanies que traen ia el
G i 1 o mas alld después de | o
L ledrica de van itos de paso del ciclo de vida del individuo,

también la hemos observado y, por consiguiente, extendido y aplicado a aigunos rilos de gran
importancia que lenian caracler social, ya que involucraban a los diferentes sectores que
conformaban a la sociedad mexica especialmente. y en términos més extensivos a los nahuas.

) Tumer, ‘Mito.. . ci. pp. 150, 151 y 153
g i




Por lo tanto, proponemos aplicar las calegorias de van Gennep para analizar algunos de los fitos
en los que se veia involucrada toda la sociedad, lo cual consideramos que ayudard a una mejor
comprension de los mismos.

Ello se debe a que en la mente de las sociedades nahuas, y por extension

dstic ia entre el individuo en su proceso de desarrolio a la
largo de su vida, la naluraleza y los astros en los cidlos que presentan y la influencia de las

o d den concebirse aj interaccién con el hombxe y
la totalidad del cosmos. Por lo tanto, como dice van Gennep, es una concepcidn cosmica que
relaciona las elapas de la existencia humana con Ias de la vida de las plantas y animales y los
mawnhsummmumw”'bommmudumodolosnsmwms

ta aisladk cto de los otros sino que, por el conbrario, todos
ellos se encuentran en una constante relacion dialéctica en la que cada uno influye a los demds.
Asl, de acuerdo con el mismo autor:

hmamnm-ummwumnw
independient. ! periodicidad quo

peesones n a o jumarg, con eadis s, movnars o, Y
paiodos do thmwammumm

mm-m(mmmmLtnm-mWw

Los ritos que podemos considerar de paso, en el nivel que abarca a foda la sociedad,
eslan relacionados con el cambio de las eslaciones que coinciden con los solsticios y los
‘equinocdios y, asimismo, estan asociados con la idea de muerte y de renacimiento.™ Por eso,
cuando los campos quedaban en un inleregno y dejaban de producir sus frulos se efectuaba la
fiesta de la caceria dedicada a Camaxti, dios protector de esta actividad que se redizaba en la
época en que no era posible la agricullura; por ello, en dicha fiesta también se rendia un
importante culto comunilario a los muertos. Mientras tanto, los ritos relacionados con la siembxa,
como Huey Tecullhuil y Huey Tozoztli, tenian como propdsito terminar con el periodo de




inactividad de la tiema, asequrar el renacimiento de la vegelacion y Ia plenitud vital de fa
nalwraleza™ para propiciar la agricullura. De la misma manera, estos filos de paso incluian
festividades que tenian que ver con Gi los cuale: ilalizaci

de la naturaleza y de la sociedad. Estos cicios iban desde la duracion del dia y de la noche,™* en
cuyos momentos culminantes se hacian ofrendas, hasta el de mayor duracion que abarcaba un
periodo de ciento cuatro aios. Por ello, como dice Tumer:

Lo liminar puede ser lal vez considerado como el No frents 3 l0dos los asertos estruciurales
posives, peo tamisén vy
md.pmhmmmmummmmmmnny

Paralos ‘nahuas los ritos de p: i aloda la sociedad, en los que
ademds el fuego tuvo un papel fundamental, eran los siguientes: la ceremonia del Fuego Nuevo
cada cincuenta y dos aflos que lenia como principal objetivo la renovacion del mundo y la
revitalizacion del cosmos. La fiestas anuales celebradas en los meses de Xocod Huetzi e Izcall,
asi como la que se realizaba cada cuatro afios en este Uiimo mes, pues establecia un cido

i Que empatab: el bisiesto y se relacionaba adef I ia del
crecimiento de los niftos y de las plantas. Todas estas fiestas constiluian ritos de paso cuya

funcion fundamental era cubrir la necesidad de revitalizar el mundo, |a natwaeza y. por
consiguiente, el hombre y la sociedad, ya que a deleriorarse su energia, ésla debia ser
regenerada en diferentes intervalos de iempo que constiluian ciclos de diferente duracion. Por
ello, estos ritos, i b del Fuego Nu ilos de muerte
¥ fenacimiento.™

‘Ademas, como ya lo mencionamos, en lodas esas ceremonias encontramos la presencia
del fuego justo en los momentos de transicion, esto es, tanto a findl de cada cido que marcan, asi
«como en su parte media, instantes que comesponden al umbral o limen. Con base en lo anterior.

en

Ibid, pp. 179y 181

Ibid. p. 181.

Tumer, L3 seha... 0p it p. 107
') Van Gennep. gp. ci.. p. 182.




donde encontramos la presencia del fuego, son momentos en los que se lleva a cabo la
recreacion del mundo, esto es, a la mitad y al final de cada cidlo. Por lo tanto, e fuego es el
encargado de la regeneracion del mundo para que éste continie su movimiento a través de la
sucesion de las fuerzas sagradas que lo mueven, y asi perpetuar la existencia de la naturaleza,
de! hombre y de la sociedad e inclusive de los mismos dioses, al menos por cada ciclo en los que
estén inscritos.

RECREACIONES A MITAD Y FIN DE CICLO: PERIODOS LIMINALES

BN
(duracion de un ciclo de principio,
fin con énfasis u)\ su
2)

PERIODO LIMINAR PERIODO LIMINAR
PRESENCIA DEL FUEGO
REFORTALECIMIENTO Y RECREACION
DEL MUNDO
Del anterior esquema se deriva el que a continuacion presentamos y en el cual se introducen los.

diferentes ciclos concretos manejados por los mexicas en donde el fuego aparece tanto a final
‘como ala mitad de cada cido.*

) Este timo esquema sard relomado en o capituo 3.



FIESTAS AL FUEGO EN LOS EXTREMOS Y A LA MITAD DE CADA CICLO
\QUE MARCAN PERIODOS LIMINARES

MES DE IZCALLI

10.DIA DEL MES 100. DIA DEL MES 200.DIA DEL MES
HUAUHQUILTNIMLCUALIITLI )

PERIODO ANUAL
1ZCALL XOCOTL'HUETZ IZCIALLI

CICLO DE 8 AROS
ATMMILCUALIZTLI 12CALLI ATAMAILCUALIZTLI
J.

CICLO DE 104 AROS
HUEHUETILIZTLI FUEGOINUEVO NUEHl;ETILIZTLI
1.

Como ol fusgo e encuentra ublcado de manera clara y especifica en los momentos de
tranicidn de fos ritos de paso, ten tanto af Indvid cledad en su relacion
con la naturaleza y ol cosmos, hemos conslderado @ eate elemento como liminar y como el
responsable de toda ransformacién. Asimiamo, e obeserva que en esta ciase de ritos o fusgo
&jerca [a funcion de mediador entre opusstos, pusato que es el que une y conecta I sltuscién
anterior al ito del Indviduo, de ¥ do & naturaleza con laa cusidades
acada una de eatas entdades que resultan despud de 1. En eate aentco el fuego viene a aer ol
‘elamento que proporciona una continuldad &l proceso de camblo al solucionar lsa contradiciones
que dicho fendmeno genera, a la vez que funge como coneslonader. Por [0 tanto, lo encontramos
en ol centro de una temporalidad definida por el rito, @ la vez que sacrailza & momento de
Indefnlcion.




CAPITULO 2

2 NOMBRES DEL DIOS DEL FUEGO

Por la presencia permanente del fuego ardiendo en las casas, en los templos y en los patios, por
su uiizacion generalizada en los rituales y por ser objeto de constanies ofrendas en muchas de
las actividades cotidianas, que van desde el ofrecimiento de las primicias de los alimentos hasta
acciones para propiciar la agricultura y la cacerla, podemos apuntar que dicho elemento
representa a la sacralidad, es decir, es manifestacion de la divinidad, principio vivificante y calor
que da vida. Constiluia el perpetuo fuego sagrado, simbolo del cidlo de vida de cincuenta y dos
aflos que se estaba viviendo, por ello fue comin que los jovenes que prestaban sus servicios en
los templos tuvieran como una de sus principales obligaciones @l ir a recoger lefla al campo para
alimentario y velar por tumos para evitar que se apagara, pues si esto sucedia consideraban que
ocuririan desgracias y por lo tanto el infractor era severamente castigado. En este mismo sentido
Pedro Ponce consigna que, todavia en el siglo XVII, en las casas de los indigenas nunca debia
faltar |2 lefia para alimentar constantemente al fuego, ni éste debia de apagarse, ya que Si eso

a ia sufi

o cul s alld de |

 sobrevivio

dela accion

por elo, yaen el siglo XVII, segin

resgistran Pedro Ponce y Jacinlo de la Sema, cada vez que se festejaba a algin santoo ala




frendas de comida

En las fistas liares o sus Sancios & igesias acostumbiran la che anls, Qe
of mado, que offescr, y cakebran & ol
o calvnoiylo

g0, ¥ bebica,

Entre los mexicas el dios del fuego constituyd una de las deidades mas complejas de su
pantedn a pesar de que a primera vista pareceria lo contrario ya que Bemardino de Sahagin,
como una de las principales autoridades en la materia, lo menciona en su Historia General como
uno *de los dioses que son menores en dignidad”.’ Sin embargo, su gran complejidad se nota por
la gran cantidad de nombres con que es designado. Asi pues, si queremos acceder a la

on del significado q deidad luvo dentro del complejo reigi ica, resulta de
gran importancia empezar por analizar sus apelativos, y la ubicacion de cada una de sus

advocaciones en cada uno de os sectores del cosmos, puesto que ellos nos proporcionan una
rica informacion sobre las diferenles funciones que desempefian y abren la posibiidad para

" (Cuadros 1y 2).

En el intento de dar una respuesta a por qué de las multiples denominaciones del dios
igneo, hay que tomar en cuenta, en una primera instancia, que el pantedn mexica se nutrio de
dferentes dioses que eran venerados por diversos pueblos con los que lo mexicas tuvieron
contacto, ya sea por su cercania geografica o por guemas de conquista. De esta manera, el
proceso historico concreto de los mexicas nos muestra que se tat de un pueblo abierto a la
aceplacion de diversos numenes que fueron incorporados a su sislema religioso. Debido a eflo,
ademas de una multipiicidad de dioses con funciones y atribulos especificos, nos encontramos

as, super s, hechiceriss y olras costumres gentiicas do las g
m.t.'&m . comentanos y esludo d Francisco del Paso y Troncoso, v. X, Mo, Edconss
Fuente Cultual, 1953, p. 69.
'lMﬁsmwmmmﬂnmmmnmy
ol

Austin, 2 vols.. Mo,

Ades. |!~ (Cien de Mésico), vol. 1. p. 47.



‘con deidades que poseen varios nombres y advocaciones. Ello bien puede ser el resultado de la
adopcion de numenes de otros grupos y de la fusion en un solo personaje, razon por la cual éste
presenta dferentes atributos. En este mismo sentido se presenta el hecho de que un dios posea
diversos nombres debido a que fueron tomados de otros pueblos y, con ello, se incorporaron
también las funciones especificas que le eran atibuidas por sus seguidores. Podemos considerar
mmesdmdddosmlmm puesto que el proceso aniba esbozado explicaria y
adararia los y del di g0. Como dice Lopez Austin, se vrata de
la fusion de varias deidades en una y, en sentido inverso, de la fision de un dios en varias
personificaciones.' De esta forma, la deidad que aqui nos ocupa, presenta diferentes
denominaciones o cual indica su gran complejidad, asi como las multiples relaciones que guarda

tanto con diversos aspectos de la natwaleza, como con varios conceplos cosmoldgicos. En

elacior Alfredo Lopez Austin Aalado:

amammmmmumnmhm mmpn-

-a«umqomhwwm "ol ancian, la ancians’, mmpmham
Soses’, comesponden & hmmmmmmmm

4o, Uple, poles.’

Lo anterior nos lleva a considerar que para los mexicas el fuego fue manifestacion de la

divinidad, y a & estuvieron asociadas diversas concepciones relacionadas con la naturdleza, la
sociedad y lo sagrado, aunque éstas no se expresan de manera abierta.” Por otro lado, es una
unidad en mitos ymyaquennsduyelamemwm sinlética de aspectos medulares de la

cultwayy de las creencias; asimismo, i tanto

) Alfredo Lopez Austin, i dcana’, en i y Envique
Nelds, coordinadores, Mésico, y i y
A, 199, p.

3 o i At *El dios enmascarado del fuego’, Ansles do Aniropalogia, v. XOUI, México, UNAM, Insituto
& Antropolégicas, 1965, pp. 274-276.

Investigaciones,
*) Citiord Geertz, La interpretacion do las culuras, irad. de Alberto L. Bixio, Barcelons, Editorial Gedisa, S. A, 1992,

) Victor Tumer, i México, Sigho’ 1380, p. 0.



de condensar varios significados a la vez." De igual manera, cumple con las caracteristicas que
Victor Tumer la atribuye alos simbolos dominanles es decir, es una unidad del sislema simbdlico
pues dento de & de istenciay tancia, esio 65

que presenta las mismas significaciones en mitos y ritos, es un punlo de confluencia entre la
sociedad y lo sagrado, por lo que viene a ser un elemento cohesionador.*

Con base en lo anterior y debido a su complejidad, esta deidad presenta diversos
nombres pero, de todos eflos, los mas comunes son Xiuhtecuhti, ixcozauhqui y Huehuetéot. Por
oo lado, sus dferentes denominaciones permiten ubicarlo en los tres grandes sectores del
cosmos, en e cielo o llhuicat, en la tiera o Talticpac y en el inframundo o Mictian," pero

qu (Cuadro 1).

De acuerdo con la cosmovision mexica, el cosmos esluvo dividido verticamenle en tres
sectores: el superior conformado por rece capas celestes, enseguida y en la parte intermedia,
estaba el plano temestre, mienbras que en la parte inferior 0 baja se encontraba el inframundo
constituido por nueve niveles (fig. 1). En el cielo mas alto se ubicaba Ometéot. principio dual
supremo a quien se le atribuia la creacion de los dioses. en tanto que en el piso mas bajo del

Por su parte. ¢l plano temestre o Yallicpac, lugar de habilacion del hombre, tenia la forma
de un cuadrado o de una flor de cualro pétalos unidos en el centro. Cada una de las cuato
esquinas o pétalos representan las esquinas o drecciones del mundo. Mientras que el punto
donde confluyen las lineas diagonales. comesponde a eje central del cosmos 0 quinta direccion
(arriba-abajo), ica al ciel ior. con la tiema y as bajo

del inframundo (fig. 2 y Iam. 2). Asi pues, la quinta direccion era el lugar donde confluian y
armonizaban todas las fuerzas del universo, constiluia el centro del plano lemestre y del cosmos.
razon por la cual le comespondia el nombre de Baxicco u ombligo. Este era representado como

%) 1bid. pp. 2156, 59y 119.
) 1bg. pp. 34,35, 43. 48,y 50.
) Lopez Austin, "El dos..”, 00 Gt p. 269.



una piedra verde preciosa y era el lugar donde habitaba el dios del fuego. Este sector indluia
también los cuatro cielos bajos, en uno de los cuales viajaba su emisario el Sol, mientras que el
cuarto és mencionado como obro sifo de bicacién de Xiuhtecuhti, segun interpretacion de las
dos primeras l4minas del Codice Vaticano 3738."

21 LOREL

Agunos de los nombres que ostenta el dios del fuego permiten relacionarlo con el dios creador
Ometéod, principio dual que se desdobla en la dei Omelecuhti y en su contraparte
femenina Omecihuat. Estos dioses, también llamados Tonacatecuhti y Tonacacthuat, habitaban
@n el décimo tercer piso celeste y de ellos se dice que no tuvieron principio,” por eso, como dice
Migue! Ledn Portila: *Solo Ometéotl -dualidad generadora y sostén universal- estd en pie sobre si

p——

Por su facultad de fecundar y concebir, fueron ellos quienes engendraron a los cuao
primeros dioses: Tlajauhqui Tezcaiipoca identificado por los de Huexotzingo y Tlaxcala con su
dios Camaxti, Yayauhqui Tezcatipoca, Quetzalosat y Omitecuhti, este itimo identificado por los
mexicas con su dios Huilzilopochti.” Estos cuatro dioses ienen una condicion precaria e
inestable, pues ninguno de ellos existe por si mismo.” De ellos destacan Tezcatipoca y
Quetzalcdatl quienes fueron los encargados de llevar a cabo la creacién del mundo. Por lo tanto,
la deidad suprema se concibe alejada del hombre y éste no iene acceso a ella, sdlo a los dioses.

") Segin la Histire du Mechique’ o "Historia de México", en Teogonia o histor de los mexicancs Tres opisculos
ol sigo XV, 2a. o, od preparac por Ange Ma. Gariay K., Méico, Pomua, 1973, (Sepan cudnios, nim. 37, p.
o primes cielo.

") Miguel, Ledn Portita, La flosofia ndhusl estudiads en sus fuaniss, prdlogo de Angel Me. Garbay K., México,
UNAM, i 1979, ‘Monografies, 10),p. 6.

™) Ibid, p. 174. E¢ 3 ‘superar la muerte una vaz que esls se.
instours on of mundo.

%) *Historia de los mexicancs..*, . gil, p 23.

9Lon Potla, gp. gt p. 8.




intemedios entre ambos. Asi, "los seres supremos celestes -ejanos y ambiguos- son relegados a
un segundo plano por deidades mas activas y vitales con poderes fecundantes.””
De ahi la ausencia de un cullo especifico a Ometéol el cual. en lodo caso, era venerado

Aligual que Ometéot, i fodo i “principio’.
pero a diferencia de aquel se le rinde un cullo especif i i bien
tanto a nivel oficiz como en el ambilo familiar. Dich: ias B

funcionando. Este poder y el numen que lo representa residen en la direccién central del mundo,
que constiluye el principal eje que comunica los tres grandes niveles del universo y es punto de
union de las cuatro direcciones extremas del plano lerestre. De esta manera, las fuerzas
sagradas que residen en cada uno de estos niveles y rumbos fluyen hacia el centro y, asimismo,
Ia fuerza de este Gitimo los invade.

1.1.1 TETEO INNAN TETEO INTA

A pesar de que eslamos de acuerdo de que existe una identificacion del dios del fuego con el

sino sdlo unas cuantas como se vera mas adelanle. La coincidencia del dios del fuego con el
principio dual creador se establece primeramente porque aquél es nombrado Teleo innan, Teteo
inta, “madre y padre de los dioses", asi es mencionado por Sahagun** y bajo esta denominacion

‘)vmeumramilmal« s México, SEP Diana, 1979,

nim. 217}, p. 52. En re o un S

Mircea Efade, Mmmmssuua Barcelona, Edtorial Labor, 1985, 232 p.. lca-aon
‘Omega), pp. 101-103.

) Sahagin. gp gt vol. 1. p. 332



erainvocado en diversos conjuros del siglo XVIt como los que se recitaban para elaborar la cal,
para cazar venados y para realizar el sortilegio de las manos' (Cuadros 6.1, 6.2 y 6.3). Asi, de
acuerdo con Leon Portilla: *Es en su funcién primordial generativa 'madre y padre de los dioses' o

o o al ™

Ademas de ser caraclerizado como ‘padre y madre de los dioses” lo fue también del
hombe, ya que es mencionado simplemente como *padre y madre’ ' por ejemplo, en el conjuro
para curar cualquier enfermedad causada por haber provocado el encjo del fuego™ y, en tanto

“Pues quando aiguna muger esta de parto, Que la esfuercan, y animan, le dicen:

INochpotzin, ahmo ximotequipacho, ximochicahua ca nican mehuiitica in nanti in Lati. No te

afjas b i, estueryale que aqu esi presento ol Poct y la Madko. LLaman & 6 fuago
yMade;

Si estamos de for dos del fu Teteo Innan, Teteo Inta
(Ometéol, pero no consi que se trale de la advocacion de Xiuhtecuhti

que se encuentra en el centro del plano temestre, ™ aunque éste se asocia con & al igual que con
Mictlantecuhti en tanto que se encuentra en la quinta direccion, eje del mundo que conecta los.
bres sectores del cosmos. En este sentido no estamos de acuerdo de que la deidad que estd
tendida en el ombligo del mundo, en el Yaxicco sea Ometéod, puesto que este dios se encuentra
alejado del hombre, en [ dtima capa del cielo.

notas, comentarios y
1953, pp. 71, 7778y 125.

ol que le da cimiento.
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21.2 HUEHUE ILAMA Y HUEHUETEOTL:

Ota de las formas del dios del fuego que se asocia con el dios supremo es la lamada Huehue
llama, "Anciano, Anciana", apelativo que denota a una entidad antigua que conjunta en si a
principio dual creador del cosmos. De esta manera, Huehue llama representa a las dos fuerzas
sagradas primigenias, por lo que su personificacion es mencionada como dos ancianos, uno
nascuinoyla dvocacion del dos del fuego con Omelecuhti
¥ Omecihuat. Con el nombe aqui aludido era invocado en el conj el fonal del

niflo por medio del fuego. De acuerdo con Ruiz de Alarcon al iempo que el licill 0 médico reditaba
el conjuro, sahumaba al niflo con copal y fuego:

Tha xihualauh yn tihuehue, Eaya, ven anciano y
yn tiyllama; anciana (fuego y humo);
ta xoconyamanili§ incoazcal,  vealemplarla axorca
in quetzalli: chihy y rald:
se iene (por el nifto

i i Qerass s uebr

in ye xamariznequ. que ya se quiere quebrar
g Yhater pedszos

En relacion con esto hay que tener pr que Ometecuhti y ihuat eran i con

Tonacatecuhti y Tonacacihual, “el Seflor y la Sefiora de Nuesta Came” que eran los que
proveian al ser humano de tona o fuerza vital.™

1 hecho de que algunas advocaciones del dios del fuego se identifiquen con el principio
creador, de una deidad de antigiiedad, tanto a nive! histérico como
simbaiico.”” Por ello se le denominaba Huehuetéol, *dios viejo". Sahagin lo raduce como “el dios

antiguo” y Diego Mufioz camauo a este respeclo. refiere que “Al Fuego llamaban dios de la
senectud, i e

’)auau-mmg Pt
) Atredo Lopez Austin, Cueme ciones

. mmwmmuw 1960, pp 22728

N ents a 6os ¥ los cronisias més anliguo do
to0os. mmumaumawnumanmmmm

personiicarse.
* Drego Mufoz Camargo, * !

Sclo XVI: Taxcala, edcon



Por i anciano, enla ¢ olonial fue identificado con San Simedn
y San José; asi, Pedro Ponce dice que en el siglo XVII se le denominaba también Xoxeptzin y
Ximeontzin.™ En relacion con esto Jacinto de la Sema dice que:

“Ulamarie oros San Simeon y olrs San loseph, porque ordnariaments los piken vieis, y
con esios nombres dssimuan, y consevan o aniuo nombe, con que aman & o g0
Huehuentzin que quiore deci vieo..”*

De acuerdo con Bemardino de Sahagin, en la fiesta de Teoleco el dios del fuego llegaba
dia después que las demds dei eraviejoy X ney
senectud se debe a que su exislencia se remonta, en el plano de lo sagrado, a los fiempos
inmemoriales en los que e Sol aun no existia. Recuérdese que el primer astro en alumbrar fue un
medio sol hecho de fuego, y antes de la creacion del quinto sol los dioses encendieron una

Por otra parte, el dios del fuego es uno de los mas antiguos en la religion de los pueblos
del Altiplano Central de México, puesto que lo encontramos representado en escultwras de bao
encontradas en Cuicuico que datan del Periodo Preciasico Superior (700 a.C. a afio 0) y, como
doevm(hnw:.eslawmaniguupmmmna”C«mwnrepvmnm

iorobado o
1gas y
Iasmawuudasylnnmusmouuodnas en varias ocasiones en puio y pama

funcion de brasero.”

mmmm 'UNAM, Institto da lnvestigacionas Antropokigicas, 1984, Etnohisora, Serle Anropaiogica,

De la Sema, go.
) Sahagin, gp. ., wlpm
) Yoo Gondlez, Tores, Wmum.muowamwm

) Lépez Austn, €1 dics..", . . Pp- mm
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21.3 TOCENTA:

Ota delas inaci laq jonado el dios del f de Tocenta "Nuestro

padre unilario". Esle apelativo también hace referencia af principio creador que conjunta a la
dualidad, es decir, alas dos fu y ias del cosmos en una sola entidad.

Por lo tanto, dicho nombre también permile relacionar a la deidad igena con el dios creador
Ometéotl. Segin Pedro Ponce este nombre, que traduce como “padre de todos®, le fue dado
porque los indigenas todo hacian delante del fuego y en sus entierros los acompafiaba en forma
de candelas encendidas.™

21.4 TOTAy TETATZN

En algunos casos también es mencionado unicamente como Tota, “Nuestro padre”, nombre que
hace referencia a principio masculino del cosmos. Con este nombre se designaba también al
tronco de arbol liso que era utiizado en la ceremonia de Xocol Huetzi. Por su parte, Duran
registra que. en la fiesta de Huey Tozoztii, en el patio del templo y ante la imagen de Tialoc,
levantaban cuatro &boles pequefios traidos del monle formando un cuadrado y en el centro
colocaban otro muy allo al que se le denominaba Tola. “nuestro padre” por ser el mayor. De cada
uno de los arboles de las esquinas salia una soga que se ataba en el arbol del centro” (1am.
14.b). Esto nos remite al simbolismo del plano de la tierra, con sus cualro esquinas representadas

un &rbol y la direccid i el &bol mas allo ei Por lo que
Tota representa el arbol cosmico del centro que se encuentra en el eje del mundo que comunica
los cielos, Ia ierra y el inframundo. Las sogas, por su parte, podrian indicar |a confiuencia de las

) Ponce. p.et..p. 72
") Diego Durén. Histona do s cias de Noeva Expali e itas do e fima, 2 vols., ed. preparad por Angel Ma.
Ganoay K.. Méxco. Pomua, 1967, (Biblioteca Pomua, 36 y 37). v. | pp. 85-87.



fuerzas sagradas de las cuatro esquinas hacia el centro y, de manera inversa, la fuerza sagrada
del centro hacia las cuatro direcciones. Al final de dicha fiesta aojaban el arbol Tota a un lado del
sumidero de Pantitian. Por lo tanto, el tronco representa la parte mascuiina del cosmos, ya que se

Wata de un fai do que al ser davado en el fondo yor

fertiidad de la naturaleza. En relacion con esto, hay que tener presente que la celebracion de
Huey Tozozti era un ritual con un significado fundamentaimente agricola como se verd en los
capitulos tercero y cuarto de esta tesis.

Por otro lado, segin Jacinto de la Sema, el dios de! fuego también era llamado Tetatzin
“que quiere decir Dios Padre, conservando en esle nombre e antiguo, conque le llamaban Padre
¥ Madre, y en cuyas manos nacimos..."

El mencionarlo como *Padre y Madre, en cuyas manos nacimos" implica una relacién con
las entidades creadoras y relaciona al dios del fuego con Ometéotl y Tonacatecuhti. Con esle
uummnmmmuamsmmvu,yaquummmuummam&g estos dos.

Nanahuatzin fuera el Sol y que, como ta, estuvieran a su

cargo el cielo y la fera.”
DDada la importancia que ha tenido el fuego en la vida del hombre, podemos suponer que
‘su cullo se remonta a iempos muy lejanos y es muy posible que haya sido uno de los elementos
de la naturaleza mas tempranamente deificados. Asi el dios igneo, por su gran antigdedad y por
preceder al: idades das I idad de guiar alas demds deidades. A ello
e debe su nombre Teyacancatzin Tolecuyo “Nuestro sefor el venerable que guia a los demas”.
Esta denolacion asocia a la deidad con el concepto de *principio” y con el inicio del mundo y del
tiempo, ya que ellos empezaron a funcionar a partir de la ransformacion de Nanahuatzin en Sol
melamahlum Asimismo, el fuego precede a dicho astro, ya que anles de
& i ‘ese elemento. Es también por ello que

%) Dela Soma, gp. cit, p. 65.
’)'llynhdnhtu-’ mgmjmmawmmmrmvmun
istoricas, 1975, nam. 1).p. 121.




shti ie de delanoche y de I deldiaenel

calendario ritual.”* Jacinto de la Sema, por su parte, traduce el nombre aqui dudido como ‘el
precursor del sefior* porque en todos los ritudles iba por delante el fuego.”

En relacion con esta accion de guiar, hay que tener en cuenta que uno de los dioses
patronos de los comerciantes era el fuego. al cual le ofrecian “esdiavos® en su fiesta de Xocot
Huetzi y le hacian importantes ceremonias al salir y al regresar de sus empresas por tieas
lejanas, para que los llevara y rajera con bien.*

22 XIUHTECUHTLI COMO "SENOR DEL FUEGO" Y PATRONO DE LAS
TRANSFORMACIONES

£l dios del fuego esta ubicado fundamentaimente en la tiea, en donde es un marcador de
tiempos y de ciclos nalurales, sociales y rituales, los cuales estan interelacionados ya que cada
uno de ellos incide directamente en los demas. A ello responde su principal denominacion
Xiuhtecuhti, nombre con el cual se le designa comunmente. Sin embargo, hay que hacer notar
que el significado ebmoldgico de esta palabra no incluye la acepcion de “fuego”, elemento con el
que se le asodia, ya que mas bien significa “sefior de la yerba, del afio y de la lurquesa”;
asimismo, xihuil también quiere decir cometa. Cada una de estas acepciones, por su parte,
relaciona al dios del fuego con diferentes aspectos, como se vera enseguida.

Xiuhtecuhti en tanto que *Seflor del fuego" es el patrono de las ransformaciones. En este
sentido. Sahagun al describir sus propiedades dice lo siguiente:

v i ia, porque quema, y la lama.

¥ feverencia, como es que caenta a los Que lienen o, y guisa las viandas para come,
y y | espesa, y ylaca.y

yviejas.

") Eduard Seler, Comentarics af Coxice Bormia. Méaico, 2 vols. Fondo de Cullra Econamica, 1963, v.1.p. 91
“)Dela Sema. 0. gt p. 65.

*) Sahagun, o gl vol. Il pp. 54549 y 555,

") ibagd. v, p. 47



Por otro lado, a ser el patrono de las ransformaciones, se relaciona con los cambios

iclicos de | raleza. Asimismo, nos remite a i0n ya que, seg 00

el mundo no surgié de la nada, sino a partir de la ransformacion de los seres que vivieron antes
de la primera salida del Sol. En esta transmutacion de los dioses el fuego tuvo un papel
destacado, ya que a su accion se debe el surgimiento de los dos principales astros, el Sol y la
Luna que son marcadores de tiempo, a parfir del autosacrificio por incineracion de dos personajes
‘sagrados, Nanahuatzin y Tecuciziécat, quienes se aojaron al homo divino o teotexcalli* ubicado

en el centro. Con esto queda Q0 delo ejemplar de otros mitos

y de los rituales relacionados con ella.* Por otra parte, la salida del Sol, astro relacionado con el
fuego. y dcas de cada uno de lo “

Endmnmmowhmdmm,dwpnonoamvumm

propi ion. Asi, a través del sistema de roza y quema el fuego

aniquila lo que ya no es utiizable para la agricultura y transforma los residuos para propiciar la

regeneracion de la tiema para la nueva siembra. Del mismo modo, en el Codice Mendoza® la

conquista de un pueblo es representada por medio de un templo al que se le ha prendido fuego

(lam. 19), acto que indica la demolicién del orden anterior para la imposicién de uno nuevo, el

En el siglo XV1I el fuego continuaba siendo considerado como elemento sagrado, por ello
Xiuhtecuhti, en tanto que "Seflor del fuego" fue identificado con el Espiritu Santo quien, segin la
Doctrina Cristiana, se posé sobre los apdstoles en forma de llamas. “

) Leyenda de los Soles”, nﬂ nm

) Ekade. Mito y ealidad, o0

) Afredo Lépez wmmmmmmw
Mexcane, 1990, 542. (Alarza Estuos. Ampolgi) p. 5574.

mamm»«mnwem prefacio de Emesto da la Toms Vilar, México, Sen Angel
ms A, 1979,

“)nonmng.,nns.




221 IXCOZAUHQUI:

Ixcozauhqui, “el cara amailla’

“amarilleado del rostro”, es otro de los nombres con que el dios
del fuego es comiunmente designado en las fuentes. Para Eduard Seler es el dios del fuego del
fogon,” el cual esta representado por el ieculi o joyel escalonado que dicho dios lleva a la allwra
del pecho* {1am. 4<) y que simboliza el centro. De acuerdo con esta denominacion, el dios del
fuego es dibujado con el rostro amarillo en varios codices como en el Tonalamali de Aubin, en el
Madliabecchi, en el Tellleriano-Remensis y en el Vaticano. Por lo tanto, este apelativo hace
referencia a uno de los colores propios del fuego.

Con relacion ion, cabe apuntar ible que algunos de los nombres

ddﬁosdnlmwnoseanues sino que més bien se refieran a sus aibutos o caracteristicas

de la lumbre. Entre eslos apelativos tenemos el
de Coziic Tlamacazqui 'El sacerdote amarillo”, Tzoncoztii *Amarillo de los cabellos™ y
“Estan amari sus cabellos”, i bajo las cuales el dios del

fuego erainvocado en diversos conjuros” (Cuadros 6.1,6.2,63y 7).

Sin embargo, hay que mencionar que también el rojo es otro de sus colores distinvos, y
con ésle aparece en obas lantas representaciones como en los codices Borgia y Borbénico. En
agunas ocasiones ambos colores aparecen juntos en la imagen del dios como en el Cédice
Vaticano en donde el cuerpo es rojo a igual que las franjas pintadas sobre el rostro amarillo.
Asimismo, en la fiesta de Xocoll Huetzi los que ofrendaban cautivos a fuego llevaban el cuerpo
tefiido de amaxillo y la cara bermeja, esta uima al igual que los inmolados.* Empero, hay que

para curar salpullido y empeines. Ruiz de Alarcon, 0p. ¢, pp. 150. 161, 71, 127, 135y 168.
) Sanagin, p. g v. I, pp. 143144,



sefialar que eslos dos colores y su uso conjunto no son exclusivos del dios del fuego, ya que

Sal, ] y i Ixcozauhqui.**

23 EL FUEGO ENEL CIELO

Una de las acepciones de xihuifl es turquesa, piedra que se relacionaba con el ambilo celeste, ya

que i “el lugar ' Esta pied: i de
gran valor por la sociedad mexica por lo que su uso sélo era permitido a los gobernantes. Asi
pues, el hecho de que Xiuhtecuhti signifique también "Sefor de la turquesa”, lo relaciona con el

seclor celeste y ¢l cielo di esto que al lihuicat se le adjudi color.
Herman Bey i i “sefior azul” y ¢l dia, por elfo en los
codices adivinatorios como el Tonaldmati de Aubin y el Codice Borbdnico aparece como uno de
los sefiores del dia.

Existen menciones concretas respecto a la ubicacion del fuego en el cielo; asi por
ejemplo, la "Historia de México" dice que en el primer cielo se encontraba Xiuhtecuhti, dios de los
afos,” mientras que la "Historia de los mexicanos por sus pinturas® menciona que en la quinta

dios igneo y que de ellas sallan los cometas y
las sefiales del cielo.** Sahagun describe a la xiuhcsall como una serpiente de fuego, ama de
Huitzilopoch8i con la que éste degollé a Coyolxauhqui y vencié a sus hemmanos los

Centzonhuiznahua. En cdices como el Borbénico y el Tonalamat de Aubin a porta Xiuhtecuhti
aldas L distintvo (fig. 4). Asimismo, la Piedra del

"»wmwm_mmmgmmmwnm

mhd (@xico, UNAM, mﬁlm"ﬁmiﬁslv& v. Npm -
7) Lopez Ausin,

*) Sahagin, gp. gt v.\, p. 203.



Sol, en donde dos xiuhcocoa, una con el rostro del Sl y ora con el de Xiuhtecuhtf, se encuentran
‘bordeando laimagen.

23.1 LOS FLECHAMIENTOS DE LOS ASTROS

El fuego esta refacionado con algunos astros como Venus en su calidad de estrella de la maiiana,

con ¢l Sol y los cometas. Estos limos eran concebidos de fuego: asi, Molina registra como xihuil

“cometa grande que parece como globo o gran llama®. De acuerdo con Mufioz Camargo, los

cometas se encienden en la region del fuego por la que coren de una parte a atra con colas de

humo o centellas de fuego y. confinia diciendo, que eran considerados como malas seflales

porque constluian saetas de las esellas que malaban a los animales y anunciaban
guemas, hambres y idades.* Por su parte

a la cauda de los cometas ciialin amina, que signfica Ta estrella tra saeta”. A ésta la
consideraban como daiiina pues cuando caia en alguna cosa viva decian que se criaba un
qusan invali ible; ademas, debido a los peruic aba, la gente

-

De igual manera, las fuentes mencionan flechamientos realizados por oos astros como
Venus el cual, segin los Anales de Cuauhtifan, cuando aparece como estrella de la mafiana en
delerminados signos ‘les dispara y les muestra encjo” provocando dafios. Asi, en el signo 1
cipacti flecha alos viejos y viejas: en 1 ocelotl, 1 mazati, 1 xochitl y 1 glin a los jévenes; en 1 acall
y 1 miquiztii alos grandes sefiores; en 1 quiahuid ala lluvia con lo cual laimpide y en 1 all provoca
‘sequia.”* Debido a eslo, los individuos se resquardaban en sus casas para evilar que Sus rayos
hor Cana, o 1. V.5 1.

“)ibig. pp. 107y 103.

%) “Mrales do Cuauhitar’, on Cicn Chinaboooca. ad. o nahal por Pino Feliano Vedzaue. 2. .
Mexico, UNAM. I Historcas, 1975, (P fum. 1), p. 11. Claude
Low-Strauss, Miokogicas | Lo crudo y o conido Méaico, Fondo de Cultura Econdmica, 1996, (Secraon de Obeas de

Aniropologia). p. 249, fegisira que los boror y los sherenté de Sudaménca (ambien consideran a Venus con Ia.
‘capacidad de causar dahos, ncluyendo la mueste.




los alcanzaran y perjudicaran ya que el astro venia del lugar de los muertos.” En relacion con
esto, Gonzalez Tores menciona que Venus es cominmente representado “en actitud guerrera,

EI Sol es otro de los astr i flechar Con relacion
a esto Molina en su Diccionario registra como rayo de sol la palabra londimifl. Esta posibilidad se
instaurd desde los tiempos de la creacion, ya que cuando el Sol acababa de ser creado exigiv,
para moverse, el sacificio de los dioses. C«mxuolsoresusnolopasyuéyloﬁedwend
agua. Por supartela Leyenda delos

mmwmudm (qunmnmdf[ loogo &
gavidn do cbsdans), que s @ hablar preguntar ol Sol. Le habla: “Dicen

los.
prgirtsle por

‘consultaron los Goses y 58 encjo Tiahuzcalpanteut, uml_t’uumﬁm‘)
0 so detwiera” Lo dispard y o o acato. jAN h! o dspara y flecha o

conlos nuevecelos urics ’

La victoria del Sol sobre Venus se debe a que las flechas o rayos de aquél son més
poderosos. Por ello, a aumentar su luminosidad conforme va saliendo por el oriente, la estrella de
la malana se va desvaneciendo hasta perderse de vista. Por lo tanto, el flechamiento efectuado
entre ambos dioses en el iempo mitico se repite cada maflana cuando Venus es visible en el

i

ffz‘

amanecer. De acuerdo con Seler el fuego, el Sol y Venus ienen la capacidad de disparar sus.
flechas o rayos, por eso son dioses de caracter bélico, es dedir, de la guema y también de la
caceria®

Por otra parte, las plumas rojas de las saelas del Sol son mencionadas en el texto nahuatl

cafién con pl i las plumas

con el fuego, cuyo nombre, Cuezaiin o Cuezaltzin, es compartido con esta deidad. Por o tanto,
estas flechas que provienen del cielo bien pueden referirse a la xiuhcoall, elemento disintivo de
Xiuhtecuhti que aparece en par bordeando la imagen del sol en la piedra que lleva este nombre.

”;mg. g‘.. v, p. 483. Gonzalez Tomes, El aulto.., . g, p. 110.
“)id. pp. 10

")'w-nah-w @ dt.p. 12

<) Seler, v 02 G, vol.1,p. 84



Por iltimo, es importante mencionar la flecha que provino del ielo y que cayd en una pefa,
‘accion fecundante que dio origen a la creacion del hombre. Dicha saela, segun Torquemada, fue
lanzada por el astro rey:

Y i y
‘que e pimer hombre, de quien elos procedian. habia nacido en tema de Aculms, que esti
en lamino de Tetzcuco dos leguas, y do Mo Ginco, poco mas en esta manera: dicon Que.
estando o sol 5 d ino y "

¢ . de os brazos ambs y

Que despuss sal do al La muje antora *

Por otro lado, es muy posible q cele stéy ad: el tzon que

cayd del cielo y del cual Tezcatipoca sacé fuego en el afio 2 acall™ En relacion con esto resulta
singificativa la forma de representar los encendidos del fuego nuevo, esto es, una cafia que cae
del cielo y descansa sobre una linea horizontal (l4m. 18), lo cual podria significar la fecundacion

de la tierra por un falo que baja del cielo y que marca la regeneracion del mundo para que fa
humanidad pueda sequir exisiendo.

23.2 EL FUEGO YEL SOL

Ei tuego y e Sol guardan entre si relaciones importantes, puesto que comparten algunos de sus
atributos como es el alumbrar y proporcionar calor y lona, aunque el astro los provee con mayor
intensidad que el primero. Asi. de acuerdo con Gonzalez Tomes "tanto Tonatiuh como Xiuhlecuhti

doses productores de calt del dielo y otro de la tema.

En relacion con eslo, cabe recordar que duranie los cuatro primeros dias después del
alumbramiento. la crialura y la madre no podian salf fuera del aposento, es dedir no recibian el

*') Torquemada. go. ci., v. Il p. 124. La' .0 gt.p. 9N,
por 8501, 35k que cayo de cieko.
*!) Sequn la "Leyenda de los soles’. gp. il p. 120. los pimeros en sacar fuego fueron Tata y Nene, quiens por

fuego con el izon caido el cieko.
*') Gonzalez Tomres. Elouto... oo it p. 82



tona del Sol, pero en su lugar recibian el del fuego que era menos intenso. Hermann Beyer
identifica a dios solar con Xiuhtecuhti y Lopez Austin considera que el astro luminoso es el
emisario del fuego.” - " I e
colores, el rojo y el amarillo, asl como el nombre de Xipil o Xipilli, "Noble del fuego® o “Noble de
fuego" y porque, como se acaba de mencionar, en la Piedra del Sol aparecen dos xiuhcocoa
bordeando |a imagen. Por ora parte, las plumas coloradas llamadas cuezalin, que estan muy
relacionadas con el dios del fuego, también eran usadas en el atuendo del dios solar ya que, de
acuerdo con Sahagun, le vestian un plumaje que se llama cuezallonaméyut.." * vocablo que
de rayo de sol
El mismo Sol es fuego y, con relacion a esto, segin la mitologia, antes del presente Sol

existieron otros. El primero de ellos era sdlo la mitad de uno y por lo (anto no generaba el calor
suficiente para que el hombre puediera vivir en la iema. Por esta razon los dioses decidieron
crear un sol completo que proporcionara el calor y la luz necesarios. Para ello varios dioses se
tumaron y fueron sol, cad: i al anterior por una lucha cosmica qu

cada vez en una catastrofe, hasta que finaimente fue creado el Quinto Sol a partir de la
transformacién de un dios generada por la accidn del fuego. Por ora parte, Motolinia en sus
Memoriales sorprendentemente menciona que el Quinto Sol se lfamaba Nahui Aca, nombre
calendérico del dios del fuego, lo cual lo relacionaria con este astro. “Este cuarto sol y edad
acabada y fenecida, fue criado el quinto sol, que es éste en que agora estamos: llamase nahu
acall..”™ Sin embargo, esta informacion resulta dudosa, ya que es la Unica referencia en

atodas las demas jonan a Sol actual con el nombre de Nahui Olin.

Tomres, bid. p. 52,

) mm'elm nﬂ P.269.
) Sahagin,

@ di.v
) Histonia delos mexicancs.., 0. 1. p. 25.
") Motolinia, arma-snm-.
natuales do ela, nweva anscripcion ‘dal manuscto onginal, edicion y estudo inlroductodo de
Edmundo 0'Garman, Masico, UNAM, 197, p. 389,



Entre otros elementos que permilen relacionar al fuego can el astro rey estan el compart
al " su desarrollo, ya que
pasa de ser un insecto que se amastra a obo voldll. Gonzalez Tomes regista que las

representaciones de Tonatiuh llevan sobre la frente una cabecita que unos han identificado como

¢ ave xiuhtolol y oros. iposa,” tro, ambos animales estan
Xiuhtecuhti. Por otro lado. este elemenlo es muy semejante al que eva el dios del fuego también
enlafrente. Esta dlimair el Sol porque, de do con ella, en

las fieslas de Xocot Huetz y Teotleco amojaban victimas a las llamas en conmemoracion del
sacrificio de y sionar a ycalor.”

233 ELFUEGO Y TLAHUIZCALPANTECUHTL!

Ei fuego est relacionado con Quetzalcoal en su advocacion de Venus matutino o
Tiahuizcalpantecuhti, *Sefor del lugar de la casa de la awrora”, ya que bajo esa denominacion el

fueg del sortlegio de iz de Narc
Ta xihualhuia nota Ven aca mi padre
nahui acatl las 4 caflas que echan
nllhrdca llamas (el fuego)
¢l de los cabellos rubios
uanuimlpln tecut Principe de la awora
(porque al amanecer lodos
proveen de fuego) "

Por otra parte, de acuerdo con el milo, al incinerarse Quetzalcoatl en una hoguera su
corazon se transformd en I estrella de la mafiana. De esta manera, tanto Quetzalcoatl como
Nanahuatzin, que ademas son mencionados como padre e hijo respectivamente, se
ransformaron en astros luminosos por la accion purificadora del fuego. Por lo tanto, el mito de la

ncmavuﬁmnm\‘mi 09 t..pp. 5460

lm v75
') Ruz de Alarcon. gp. ¢l . p. 127.




transmutacion de Quetzalcdat repile la cosmogonia de la creacion del Sol que sirve de modelo
para obras creaciones y para la procreacion de oros mitos.” Asimismo, como lo hace nolar
Gonzalez Tores, ambos personajes eran seres enfermos, pues Quetzalcdat *estaba lleno de
verrugas, con las cuencas hundidas y la cara hinchada®,* mientras que Nanahuatzin tenia el
cuerpo lleno de pustulas por lo que en estos dos casos encontramos lo que establece Lévi-
Strauss respecto a que:

2 T e ey e e

‘consiguiente no
‘Sumanea. EI'W %
” *

Por oo lado, Tiahuizcaipantecuhti y Xiuhtecuhti presiden la novena trecena del
Tonalamati de Aubin y la coespondiente en el Codice Borbdnico (1ams. 6 y 7), de igual manera
como se vera en el capitulo 3, hay una coincidencia entre las conjunciones de Venus y los cidos
de 104y los que se rendi os del fuego.

24 EL FUEGO EN LA TIERRA

Como ya lo ha sefialado Seler, el dios del fuego es el seflor de la superficie terestre y fiene su
morada en el ombligo de la iera, por lo tanto, este espacio cosmico es el que le coesponde
principaimente. En las fuentes encontramos importantes menciones de la presencia del fuego en
la superficie temestre, lo cual se manifiesta a través de diversos nombres que ostenta el dios
igneo y que se refieren a este ambito del cosmos. La principal advocacion en este sitio es la de
Xiuhtecuhti en tanto que sefior del Siempo y seflor de la hierba, puesto que la raiz xihui iene

) Ellace. Mito y ealidad, 0p. .
) Grale Tors, El el gg p.112.00 acverdcon L Stouss, Mioioas |, . p. 248, un ko

). p. 59,




El fuego terrestre de los nahuas puede ser equiparado a que Lévi-Strauss llama “fuego
de cocina" y, por lo tanto, su simbolismo contiene significados similares. De esta manera, el fuego
temestre es el mediador entre la posibitidad de un mundo podrido y un mundo quemado, por lo
1anto, es el que mantiene el equiitrio entre ambos ya que evita uno u oo extremo haciendo
posible la conservacion del mundo y la vida; en consecuendia, es ¢l mediador entre las fuerzas
calientes secas del cielo y las frias humedas del inframundo. Asimismo, es el mediador entre lo
sagrado y lo humano, entre la vida y la muerte, entre la naluraleza y la cullwra, por lo que se bata.
de y creador.”™ Como dice Kirk refiiéndose alos mitos griegos y 1o cual también
es aplicabl “El fuego existentes entre hombres y dioses y

24.1 XIUHTECUHTLI COMO "SENOR DEL ARO"

En varias referencias los cronistas traducen el vocablo Xiuhlecuhti como “Sefior del aflo" y por
extension “sefor del tiempo”. el di

sucede en la tierra o Tialticpac. espacio cosmico donde vive y se desarolla el hombre. Como ya
lo ha hecho notar Lopez Austin, las fuerzas del Mictian y del llhuicatl viajan a ravés del malinalli y,
al confluir en el ombligo del mundo, Iugtdond:uamdeldusddmego producen el tiempo del

hombre "y

hombre y ¢l tiempo, medick I

sucesion de fuerzas sagradas que inciden e influyen en la tiema, para saber a qué nimenes.
debian de venerar en el i iar la adecuada marcha del mundo. Como el

lugar de habitacion del dios del fuego era el centro u ombligo del mundo, punto donde confluian
fas fuerzas sagradas que aseguraban el mantenimiento del cosmos, Xiuhlecuhti era el

") ibig., pp. 70, 269, 291, 307 y 326.
1. S. Kitk, E1 mio. Su siieado y fones en Ia Anigiedad y oras cutuzs, 1. de Tedfo o Loyola.
8arvoona. Eiciones Pacbs. mo pmsuu i, mn m

') Lopaz Ausin, Cuerpo. .. gg v | P, 6668,



responsable del movimiento de las fuerzas sagradas que aseguraban el funcionamiento del
cosmos. Por lo tanto, en Uitima instancia, la deidad ignea era la responsable de la existencia del
mundo y de su continuidad.

Por ofrolado, como su mismo nombre lo indica, era el seflor del aito, patrono del tiempo y
del cido anual quei ambi acabo en &, por ello enlaza

una época con la otra, es decir, e tiempo de sequia con el de lluvias. En este seniido es
importante sefialar que al dios del fuego se le rendia especial cullo en dos fiestas durante el aflo,
Izeall redlizada al final del mismo en plena época de sequia y X6cotl Hustzi que comesponde,
segun Sahagin, al mes de agosto y al iempo de lluvias. Ademds, estas dos fechas se asocian
con el ciclo agricola, la primera con el de las Gierras bajas y la segunda con el de las Serras altas
de montaa.

Asimismo, como el fuego estaba relacionado con el Sol astro que, segin la cosmovision
mexica, surcaba el cielo durante el dia y vigjaba por el inframundo durante la noche, podriamos
proponer que el dios igneo, en tanto que "sefor del tiempo”®, también era el patrono de esa unidad
de iempo, es decir del dia que, junto con la noche, denotaban una transformacidn ciclica que
hacia posible el movimiento y la vida.

242 XIUHTECUHTLI COMO "SENOR DE LA HIERBA"

El hecho de qu it signi ién hierba, relaciona al dios del fuego con el ciclo
anual de la natwaleza, es decir, con el reverdecer y con el crecimiento de las plantas, tanio
silvestres como de cuitivo. En este proceso natural esta presente el concepto de transformacion,
accion caracteristica del fuego que incluye, ademas, la activa participacion del Sol en el proceso
de crecimiento de las plantas. En relacion con lo anterior, Diego Mufioz Camargo dice los
siguiente:




mexicans, Toja de yerba' o de arbol 0 de ora planta. Ansi como. cada alo, comienzan las
mym-umnmvummmmm.p%mmmm

Hernando Alvarado Tezoz6moc expresa el mismo conceplo, ya que dice que el afto “de ordinario

Marzo, que es las plantas con nuevas hojas; por cuya causa

a aflo xihui, y " -

Por su parte, Jacinto de la Sema, le aiibuye al vocablo xihuil la misma acepcion que

ol concesto N ol cido anual:

‘era natural do v verano & olro verano, owmmrﬂmmw-m :th
annuel revokcion dol S, y esle cbsenvavan todss estas nacones barberas, nbles.

i
§

8

Y sabics:
por o mes mmm--uwomummu&lyn
; atboles.

1a tiema, y a florecer los
expenencia. .
Los mases so contaban com o Hebroos do v Neomenia & o, eto 6, db vna

s ks s ¥

Por todo lo anterior, resulla clara la relacion existenle entre el significado de “yerba'y de
por qué Xiuhtecuhti Sefior de.
ambos.* Por oro lado, este nombre hace alusion al malinali, concesto de gran importancia en la
geografia sagrada. Este elemento. de acuerdo con Lopez Austin, estaba conformado por dos
bandas helicoidales de nalwaleza opuesta y complementaria, constituia el camino por donde
vigjaban las fuerzas sagradas del lihuica y del Mictian para encontarse en la tierra o Tiallicpac y
producir el tiempo.“ Como la principal ubicacion del malinalii es el centro, representa el eje
©00sico y se asocia con el dios del fuego.

“aflo” que se le atibuye al:

) Muaz Camargo, 9. .. p. 216,
) Hemando Alvarado Tezozomoc, Crinica Mexicana, 3a. ed., notas de Manvel Orizco y Bem, Mxico, Ed. Pomia,
1980, mm?msnp 1.

'ﬁnum&w'ilmuwammnmmn Un ensayo mitologico’, en EI México antiguo, 1
X, el 1. focogilecén y raduooén do Camen Cook 06 Leonand, Méico, Sociedad Alemana exicanst, 1965, .
39312

“)Lopaz Austin. Cuerpo... 0. gt.. vI pslywmmo Fondo de Cutura Econdmica, 1994,
(Seccin de Obras de Antopalogia).




243 NAHUI ACATL Y SU RELACION CON EL PLANO TERRESTRE

Enmeﬂmmmwduﬂwuﬂhﬁuw *Cuatro Cafia®, apelativo con ¢ cual era

¥do en e ) el siglo XVII por Hemando Ruiz de Alarcon
yJaunmdelaSema(Cuaww)Demdomsnagw i acatl era la cuarta casa del
itzeinti en el cuaireinaba e dios igneo ™ Segin este ista, en dicha fech

cuando se llevaba a cabo la eleccion de los sefiores y jueces para que su mandato fuera
prospero; asimismo, en ella sentenciaban a los criminales, liberaban a los que estaban presos

ya tin que no les ituacion.™ Por ello, como ya lo

hicieron notar Eduard Seler y Xavier Noguez, Xiuhtecuhti portaba la xihuitzolii o diadema de
turquesa en tanto q eljuez de i el fatoani

afributo ya que, al identi deidad, “padre y madre de los dioses”, tenia la

capacidad de gobemar y de impartr justicia. Asi, el huey Haloani era el representante de
Xiuhtecuhti, puesto que ambos personificaban el maximo poder, aquél sobre los hombres y éste
sobre los dioses.™

Por otro lado, el perro o itzcuinti es un animal relacionado con el fuego a cual, segun
Seler, simboliza™ Asi, uno de los elementos caracteristicos del atuendo del dios del fuego era el
joyel de pero color turquesa lamado xoloczcatl, el cual era usado por el huey Batoani, quien se
identificaba con Xiuhtecuhti, en el baile netecuitotilo que se realizaba en la fiesta de Izcalli cada
cuatro afios.” Dicho elemento aparece representado en la Iamina 9 del Cddice Borbonico debajo
de laimagen de Xiuhtecuhti, donde este dios figura junto a Tlahuizcaipantecuhti (lam. 6); de la

*) Sehagin, gp. g v1, p. 261. Segin of Cédico TelldianoRemensis mwmumycm
Pibico, oo 23. en ol dia yei Kgcuin se hacis fieta a ios dl fuego. Por su pare, Sekr, Comentans..

v.1,p.98,
%) Sahagin, . ., v, pp. 261 y 262.
") Para la ﬂhmvdmmdhﬂmwmmi

I!‘I!. i 10, 38, 5960.

. vl 1,p. 98. Y

8qui estudiada.
") Noguez, gp. i p. 43y Sehagin. . 1., v, p. 175.



misma manera, lo encontramos en la lamina 10 del mismo codice, pero en esle caso estd
asociado a Tonatiuh y Mictiantecuhti (lam. 10). E1 perro esta asociado con Xiuhlecuhtii porque
ambos son personajes liminares, de umbral en el sentido de que son mediadores entre la vida y la
muerte, el fuego por su facuitad transformadora y el canido porque ayudaba al difunto a cruzar e
rio Chicunahuapa™ para continuar su Wavesia hacia el piso mas bajo del inframundo. La
‘asociacion enre ambos quedo establecida desde el principio de los iempos. Asi. la Historia de
México refiere que la humanidad que vivio durante el segundo Sol llamado Chalchiuhtonatiuh fue
destuida por fuego del cielo, y los que lograron sobrevivir se ransformaron en peros, mariposas
y pavos. Por otro lado Tala y Nene, después del diuvio, sacaron fuego con unos palos y
ahumaron el cielo. Por no haber contado con la autorizacion de los dioses, Tezcatipoca los
castigo colocandoles a cada uno su propia cabeza en la parte Wrasera, con lo que quedaron
transformados en este animal.” La refacion entre el perro y el fuego también se ve en dos cuentos
recopilados por Konrad T. Preuss en los que se nama como el unico hombre sobreviviente al

Por oo lado, el nombre de Nahui Acall del dios del fuego bien puede eslar relacionada
34 del Codice Boboni serefiere i6n del Fuego Nuevo (lam. 1). En
dicha lamina aparece en el centro el templo de Tzonmolco, y cualro sacerdoles en cada una de

las esquinas cargando haces de cafias para encender el fuego nuevo. Aqui hay que mencionar
que las gavillas de cafas simbolizaban el ranscurso de cincuenta y dos afios. Esta imagen
también expresa las cinco direcciones del mundo. los extremos representados por los cuaro
sacerdotes y el centro, principal direccion del cosmos, por ¢l lemplo de Tzonmolco, adoralorio del
dios del fuego donde se llevaba a cabo esta fiesta, después de que se raia el fuego recién
encendido del cemo Hui Por lo tanto, est i6n hace dlusion a la conjuncio

it

del tiempo y del espacio. coordenadas en las que vive el hombre, cuyo punto de union es el

Ind. vol.1.p. 21.

Leyenda de los Soles”. 0p. gt..p. 120

') Konrad T. Preuss, ¥ Occidental, Irad. iz im. ed o
inlrod. o Elsa Ziehm. Mexico, instuto NaconaiIndigenisa, 1982, pp. 133-143.

1
)
)




cento, lugar itacion del dios delfuege t4 do por e

de Tzonmolco. Con ello se ubica a Mexico Tenochtitan en el punto central del cosmos para
resaltar suimportancia politico religiosa.

244 TLAL A YLA

Lo arriba expuesto ubica a la deidad ignea en el centro del plano femestre y, por extension, del

universo. in también es i i que dicho dios ostenta, como
son el de Tlalxictentica El que el ombiigo de la tiema" y el de Tlaxicco Onoc el que
est4 echado en el ombligo o centro”.

Sahagin en el texto néhuatl del Codice Florenfing dice que el dios del fuego, Xiuhtecuhti,
el dios viejo, Huehuetéotl, que es madre y padre de los dioses, Teteo innan Teteo inta, se
encuentra en el ombligo de la tiema o falxicco, en fexicco *el lugar del ombligo del fuego y estd
tendido en el lugar del ombligo de la tiema® o Yalxicco onoc. A confinuacion me remito a la
transcripcion y traduccion hecha por Lopez Austin en su articulo *El dios enmascarado del fuego®
donde aparece lainformacion arriba referida:

..intelou nnan, inteleu inta, in veveteut in ks
i xibtototca mtzazacufite.. (Codics Floreting, LBxo V: 141)
4 mcts d s o o s do o s f s i uspamarece et an o
ugar dol encieo d piecras e turquesa, que st almenandoss con pars o turquess.
(catings ematily)...

E 4 dalaversion de Sahagi

. in teteu lna, In letou inta, in veus leut, In texicoo, in xiuhletzaquaico maquitoc, in
xichtecuhll (Codics Florenting, Libro V: 34 1)
Yiuhiecuhti

< Jntet e i e i aco no, b ez e, n sttt
veve leut insla mytlen in xiuhlecut... (Coio Fiorenting, Lro VI: 74v-



hmmmmudmumamammum
almenandoss con agua do paars de luiuesa (Coinga amabiis). of
wmmmzl'?

mmmsvadnme«ndmmumum@mwmmnmum
del fuego. ¥a del signo c itzcuinti, a
dicha deidad.* En este mismo contexto lo menciona Jacinto de la Serna, quien dice que en el
signo "Ceilzcuintii reynava el él el Dios del fuego Xiuhteuctii, y por oo nombre Tlaxicteutica, que

quiere dedir, cuyo vientre esta lleno de tiera.™

Sahagin tambi . N N rtes do
salir a sus empresas,™ ya que al dios del fuego los mercaderes tienen mucha devocion”.”

Por otro lado, este nombre relaciona a dios del fuego con el inframundo ya que, de
acuerdo con Sahagun, se llamaba Tiahxicco al templo de Mictlantecuhti y en &1, todos los affos

de Tibt. se le sacrifi fivo.®®

Por su parte, las Relaciones Geogréficas de Cempoala y de Epazoyuca mencionan que
los habitantes de esos lugares reverenciaban a fuego, al que lamaban Tlaxicco Onoc, mediante
1a accitn de " ;stia en tocar la P y

boca.*" Las denominaciones anles referidas sefidan al dios del fuego como deidad de la
centralidad e indican que su lugar de ubicacion espacial comesponde a la quinta direccién, es

*)EnLopez Ausiin, E1 dos..", 0. o pp. 261:282. L ? 1a histors [
siguientes

. padre y madre de todos los dioses, elmumlxmwselmualﬁmmwemmahl:
flores y
mwnwlu:lmms e, Sshagin. o . v, 9317,
“... antiguo los dioses. que es el dios del fuego. que esta
zlm«m«mmm ol cal s lama Xiuhecu.* 1. v 9. 22- m
"... dios del fuego. que es el padre de. !
flores. mmumummmmmnummﬂaw Eee s 61 anigoo dios que 50
lama Ayamictian y Xiuhtecuhtl.* i, v.. p. 362.

. vL.p. 1.

L uzy'mmv n, p)ﬂ
o XV1: M ummmxmmm-« 6, Mésico, UNAM, Institto
do Investigaciones Anropologicas, 1985, (Sarie Antropokgica, 63, pp. 76 ¥



decir, ¢ axis mundi, punto que permite la comunicacion entre los res sectores verticales del
cosmos.

Tesuka posbe una plura do fivel y, ol mismo Bempo, una comuncadin ents estas es
regiones.
Deest e 10800 i del centro,®
Y
245 I EL MUNDO

Ademds de las advocaciones anteriores, que establecen la habitacion de! dios del fuego en el

‘centro del mundo, esté la de i, "Sedtor del conjunto de " 0 "Seflor de
direcciones”.
De do himalpahin @ dios de los leotenancas y lo menciona

también como el Xipilli de esos grupos. Este ulimo nombre, como ya se menciond anteriormente,
también era aplicado al Sol. Su santuario fue establecido en Chincohuac a donde Cuahuitzatzin
Tayllétlac Teuhcti Chichimeca iba a vigilar que se hicieran las ofrendas comespondientes a su
dios Nauhyoleuhcti, ya que él vivia en el cemo Amaqueme. En el afio 8 acafl (1279) Cuahuitzatzin
bajo del Amaqueme y los tenancas se congregaron para establecerse en Tzacualtiian Tenanco
Chiconchuac; lo primero que hicieron al asentarse fue construir un templo a su dios y hacerle
ofrendas.*" Este mismo cronista menciona a Cuahuitzatzin y a Tololiécall como teomama o
cargadores de la deidad a la que describe como un envoltorio sagrado.'” La séptima relacion

“") i i ~ Madid, ciones, S. A, 1992,

‘%Mmemmwmarmmun México, Ediciones Era,
1979.p. 23y Tumer, Lo satv... 0. G, pp. 2425 y 4380

palocgraia, racuocicn y glosa
gmics, 1982, .

Garbay K., Misico,
P. 53, Quinta Relacidn, pp. |§y'37 Chimalpatin, Memorial breve acerca de Ia fundecién do la civded do
Culhuacan, estudio, paleografa, radcsion, nolas o indce anaifico por Victor M. Cestlo F., México, UNAM,
1991, Fuentes: 9), pp. 6889y 125-127.
%) id., p. 51, Chimalpahin, Relaciones..., 00. git., Teroera Relacion p. 68, Quinta Relacion, p. 135.




refiere que en la guera de Chalco, en 1464, los mexicas flecharon la casa del sacerdole de
Nauhyoteuhctii en Tzacualtan, después de lo cual terminé la guerra.'™ Esto indudablemente se

fiere a Mocte |

gidn. Por lo que es posible que, a partir
de ese momento, los mexicas hubieran adoptado a Nauhyoteucti como una advocacion del dios
delfuego, " ya que Sahagin lambién | delos nombes de

Jacinto de la Sema traduce el vocablo Nauhyotecuhti como “Cuatro veces sefior”,
mientras que Silvia Renddn lo traduce como "El seflor del cuadrado” y Luis Reyes como “Sefior
de las cuatro direcciones™™ (Cuadro 2). Estos apelativos hacen referencia a las cualro esquinas
del mundo y al plano de la tiema (Cuadro 1). Por lo tanto, el nombre aqui aludido indica la relacion
del dios del fuego con el plano temestre y su presencia en cada una de las cuatro esquinas del

mundo, aunque su principal lugar de habitacion es el cenro o quinta direccion que conforma el
s mund.

En relacion con lo anterior, es importante hacer notar que en el templo de Tzonmoico,
durante la fiesta del dios del fuego, eran inmolados en su honor cuatro cautivos que eran
imagenes de dicho dios, todos vestidos con los atuendos de la deidad, pero de diversos colores.
Eslos personajes eran llamados Iztac Xiuhtecuhti, *Xiuhtecuhti blanco", Tlalauhqui Xiuhtecuhti
“Xiuhtecuhti bermejo”, Xoxouhqui Xiuhtecuhtii “Xiuhtecuhti verde® y Cozauhqui Xiuhtecuhti
“Xiuhtecuhti amarillo®, los cuales eran primeramente introducidos en una hoguera y medio
quemados se les extraia el corazon." Si lomamos en cuenla que los sacrificados eran la

delos doses, ya que se N - e

nos indica la existencia de cuatro “Xiuhlecuhtis®, cada uno con un color disinivo que
comesponderian a las cuatro drecciones del mundo, aunque no exista ninguna mencién
') bid.. Séplima Relacion pp. 203-204.

') Altredo Lopez Austin, N«aml-ﬁmyhmalo-mmm-mmm en Anales de
_mmvu xxumuum nsituto de Investigaciones. p.80.

Np.
pescnmw-n Baires . 0 . Segrs Rl .9y L Roys Gaci

en Bolgén
o Aniropogia, 1970, p. 9.
"")Smmmg vip. 187.




especifica de cuaro deidades similares. De acuerdo con Lopez Austin, se Wata de la fusion de
cuatros dioses en uno solo y, alainversa, de la fision de uno en tres y en cuatro deidades:

Wmmtfmlmdduﬁﬁmmbmuwﬂo“mu
parsonas, comespondiente cade una de ellas 8 uno de los niveles del cosmos:

ammymmn mnmmumm
‘caraclaristicos ds los cuadranles y los irboles."""

Por otro lado, el ritual antes aludido también podria simbolizar la confluencia de las
fuerzas de los cuatro extremos del mundo en el centre caso por la hoguera
sagrada, sitio de Xiuhtecuhti, que iniscencia al homo primigenio de los dioses donde se
llevd a cabo la creacion del Sol y de la Luna, y que es una reproduccion a nivel de lo sagrado del
fogdn de la casa ubicado en su parte central.

246 CUEZALTIN

Sahagin menciona especificamente a Cuezalizin “Venerable pluma roja” o "venerable llama®
«como otro de los nombres del dios igneo."* El vocablo viene de cuezal, cuezalli, cuezalin o
cuezallin, que significa Tlama de fuego®, ‘pluma roja’, "pluma ignea” o “pluma de color rojo
encendido”. Segiin este mismo cronista, se llamaban cuezalin las plumas de la cola y de la alas.
del papagayo denominado alo, cuyo color era bermejo, casi colorado.” Por lo tanto, esta
denominacion relaciona a las plumas coloradas con el fuego al cual simbolizan, ya que hacen
referencia a uno de sus colores caracteristicos y a la apriencia de las llamas. Cabe sefialar aqui
qQue el uso de dichas plumas hace referencia al concepto de fecundidad y regeneracion, puesto
que eran usadas en brazos y piemas por las doncellas en varias ceremonias asociadas con la
fecundidad de los campos, como la de Huey Tozozti dedicada a Cinteotl y Chicomecdatl, asi
como en e fito del matrimonio.

) Lipa AL comortn. . 0 .. 45

') Sahagin, gp. g, v, p. 47. r Antropologis

V. X, México, Instuto da Investigaciones Antropokigicas, UNAM, 1985, p. 327.
V) Sahagin, gp. gil., v. I, p. 693.




Con relacion alo anterior, el fuego lambién acluaba como regenerador de la naturaleza y
concretamente de los campos de cultivo a través del sistema de roza y quema que consistia en
cortar y quemar |a hierba del campo. Una adivinanza registrada por Sahagin pone en relacion
esla accion con el nombre de Cuezalin, apelativo dado al dios del fuego y a las plumas coloradas:
“¢Que cosa y cosa van guiando las plumas coloradas que se llaman cuezalli y van tras ellas los
cuervos? Es la chamosquina de las sabanas.”"

Lopez Austin, por su parte, afima que Cuezalin dios del fuego y su consorte Chamotzin,
que proviene de chamoli ‘pluma roja", "se llaman asi por ser fuego vivificante, fuego de
resumeccion.”"* Esto @imo lo relaciona con el inframundo, de donde provienen las plantas que

del fueo. por ello Mi i comoarte con &l Gios ianeo &l nombr

de Cuezallin:

.wesira madrs, wmmumum Tanlrc,Comal pomaracecon g sed
‘permanece jadeando, permanece

élmmt\

Asimismo, e nombre de cuezalin lambién es apiicado a las plumas rojas, las cuales se
mswmmsmwodddosddmgoyhmrmuauu accion fertiizadora, fuerza

razon porla cual doncella:

el o del matrimonio."

i, v, p. 463.

") Lopez Ausin, °El lexto.. op. i, p. 327.
" i ino, v. VI, p. 21, por L& in, on Cueo... g0 . v.1.9. 359.

") i ", Boletin INAH, nim.
Mexico, Insito Naconal ds Antopciogia @ Historia, p. 19, estas plumas 1ambién fisnsn un Simboiismo sexusl
puesto qus en la flesta ds Xochiquetzal, considerada como ciosa del amor y como ramen, Ias. doncellas que
baslaban las lievaban puestas.




247 MILINTICA O MILINTOC

Otro de los nombres aplicados al dios del fuego es el de Milintica o Milintoc. Lopez Austin propone
como posible traduccion de esta denominacion “estd ondulando” o “el que esta moviéndose®
(Cuadro 2).

De acuerdo con Sahagin se llamaba Miintoc ala imagen del dios del fuego que hacian a
los diez dias del mes de Izcalli.""* La estatua se componia de paillos y circulos que se ataban
unos con otros para formar un armazon. Lievaba una méscara de mosaico de conchas llamadas
tapachli con unas piedras negras (teutet) que iban de la barba a la boca y una banda de piedras
de ese mismo color llamadas tezpucti le atravesaban la nariz y los ojos. Esto coresponde a la
pintura facial caracteristica del dios del fuego, misma que comparte con Otontecuhti'™ (iam. 5).
Alrededor de la cabeza llevaba una corona de plumas ricas en cuya parte central salian muchos
quetzales aitos, asimismo del tocado caian sobre las espaldas plumas verdes y el chapitel estaba

mmmﬂummas oblenidas del pescuezo de los pavos. En el cuello de la imagen
colocaban de pl de i un hombro a otro y era tan |
que | iba. Esta imager surono y le ofrecian harina de maiz y tamales

con frijoles, elementos relacionados con la agricullura, asi como aves, culebras y sabandijas que
‘eran armojadas al fuego como ofrenda.
Ruiz de Alarcon, en los conjuros que registra, menciona de manera constante el vocablo
i de calenddrico del dios del fuego, y lo ufiiza
como calificativo de dicho apelativo, ya que lo traduce como "cuatro cafias ardiendo”,™ “cuatro
caftas encendidas’,”' Yas cuato caflas que echan lamas’'® Tas cuato caflas que

') Sahagin, 0p. dit., .\, pp. 17273,
) Ver por sjrmplo ol Coxics do Huamantla, Manuscto de los sighos XV1 y XVII, que 56 conserva en la Sala do
) S0ke XV o &

facsimilar, estudo iconogréfico, cartogrifico © hisiodco do Camen Aguiera, Mo, Gobiemo dol Estado do
, (Maxcala. Cé nim. 2)

') Ruiz de Alarcon, go. g, p. 71.
') kid. pp. 74 y 78.
"llﬂwnnm 135,150y 161.



centellean” ™ En sol ion inénimo de milinica, ya que la
raduce como "encendidas”.*

nota mi padre
‘nahui acat cuabro cata
miintica encendidas
nota mi padre.
nahui acal cuatro cafia
tieaxtica encendidas™

Segin registros de este aulor, el fuego era invocado en los siguientes conjuros: para
elaborar la cal, para cazar venados con lazos, para que los animales no dafiaran ni comieran las
sementeras, en el bafio para curar afecciones causadas por amores o por aficcion, para sanar la
enfermedad causada por el enojo del fuego, en e sortlegio de las manos, para un buen parto,
para echar ventosas y para contramestar el dolor de lomos (Cuadro 7).

25 EL FUEGO EN EL INFRAMUNDO

Existen varios dalos que nos muestran indicios de la presencia del fuego en el inframundo. Entre
ellos destaca el hecho de que la xihuitzolii 0 corona real de turquesa era usada por Xiuhtecuhti,
por Tonacatecuhti ubicado en el décimo tercer cielo y por Micflantecuhti sefior del inframundo ™
1 Codice Telleriano-Remensis dice a esle respecto: *Y sl a dos de sus dioses pintaban estas
‘gentes con corona que eran Tonacatecotle que era el seflor del cielo y de la abundancia, y a este
seflor de los muertos.™*"

ios del fego.
1) Noguez. 0p. gt p 13.
**) Caxice Telleriano Remensis, 9. o 22 parte. lam. 15.



Asimismo, en la lamina 10 del Codice Borbdnico aparecen Tonatiuh y Mictlantecuht, y
debajo de cada uno de estos dioses se encuentran diversos objetos de lurquesa caracteristicos
de Xiuhtecuhtii como la ya referida xihuitzolli, dos pares de orejeras llamadas xiuhnacochti, dos
yacaxihuit o narigueras y el joyel en forma de pero o xolocbzcal (lam 10). Este Wimo, como ya

iond, esta relaci | inframundo, puesto que leonad ¢l que guiaba
alos muertos al Mictlan y los ayudaba a cruzar el rio Chicunahuapa. Respecto a esto Gitimo, Seler
dice que:

ia of reino de bdﬁmwh
dﬂnmtﬁdnmﬂw tﬁduum amba; pues.
muertos salian my-n-uumtmm:mw w

m'nhmdmmoondunm.hmumdmm dqe
‘canaba con los muertos y los

En este mismo contexto, el Codice Magliabecchi muestra el bulto de un difunto que lleva
¢l joyel de pero. Este elemento hecho de papel y pintado de azul también era colocado en los
bultos que representaban a los guemeros muertos en batalla y cuyo cuerpo no habia sido

recuperado.'™

Por de 5, en e que se realizab de :
al dios del fuego, llevaba también el nombre de Huey Miccailhui "gran fiesta de los difuntos” y en
ella toda la comunidad rendia culto a los muerios mediante ofrendas. Por ello, en la lamina que

ilustra este mes en el Afias de Durdn aparece un bulto de muerto en la parte superior 1am. 15),
mientras que en la lamina 28 del Codice Borbdnico dicho bullo aparece en la parte superior del
palo (l4m 13). De la misma manera, en la fiesta lamada hyauhquillamalcualiztii que se realizaba
en honor a Ixcozauhqui a los diez dias del mes de lzcali, toda la gente hacia unos tamales
Nlamados huauhquitamali fos cuales, antes de ser ingeridos, eran ofrecidos al dios del fuego y @
los muertos en sus sepulturas.' También, como ya se mencion en paginas anteriores, Tlalxicco

1% Seler, Comentarios.., op.. ., v. |, p. 98.

) id, v.1, p. 98,
"’lmn a, v\‘“lﬂn Peul Kirhhol, Mm.@.mmummm
Rabiela con la colaboracion da Amelia Camacho, Masieo, Centro de Investigaciones y Estudos Superorss en

Aniropologia Social, 1983, (Cuademos de la Casa Chats, nim. 91), p. 7 y cusdo que presents af fins, asocia 8
Xiubtecuhti con el Mictan.



era el nombxe del templo de ventas que Tlahicco On de los nombres
del dios del fuego.
La presencia del fuego en el inframundo es reforzada por el hecho de que este dios

presenta varias denominaciones que lo refacionan con dicho 4mbito e inclusive lo ubican en la
parte baja del cosmos. Estos apelativos son los siguientes:

251 AYAMICTLAN

Sahagin, de acuerdo con Lopez Austin afia dudos

y sugiere que posiblemente signifique “niebla del inframundo” si es que proviene de las raices
ayauil “niebla” y Mictan ‘inramundo”, o bien, “se refugia en el Mictan", “se esconde en el
Mictlan® si la palabra se compone del verbo inaya "esconderse” o ‘refugiarse’ pero, dicho

investigador apunta q le faltaria la "m* inicial trata de un verbo refiexivo.”
Como quiera que sea, lo que nos interesa resaltar aqui es que uno de los componentes de ese
nombre es Mictan, lo cual asocia al dios del fu ja del

25.2 CHICNAUHYOTECUHTLI:

El dios del fuego también es lamado Chicnauhyolecuhti *Sefior del conjunto de nueve”, Jacinto
de Ia Serna hace referencia a este nombre y lo traduce como *Nueve veces selor”.”* En este
caso. como lo apunta Lopez Austin, se trata, por una parte, de Ia fision del dios del fuego en nueve
¥, por la obra de Ia fusion de nueve deidades en una." Este apelativo también lo vincula con el
inframundo o Mictian, el cual eslaba conformado por nueve pisos. Por otro lado, al estar
relacionado con ese sector, el dios del fuego se asocia con Mictiantecuhtli, duefio o dominador




del inframundo. En relacién con lo anterior, hay que llamar la atencion sobre el hecho de que
Xiuhtecuhti encabeza la serie de los nueve sefiores de la noche, por ejemplo en el Tonalamat de
Aubin, los cuales han sido asociados, por Eduard Seler y Francisco del Paso y Troncoso, con las
fueve capas que conforman el inframundo.

253 CUECUEX:

De acverdo con Lépez Austin, Cuecuex, que significa “Inquielo”, “cosquiludo®, “agitado”,
“desvergonzado®, “lleno de comezon®, es el nombre del dios del fuego del inframundo y dios de la

Ya que Sahagin regisra que ese era el apeativo dado alos fatoque enterrados en
Teoth i i ™De do i Cuecuex es “un
" " da vida a los oros doses que en su Gidlo van al lugar

de los difuntos; de & reciben nuevo fuego para surgr otra vez por el oriente.”

En otro de sus articulos, dice que el dios del fuego en su viaje cidico al inframundo no sdlo se
fortalece, sino que brinda el poder de sus llamas, de su fuerza transformadora, a los seres que
surgirdn de nuevo a la superficie.""™

Lo anterior cepcion del fuego de las fuerzas del cosmos
ydollnamu Dicho conceplo se asocia con el sistema de roza y quema a ravés del cual,
Atali fu las hierbas del campo, las plantas vuelven a

surgir de las semillas que provienen de! inframundo. Por otra parte, la presencia del fuego en la
parte baja del cosmos es referida en la Hisloria de México, segin a cual las almas de los difuntos
de la edad que precedid a la presente fueron quemadas en el Mictlan. Por ello, la humanidad que
fue creada posteriormente, es decir, la aciual, acostumbra cremar los cuerpos y guardar las

™) Lopez Austin, °El texto..., gp. ., p. 327. ‘ sino
en la perte en ndhuall del Cocice Florenting.
) bid, p. 36.

49 Lipaz Austin, €l dos. .P.213.




cenizas para que luego Mictianlecuhti les permitiera dejar ese ambilo y asi poder resucitar.”* De
esta manera, el poder vivificador del fuego incide en el mundo de los muertos para propiciar su
regeneracion, concepcion que se desprende de la observacion del ciclo de la nalwaleza, la cual
en una época del ailo st inerte para luego renacer. Esa vivificacion proviene del fuego que
inicialmente es concebido como ferestre, pero como se encuentra en el eje del mundo tiene la

laparte alt |abaia del 2

encuentra expresada en la lamina 10 del Cédice Borbénico donde se observan a Tonatiuh y
Mictantecuhti con los elemetos caracteristicos del dios del fuego ya mencionados y, en la parte

central de la mi ina, el xbcoll que eje del cosmos (14m 10). De igual manera,
&l mismo conceplo aparece en la lamina 10 del Tonalamati de Aubin (1am. 11).

con los dos palos para sacar fuego, aparecia después de la fiesta a Sol," (armiba) los hombres
se hacian unas quemadwras en las muflecas (plano lerestre), pues de lo contrario, cuando
murieran y llegaran al Mictlan (abajo) les sacarian fuego de su muieca barrenandola.'* De esta
manera, como dice Lévi-Strauss, el fuego terrestre viene a ser el mediador entre lo alto y o bajo, y
mantiene el equilibrio del mundo al preservarto de lo quemado (predomino de la fuerza caiiente y

y ido (predomi y himeda del i W

) Histona de Mexs” 9. gt p. 104,

") Eliade, Tratado... 0. ct.. pp. 122:123.
“’)wmram Elosko... 0. gi. p. 122

%) Sahagin, cp.. i, vol. Il p. 483.

") LéviSirauss, Milologieas 1. 0p. il pp. 70 y 269.



26 DIOS DEL DEL

Los Anales de Cuauhfitian'® establecen que Cuecuex era el dios de los tepanecas y Tezozomoc
se refiere especificamente a & como e fundador de Coyoacdn.' Asimismo, la Relacién
Geogréfica de Temazcaltepec menciona que el nombre del idolo de ese lugar era Quequex ante
@l cual se extraian sangre de las orejas, lengua y narices, la recogfan en unos vasillos de barro y
la dejaban delante de &1. A este idolo lo sahumaban con la resina de pino llamada octtzoll y con
copal." Por su parte, Durdn consigna que el dios de los tepanecas de Coyoacan era Xécot,'*
otra de las advocaciones del dios Igneo. De este nombre, que significa “fruo”, se deriva la
denominacion del mes de Xocol Huetzi en el cual se rendia un cullo especial a Xiuhtecuhtl,
celebracion que segin Pedro Carasco fue originaria de los otomies.'

Por olro lado, la Historia de los mexicanos por sus pinturas menciona a Ocotecuhti,
“Seflor del pino* como dios del fuego y patrono de los tepanecas de Azcapotzalco, Tacuba y
Coyoacan, por ell sacrificar de jandolos a las
Namas.

'smmn Tacuba y Coyohuacan y Azcaputzalco, &
mw-!wmuom wnudw vmemmmm

Por otra parte, el nombre de Ocotecuhti *Sefior del pino® pone en relacion al fuego con la
madera ya que ésta lo coniene, pues al baenar un trozo de madera contra otro se produce
fuego, como lo hizo por primera vez Tezcatlipoca en el afio dos Acatl.'* En esta accion se da la

relacion y1a vida, esta i i6n atibuida

') “Ansles de Cuauhiian’, 0. i, p. 46.
%) Luis Reyes, oo it p. 33.
1+ Relacones Geourificas,

') *Historia de los mexicancs..., . g, pp.
9 id. pmmum_,wg nm
unmono loproctjo con




como dice Lévi-Srauss: Pmmmdudﬁnphaywnmeowmumm ¥ por lanto

atribuirle a ésta Dese ivacion dela vida"®

Los dioses antes menci ident Otontecuhti, deidad ignea, pairon de los
otomies y de los lepanecas e cual, segin Luis Reyes, luvo un cullo muy antiguo y extendido."
En Tenochtilan, de acuerdo con este mismo investigador, se le denominaba también Tecuhti
Otomi y fue adoptado por los mexicas como deidad de los tepanecas.™ Lo anerior expresa la
existencia de un cullo al fuego por parte de los olomies, que se dedicaban de manera significativa
ala caza, y explica las ofrendas y ciertas ceremonias al fuego en el mes de Quecholii, época del
aflo en que se realizaban ias i de venado," asi del producto de I:

caza en el mes de lzcalli. También nos remite a ritual chichimeca de apropiacion de un teritorio,
en el cud se amojaban flechas hadia las cuatro direcciones y los animales flechados eran
amojados a una hoguera como ofrenda al fuego.'”

Por otro lado, como muestra Lopez Austin, hay una conjuncidn fuego/muerte que se
observa en el mes de Xocoll Huelz, veinlena ala que lambién le coesponde el nombre de Huey
Miccailhuit y sefiala que Pedro Carrasco propone a Otontecuhti, Ocotecuhti, X6co y Cuecuex
«como nombres del dios del fuego y 4 D de dez,lafiesla de
Xocoll Huelzi estaba dedicada a Otontecuhtli, cuya imagen era hecha de masa de (zoali e
ingerida por los participantes en esta ceremonia.' Asimismo, en el mes de Quecholli, dedicado a
Mixcda dios de la caceria, lambién se llevaban a cabo cierias ceremonias a los difuntos. Por

o antericr i . N

y
Por lo que se ha vislo hasta aqui, el dios del fuego presenta una multiplicidad de nombres
que ponen ala vista la gran complejidad de esta deidad. Algunos de los apelafivos que ostenta lo

") ibid., p. 153.
“’)mn@ p.3.

i
s dec,

”‘) “Analos do Cuubiin’, . G, pp. 3y 6.
"gu.owmm *El dos.. pm




asocian con la deidad suprema Ometéod, por lo que se podria decir que el fuego es una
manifestacion del dios creador ya que, segin Eliade:

sagrac;
o 36 impregnan de
Lo anlerior nos remite al mito de creacion del Sol y de la Luna a través de la accion

La principal ubicacién del fuego es el centro del plano temestre donde se encuentra su
personificacion mas destacada: Xiuhtecuhti, el dios viejo del tempo que hace posible el
movimiento, rige laincidendi das en el mundo del hombre y la sucesion

de las estaciones (tiempo de sequia y iempo de lluvias), por ello también se encuentra en las
cuatro esquinas del plano temestre. Debido a esta localizacion, esta inimamente ligado con fa
‘agricullura; sin embargo, hay que hacer notar que también fue objeto de un importante culto por
parte de grupos que tenian como actividad destacada la caceria. Por ello, lo encontramos como
dios patrono de los otomies, advocacion que, por estar relacionada con el culto a los difuntos fue
ubicada, dentro del sistema religioso mexica, en ¢ infamundo, desde donde propica el
surgimiento de la vida a partir del mundo . Por ora parte, incipal localizacion es
@l centro del mundo, donde se encuentra el eje cosmico, esta deidad presenta, de manera
espedia, |a facultad de trascender el plano temestre tanlo en direccion ascendente como
(descendente, pues el eje vertical iba del centro del cielo o cenit: Nepanta Tonatiuh al centro del
inframundo o Tiillan *negrura”, pasando por el centro de la tiea o Tlalxicco.™* Por ello presenta

denominaciones que lo relacionan con el cielo o Nhuical y con el inframundo o Mictan, en
consecuencia es el mediador entre lo alto y lo bajo. Debido a todo lo anterior, es el elemento
sagrado que concilia empo y espacio desde el punto principal de su dominio: el ombligo del
mundo.

%) Elinde, Tratado... o &, . 70.
%) Gonzalez Torres, £l ao... 0. i, p. 144.



CAPITULO 3

EL FUEGO EN LAS FIESTAS PERIODICAS

Como ya se ha mencionado, el fuego aparece desempefiando un papel preeminente en uno de
los mitos de origen mas importantes, la creacién del Sol y de la Luna en Teothuacan, ya que
debido ala accion de ese elemento ¥ iny

se ransfiguraron en los dos principales astros que surcan el Gielo y deferminan el tiempo.
Asimismo, hemos considerado a este mito como modelo, ya que viene a ser el arquetipo ejemplar
tanto de las narraciones sagradas como de los rituales en los que el fuego aparece como un
elemento central.

L

hombre, mmmmu@wdwomwumwu
Cruacién dol Mundo.!

De esla manera, ¢ fuego se encuentra presente en varias ceremonias, tanto en las
@ Estado mexi las el comin de la gente en el ambito
familiar. En las festividades organizadas por el sector dominante, el fuego tuvo una presencia

jal lade i, 1zcalli y |a del Fuego Nuevo que
s llevaba a cabo al finalizar cada cido de 52 afios. Esle cullo, expresado a ravés de fastuosas
fiestas en las que el grupo dominante tenia una participacion importante, estaba orientado a
honrar a los dioses con el objelo de oblener sus favores y propiciar el bienestar de toda la
sodiedad, asi como reforzar el lugar destacado del grupo en el poder. Por su parte, en las.
ceremonias realizadas por la gente comin que tenian como objetivo satisfacer necesidades

retas de su vida diaria, el fuego ), por ejemplo, ias y conjuros orientados a

') Miea Eliede, Mio y realided. tad. de Luis Gil, 6a. o, Barcelona, Edioral Lax, 1985, (Coleccién Omege), p.
ES



restituir i6n del tonalli, i el dolor de cabeza, de estomago y
de espalda y para curar tercianas, salpulidos y empeines; asimismo desempeio un papel
importante, en el ambito de la comunidad, para propiciar el buen logro de actividades como la
agricullura y la caceria como se vera mas adelante. De igual manera, estuvo presente en rilos
efeciuados con motivo del cido de vida del individuo, entre los cuales destacan, segin se vera en

el ul itulo, imiento, el matimonio y la muerte (Cuadros 6.1,6.2,6.3y 7).

El hecho de que el fuego aparezca en forma tan conslante en ceremonias tan diferentes,
es muestra de que fue considerado por los mexicas, y demas pueblos nahuas, como uno de los
elementos de mayor importancia y, por las caracteristicas que presenta, constituye un simbolo
dominante.* Por ello, el fuego fue dolado de una serie de significaciones, es decir, concenrd en si
‘mismo diferentes sentidos’ que iban més alla de su apariencia sensible, fue elevado al nivel de lo
sagrado y ubicado en el lugar central del mito de origen de los dos principales astros que han sido
utlizados para marcar y definir la secuencia del iempo en funcion de su movimiento el cual,
‘ademas, eraindicador de la continuidad del mundo.

De o primero que resalta es 3a del fuego en mitos y rtos, lo cual
\de i igi 1orno a él. Sin embargo, es de suponerse que
1a expesiencia del hombre y de la soci vida

cotidiana. Y fue a partir de esa practica que la sociedad generd una serie de ideas en lomo al
fuego doténdolo de diversas facultades y funciones, de alli su polisemia y multivocidad.' que

i i bre 1a i ibicar igar importante dentro del sistema
religioso de los pueblos nahuas. Es decir, que a partir de la experiencia social colidiana, los
mexicas elaboraron loda una serie de ideas en relacion al fuego que conforman una pieza dave

en su cosmovision. Pero hay que considerar que. al mismo §empo, las concepciones religiosas
determinaron la vida social y del individuo, ya que enre eslos dos aspectos, el religioso y ¢! social,
existio una relacion dialéctica.

. p. S0

) id., p. 59.

') toid..p. 19.



De acuerdo con datos recopilados en las fuentes documentales, el fuego representa un

elemento que define y idos y jales y natural ituales y

miticos. En este sentido esl4 relacionado con algunas funciones como la purificacion, la
transformacion y la regeneracion porque se encuentra ubicado en el momento de transicion, lo
cual lo caracteriza como elemento liminar.

numan.mumlwymwmmmwm

transicion, y .. esta simbdica y espacial & foma

‘social 0 mégico religiosa a otra.”

Por otra parte, es el elemento fundante y, como 1al, esta asociado con el conceplo de
principio pues es el responsable de la creacion del Sol, asro imprescindible para la vida del
hombre. Por eso, se le adudica la facultad de propiciar determinadas siluaciones y actividades.
Asimismo, i dela familia, de la sociedad y

‘encontrarse ubicado en el centro.

3.1 EL FUEGO COMO MARCADOR DE TIEMPO

La existenci ios indici fuentes iten afirmar que el fuego fue
considerado como un importante marcador de iempo. En primer lugar tenemos su principal
‘denominacion, Xiuhtecuhti que significa, entre otras acepciones, “sefior del afio", y por extension
“sefior del iempo™ En consecuendia, si consideramos el devenir como la sucesion de las
diversas fuerzas sagradas, cuyas influencias se dejan sentir en el mundo del hombre en fempos
determinados, Xiuhtecuhti entonces vendria a ser el que ordena y distribuye la secuencia
temporal de las fuerzas sagradas de los dioses on la fiea, accién que se lleva a cabo desde las
2 Vizadom y Gabriele L. Cafiee, introd. do
e e Y e e

Mﬁmha‘mamcmnm Centro de Investigeciones  Estudos Supedores en
nim. 91),p. 30.




cuatro direcciones extremas y especiamente desde el centro, punlo que constituye el lugar de
habilacion de! dios del fuego.
Con base en |a observacion de la natwaleza y de los astos, los mexicas y demds

pueblos bieron el iempy idlico. En toda - .

uso de dos calendarios, el ritual o tonaipohualii y ¢ solar o civil denominado xiuhpohuali. A

P [ inacion de veinte signos y trece
numerales y tenia una duracion de 260 dias, al cabo de los cuales se repetian las mismas

combinaciones. A través de este calendario, que fungia como adivinatorio, se determinaban los

i dferentes activi icas, poliicas, sociales y ituales, o
cual dependia de la combinacion de las deidades que reinaban cada dia. Por su parte el
calendario solar constaba de 365 dias y estaba conformado por dieciocho meses de veinte dias

cada uno, mas cinco dias llamados nemontemi” en los cuales no se realizaba ninguna actvidad
pues eran considerados como vacios porque en ellos no gobemaba ninguna deidad. En
consecuencia, como  dice Eliade, estos ultimos dias del aflo pueden identficarse con el caos
anterior a la creacion,” en tanto que preceden a un nuevo pesiodo anual. Ambos calendarios se
usaban de manera combinada y, dado que en ambos se daba una coincidencia de los mismos
dias (signo y numero del ritual y nimero y mes del solar) cada 52 afios, los dos determinaban el

iclo de on que fue de aran i a
y

A repelirse los momentos y lodas les situaciones del cosmos hasia lo infinto, Su
‘evanescencia fesuta en o andlisis aparente; en la perspeciiva de lo infinto, cada

QUIPO.
Ademés de estos dos calendarios, existian otros periodos de diferente duracion, como el
ya mencionado de 52 aflos y el de 4 aflos. Por su parte, cada uno de ellos se unia a oo de la

Rl

Madnd,

1993, E1 Lo de Bolsilo, Seccion Humanidadss), p. 71.
) iid. p. 115,



misma duracion cido més largo; asi, iodos de 52 aflos uno
de 104y dos de 4 afios daban lugar a otro de 8.

Cada una de estas etapas de tiempo estaban sefialadas por ceremonias en las que se
honraba a los diferentes dioses y en algunas de ellas, como la de cada 52 aflos, conmemoraban
diertos acontecimientos sagrados realizados en el tiempo mitico. En estas fiestas el fuego ocupd
un lugar destacado debido a su funcién como marcador de tiempo, es dedir vinculador entre un

ddoyotoy g8

Por ello, resulta necesario destacar cudles fueron los rituales en los que dicho elemento
1uvo una presencia determinante y establecer, tanto dentro de todo el cidlo de fiestas como dentro

el fuego.

tempona fundado en la cbservacion de os imas biooosmicos, Que se encuaden en un

o

Por otro lado, cada ceremonia presenta sus propios iempos y puede tener varias elapas
las cuales, en algunos casos, se enlazan entre i por la presencia de la lumbre. Ejemplo de ello lo
constluyen, a nivel social, las ceremonias realizadas en los meses de Xocol Huetz, lzcalli y
Quechol, y a nivel del ciddo de vida del individ 4 nacimiento, matrimonio y
muerte, como ya se vera en el idtimo capitulo.

En primer lugar, hay que hacer notar que las principales ceremonias a fuego aparecen

un ciclo y el inicio del sigui L tanto en el plano del

mundo natural, como en el social. Esto fiene que ver con la concepcion, que es comin a varias
religiones, de que el fuego es tanto destructor como creador o regenerador. Es decir, destruye,
purifica y recrea; destruye para purificar y poder dar lugar a una nueva creacion o bien a la
revitalizacion del mundo. Por ello, como dice Eliade, las visiones miticas del comienzo y del fin
del tiempo son homlogables”."” En relacion con esto, en el plano de lo social, resulta significativo

) 1id, pp. 5455.
") iid, p. 72.



templo incendiado (14m. 19), lo cual denola la accion destructora del fuego, pero también su
facullad purificadora y transformadora, ya que la palabra en nahuatl que designa conquista es
pehualizi, trmino que tambsié

En lo que se refiere a sefidamiento de periodos lemporales por e fuego, hay que
mencionar que se efectuaban importantes ceremonias en su honor tanto a final de los ciclos que
hemos considerado como “unidad", es dedir el anual en la fiesta de Izcalli y los de ocho y cienlo
cuatro afios, como a la mitad de ellos, esto es la fiesta de Xocotl Huetzi, la de cada cuao y la de

Todas estat ion del

y
mundo, ya que tienen como finalidad su fortalecimiento, asi como el engarzamiento de un cido
con otro; por lo tanto, dichas fiestas también indican periodos liminares. En relacion con lo
anterior, hay que tomar en consideracion que los rituales cuyo objetivo es la renovacion o
revitalizacion del mundo ienen como base o modelo el mito de creacion del Sol y de la Luna; es
deair, lo reviven y lo reproducen, ya que en ambos el fuego tiene una funcion destacada, puesto
que es el elemento encargado de llevar a cabo la regeneracion. Por ofra parle estos rituales

deni itos de D250, pues de acuerdo G

nep:

El mismo universo s gobemado por una periodiidad que ens repercusiones en la vida

humana, con estados y Wransiciones, MoviMieNto PrOQrESIeS, y periodos de relativa
inactividad. Por lo tanto,
fitos ocasionados por cambios celestisles, (ales como los cambios de un mes a olro

(ceremanias de lua llena), i ividades rlac solsticos y
‘equinocsios), y de un afo a ol (dia de Aflo Nuavo).*

") Van Gennep, cp. cit., pp. 34.



EL FUEGO COMO MARCADOR DE TIEMPO
FIESTAS AL FUEGO QUE MARCAN CICLOS

PERIODO ANUAL
CICLO DE CORTA DURACION

1ZCALLI XOCOTL HUETZI 1ZCALLI

RELACION DEL FUEGO CON EL CICLO DE VENUS
CICLO DE MEDIANA DURACION

ATAMALCUALIZT Ll |ZCALL| e ATAMALCUALIZTLI
8ANOS

4ANOS
(crecimiento y renovacion)

REI.ACION DEL FUEGO CON EL Clgl.é)NDE VENUS

CICLO DE LARGA DURA(
HUEHUETIUZT L} FUEGO NUEVO—————————HUEHUETILIZTLI
104 ANOS 52 ANOS
(13 8)
104
(13x8)
(renovacion del mundo)

De acuerdo con el modelo que presentamos, las fiestas dedicadas a honrar al fuego
marcan diferentes cidlos. En primer lugar el periodo anual que he

q

un ciclo de corla duracion y que abarca de la fiesta de Izcalli del afio anterior a la fiesta de lzcalli
del aflo siguiente. En este periodo \siderar como i fiempo, tenemos

‘hacia la mitad del mit tra fiesta al fuego de i ia, es dedi, la que




¢l mes de Xocot Huetzi. Por o tanto, en esta unidad de Sempo existen fiestas al fuego tanto en los

dos extre lamitad. Enel \do caso, len ido que hemos denominado
] 3 q de

mediana duracion que abarca un periodo de ocho ailos que hemos considerado como la unidad y

aftos. Cada cuatro alos se llevaba a cabo unai festaa fuego en

el mes de |zcalli que ias y i fectuaba en los otros.
tres afios. Esta unidad de tiempo, que abarca ocho aflos, se ha lomado con base en la relacion
que tiene el ciclo sinbdico del planeta Venus con el de la Tierra. Por otro lado, aqui es importante
tomar en cuenta la fiesta de Atamalcualiztii realizada cada ocho afios y cuyo objetivo era el
descanso de los alimentos. I lercer ciclo que hemos considerado es el de mayor duracion, pues:

esel que onci o y .

dos didos de cincuenta y dos. Ahora bien, siguiendo el esquema propuesto, si consideramos

del pr iclo hasta el dido de un tercer ciclo (ustamente en su inicio),
tenemos en los extremos dos ceremonias del Fuego Nuevo y ora mas en la mitad. El ciclo de
ciento cualro afios es mencionado en las fuentes como uno de los mayores periodos de iempo,
pero también empata con as conjunciones del planeta Venus con el Sol y la Tierra, hechos que
iderarlo idad de b Por iltimo, hay que seftalar que el mes de
Izcalli, dedicado a culto del dios del fuego, presenta el mismo modelo ya que a la mitad del

mismo, es decir a los dez dias de esta veintena, se llevaba a cabo la ceremonia de
huauhquiltamalcualiztii que consistia, entre otros actos. en encender fuego nuevo. El ltimo dia del
mes se efectuaba précticamente la misma ceremonia, pero ya no se prendia la lumbre, ya que
ésta se conservaba de la primera.

C puede ver en el i goban a A

final de cada uno de estos periodos hay fiestas importanies al fuego, cuyo significado es la
renovacion, la cual se da en lo que podriamos considerar como periodo liminar; es decir, en &l
umbral, justo en el momento de transicion de un periodo a otro. Estas fiestas al fuego se llevan a
cabo no solo al final de los ciclos mayores, sino también a la milad de ellos, esto es d finalizar
cada cicio menor, los cuales estan ubicados enmedio. Por consiguiente, el fuego en estos ciclos



alfinal 0 extremos de lo:
£

[ i o de ellos. Por lo tanto, se
mmhqmam&wmuamlammmwwmuimwymdew ya

FIESTAS AL FUEGO gN LOS EXTREMOS Y A LA MITAED DE CADACICLO

MARCAN PERIODOS LIMINALI
MES DE IZCALUI
10. DIADEL MES 100. DIA DEL MES 200.DIA DEL MES
B I'IUAUHQUILTAM?I.CUAUZHJ ,
PERIODO ANUAL
IZCALIJ’ XOCDTI.IHUFI'ZI IZCALLI/
CICLODE 8ANOS
ATM?ALCUALIZTLI IZICALIJ A'IMIMI.CUALIZ'I'LI
CICLO DE 104 ANOS
HUEHUETILZTU! FUEG(') NUEVO HI.;EHUE‘IILIZ'I u
1,




130
32 PRINCIPALES FIESTAS AL FUEGO EN EL CICLO ANUAL

Antes de abordar el tema del fuego en tanto que marcador de pesiodos temporales dentro del cido
anual es necesario, en primer lugar, considerar que el Sol, astro relacionado con el fuego, es el
marcador del iempo diario: el dia abarca el transcurso del Sol por la esfera celeste desde que
aparece hasta que se oculla, mientras que la noche, iempo en el que dicho astro no es visible y
por lo tanto domina la oscuridad, era considerada por los antiguos nahuas y otros pueblos
mesoamesicanos como el viaje del Sol por el Mictan o mundo de los muertos. Por ello, durante fa
noche el fuego encendido en los braseros de los templos. que sustluia al Sol en esas horas, era
cuidado de manera especia y alimentado constantemenle para evitar que se apagara. Asimismo,
era de gran importancia que tanto los sacerdotes en los templos, como la gente comin en sus
casas, incensaran las i de los dioses y hacia la: del mundo en la maftana,
en cuanto salia el Sol, y en la noche (1am. 17.a). A este respecto dice Torquemada que la mujer
casada, especiamente i era noble:

Goses. 50bre un alar Que lenian en los paios de sus casas, en el cual estaba hecho un

(ol cual tenian por dios) tambien en feverencia y memoria del sol y ds los olros doses.
Y. y

El fuego es un elemento necesario para quemar el copal, resina olorosa que servia para
sahumar, es dedir purificar y ofrendar a los dioses y a las cuatro direcciones del mundo. Sin
©embargo, el fuego por medio de este material también era utiizado como marcador de iempo, ya

incensar al durante el dia y cinco du la noche. Asi,

de acuerdo con Yolol Gonzalez. el dia eslaba dividido en nueve pesiodos de tiempo y el

" frecide da uno de dedicado a




su trayectoria noctuma por el inframundo.™ En el dia esto se llevaba a cabo en el momento de la
salida del astro luminoso, a la hora tercia, al mediodia y cuando el Sol estaba por ocultarse. En la
noche el sahumerio se realizaba cuando ya estaba oscuro, luego poco antes de que la gente

iba a dormir, cuando se levantaban a maitines, enseguida un poco después de la

‘media noche y por Uitimo antes del alba.' Por lo tanto, el sahumerio constituye un indicio de las
partes en que dividian el dia y la noche.

Enla primera incensacion del dia saludaban a Tonatiuh, mientras que en el primero de la

noche a Yoaltecuhti, *sefior de la noche”. El nombre de Yoaltecuhti también lo aplica Sahagin al

wupodusudlasmoalasmyadosquoullmmqosyquehmsdoldunﬁuus

@l cintwén y la espada de Ovidn. Por i facion do
dicho dios con el Sol, ya que refiere que su fiesta se realizaba, al igual que la de ese astro, en el
signo nahui ollin, en la cual toda la gente ofreci de sus orej i del Sol que
umaendWodeCnauhncdeo"Palomw hay una comelacién entre Yoaltecuhti y
Tonatiuh, stden ior del cosmos, el otro Iz
inferior, lo cual es mas notorio, Johanna Brodz el Sol

ép q
pasa por el cenil en mayo y cuando este asto se encuentra en su nadr a mediados de
noviembre."” De esla manera, se consideraba que durante la noche el Sol vigjaba por el
inframundo, y segwamente se iban marcando las diversas etapas de su jormada mediante e

ahumerio de copal en | delanoch b

En lo que se refiere a la caracterizacion del fuego como marcador de cidlos temporales,
podemos ver que dicho elemento est4 asociado con el periodo anual de 365 dias. Con respecto a
dicho cidlo y a las fiestas que se celebraban al final de cada veinlena o mes, se observa que el
‘cullo al fuego tuvo un papel destacado en varias de ellas como Quecholli y Teotieco. Sin embargo,

") Yolol Goralez Tomes, Méico, SEP Diana, 1979,

nim. 217, pp. 0y 63.

‘hsm.-gg v.1,p. 197.

. v 17

)mnm La fieta azieca del Fuego Nuavo y el cuto do las Pléyadss’, en Space and Time in te
‘Cosmovision of Masoamenca, Franz Tichy, o, Murich, Alemania, Wi Firk, 1982, (Lateinamerika-Studen, 10),

p 138,



Ias dos ceremonias en las que se honraba a dios del fuego de manera especial eran a de Xocot
Huetzi que caia hacia la mitad del alo y la de Izcalli, al final del mismo. En relacion con esto Paul
Kirchhoff distribuye los meses del afio en dos partes, cada una de las cuales ftiene
comespondencia. De acuerdo con su division Xocotl Huetzi e Izcalli se encuentran en la misma
posicion, y d: de ell aby una de las dos mitades del aflo." Aqui cabe

llamar |a atencién que la primera de esas fiestas, es decir Xocoll Huelz, se relaciona con la época
de lluvias 0 xopan, “tiempo verde" asi como con la agricullura y el crecimiento de las plantas del
cidlo agricola de lemporal que, de acuerdo con Johanna Broda, abarca de fines de abrilfunio
(8empo de la siembra) a octubre/diciembre (fiempo de la cosecha); mientras que, lzcalli, se ubica
en la época de la sequia o lonalco, “empo de sol y calor® esto es cuando los campos se

si solos en un periodo i B que se les aplique el riego artificial,
por lo tanto, coincide con el ciclo agricola de regadio que abarca de enerolfebrero a juniofulio.”
Por su parte, Bemd Fahmel propone para los mexicas dos cido agricolas, el de verano y ¢l de
inviemo, con una dwacion de 260 dias cada uno. El cido de verano, de acuerdo con esle
investigador, inicia en Aticahualo o Tlacaxipehualizti, es decir, el 4 de marzo y culmina el 30 de

octubre o el 18 i el ciclo de invi i, 11013

de agosto, fecha que a dio del calendario solar y termina el 3

de mayo. Este segundo ciclo corresponde en las fierras allas a cultivo intensivo por riego de la
de sequi imero a Gc »
nporal

Por otro lado, ambas festividades, X6col Huetz e Izcal. se encuentran muy cercanas a
los dos solsticios, el de verano y el de inviemo, cada uno de los cuales es expresion de los
momentos del alo en que hay mayor luz y mayor oscuriidad respectivamente. De esta manera,

% Kirchhot, gp. ... 15.

%) Estos datos fueron lomados de Johanna Broda, “Ciclos agricolas en el cuko: un problema de la corelacion del
calendario mesica”. en Calendar in Mesoamarca ang Peru. Naiive Ameican Computations of Time, 44 Congreso
Intemaconsl de Amedcanisis. Manchestr. edlaco por Anbony F. Avei y Gordon Brotheson, BAR Intemional
Senes, 174, 1983, pp. 145-164.

prebispanicos  fochas solaes propuesta por Franz Tichy y que concide con la proporcionada por Bemardino de

Sahagin.
) Bemd Fahmel. €0 ef onvce de camings. Bases do la relcion entre Monte Alén v Teotihuacsn, Mexco. UNAM,
Insifuto de Investgaciones Anlropoiogicas, 1995, pp. 21:25.



enconramos la presencia del fuego tanto en rituales relacionados con la agricultwa efectuados
durante la época de lluvias, como en el periodo de sequia cuando los campos se encuentran en

Por consigui hace Lévi-Strauss sobre
el fuego entre los ge y i ¢l sentido de q ele e mediador entre un
‘exceso de calor en la época de sequia, lo cual i y una demasia de h
o fimpo de i ; ion

‘También hay ide I i el mes de Izcall ia q
ver ion y imie del cido de temporal, pues para

esa época ya habia terminado la cosecha® Sin embargo, como coincidia con el término de un
aflo y el inicio del siguiente, era un ritual orientado a propiciar la regeneracion y la revitalizacion
del mundo para el siguiente cido anual. Esto iltimo se nota, entre olras cosas, por el hecho de
que se llevaba a cabo el encendido de fuego nuevo en el templo de Tzonmolco en la fiesta de
huavhquittamalcualiztli > Por lo tanto, estas dos ceremonias marcan ciclos lemporales dentro del
aflo y dado que son fiest: dor de iempo.

321 XOCOTL HUETZ

La primera de fas dos asi dedicadas al dios del llevaba a cabo en &

mes de X6col Huelz, que significa “la caida del X6cot". Xbcot, por su parte, es raducido por
Aonso de Molina como “fruto”. Por oo lado, como ya se vio en el capitulo primero, Xocoll es.
también uno de los nombres del dios del fuego y patrono de los tepanecas de Coyoacan. El mes
de Xocol Huetzi era el décimo del aflo e iniciaba el 1 de agosto de acuerdo con Bemardino de
Sahagin y segin Diego Duwan y Francisco de las Navas el 28 y el 29 de agosto

2 é Miloldgicas | ido, México, drnica, 1996, (Seccién ds
‘Obras de Anropologi), p. 268.

) Broda, “Ciclos agricolas...”, g@. ., p. 157.

) Sahagin, 9. g, v. I, p. 167.




(Cuadro 3). Esto lo ubi lena & i estin en

su elapa de crecimiento, es decir, un periodo que representa la maxima fertlidad en el afio.
Jacinto de la ) llamado Xocot Huetzi “por ser en el Otofio, quando
se cae de madurala fruta de los &rboles..."”*

L ia que @ llevaba a cabo en este i ntral un tonco de
Z&bol de aproximadamente veinticinco brazas de largo que traian del monte el dia de la fiesta del
‘mes anterior (Tiaxochimaco o Miccailhuiton. Este tronco llamado x6cofl, segun Diego Durén, lo
dejaban recostado a |a entrada de la ciudad por veinle dias, durante los cuales era molivo de
varias ceremonias en tanto que era alisado. E1 objefvo de estas acciones eran transformar el
abol de elemento natural a elemento cultwral para con ello deshacerse de sus cuaidades
contaminantes. De acuerdo con Sahagin, en cuanto traian el xocol era levantado en el patio del
templo denominado Cuauhxicalco,™ donde se quedaba enhiesto por veinte dias. La vispera de la
ceremonia bajaban el Yonco con gran cuidado, lo alisaban y lo adomaban con papeles. Segin
Juan de Torquemada:

Esto palo, decian que repruseniaba al 603 do el fuego. como maleria en que inlrodce su
por

ol suso, i o
desgraciay conario agiero”

) Diego Durin, Hisioda do las Indias do la Nuev Esoafe o isias do i fime. ed. praparada por Angel Ma.
Gaay K. 2 vols. Wéxco, Poa, 1967, [BRctaca Pomin ims. 36 37, v. . 271, Franiseo ol Novas,

el siglo XVI: Tiaxcale, m&mmum.umu,muommwmm 1984,
(ewum ‘Serie Antropolégica, 53), vol. 4, p. 227.

on Tratado o la idolatria,_superstico oses, rios s

Fuente Cutura. vol. X l!s‘.\ 5. 138,

sacerdote vestic como anla, Sahagin, . i, vol. I, p. 183. Esa misma ifcmacson a propartions Toruemads,

2. gil. vol I, p. 224. Sobra
umwmuml«mmwdmnmmvwm “Templos y lugares sagrados
elacionados con el cut al sol enre los mexicas’, en Hislods, elgién, escuelss Balance y perspeciva do [

anirupologia o Mesoamén
Mésico. 1975, pp. 209:302.
flake..@ d.p.76

') Torquemada, 0. git., vol. I, p. 394.




Enseguida hacian de tzoalli** la imagen de un hombre que representaba al dios a la que

Posteriormente, volvian a levantar el tronco para dar inicio a un areito que era reaizado
por los cautivos y sus duefios y que terminaba al ponerse el Sol. A media noche, a manera de
purificacion, les cortaban los cabellos de la coronilla a los cautivos que a dia siguiente serian
inmolados. Para el sacrificio se les amarraban los pies y las manos y eran amojados a la hoguera
que ardia aniba en el templo. Los caufivos medio quemados eran sacados de las llamas para
extraerles el corazn, el cual era amojado a los pies de Xiuhtecuhtii' Al medio dia, después de
haber comido, en el patio de este dios se juntabala gente y se llevaba a cabo un bale con cantos

enlos Y mozos y las doncelk jdos en los templos (4m. 17.
b). Estas iftimas llevaban color en las mejillas @ iban adornadas con plumas rojas en brazos y
piemas,” elemenlos que, como ya se ha visto, estan relacionados con el fuego y con la fertiidad.
Al terminar la danza ritud, los mancebos comian hacia el x6cotl e intentaban subir por él. €1
primero que llegaba a la punta tomaba las armas de la imagen y ésta junto con los tamales eran
despedazados y amojados a la multitud que se enconiraba abajo (1ams. 14. ay 15). Todos hacian
o posible por tomar un pedazo de esos tamales ya que ello era considerado de buena fortuna. E1
mancebo que habia logrado realizar esta hazafta era honrado y el x6coll era tirado de goipe a
sk, . " " . s

") ummm.munuamwmogmwmwmammmmm‘m

) Samias de amaranto o huauhli
”]snmmmwg vol. |, p. 119, i ¥ 1 ' ¥ phn
oola. Asiniamo, i

detaliadamente sunque en esl itimo caso, vol. I, pp. 394-399.

) Durin, gp. ¢ vol.I,p. 272.

) id, vol. |, p. 272 Gy el ito

sharenté rogistrado por Lévi-Struss, g0. it pp. 285-286. En este imo, después o un ayuno hay una caza

clectva, 56 isrbuy comida y 56 hacs una cater con tess. En a nochs sa levanta un mést do 10 m. lamado

“camino el Geld' EIuMMuMithWymimdmmmu
esto




Como se puede ver podemos delectar tres elapas en esta ceremonia. La primera es la
preparacion del arbol sagrado con la imagen del dios en la parte superior, y e levantamiento de
ellos. La sequnda parte esta dominada por el sacrificio de cautivos al fuego y la lercera por la
subida al xocod y 1a caida vi de éste. Cada una de las

propuestas por Amold van Gennep, es decir, separacion, li
propongo famar  os rtos de separacion de un mundo previo, ilos prekminaves, aquilics
adizacs en la apa ransicional os lmiars 0 do urbea, 8 as ceemaias do
incOmOracion en un nuevo mundo s posimingres
Aqui hay que llamar la atencion sobre el hecho de que en la etapa inlermedia o liminar
destaca la presencia del fuego. Por otro lado, la primera etapa simboliza al dios del fuego en la

parte superior del cosmos. Como se vio en el do capitulo el di 14 muy relacionado

con el Sol, por lo que el hecho de que el dios del fuego esté en la parte de ariba se relaciona con
la época de may: el afio. Por L] ¢l patic

amedo dia,” cuando el Sol se encuentra en su punto mds alto.

La segunda etapa, que podriamos considerar como intermedia entre la primera y la
tercera, esta domi e fuego y ¢ sacrificio de honor. Este acto sagrado bien

puede fener como objetivo |a revitalizacion de la naluraleza por medio del fuego, puesto que,
como ya se ha visto en paginas anleriores, esle elemento tiene que ver con la fecundidad y fa
regeneracion.

En varias ocasiones Bemardino de Sahagin menciona que los pochleca o comerciantes
le tenian una especial veneracion al dios del fuego. Por esta razon, dicho gremio también rendia
Su propio culto a la deidad ignea en este mes. Para ello, de acuerdo con Diego Durén, desde el
principi i i sclavos, ¥ una mujer,
durante ese mes a los dioses Yiacatecuhti, Chiconquishui, Cuauhtiaxayauh, Coyotiinahual y

iraba de enlo E1 @imo en subir reciia de un heraido del sl &f
mensaje de que aqual enviara a lkwva. Al dia 5. o palo era dembado antes dal aba y ko echaban al agua. La
i las

1 Ven Gennep. op i p. 21
) Durdn go. i vo. | p. 120.



los cuales eran 3 junto con Xoco. El dia de la fiesta eslos

personajes, a igual que los ofrendados a Xiuhtecuhti, eran amojados a fogon sagrado seguidos

cada uno de cuatro o cinco esclavos: “tomaban a los dioses, uno a uno, asi vivos, y echdbanlos

en el fuego, y, a medio asar, antes que muriesen, los sacaban y los sacrificaban cortandoles el
pocho™

Por su parte, Mololinia en sus Memoriales dice que los mercaderes hacian fiesla en este

mes a Yiacatecuhti, para lo cual sacrificaban a un hombre y a una mujer; mientras que en su

Historia menciona que el dia de fa fiesta uno de los cautivos era vestido con el atavio del dios del

fusgo y baiaba en honor de esta deidad, para it los demés.” De esta

manera el fuego, que simboliza la cultwra, se erige como uno de los dioses de los pochteca
quienes realizaban una destacada actividad cullural. Es posible que el importante cullo que le

dia a fu ste grupo baal elaci que guardaba con el gobemanle, el
cual estaba asociado con Xiuhtecuhti. Asi, las relaciones sociales, politicas y econdmicas entre el
tatoani y los comerciantes se manifestaban también en el plano de lo sagrado, en ef cua se

o dolo: dere: se
00 y el pi q

P través del culto. De la fiesta de Teotieco que festejabala *venida de
los dioses" los Wlimos en llegar, un dia después que los demds, eran Yiacatecuhti y Xiuhtecuhti

por ser los mas viejos.*
Por otro lado, hay que mencionar que el sacrificio de armojar a los cautivos a la hoguera
para quemarlos anles de extraerles el corazon también se realizaba en el femplo de Teccalco

de Teolleco, en la cual tambié —
29 1bid, vo. |, p. 120.
') Motoknia,

Memorisles o ibros do las casas de la Nueve Espafi v do los naturales de el ueva Uransarpcién
 edci C Edmundo O'Goman, Mésico, UNAM, Intiuto
¥ Cronatas o ndas, . 2 . QOM

10 e comersin i O e e P i, et G, s, s o s s Ednds
0'Gorman, 2e. ed., México, Pomaa, 1973, nam. 129), p. 34. P63,

% Sahagin, p. ., v. 1, p. 152-153.
) Kirchihott, 0p. it pp. 88 y 109.



Para este dia tenian muchos caulivos miserables que sacrificar, los cusles quemaban vivas
‘on grandes fuegos  crecidas hogueras. Al rededor de las cuales andaban baitando cieros
mancebos sefalados. Mnlmmmvmwml-l
‘amjando en elas aos miserus cauives...

F— . I j6n llegado:
P

ala bera. Asi, la forma particular de sacrificio que se efectuaba en estas fiestas recuerda la
inmolacion de Nanahuatzin y Tecciztécall en la hoguera de Teothuacan, cuyo sacrificio valio para
que fueran creados el Sol y la Luna, astros marcadores de tiempo. Especiaimente el primero de
ellos, que esla inti lacionado con el ciclo anual, es para la fecundacion

y 36n de la tierra. Por lo tanlo, i ilual es

repeticion del mito cosmogdnico, el cual consiluye un modelo," ya que en ¢l se revive el
momento en que los dioses se amojaron a la hoguera para ransformarse en los dos principales
astros que surcan el cielo.

En la tercera etapa de la fiesta de X6cot Huelzi resulta significativo el acto de aojar los.
pedazos de (zoalli hadia los participantes que estaban abajo quienes, por su parte, hacian lo
posible por obtener aiguno de ellos. pues el que lo lograba podia considerarse afortunado.® Esto
era debido a que dicho acto signif abundz qQue, por ese medio magico, obtendrian en
su préxima cosecha. Por Glimo, lenemos la caida del x6col que para Herman Beyer significa que
@l Sol. después de haber alcanzado su punto mas alto, tiene que descender.” Por lo tanto,
representa la bajada del dios del fuego al Mictian quien fecunda la superficie de la tiera desde el

Ambito del mundo De

del cosmos, es decir, desde el Gielo a través del Sol, como desde el inframundo, puesto que es en

do . eslo es en
forma de semilla. Este simbolismo también se observa en la ceremonia que hacian los tepanecas
de Tacuba y Coyoacan que refiere Motolinia:

*) Torquemada, 0p. git., vol. I pm
) Elado, Milo y reaidad. . . p.

g, a.p. .6l.p. 64, w

") Horman Beyer, “El origen natural del dios mexicano Xivhlecuhil. Un ensayo miokogio’, en 1 Miico anliguo,
Tomo X, vol. | recopilacien y iracuccion de Camen Cook e Leonard, México, Sociedad Alemana Meicanista.
195,312,



Los de Tiecuba y

nwhwhydumwdwmhwywwmmkw

lenia culro cerdss, y por el procuraban s, Y U0 8 olos se araban, y crcien
y

Bl tronco sacralizado simboliza la direccion central amiba-abajo y representa también el
cenil que, segun Eliade, es al mismo iempo la cima del mundo y el centro por excelencia, el axis
mundi.* Por su parte, las cuatro cuerdas atadas a él comesponden a la cuatro esquinas del
mundo; por lo tanto, I q junto ibn del cosmos (1ams.

14 y 15). Asimismo, en esta descripcion es imporiante tomar en cuenta que los participantes
repaban a la pare aita del tronco por las cuerdas, lo cual representa el fluir de las fuerzas
‘sagradas de las cuatro esquinas al centro.

Por ofra parte, la ubicacién del fuego, tanto en el cielo como en el inframundo, hace
referencia a la existencia de un axis mund dominado por el dios igneo que va desde el piso mas
alto del llhuicat hasta la capa mas baja del Mictlan, pasando por lo que se consideraba como el
punio central del plano temestre, sifio donde se ubicaba la habitacion de Xiuhtecuhti. Este lugar
constituye un centro simbdliico ya que se puede manifestar en diferentes siios.* En & confluyen
las fuerzas sagradas de los tres niveles del cosmos y de las cuatro esquinas del mundo;
asimismo, es un punto de cohesion social puesto que congrega a la comunidad. Asi, de acuerdo
con Eliade:

perteneciente, ‘ sinoal

pueds ser trascendido el mundo sensibe.

En relacién con lo anterior, Xavier Noguez ha hecho nolar que lanto Tonacatecuhti como
Mictiantecuhti comparten el uso de la xiuhuitzolli 0 diadema de turquesa, misma que también es

) Motoinia, Memorigles, 0. 1. p. 52
(X3

bid.p. 4.

)it p. 83.

Madid, S.A, 1992,



uno de los elementos distinivos de Xiuhtecuht.” La refacion del dios del fuego con el mundo de

era el de Huey Miccailhuil, a gran fiesla de los muertos®. Con este nombre es registrado por
Francisco de las Navas, Motolinia, Diego Duran, Juan de Torquemada, la Relacion Geoarafica de
Meztitan y en la obra de Jacinto de la Serna® (Cuadro 3). De acuerdo con el primero, en esta
fiesta se conmemoraba a los difuntos mayores. en cuyo honor daban grandes ofrendas en sus
templos y enlonaban cantares tistes en su memoria.® Por su parte, Juan de Torquemada

Gifi I 2 déi

. Qo quiers decir a fiesia mayor da los ilos, y amabania asi porque este Mmes

la prmera; negroy o »

For otra parte, en la lamina 28 del Codice Borbdnico se observa un bulto mortuorio en la
parte superior del xocotl (1am. 13), mientras que en el Alas de Duran dicho bullo se encuentra en

P upe izq q (1am. 15). La relacion que tiene esta

época del aflo con la muerte no se limita al plano social, sino que se hace extensiva a la
nalwaleza, pues Diego Duran refiere que tanto en este mes como en el anterior (Miccailhuitonti)
hacian ofrendas y sacrificios porque a entrar agosto lemian la muerte de las sementeras por el
frio y las hetadas.” Esto establece una relacion entre el mundo muerto y el peligro de esa época

del afio; asi- los cdos y

En refacion con lo anterior, Johanna Broda establece que el periodo conocido como
Xopan “tiempo verde®, que inicia en el mes de Etzalcualizti, era presidido por Tidloc dado que era
1a época de lluvias y oscura del alo asociada con la noche, los astros noctumos, el inframundo y

los muertos: por lo fanto, considera que es la época del sol nocturno, simbolo de Tidloc.” Por su

") Xavier Noguez. €1 hueitatoani v su relacion o gel fusgo Xivhlecuhti, por
el grado da Licenciado e Histora, Mazico, UNAM, Faculad de Filosola y Lelras, 1971, 87 p. 0.

") Ver el cuadio comespondienta a los meses.

“) Navas, op. g p. 227.

*1) Torquemada, 9. cit.. vo. Il pp. 425426,

*) Duan, oo git. v. |. p. 269. Por su parte. Kirchhoff, gp. Gi. p. 7. Squiendo oiro camino liega a establecer wna

') Broda, “Ciclos agncoias..”. cp. di., p. 157.



parte, Pedro Carasco seftala que Xocotl es uno de los nombres del dios del fuego y de los
muertos, lo cual ubica a dios igneo en el inframundo. Por otro lado, la caida del Xoco8, que
representa al fuego y al Sol, indica la futwa declinacion del astro rey en la siguiente época del
aflo, enla cual inar el frio y I i ¢l calor y laluz de la época antesior. Es
decir, esta fiesta marca la disminucion del poder de los rayos y del calor del Sol. Por eso el
sacrificio de cautivos por fuego tenia como objetivo dotar de fuerza al Sol para revitalizarlo y
mantenerto vivo.*

Diego Durén agrega que el tronco era hincado en el fondo de la laguna, junto a sumidero
de Pantitian.”” Angel Ma. Garibay hizo notar que el Xdcotl enhiesto representa un falo fecundador
al que se le rinde culto en esta fiesta;* pero su poder fecundador no acaba con sus caida, sino
que persiste cuando, a ser enterrado en el fondo de la laguna, se une con |a parte femenina del
‘cosmos propiciando asi 1a fertiidad. En refacion con lo anterior, tenemos la lamina 10 del Codice
Borbrico y Ia 10 del Tonalamay de Aubin (4ms. 10 y 11). En la parte cental de ambas
representaciones se puede ver un tronco ciavado en el agua -mismo motivo a que hace
referencia Durdn- en el cual esta trepado un personaje humano. A los lados del palo o xbcot
estén representados dos dioses, del lado izquierdo el Sol y del lado derecho Mictantecuhti.
Representacin semejante encontramos en la pagina 70 del Codice Borgia en la que aparecen
dichos dioses en la misma ubicacion, mientras que enmedio de ellos estd un personaie que
empuja a otro hacia abajo con un palo (i4m. 12). En la lamina comespondiente al Codice
Borbénico (lam. 10) se encuentran, debajo de cada uno de los dioses, los elementos de color
turquesa distintivos del dios del fuego como son el xoloctzcat o pectoral en forma de perro, la

Py— . "
Tesuta muy sugerents, ya que dco %s do la sombra o

y Troncnso

ol cani. Sin embargo, coma &l mismo apunts, dicho paso cenital 36 levaba a cabo l iniciar o mes do Tlaxochimaco,
, o o baico G morte, Vi .
Wmmmuu.m%ovm 1981, p. 127.
Ourin, 0. o, v.,p. 8.
) Sehagin, Vintg himnos sacros de los nehugs, inrod., versin y notas de Migual Lecn Portka, México, UNAM,
3 1958, Nébust. Textos de los.
Infomantes de Sahagin, 1), p. 120.




diadema triangular de turquesa llamada xihuitzoll, la yacaxihu o nariguera y las orejeras
xiuhnacocht | iacion de estas deidades con el del fuego. Esta lamina,
qQue por sus elementos bien puede hacer referencia  a fiesta de Xocoll Huelzi, presenta también

una refacion con el mundo de los muertos, lo cual se ve tanto por la misma presencia del dios del
inframundo, como por ofros elementos como son el bulto mortuorio, la calavera que lleva el Sl a
sus espaidas. el personaje que introduce la cabeza en la tiema, la araia y el cielo noctumo que
indica oscuridad, como ya lo indico Francisco del Paso y Troncoso. Para este autor la lamina en
cuestion alude a la bajada del Sol a Mictan,” lo cual es comoborado en la lamina 10 del
Tonalamatl de Aubin (1am. 11), ya que debajo de Tonatiuh aparece sdlo la parte superior de un

disco solar que dala i ion de estar Lo anterior refuerza lai ion que
‘sobre lodo i & Iz i6n que exi elfuegoyel

Sol. Asi, los simbolos de muerte relacionados con e Sol y con los elementos asociados al fuego
indican el inicio de del aflo en que c] dominar el frio y la oscuridad debido
aque tanto el Sol como Xiuhtecuhti bajan al Mictian. Este descenso al inframundo viene a ser una
eticion del inillo Nanah o del o0 del

ep!

Sol pues, de acuerdo con la Hisloria de México, “el buboso" luego de amojarse a la hoguera
sagrada descendi a Mictan de donde brajo "muchas piezas ricas”,* las cuales seguamenle
simboiizan las plantas que constituyen el alimento del hombre y que provienen del Mictan.”
Respeclo a este personaje enfermo y su relacion con las plantas aimenticias que trae del
inframundo, Lévi-Strauss dice que:

tlacos y @ los i
encaman modos de la mediacion. Imaginamos a privaciones y la enfemedad como

ysipor

+)Pasoy Troncosogp. . p. 72
i X

n Teogonia e hstoria e
W1 22. od, ed proparaca por Angel Ma Guuyx Miico, Pomia, 1973, (Sepan cusntos, nin. 37),p. 109
yTlocen el

@ agua yles planias de maiz fespectivamente.



sumaners. 1 'mencs-se”
" ancs”
Paul Kirchhoff ha considerado que el dios del fuego era también una deidad del agua.’

Por mi parte, no considero que sea una deidad acuosa, aunque si esta muy relacionada con la

agricullura por las razones que se veran mas adelante. De acuerdo a lo que se ha presentado
hasta aqui, el fuego se relaciona tanto con el Sol y lo allo, como con el mundo muerto, oscuro y
hmﬂomlapa&bmddewms en tanto que también se ubica en el Mictan al realizar su

y ydel partir de De ahi la gran
ia de la fiesta de ] lena época de lluvias. En relacién con esto
el fuego, en lanto que elemento cultural, representado por el x6cot funge como mediador entre el

‘mundo alto y el mundo bajo, entre el calor y la lluvia y, al mismo tiempo que relaciona a cieloy a
la iema, los mantiene separados. De esta manera, su ascencion en el mes de Xocoll Huetz, en
lena época de lluvias, si iciacion de la accion del Sol fera. Mientras que
su introduccion en la laguna de Texcoco, cerca del remolino de Pantifan santuario de los

Tialoque, en ¢l mes de Huey Tozozl corespondiente al iempo de sequia, aseguraba la futwa
llegada de las luvias © Asimismo, la mediacion realizada por el fuego a través del x6col evilaba
unermpeiwowddealaienaenlaepmﬂemmammtam

Jdi iera a falta de calor

Por otro lado, la forma en que queda dlavado el X6coll viene a ser |a de una linea verical
sobre otra linea horizontal. En esto hay que llamar la atencion sobre la relacion de esta imagen
for los cddices, el encendido de fuego
y dos afios y que a un tronco tendido hon: y oo Fansversal que se

) LoviStrauss, g, 7. 50. Sgin e . p o b s s ey i s s
haguers, lo

mmnmmuwmmy 134

) Kirchholl, . it p. 79.

%) Como ya s menciond en la nota 31 de este mismo capilulo, Lévi-Streuss, 0. 6., pp. 285-187 refere un rito muy
‘samejante al do Xocoll huetz reaizado por s sherents en América del Sur. Esta ceremoria consistia, enfre olros.
‘pascs, en subif 8 un LoNCD que dsspubs era amojado l gua, y lenia por cbjelo pedr ol sol os dos elementos

“)ibid, p. 288.




barenaba sobre el primero p fuego (iam. 18). Este simbol Hleva al conceplo de

0n del mundo graci: simiento del pacto entre dioses y hombres, mismo que
se llevaba a cabo al findl de cada sigo indigena. De la misma manera, dicha ceremonia
rememoraba el milo de creacion del Sol, cuando en la noche de los empos inmemoriales

Nanahuatzin se aoj6 a la hoguera sagrada en Teothuacan para salir finalmente por el oriente
transformado en astro luminoso.**

Por lo visto anteriormente, el tronco sagrado que era venerado en Ia fiesta de Xocod
Huelz representa al dios del fuego y se asocia con su aspecto de fecundador. En relacién con
esto, hay que tomar en cuenta que la madera contiene a fuego, por eso uno de los nombres del
dios igneo era el de Ocolecuhti “sedlor del ocole’, mientras que los palos para sacar lumbre eran
llamados lequéhuitl ‘madera de fuego”. En esto se ve la unién de los opustos, ya que, de acuerdo
con Lévi-Strauss:"Para encender el fuego hay que recoger madera muerta, y por tanto aribuirle a

Ahora bien, a igual que el xocoll que representa un falo fecundador y se asocia con el
principio mascuiino del cosmos, la coa o bastén plantador viene a ser su equivalenle para las
labores agricolas. De esta manera, Hemando Ruiz de Alarcon menciona que, tanto para
trasplantar los magueyes como para castrarlos, se servian de un palo agudo o de punta afilada

el conjt [t i ceaf ilonal. De igual manera, en el conjuro que
se utiizaba para la siembra de diferentes semillas, entre ellas el maiz, invocaban con el mismo

nombre al palo aguzado con el cual hacian un agujero en la tiema para colocar debajo de elflaala

semilla** En ambos casos la tiema lambién esta presente en el conjuro, enfidad femenina
fecundada que da lugar a la generacion de los alimentos. Como en todos los conjuros, las
entidades o elementos invocados son mencionados con sus nombres sagrados o calendaricos.

"')‘meomun nw1muwwhmﬁmm
oim. 1).p. 122,
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Er , @l "palo” referi el de ¥ i ceat itonal *sacerdote cuyo tonal
es 1 agua". Este nombre permile relacionar al objeto aqui aludido con Xiuhlecuhti, ya que de
do con el calendario ritual o tonalAmat, dicha dei idia e signo ce al.

En los documentos del siglo XVI existen varias referencias que nos permilen caracterizar
al fuego como el elemento responsable de la revildizacion del mundo para que éste pueda
continuar con su existencia. En este sentido el fuego esla relacionado con regeneracion y

de igual manera, nta importants siaciones con el Mictlan, como ya se
ha mencionado.”” Esta doble relacién del elemento igneo con la muerte y la regeneracion no

resulla contradictoria si lomamos en cuenta que en la parte baja del cosmos se encontraban las
semillas en estado latente antes de que florecieran como plantas, es decir en un periodo de
muerte. Asi pues, el fuego i de l: uraleza y de la vida a

partir del mundo muerto. Por su parte, esta reactualizacion del pacto entre hombres y dioses, que
permite que aquéllos vivan por atro ciclo de 52 aflos, fiene su méxima expresion en la ceremonia
del Fuego Nuevo, restauracion que se da a partir de la muerle que se instala en el mundo de los
vivos simbdlicamente a ravés de la oscuridad al apagarse lodos los fuegos. Con esto, a su vez,
se rememora el empo anterior a la creacion y el Mictan o mundo muerto dominado por la
oscuridad en la superficie de la ema.

El fuego como simbolo de la regeneracion estd muy relacionado con la naturaleza,
especificamente a ravés del sistema de roza y quema. Dicho sistema consiste en quemar los
campos de labor que por un tiempo estuvieron inactivos, es decir en un periodo de muerle, para
propiciar su fecundidad y luego proceder a sembrar y generar la vida de las plantas. Después de
haber dado frutos, periodo de vida, la ierra entra en una etapa improductiva o de muerte y, para
salir de efla, i la accion del fu l

los alimentos del i Asi, por i del fuego, la iea vuelve a ser fértil.

Altredo Lépaz Austin, 'EI dos fuego’, en Ansles de Antropologia,
Méioo, UNAM, Instulo Go Investigecianes Antropokogicas, 1965, pp. 273-274, Cuecuex, que signiica
QLo “casuiudc’, “leno de comezs’, es Ia deidad dal uego el inframundo, que baja 8 ese &mbito pare
propiciar a regeneracion y a ecundidad da los campas.




Aqui se observa la propuesta de Lévi-Strauss que se refiere a que el fuego y las plantas
cultivadas pertenecen a 4mbilo de la cullwa** En relacién con esto, un mito Munduruci
registrado. por este autor, sobre el origen de la agricullura, refiere que una vieja hizo desmontar el
campo y quemarlo, de donde surgi itvadas.*” Aqui s ob jmiento de
la agricultura por o fuego y la presencia de una mujer que, aunque en esta sociedad no se
axpmwew\gaquavumdagualopodm\osswmuwlanmdaddolapmaum

de los dos el " I Jfvadas.
gen y

Es muy posible que por las razones aqui aludidas, aigunas de las representaciones del
dios del fuego. como la encontrada en el Templo Mayor,  llevan elementos acudticos y lemestres
relacionados con la fertlidad de los campos y las plantas comestibles. Con lo anterior podemos
ver que el ‘uego queda inscrito en el ciclo vida-muerte-vida por el cual se da la constante
y asodi e mundo
de los muertos, ya que dicho elemento baja al Mictlan para fecundar la iema y propiciar su
fertidad. Por lo tanto, es en el inframundo donde se encuentran las fuerzas que generan el
crecimiento de las plantas a partir de las semillas, o vida latente, que son revivificadas por la

renovacion del mundo y de la naturaleza. En resumen, el fuego

accion del fuego.

322 12CALL

Como lo ha sugerido Pedro Carrasco,” el ultimo mes del afio indigena, es decir, Izcall, esla muy
relacionado con e inmedialo anterior denominado Titt, al cual considera como una preparacion

of siquiente. D do con Sahaais i dia cul

diosa anciana que también lievaba por nombre Tonan *Nuestra madre” y Cozcamiauh “Collar de
espigas”. Por lo tanto, como sus mismos nombres lo indican, es una personificacion del principio

")u»srmgg p. 189,

*)ibid. p. 264

’)Ewmmhmumwlwmmm'ﬂm " 09 Gl pp. 251-285.
') Kirchhoti, . at., p. 14.



femenino, diosa madre relacionada con la agricultura. Por oo lado, su apelativo de llamatecuhti
Ia asocia con el fuego, el dios més antiguo de todos,” ya que este iltimo nimen es mencionado
también con el nombre de Hushue, llama *Anciano, Anciana”. Con esto vemos que el fuego,
considerado como un dios perdominantemente masculino, estaba conformado por los dos
principios del cosmos, pero el mes de Titd estaba dedicado a su parle femenina, mientras que
Izcalli ala mascuiina.

De acuerdo con Johanna Broda, lamatecuhti representa el maiz viejo.” Esto se infiere
por la combinacion de sus nombres Ilamatecuhti “Sefior anciana” y Cozcamiauh *Collar de
espigas”. En la fiesta en su honor, la mujer que la representaba era inmoiada con la forma de
sacrifiio comun de la diosas de |a tiea y de la agricultura, es decir, por extraccion de corazon y

No obstante, lo que més de d ia, de acuerdo con el lema de esta
investigacion, es que en el pilon llamado cuauhxicalco colocaban una casilla de teas denominada
alacua un »

La accion de incendiar la troje de llamatecuhti que representa la troje del maiz vigjo,
simboliza la renovacion a partir de la accin fransformadora del fuego, elemento que destruye lo

ejo para dar lugar Esto se deb gastay
debe de ser revivificado y para ello el “fuego cosmico”, segin Eliade, “pone fin al universo para
renovarlo.*” De se adara el que el mes de Titt A, mes de

la resurreccion, en el que se realizaban una serie de acciones rituales y simbdlicas que lenian

. de a soG wal
y

En lzcalli, diimo mes del afio, se llevaba a cabo la otra fiesta principal dedicada de
manera especial al dios del fuego. Este rito se dividia en dos partes, ya que a los diez dias del

ias ol

y

) Sahagin, op .
) Broda, cmm mg P. 156,
™) Sahagin, op. 170.
ﬁmm . % ci. . 115y 85. Do




En esta celebracion encontramos el mismo modelo propuesto en el esquema, segin e
cual tanto al final como a la mitad de los periodos considerados como una unidad se realizan
importantes ceremonias a fuego. En este caso la unidad es el mes de Izcalli y su mitad o centro
se ubica a los diez dias, momenlo en que se llevaba a cabo la ceremonia llamada

huauhquiltamalcualiztii. En ella, a media noche y ante la imagen de Xiuhtecuhti en el templo de
Tzonmolco,” it palos:
Y ali

yesca y encendianio en el hogar.
El fuego recién sacado ardia en un hoguera que estaba delante de la estatua. Segin
Torquemada, al encender la lumbre se apagaba "el comin con que guisaban las viandas.” y de
acuerdo con Sahagun nadie cocia nada en el comal ni focaban el fuego por ser el primer dia en
que se ofrecian y comian los quiltamalli®
En esta ceremonia, la noche anterior a la fiesta las mujeres preparaban en lodas las
casas los huauhquillamali. Al amanecer los offecian a la estatua del dios del fuego y se
convidaban unos a otos. En sus casas, cada quien daba cinco chalchivhtamalli al fuego;
‘asimismo, frendaban uno de estos tamales a cada difunto, para lo cual eran colocados sobre las.
sepullwras antes de que fuesen ingeridos. Junlo con eslos tamaes comian unos camarones
llamados acociti preparados en un caldo Namado chamulmulli. Esta comida se ingeria muy
caliente” y ras el fuego, por su parte, las camisillas de maiz de los tamales eran amojadas a
agua.

") Torquemada, gp. gil.. vol. il p. fuego nuevo.
50 levaba a cabo  los ez y seis dias el mes.

) De acuerdo con Sahagin. gp. i vol. I p. 239, ol e w
sairapas del dios Xiuhlecul, y aqu C ¥ do aqui

)Dela Sema, gp.ct..p. 193.
) Sahagin, oo ci. . 171

171,
5. vo. I, . 409y Sahogin, 9.6 v.1p. 48
% 0. ¢t p. 133




Con lo anterior vemos que no slo estan presentes los dos elementos esencidles de la
creacion, el fuego y el agua, sino que enran en conjuncion y se fusionan para propiciar la

pos, i ¥, en general, de la vida en el mundo. La i
de ambos element i quel d dico y natura, se ingieren
calientes, cocidos y ransformados por el fuego, mientras que las envolluras de maiz de los

tamales, que son ya un producto cocido por haber sido expuestos al cocimiento, son amojados a

agua. Por lo tanto, aqui se observa la oposicién de los contrarios de la que habla Léwi-Srauss, es
decir, del agua y el fuego, de lo crudo y lo cocido que es superada por medio de la coccidn de los
aimentos,” por ello esta fiesta también se lamaba motiaxquian lotah, "nuestro padre ¢ fuego
tuesta para comer*.* De lo anterior resulla una conjuncion creadora que era festejada en esta

comida y, por ello, los viejos i 'y bebian un pulque llamado
laimagen de Xiuhtecuhtii.** Para | i lizaba a los 20 dias del
los macuextiaxcalli con harina de maiz revuelta con agua caliente y enmedio le ponian frijoles.
Cs ia a Xiuhtecuhti cinco de illos que eran colocados a los pies de la
estatua. Después de haber comido los viejos bebi: @ oratorio donde

imagen de Milintoc, que era una de las formas de la deidad ignea.

En las dos ceremonias en honor al fuego que se realizaban en este mes, es decir, a los
diez y alos veinte dias del mismo, se observan acciones y elementos semejantes. En ambas los
jovenes ofrecian, en el templo y a los ancianos encargados de guardar al dios del fuego, diversos
animales como aves, peces, viboras y sabandijas que habian cazado previamente. Estos viejos
tomaban la ofrenda y la amojaban en la hoguera que ardia ante la estatua de la deidad. Los
jovenes daban una vuelta arededor del fogdn y cada uno recibia un tamal en retribucion de su
ofrenda.”

©) LeviStrauss, 0. g, p. 171.

) Sahagin, go. L. v.1,p. 171.
*ioid, v. 1, p. 176.

) tid. v. 1. pp. 98 172

Torquemede, 9. ., vo. I, p.




La diferencia mas significativa entre las dos ceremonias es que en la primera de ellas,
realizada a los diez dias del mes, se encendia fuego nuevo, mismo que simbolizaba el fin de un
ciclo y e inicio del siguiente, mientras que en la segunda no se prendia lumbre porque se

b dida la h da a los diez dias del mes. Asimismo, las ofrendas de
tamales variaban en las dos ceremonias, ya que en la primera preparaban los llamados
huauhquiltamalli o chalchiuhtamalli hechos con semillas de bledos* que eran offendados a fuego

yalos difuntos, mientras Ia segunda daban k hasina de

y fijoles™ los cuales solo eran ofrenda al fuego.

La primera ceremonia de Izcalli s refiere a la lerminacion del periodo anual anterior, por
eso en ella se da el regreso al momento anterior de la creacion. Esto se nota simbdlicamente por
el hecho de que apagaban lodos los hogares de las casas y no podian utiizar el fuego. En este
sentido, también resulta significativo la ofrenda a los difuntos la cual se hacia en esa ceremonia
porque, de acuerdo con Eliade, ! espacio lemp: yse

rado, porlo g il icaci los muertos.®

La creacion del mundo se reproduee. pues, cada aho. Esa etema repetién del acto

cosmogonico,
8 los moartos ala vida...

409 y o la Sema. gp i pp. 132-133 y 193-194. Por s pat, Motoira en sus Memorides... ... . 3, 380
refiese lo.

“Izcal. Esta fiesta hacian i fuego, y en el cazaban culebras, y quiadas las cabezss. las echaban en el
Y y i, y pussto

foego,

ante los idolos lo tomaban los papas para si.”

) Sagin Rén Siméon e su Diceionaro de 1 lengus ndhll o masicana, . do Joseina Oiva do Col, Mixco,

SwV-IMDEm 197, 7“p (Coleccion América Nuestra, Aménica Anligua), las semillas de huauhlli o
maiz. Sin embaro. qela
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mayz embueto en hojas y cozido en oll”y husuhuuit) bedos'. Chalchiuhiamal, de tamali y chalchibu, “piedra
praciosa verde” segon Rémi Simeon y, d acuerdo con Mokna, ‘ssmeraida basia”. Macuerlazcali e gxcall,
“lortil" y macuaxt ‘sorca o saral de pecras prociosas para s Musiecas”.

) Eliade, ELmitg... 00 it pp. 5556

") ibid. p.63.




Estos momentos vienen a ser un periodo liminar porque, como dice Tumer, se vive una
muerte ritual que se ubica "entre dos periodos de vida social activa®,” por lo que constiluye "una
fase interestruciural de la dindmica social”,”" en la cual se comunican los sacra” Esla fase de
transicin terminaba con el encendido del fuego, accidn que marcaba el fin de la primera etapa de
la ceremonia y daba inicio a la segunda que festejaba el principio del cido anual. Asi: "Todo aflo
nuevo es lomar el tiempo en su comienzo es decir, una repeficion de la cosmogonia”,” y esa
cosmogonia esta simbolizada por el encendido del fuego que inaugwra un nuevo periodo anual.
De igual manera, el apagar los fogones de las casas representa el retomo a mundo natural, a
predominio de la naturaleza sobre la cuilura. Este conceplo también lo encontramos expresado
simbdlicamente a través de las ofrendas que los jovenes daban en las dos ceremonias y la
fetibucion que recibian por las mismas. Es decr, ofrecian animales cazados y crudos que
provienen del mundo natural y les entregaban a cambio tamales cocidos que consfituyen un
producto cultural. Por lo tanto, no sdlo se festeja la regeneracion de la naturaleza, sino también la
de la vida social representada por el fuego y los aiimentos ransformados. Asi, de acuerdo con
Lévi-Strauss, la coccion de los alimentos y el fuego vienen a ser los mediadores entre el iempo
sagrado y el profano, entre la vida y la muerte, entre la natwaleza y la sociedad™ y permilen,
asimismo, la conéinuacion de la vida cultwal.

Por otro lado, podemos proponer que existe una relacion de corespondencia enve las
dos ceremonias del mes de lzcalli y las dos fiestas que estaban dedicadas a honvar al dios del
fuego durante el aiio, X6cot Huetzi @ Izcall. Esto se ve porque en la primera ceremonia del mes
de Izcalli, llamada Huauhquiltamalcualizi, se daban ofrendas a los difuntos; mientras que en
Xocot Huetzi, mes llamado también Huey Miccailhuit, se llevaba a cabo un importante culto a los
muertos. En dicha fiesta tuvo un lugar destacado el palo enhiesto, en cuya parte superior era

) Victor Tumer, | i Méico, Sigho Vel 1980,p.85
) id. p. 108.

) ibig, p. 114,

) Eliade, EL mito..., 0p. i, pp. 5657.

*) Lovi-Strauss, 9. 6., p. 70



abajo y que procuraba tomar un poco de €, ya que ello significaba fulwa abundancia. Con
relacion a esto, en Huauhquiltamalcualizti los tamales que eran ofrendados al fuego e ingeridos
por toda la gente eran preparados iguaimente de bledos. Por su parte, en la segunda fiesta del
mes de lzcalli se ingerian tortilas de maiz con frijoles, lo cual simboliza abundancia y produccion
de los campos. Asimismo, existe una refacion entre Xocod Huetz e Izcalli, pero que a la vez

ol ion de lérminos, pues mientras que en la primera fiesta el sacrifici isi

amojar alah cautivos.

Por otro lado, como ya se vio mas armiba, Xocoll Huetz simboliza la bajada de! dios del
fuego al inframundo, lo cual se nola principaimente por su refacion con los muertos; mientras que
Izcalli significa renacimiento, regeneracion. Por ello, estamos de acuerdo con Herman Beyer
cuando dice que dicha fiesta representa el solsticio de inviemo y festeja la subida del Sol.”* En
relacion con esto. la ceremonia realizada a los diez dias del mes de Izcali esta asociada con los
muertos y se enciende el fuego NG i6n del mundo y

desde el i Por eso, lai del dios del fuego ion I
verde y azul, colores que hacen referencia al agua y a la vegetacion. De igual manera, se comen
tamales de huauhti como anticipacion y propiciacion para una buena cosecha. Por su parte, la
sequnda parte de Izcalli simboliza la regeneracion de la nalualeza expresada a ravés de la
produccion de los campos a partir de la ingestion de tortillas de maiz con frijoles.

?‘%g.:) E?ZTEEI'.‘UDO DE LAS IMAGENES DEL DIOS DEL FUEGO EN LAS CEREMONIAS DEL
Para cada una de estas ceremonias, es dedir tanto la que se llevaba a cabo a los diez dias como
la que se efectuaba a los veinte dias del mes, conformaban la estalua del dios por medio de una

i capa que iba plegada al cuello de | yawe
amastraba. puesto que era mas grande que ella. Estas imagenes eran colocadas en un rono de

) Beyer. gp gi.p. 312.



piel de ocelote delante de una hoguera. Para el primer caso Sahagin nicamente refiere que
dicha capa era de plumas, las cuales a soplar el aire se movian y resplandecian dando la
apariencia de diferentes colores. Para el segundo caso, en el que laimagen del dios era llamada
Miintoc, este cronista es mas especifico, pues menciona que la capa estaba hecha de plumas
rojas. Por su parte, Jacinto de la Sema menciona que la imagen del dios del fuego compuesta
para esla ceremonia parecia que echaba llamas resplandecientes,™ mientras que Torquemada
dice que dicha representacion llevaba “tantas plumas ricas y piedras de valor y resplandecientes,

encendiday fisos y que de si echaba.™

Sin embargo, la diferencia mas clara entre las dos representaciones de la deidad que
refiere Sahagun se da en los locados y en las mascaras que cada una de ellas llevaba. En la
primera ceremonia efectuada a los diez dias del mes de lzcalk, la imagen del dios llevaba un
focado llamado guetzalcémil, el cual en la parte inferior era del tamafio de la cabeza y se iba
ensanchando hacia amiba con plumas enhiestas. Esta corona llevaba también dos plumajes
llamados cuammamaliti, que salian, cada uno, junto a las sienes a manera de cuemos inclinados
hacia adelante y en el remate de ellos iban muchas plumas de quetzal. En la parte Frasera y baja
del tocado iba cosida una cabellera de cabellos rubios que colgaba sobre las espaldas. En
relacion ste ulti que entre los nombres del dios del fuego esta

¢l de Tzoncozahuiztica que significa “estan amarilleando sus cabellos® y Tzoncoztli “amarillo de
los cabellos”. Por su parte el locado, que llevaba esta deidad en la ceremonia que se realizaba a
los veinte dias del mes de Izcalli, estaba compueslo de plumas ricas de cuya parte central salian
unos quetzales altos y en la parle trasera coigaban hacia la espalda unas plumas verdes
preciosas; el chapitel llevaba unas plumas muy negras y llevaba entrepuestas unas pestafias de
plumas peladas.

En lo que se refiere a las mascaras que portaban las represenlaciones del dios del fuego
en las dos ceremonias de Izcalli, la primera de ellas estaba hecha de mosaico de turquesas con

*)Dela Sema, go. i, p. 193.
) Torquamads, gg. o, vo. Il p. 409.



bandas de chalchihuites™ que aravesaban el rostro, colores caracteristicos de lo precioso. En

algunos dox elverdey el 9 y Jacion con el

dos del fuego y concretamente con la direccion central del mundo, ya que la piedra verde
simboliza a Xiuhtecuhti y, por ofro lado, este dios aparece relacionado con la furquesa. Ambos
colores, también, remil yaqu [ ihuites son utlizados para
representar a agua de lluvia. De igual manera, podrian relacionarase con el reverdecer de la
natwaleza. Asi, el hecho de que el dios del fuego lleve una mascara de estos colores lo podria
asociar con la fertlidad y con las plantas. Por su parte, la mascara que llevaba la imagen del dios
en la segunda parte de la fiesta estaba compuesta de mosaico de conchas con una banda de
piedras negras que cruzaban los ojos y la nariz y cubrian de la barba hasta la boca. Esta uiima

incide con la pit 1a que ap: el dios del fuego en aigunos codices
como el Florentino, el Matilense del Real Palacio y el Borgia (lams. 3y 4)y es muy semejante ala

que lleva Otontecuhti (lam. 5) dios del fuego patrén de los otomies. Por consiguiente, esta pintura
facial posiblemente esta relacionada con el inframundo, ya que la asociacion entre el fuego y el
Mictlan parece provenir de ese grupo. En consecuendia, podemos sugerir que las dos mascaras
usadas por el dios del fuego en esta fesvidad pueden simbolizar el devenir del iempo anual, en
e que primero |a natwaleza se recubre de plantas y luego la tiea queda en un periodo de
descanso.

Por todo lo anterior, prende izeali i ion.”

En relacion con dicha acepcion, Diego Muloz Camargo dice que lzcalli es el “mes resucitado o

rejuvenecido” y lo menciona como “nueva creacion”;'® mientras que Torquemada se refiera a él
como el mes:

')

Moina. gp. git..

“m-mmmgg p. 228. Par su parte Moina en su Diocionang apunta que (2caia (ning) signica
Mmmmu
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Antropologica, 53, vol. IV, p. 216.



Quo acababan el mes y a8 acababa el o, sguindose luego s cnco dis que lismaben
nemontemi, que son los baldios, y comenzaba ras ellos ol afo.'*!

Por su parte, Diego Durdn menciona que en ese mes se empezaba [a siembra en los
montes y en las tiemas altas debido a que en esas zonas las lluvias caen antes que en los
llanos." Por lo tanto, el simbolismo de los colores de las méscaras de este dios refuerzan el

. . " . i
y qQ

también se manifiesta en la naturaleza.

3.23 CAMAXTLI, EL FUEGO Y LA FIESTA DE QUECHOLLI

Camaxti 0 Mixcoat, patrono de los axcaltecas y huexotzincas, ha sido identificado por Luis
Reyes y Henry B. Nichoison con el Tlalauhqui Tezcatlipoca de la Historia de los mexicanos por
sus pinturas. Para Angel Ma. Garibay es un aspecto del dios solar y Paul Kirchhoff dice que es e
nombre del Xipe rojo en la region de Cuitahuac;' nimenes, éstos, que de alguna manera estan
asociados con el fuego.

Este dios de la caceria, a quien se le atribuye la invencion del fuego, fue objeto de un

parte el ¢ mes de Quecholi. La fiesta en
su honor puede dividir la primera dedicada ala elaboracion de saelas y al culto a
los muertos y la \d: i i electuaba en el cerro de Zacatépet. En

la primera, como ya se dijo, la actividad estaba centrada en la confeccion de flechas que servian
1anto para la caceria como para la guerra, pero también tuvo un lugar importante el cullo a los.

1°!) Torquemada, 0p. Gt wmwm-m

) Duran, gp. . vol. I, p.

%) Luis Reyes, o0 Lipez Austin, ‘Religién, mitologis v magia, I, México,

Insitdo Nacona do Anpcioga  Hiso, Musso Nacona do Aniopakcgi, 1970, p. 4, H. B. Ncholsn,

wnmmwum ‘en Robert Weuchope, ed. general, Gondon F. EXhim ¢ Kgnacio Bam),
el volumen, Handbook of Middle American Ingans, v 10, e 1, Uiversty o Texas Press, Ausi, 1971, p.

mmmwnw vols., México, Pomis, vol. |, p. 135 y Kichhot, cp. &1,
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muertos que consistia en elaborar unas pequedias saetas que eran amamradas en conjuntos de
cuatro junlo con cualro teas. Estos manojos eran colocados por todo un dia encima de las
sepullwras acompafiadas de dos tamales; en la noche todo eso era quemado y Ias cenizas
enteadas encima de las tumbas.' Las cualro flechas ciemran, simbdlicamente, el cido de vida
del individuo. el cual era iniciado con el rito del bautismo en el que también se elaboraban cuaro
pequeias saetas que, junio con una rodelita, eran enteradas en un campo de batalla para
propiciar que el individuo se dedicara a la guema. Por otro lado, esta primera parte de la
ceremonia se refiere a la muerte de los hombres, mientras que la siguienie a la de los animales.
Asi, f )} Zacateped. La caza

. y i e _ *del mesmo

modo que de los hombres se hacia sacrificio”."” “por ser el dios de los otomies y a quien tenian
dedicado el arco y flechas de la caza™." No obstante, lo que hay que destacar aqui es que las
dos etapas se encuentran divididas por a presendia del fuego que estd marcando diferentes
momentos del rilo, ya que a la milad de! mes encendian lumbre nueva, ceremonia que Duran
menciona con el nombre de Yaco quechali, "la mitad de quecholii"*" Por lo tanlo, e fuego
apan diador k iayl ituale: : aleza y la cultwa. Aqui

hay que hacer nolar que Ias dos paries de la ceremonia tienen por objetivo malar, pero esta

alos
hombres y a estos ultimos para nutrir alos dioses, por [0 tanlo, estas muerles mantendran la vida.

Al final de la fiesta sacrificaban a varias personas en honor a Mixcoatl, asi como a las
imagenes de esle dios y de su mujer llamada Coaflicue. Segin Duran, esla uima llevaba por
nombre Yozamiyahual y en e sacrificio le golpeaban la cabeza contra una pefla lamada
teocomit “olla divina", le cortaban la garganta y escurrian la sangre sobre fa pefta, acto ritual que

1. . 156-160. Torquemads, gp. .. vol. il p. 403.

1) Motolinia, Memoriales .. 0p. ., p. 69 y Torquemada, 0. .. vol. I, pp. 222:223 y 403.
) Dwan. gp. . vol. 1. p. 76 de yosca

. lo cual indica
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caza los cuales eran orecidos i fuego.



to que ¢ alimento de la tierma y de los dioses. En relacion
con esto, la Hisloria de los mexicanos por sus pinturas menciona que Camaxti cred de una pefla
alos chichimecas; por lo tanto, esle sacrificio hace referencia a ese lugar sagrado.™ En el
sacrificio, cualro cautivos eran subidos al templo amarrados de pies y manos boca amiba a
manera de ciervos.'” Asi, en esta fiesta los animales eran sacrificados como hombres y los

N iarone I ool e

mmhm.mﬁumwmymummyhm

Se pasa do un
y s cbetdcuo: en vez do Qe ¢ & s, 50

o
Segin Luis Reyes, en el mes de Quecholi - Mixchat, dos de la
caza, sno que " - N . dadyel
ofrecimiento del producto a Sol y a la Tierra. De esk fue Mixcdatl el primero que cumplio

con el ritual, por ello de él descienden los chichimecas." Con lo anterior, podemos ver que el
fuego no sdlo tiene que ver con la agricullura, sino lambién con la caceria, actividad destacada
para ciertos pueblos como los olomies, quienes rendian un importante cullo al fuego, e incluso
relevante para pueblos eminentemente agricolas. Sin embargo, Paul Kirchhofl considera que la
fiesta de Quecholli se convirfid tardiamente en celebracion de cazadores, pues para &

dicad: del agua y el dios al que se veneraba, Mixcoall,
tenia estrecha relacion con Tidloc, es dedir que inicialmente aquel debié de haber sido dios de
cultivadores y no de la caza. Por otro lado, argumenta que el hecho de que los sacrificados fueran

amarrados q con caceria, ya que el venado en lanio
que dueilo de los alimentos, simboliza el sustento que el hombre necesita."” De acuerdo con
Lévi-Strauss, un animal puede ser, a mismo fiempo, tanto el aimento como su duefio.' De

0.
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cualquier manera, lo imp elsigo XV, i fiesta estaban
inmamente relacionadas con la caceria, actividad que seguia siendo significativa, ademas de
que se le ha relacionado con la guerra. En este sentido hay que destacar que, de acuerdo con
Johanna Broda, en el mes de Quecholli se llevaba a cabo la cosecha" y, como luego de
terminada quedaban suspendidas forzosamente las labores propias de la agricultura, era una
época adecuada para realizar la caceria. De acuerdo con Lévi-Strauss, la sequia favorece las
actividades nomadas por eso, también para los bororo, a estacion seca es favorable a la caza
que es cuando se realiza esla actividad. Por lo tanlo, establece que hay una relacion entre la
sequia, los animales salvajes y su caceria."” De igual manera, era el momento de iniciar las
guerras, por ello Motolinia dice que en la fiesta de Quecholli:

sus mujeres, y no dlian
mmnmmyuammmmmaunwmn decian quo
flesias y aderezar

as flochas..""*
Por otra parte, tanto en el caso de la caza como en e de la agricultura, &l culto al fuego
munﬁmmudwd;womumosownsenmmmluosmgmsendsgoxvllpa
Hernando Ruiz de Alarcon; ejemplo dlaro de ello es el de venados:

€.

o caas qun ehan Tanas y 1 comels bama, Pads Y e o D s

fesuelas por qualro pares canlalads, cuyo cusrpo 5@ fora o Muchas escalonss, por Guya

mmmmmmqum.wmmmmmau
i gusto, anles estan con

‘mucho sentimiento y lagrimas.

Padre mio, las qualr cafias encendidas, esta certo que o me he do anicivar al Qusto y

plazer
‘sangre calients, la sangre olorosa, el corazon y la cabega del espiilado de siete Rosas (del
. i

Re teri i ) Diego Durén, iona que los
sacerdotes de Camaxtii enseflaban a la genle comin Giertos conjuros para que la caza, en lugar
de huir, fuera directamente hacia los lazos y redes. Para ello los cazadores, anles de saiir de su

) Broda, "Cidos agricolas..” 0 it pp. 155 y 156,
") LéviStrauss. 0p. .. mmym
") Motoiia, Memariles .. 00
') Ruiz de Alarcon, gp ot., wms




casa, debian hacer sacrificios y oraciones a fuego, y ya en el monte le promelian ofrecerle el
producto de la caceria asandola en la lumbre.

Emmmmvuhmmmwﬁvmmw i fuerm
vueltos,

Par, adamis do o ser
s0n disparates, yaguas y Y ysoy
luna y esirellas, idolos y

Locual 1050 ha ento ils ovidaco.

De igual manera, es el mismo Durdn quien presenta una clara relacién entre Camaxt,
dios de la caza, y el fuego, pues menciona que en Huexotzingo, donde se enconlraba su imagen,

uilla que guardaba pt de diversos colores, unas flechas quebradas
¥ un arco pequefio, instrumento de su actividad caracteristica, asi como una yesca y un pedemal
para sacar lumbre que el dios habia usado. En Ia fiesta a Camaxti, en el mes de Quecholi, los
pobladores de la region realizaban una caceria y los animales apresados eran sacrificados “al

e delos he ificio*. Luego los sacerdotes sacaban fuego nuevo
eonhosmswmnmsdddosCamﬁymahsmnﬂesmm“‘Enmummcm
la ki Mixcoat fue e pri fuego

‘con los palos conocidos como equahuit:

¥ i

palos, y X que son
uncs palos que tienen corazdn, y sacado ol ego, e la fista hacer muchos y grandos
fuegos.'™*

Cabe llamar la atencién sobre el hecho de que se menciona a Coatiicue, diosa madre de
la tiera, como pareja de Mixcéat. Asi por ejemplo Torquemada, a referirse a este ulimo dios,
dice que en un templo del que no especifica su nombre, habla varios sacerdotes dedicados al
senvicio de Cihuacoall, diosa también llamada Quilaztii,”" y que en dicho templo habia un
1) Duriin, o i, vol1.p.79.

") id. vl. . pp. 73 76.

1) "Histoia de los mexicancs..
"'nmmnuvu mums«mgg 1P muuumuwm
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estanque de Tiipan donde | rdoles iban a b

luego ir aincensar a dios Mixcoat. Por su parte Sahagin menciona al templo de Cihuacéatl con
@ nombre de Tiilan Calmecac y Tiilapan al estanque.'* Cihuactatl lambién tene retacion con el
fuego, pues segin la Relacion de Huaxlepeque esta diosa echaba lumbre por la boca." Por su
parte, Duran menciona que en su fiesta, en el mes de Huey Tecuilhuil, cuatro individuos eran
amojados a una hoguera antes de extraertes el corazdn,"™ como en Ias fiestas de Xécol Huelz y
Teotleco.

sber "dos i Xocol,
guncs, - ok "
La asociacion Coatlicue-Mixcoall, iema-fuego tiene un signficado de fertiidad, ya que

ademis de representar la union de los dos contrarios que dan por resultado la vida, hace
referencia, simbdiicamente a la quema de los campos de labor para propiciar su fecundidad.

Asimismo, Cihuacbat » dlfuego, & i2a principio, En ese
mﬂhMaﬂmmmmwnlauwhdﬁhonm.vaﬂmhnlamcamdem
los idos por Quetzaicsat del i P del miembro sacrificado de

este dios y, de igual manera, es mencionada como la primera mujer que dio a luz. Por obro lado,
Quetzalcoa ademds de haber sido el creador del hombxe lo fue indirectamente del Sol. puesto
que es mencionado como el padre de Nanahuatzin, persongje que ¥as haberse amojado a la
hoguera sagrada de Teotihuacan se transformo en dicho astro."* Por lo tanto, estos dos dioses
estan relacionados con creacion, asi como con el fuego lo cua, en ultima instancia nos remite af

) i v. 1. p. 163. Duran, g0. . vol. . pp. 126 y 127, menciona ol adoratoro d Ciuscial con of nombre de
Tiitgn,

XV Mério, ed. tomo pimero,
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nim. 6, México, UNAM, 1985, 63), vol. 6, p. 202
"21) Sahagin no registra esta ceremonia para el mes de Huey Tecuihuill en el cual, de acuerdo con &), se rendia
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mito de creacion por excelencia, es decir, el de la transformacion por fuego de Nanahuatzin, hijo
de Quetzaicoat, en Sol y de Tecciztécatl en la Luna.

Por lo anterior y por lo que consignan las fuentes, se puede ver que en Quecholi, mes
dedicado aMixcdat, ia un lugar muy importante,

¥a que se encendia fuego nuevo poco antes de redizarse la caceria fitual. Esto nos lleva a
relacionar a la caza con el cullo al fuego, como lo muestra Duran al decir que para realizar una

buena caceria:

o sacrificar, asando en &, w

Hay que tener en cuenta que la caceria es caracteristica de cierlos grupos como los
olomies, para qui una activi tva Que asociaban con &l cullo
a fuego. Es posible que la poblacion mesoamericana fundamentaimente agricola, por la
convivencia y relaciones establecidas con esos grupos cazadores, hubiesen tomado de ellos
algunos aspectos del culto al fuego como la asociacion de dicho elemento con la actvidad

cazadora y con los muertos, y que estas concepciones hubiesen sido incorporadas por los
agricultores a su propio sistema de creencias enriqueciéndolo. De esta manera se explicaria el
ofrecimiento del producto de la caza al fuego en el mes de Izcalli y la forma particular de sacrificio
en el mes de Quecholli, es dedir, el ofrecimiento de hombres como ciervos por un lado y, por el
otro, el sacrificio a dios de los animales cazados. De esta manera, se observa un intercambio y

yag

Ademds, se puede decir que hay una asociacion directa entre la caceria y el fuego por la

necesidad de cocer la came a través de esle elemento, lo cual lleva a eslablecer una relacion
fuego y lo muerto, i Por ello, el dios de i(

como el primero que hizo lumbre y la gran importancia del ofrecimiento de las primicias de la

caceria a la hoguera. Este importante culto al fuego, realizado iniciadmente por los cazadores y

que se conservé rituaimente cuando dichos grupos ya participaban de una cuftura agricola, se

') Durin, g0 6., vol. 1, . 79.



debe al iencia de la i ia de los ali sidos, en oposicion a los crudos.”™ De
‘esta manera, como dice Lévi-Srauss, el fuego funge como mediador entre natwraleza y sociedad,

puesto que o eldieloy la vidaylamuerte ™

3.3 RELACION DE LAS FIESTAS DEL FUEGO CON EL CICLO DE VENUS

Enlomuwﬁuealaaadulmddfuegommamd-um podemos ver que

dicho elemento y o planeta Venus, el jén sini6 para de

diertos ciclos temporales. Venus es observado desde la tiera como una de las estrellas mas

brillantes, por ello Bernardino de Sahagin registra en su Hisloria General que los mexicas la
flamaban citdipul *estrelota’ y huei cialin, *gr " Este mi ista, de

Su obra, menciona que en e templo dedicado a Venus, llamado Nhuicatian, sacrificaban a
muchos cautivos cada vez que dicha estrella reaparecia.” A este respecto Mololinia dice lo
siguiente:

calestial v lomenal. Después que se pardia en occidente, los astrologos sabian of dia que.
prmero habia de voiver a aparecer (en) el onenle, y para aquel primer dia aparsiaban gran

‘aparecia la estrela..."*

En &l ambito i ident o dios Qu 538 en sus

advocaciones de Tiahuizcaipantecuhti, en tanto que lucero de la maftana, y con su gemelo Xdlot
como estella de a tarde."™ Venus, en su forma de Tiahuizcalpantecuhti, precede al Sol pues
cuando sale como estrella matutina es visible durante el amanecer anles de que el astro rey
salga, ya que en cuanlo éste empieza a elevarse del horizonte, la luminosidad de sus rayos hace

¥ LeviStrauss, gp. ., . 171,
)1, mm 146 y307.
v vIl.p. 483

) ibid, le |ﬁmulummhmml'wmwg Vol i, p. 227.
“3 nia. Memodales... . . p. 0.

") id. p. 60.
™) Allonso Caso,

2a.ed. México, gmica, 1971.p. 37.



desaparecer al lucero. En relacion con esto, hay que hacer notar que Venus y el Sol estan muy
relacionados pues, segin la Historia de los mexicanos por sus pinturas, Quetzalcdat fue quien
hij y que se el astro

que alumbrariala iera. "

La asociacion del fuego con Venus no slo se observa a través de los rituales que se
relacionan con el ciclo de ese planeta, como se vera enseguida, sino que también se observa en
¢l plano del mito. En relacion con esto utimo hay que recordar a naacion que refiere la

de Quetzalcoat en el | vés de la accion

fuego, evento sagrado levd a cabo en el oriente, direcci Venus como
estrella matuting, lo cual permite observar la relacion dialéctica existente entre el mito y el rito.
Dado q ia de | ion del Sol y de la Luna, a
la que prolongan y completan,' Venus comparte con estos astros los mismos fituales. Por lo
tanto, el mito ico viene a ser un “mito fundador de rituales”,”” mientras que los ritos que
lo revivifican constituyen a representacion economica de aspectos dave de la cultwra y de las

oreendias.™*

CICLO DE VENUS
El ciclo de Venus fu idoy i blos de ica; prueba de
ello es su registro conservado en el Codice Borgia y en el Codice Dresde en donde existe una
periodo de 104 aflos.™

%) Historia de los mexicancs..”, 9. G4., p. 35.
:psmmm;ng..un

trad. de J. Aimela, 8a. ed., México, Siglo Veintiuno Editores, 1991, pp. 228-230.
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€1 valor medio da la revolucén sinédica do Venus, en dias entoros, es do S84 disa. Este
intervalo,

foaciones do Venus son equivaentss a ocho ahos vagos do 65 das, las 13X § = 65
foaciones de Venus da 1a tabla son equivalentes a 13 x 8 = 104 ABos Vagos o Ruedas
Calendiicas. "
La rotacion de Venus alrededor del Sol es deci. su revolucidn sinddica, es exactamente
de 583.92 dias y 584 i se le considera en numeros enteros."" Visto desde la Tiema, Venus
aparece como estrella de la mailana, para luego desaparecer cuando se encuentra en su

460 SUDerior. o3 deck. detras del Sol; | stella de

latarde y es visto hasta que entra en su conjuncion inferior, cuando esta entre la Tiema y el Sol.
fase en la cual deja de verse por un periodo de ocho dias, para luego volver a aparecer como
estrella de la mafiana.'*

Cuando Venus desaparece como estrella maiuina. eslo es cuando entra en su
conjuncion superior, fue interprelado como el vigje de Venus por e inframundo.'” Stanisiaw
Iwaniszewski," por su parte, interpreta el mito de Quetzaicéall con base en las fases de Venus,
especificamente desde que este asro alcanza su mayor brillantez como estrella de la tarde en el

(Coleccion Amévica Nuesir. mmumlmummmm

o acivdad astrondmica’. en el mismo volumen, pp. 4361
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poniente, cuando se encuentra en su maxima elongacion, hasta que aparece como estrella de la
madtana, En el intermedio entre eslos dos puntos Venus va perdiendo brillo hasta que desparece
cualro dias antes de entrar en su conjuncion inferior. Asi, después de un lotal de ocho dias de
invisibilidad, este astro vueive a aparecer en el oriente como estrella de la mafiana. De acuerdo
con la interpretacién de este investigador, el mdximo brillo de Venus se refiere al periodo de
esplendor de Tula bajo el mandato de Quelzalcdat, mientras que su opacidad se debe a su
encuentro con Tezcatipoca, la Luna, que lo debilitd. En el mito esto comesponde a las
ransgresiones del orden en que incumid Quetzalodatl debido a los embustes de Tezcatipoca,
rmwlauﬂmdoslqummwnmdmc es dedr, se acercd a Sol y

e "y de

suhuida Quetzalcat, segin el mito, se inci elll del amanecer. En
relacion con eslo, Iwaniszewski sefida que de acuerdo con los Andles de Cuauhtian
Quetzalcatl, después de quemarse, desaparecio por ocho dias durante los cuales cuatro estuvo
en el Mictian y en los otros cuatro se proveyd de flechas." Respecto a dichos evenlos
astronémicos, este mismo investigador dice que:

Un cbservador de la
2 oy

818 conjuncidn de ambos asiros. '
Por o tanto, Venus se ransmuta de estrella de la tarde en lucero de la mafiana por la
accion del fuego. Se incinera y baja al Mictlan de donde resurge como estrella del alba. Aqui,
Nnuevamente, se da una renovacion gracias a la accién regeneradora del fuego, lo cual muestra

de Venus cada vez que
este asto iniciaba su diclo como estrella de la mafiana. Por otra parte, esle acontecimiento
astronémico fue fijado y deferminado desde el tiempo mifico cuando Quetzaicbat, caracterizado

personaje historico, se inciner6 i el lucero del alba. Por lo tanto, el fuego

i .

"‘)gwmt.lum “Ansles de Cusuhtlan’, en Cocice Chimaloopocs, 0p. .. p. 1. Sahegin, gp. . V.|
p.218,

“)m P12,




aparece como un elemento que propicia la relacion con e mundo de los dioses a ejercer su
capacidad transformadora. Asimismo, esta naracion reproduce el milo de origen del Sol, que
funge como modelo, segin el cual Nanahuatzin se aojo a la hoguera, bajo al Mictlan y surgio,
finaimente, por el oriente.

331EL 2&%2 DE OCHO ANOS Y LA FIESTA AL FUEGO CADA CUATRO

Uno de los periodos de tiempo mencionados en los documentos del sigio XV1 es el que esta
‘conformado por ocho alos, al término de los cuales se realizaban ciertos rituales. Este cido bien
pudo haber sido establecido con base en la observacion de Venus, ya que cada ocho aflos se
repile la misma configuracion entre ese planeta, la Tiera y el Sol. Por su parte, Allonso Caso
‘menciona un rilual que se realizaba cada ocho aftos y que segin & estaba dedicado a fuego."*
En relacion con esto, hay que lomar en cuenta que el periodo de ocho afios engloba dos cidos
anuaes de cuatro, y en el término de cada uno de ellos se llevaba a cabo una de las principales
fiestas al fuego du de lzcalli. b iaban de |

otros res aflos por su fastuosidad y porque se realizaban ademds ofras ceremonias. Por lo tanto,
Caso pudo haberse referido a la fiesla al fuego de cualro aios. pero la que empataba con la
conjuncion de Venus. Sin embargo, a esle respecto hay que llamar la alencion sobre el hecho de
que el franciscano Bernardino de Sahagun registra una fiesta que se llevaba a cabo cada ocho
aflos llamada Atamaicualiztii 0 “comida de tamales de agua”. De acuerdo con este cronista, dicha
celebracion se hacia en honor a Tidloc y Xochiquétzal, se realizaba en los meses de Quecholli o
Tepeilhuil y tenia como objelvo dejar descansar a los alimentos para que la tiera se

revitalizara."" El hecho de que i afios en Quecholii y

otros en Tepeilhui nos inclina a pensar que se rata de un caso semejante al encendido del fuego

1")Cas0.0p. . p. 55
") Sahagun. op. G, v. I pp. 180-181.



nuevo, el cual se celebraba en cualquiera de dos meses debido a que, de acuerdo con Johanna
Broda, empataba con un hecho astrondmico: el paso de las Pléyades por el cenit'* Asi, en la
fiesta aqui aludida, es posible que el cambio de la fecha dentro de dos meses consecutivos para
su realizacion se deba a que la celebracion lenia que empatar con algin acontecimiento
astrondmico, en este caso la conjuncion de Venus conla Tiea y el Sol.

De acuerdo con los datos que proporciona Sahagin, en la fiesta de Atamalcualiztii se
dejaba descansar a los manienimientos, ya que por ocho dias, uno por cada afio ranscurrido, se
qguardaba un ayuno general durante los cuales sdlo se ingeria agua y unos tamales preparados
unicamente de maiz con agua, es decir, sin sal y sin cal. Por lo tanlo, se suprimia lo caliente en la
‘composicion para que con ello rejuvenediera el maiz y demas plantas aimenticias, las cuales

90, calor y, por lo tanto, los habi

situacion e e "

A través de esta accion, simbdlicamente también dejaban descansar a la iema para que
se revilalizara pero, al final del aflo, en la fiesta de lzcalli se efectuaban ceremonias al fuego para
éste y regenerador de la tiea. Con el mi bietvo, hacia el mes

(de mayo se quemaban los campos para que la ierra, después de un respiro, volviera a producir
los alimentos necesarios para el hombre.

D la fiesta de i dominio del elemento

acuoso que simboliza un regreso ural q ilalice a si misma, pero esto era
susttuido en Ia fiesta de Izcalli, en donde hay un predominio del fuego, y por o tanto de la cultura.
Lo anterior se expresa simbdiicamente a fravés de la ingestion, por parte de los mazatecas, de
ranasy de agua vi I lia, mientras dedicada a

fuego, se ingerian esle ipo de animales pero asados. En consecuencia, ¢l simbolismo de las

150 Brods, "La flesta azteca...', . gl p. 134.
) En est sanico hay que rcorde ue, como lo establece Lépez Austi, Cuerpo humano ¢ ideciogie. Las
2vols., México, UNAM, ones Antropalogicas, 1980, vol.

Qonoenck
1.p. 288, {onali
~ s cual sdlo




fiestas efectuadas cada ocho aflos, y que empataban con el ciclo de Venus de la misma duracion,
esel i imentici dice Noemi Quezada: "en esta fiesta
de fertiidad se representa el acto sexual bajo el simbolo delicado de los colibries y de las flores.
penetrando las flores."** Por lo anterior se ve que hay una allemancia, aunque en diferentes
tiempos del aflo, del agua y del fuego, que traen como consecuencia la reproduccion de las
plantas y de la vida.

Duréan, por su parte, lambién regiska que cada ocho afios en Tlaxcala se efectuaba la
reedficacion del lemplo de Camaxti, para lo cual sacrificaban a un hombre a manera de

' Camaxt, hay | principal dios de esa region. y el hecho de que
su templo se renovara cada ocho aflos nos indica que también en aquella zona dicho periodo de
tiempo era de gran importancia y iclo de duracio i hay
més informacion a ese respecto.

33.2 LAFIESTA DE IZCALLI CADA CUATRO AROS

Si bien cada aflo se realizaban en el mes de Izcalli importantes ceremonias al dios del fuego, la

f " llevaba a cabo cada cuatro aflos. En esta i » molab:

al dios del fuego varios esclavos que eran su imagen o ixipa. Realizaban también una ceremonia
para propiciar el crecimiento de los nifios y, con el mismo objelo, podaban los magueyes y los
nopales." Al final de la fiesta se llevaba a cabo un fastuoso baile que era dirigido por el mismo

huey fatoani y efores y principales de ma

Instituto de Investigaciones Antropologicas, |s.0§. (Sene Antropolégics, 17). p. 41.

%) Ouran, 0. gt vol.1.p. 77.
') Vid. capitulo 2 do esta tesis.

Mexco, UNAM,




Los individuos que habian comprado un esdavo™ para ofrecerdo al dios gneo eran
llamados tealtiani o *baitador* porque, de acuerdo con Sahagun, diario lavaban a sus esdavos
con agua caliente. Un dia antes de la fiesta los duefios exhibian a estos hombres con los

de ¢l objeto de ser honrados y consi y

devotos por los demds, asi como para propiciar el aumento de sus riquezas. Los esciavos subian
al templo, daban una vuelta airededor de la piedra de los sacrificios y regresaban al calpuico
donde eran custodiados. A la media noche, delante del fuego, les cortaban los cabellos de la
coronila, mismos que eran guardados por sus duefios como reliquias. Esto tenia como objetvo
reducir el fonalli o fuerza vital a los cauivos, mismo que pasaba a ser parle de sus cautivadores.
Algunos quemaban sus pertenencias y otros |a daban a sus parientes. Al amanecer vestian a los
‘esciavos con los papeles que representaban los atuendos del dios del fuego. Iban en procesion
cantando y bailando hasta el templo. Este canto y bale duraba hasta pasado el medio dia.
Momentos antes del sacrificio bajaba del templo un sacerdote vestido con el atuendo del dios
Painal quien, cuando volvia a subir a templo, era seguido por los futuros sacrificados."™ Primero
inmolaban a los cautivos Wamados ihuipanecah temimiloicah y después a las imagenes de
Xiuhtecuhti. Estos Ulimos eran cuatro y cada uno de ellos iba vestido con el atavio del dios del
fuego pero con un color diferente: bermejo, amarillo, blanco y verde, los cuales hacen referencia a
las cuatro direcciones del mundo.

En esla ceremonia no sdlo inmolaban a hombres, sino que también ofrendaban a
mujeres. A este respecto Sahagiin no es I i daro, ya que pri iona que
sacrificaban a las mujeres de los esclavos y mas adelante refiere que, en la placeta que estaba
debgjo del templo, ofrecian sdlo a dos, una de las cuales llevaba el nombre de

") El tamino de “esclave” ha sido aplicado a individuos que en la sociedad mexica eran designados como
() sin ombargo, ol 1 "

por o tanto,

. Castto F., Esinuctur
2 od, Méxco, UNAM, Insiio de
Nahuall Monogralias, 13), i jnas 118-125.

1984,
1) Sahagin, 0. ., v. 1, pp. 174477,



Nancotaceuhqui."” Lomwﬂmﬁequehaqudesmaqun esqumdodwmm

‘masculino, aligual que sus imagenes, también esta . Que simboli;
¢l principio opt a aquél. Por lo tanto, se ob [t ia, en forma conjunta, de los dos
‘elementos necesarios para la vida. La participacion femenina se da en dos perspectvas, en el
sacifiio de mieres y enla - jeres pibicas g

alas imagenes de Ixcozauhqui para que les alegraran los dltimos dias antes de morir. Esto nos

ejercicio, por parte de de

ver, obviamente, cion y funcionas asociad: elfu

Después de los sacrificios, los seflores y principales ricamente ataviados y dirigidos por el
gobemante efectuaban un baile solemne llamado netecuitoiztii o *areito de los sefiores”. El baile
se iniciaba en lo alto del templo, luego los principaies bajaban al paio en donde daban cuatro

sellas danzando i i o palad
y al terminar paladio.

ol ploon o n ia. Y et0 3 famaba o B
soforia, los jefes balaban seforsimente o era privlegio o los lalogue Quo balsben (2
Danza seforal (esto) e hacia cada cuatro afos.**

Ddmmml«mmwa«uuhmdgnmdmmwau

o dios i forme P Entre ellos estan | de

papel en forma de media mitra con una sola punia a frente que podria identificarse con la
‘xiuhuitzolli, la nariguera de papel azul en forma de media mitra que colgaba hasta la boca,' las

orejeras de mosaico de a olros las levaban de madera

Iabradas con flores, y el joyel ga y pintado de flores."*

" )m v.1.p. 187,

mnmwcms ommmu: 0. Ancan, 11 v, Sa o, Now oo mw«
. 000, cap.

37.pp. 151-152, rad. bmmmng . um
06 PY RS

I
MFM&M- tal vez eran azu \urquesa, color propio de Xiuhtecuhi Este cambio lo propone con base en




SECUENCIA DE LA CEREMONIA:*

Uiimo dia del mes, al amanecer:

- Los hombres y mujeres que iban a morir eran conducidos, con sus hatitos a cuestas, a templo
de Tzonmolco donde serlan sacrificados. Los papeles con los que serian vestidos para el
sacrificio eran llevados por una persona que iba delante de cada esclavo en una ripoda que
consistia en un globo con tres pies. Al legar al templo los fulwros inmolados eran vestidos con los
papeles del alavio de Ixcozauhqui y en orden los subian a templo, en donde daban una vuelta por
la piecra de los sacrfiios y los bajaban. Luego, eran conducidos a calpuico donde eran

despoiados de- i

A media noche:
L fuego' y les ponian una bilma en la cabeza
hecha de plumas de gallina blanca.

A amanecer del dia siguiente:

- Los fuluros sacrificados quemaban sus hatllos en el calpulco o los dabs
Enseguic: i atvendos de papel, y ion al lemplo de:

Tzonmolco. Habia cantos y bailes que duraban hasta pasado el medio dia.

Enlatarde:

- Un sacerdote vesido como el dios Painal bajaba del templo pasaba delante de las fulwas

victimas y volvi i al templ i fr
- Sacrificio de cautivos.

Sacrificio de esd: i del dios Ixcozauhqui.
- Baile de los sefiores o nelecuitotiizti.

- Convite con bailes y cantos. Ingestion de pulque por los infantes.

el i general de Sshagin y en el Kbro Il del Codice
Florening, aduccion del nahuallpor Victor . st F. en su afticlo El bisiesto ndhulr, en Estudios de Culura
shuat, México, UNAM, Insttto de Investigaciones Historicas, vo. [X, 197+, pp. 84-85.

El acto ual ds cotar ogo 8 los que serien i
it i 7 do esta lesis.




Enlatarde:
Seibs i o pati

- Borachera colectiva incluyendo a los infantes, por lo que a esta parte de la ceremonia se le

denomina pillahyanalizt'**
C <to 2 esta fiesta, Sahagiin dice lo siaui
v N
¥ en esta flest
jos y vi pomotodos, mozos y mozas, s
nifos y nifas beben el vino o pukcre.'**

La fiesta iniciaba el ultimo dia del mes, pero ese dia era un preambulo de la celebracion
ya que, en realidad, ésta tenia lugar hasta el dia siguiente, que era cuando se realizaba el
sadrificio de los cauivos y esciavos en honor al dios del fuego y, posleriormente, el baile de los
seflores. Por lo fanto, bo después del llimo dia del mes, es decir en un dia

‘agregado, mismo que era seguido, da aflo, de los ci i 0 di i0s. Por eso

en varias ocasiones Sahagin menciona que a final de cada cuatro afios, en la fiesta a dios del
fuego, se agregaba un dia extra, lo cual tenia como objei.WSvo gjustar e calendario con el
tiempo astrondmico:

8 cualm en cuatro afos. '

'*') Tanto Mololinia n sus Memoriales..., op. ., pp. 6466, como Torquemada, 0. ., vol. I, pp. 410411 quien

i ‘Segin los dos oy

o ako de las gradas, las desollaban y les sacaban las canilas do los musios. EI dia de la fiesta dos pincipales
victimas B: yla
Y . Alos dos

En los seis troncos previaments levantados alaban de seis en seis 8 varios caulivos que eran asaeleados y luego

'*') Sahagin, gp. ot v. 1. p. 48.
) id. v.1.p. 278,
) ibid. v.1,p. 281.



AAqui cabe mencionar que Jacinto de la Sema dice que la coreccién calendérica del aflo
bisiesto no se hacia cada cuatro alos, sino al final del ciclo de cincuenta y dos aflos, momento en
¢ cudl agregaban los trece dias faltantes. Esta hipotesis ha sido apoyada por Bowditch,
Femandez de Echeverria y Veytia.'” Sin embargo, el agregar trece dias hasta el final de cada
ciclo de cincuenta y dos afos representa, de acuerdo con Victor Castilo, un desfazamienlo cada
vez mayor, denro de cada uno de esos cidos, entre el computo del iempo, las faenas agricolas y
fas fiestas religiosas.

ia, como yalo h i iimo investigador,'* la celebracion de
Izcalli cada cuatro afios, que conshtuia una fiesta especial y solemne, agregaba un dia extra, es
Mmaddbhﬁemylama\ummnwauaquee!mmoﬂd

y las actividades agricolas de los campos. Asi:

ammmmwmmmmumum

‘conjuntamente por i
mmvumumuuumwmum dabe

e . "

Por lo tanto, debido a los datos expuestos por la mayoria de los cronistas del siglo XV y
por las pruebas que presenta este itimo investigador nos inclinamos por su propuesta. Por su
parte, Johanna Broda apunta que:

Ls vordadr s dl sl antidn 30 s conucr o base o s recurncs e la
posicion de Giertas estrellas. Parece que los mexicas regisiraban con (8l proposito la sakda
ol ooni.{..)

Eslos métodos permitian martener of calendarlo en comsspondencia con o a0 solar. las
‘estacianes y los ciclos agricolas."™®

"‘»cmmz 75104,
) tid. p. 76.
")Mmm L0 ., p. 150.

®d.pR.




Franci en su Calendario, af los aflos bisiestos si ian en

los que comenzaban con el signo lécpatl y el dia extra se agregaba en el décimo quinto dia del
tercer mes que siempre caia en el signo maiinalli*"* Sin embargo, los cronistas que hacen mas

claramencion al bisiesto y mejor lo ubican dentro del calendario son el ya mencionado Bermardino
de Sahagin y Juan de T da. El primero de ellos di

o y y
cuatro en cualro ahos.'* ’
Por su parte Torquemada, ya en el sigio XVII, afirma que en la fiesta de Izcalli:
imales
elfusgoy ali manisn y cualro a como nosolros,
en i cul o hacizn

muchas y muy grandes ceremons...”

Resulta significatvo que sdlo cada cuatro aflos se sacrificaran hombres mientras que en
los otros res solo se ofrecieran animales. Esto puede deberse a que mueren animales cuando se
Irata de un ciclo establecido por la naluraleza. Sin embargo, de acuerdo a sus observaciones, si
esle ciclo “nalwd” se continuaba indefinidamente daba por resultado un desfazamiento del
calendario con los ciclos agricolas y riluales. Esta situacion llev a la necesidad de hacer un
3juste ideado por el hombre . por lo tanto, cultural. Por ello, cuando éste era realizado, en lugar
de animales, que coesponden a la naturaleza, se inmolaban hombres que pertenecen al ambito

social y cultural y ifici jetivo alimentar alas deidades, a dos
del fuego.

Asimismo Sahagun, en otra parte de su obra, ubica de manera explicita el momento en el
cud el dia del aifo bisiesto era agregado, es decir, en la fiesta de Izcali cada cuatro aflos, ya que
aunque ella se realizaba anuaimente, al cuarto ao se llevaba a cabo una celebracion especial y
més fastuosa que incluia, a diferenci i ofros bres afios, el sacrificio de cautivos,

) Sahagin. g 1. v.|.p. 372
") Torquemada, op.at . vol. . pp. 409-410.



la ceremonia de crecimiento de los niflos, el baile sefiorial y la ingestion de puique por parte de

en esta fiesla e3 verisimie y hay conjecturas que hacian su bisaxto, conlando seis do
v

En esta fiesta los afos 8
en cusiro afios, malaban en esta fiesta caplivos y esclavos, y la imagen de Xiuhtecuhlh
compuesta de la menera que amba se dixo, con Muchos y Preciosos y Curiosos atavios.
Hacian grandes y muchas cermonias en fa musrte disios, Muchas mas Que en las diras

fiestas ya dichas.'™
Asi. comolo hi Castilo | de lzcal cada cuatro ialugar o
iimo dia del mes, pero se alargaba por un dia mas que era previo a los nemontemi, y no como

dice Sahagun que conlaban seis de éstos. Por lo tanto, de acuerdo con aquél investigador, se
rataba de dos dias que eran considerados como uno solo, es decir que ese dia tenia una
duracion de cuarenta y ocho horas.

. doja en car ko iho por o inloants 8caca do que a cuao afo Lzcali*s hecs
" (mohusicihua). es dacir Que 36 agranda o 36k en cuanio f esplendor S0 8 u
dimension lemporal.”
El hecho de que la comeccién calendérica del afio bisiesto se hiciera cada cuatro afios y
justamente durante la fiesta det dios del fuego, es indicador de que el fuego era considerado como

marcador de tiempo y xal de cuatro

aflos. Ademds, dicha festividad representaba una recreacion o renovacion por la que se
revitalizaba el mundo para que pudiera seguir existiendo y diera paso a otro ciclo tanto anual
«como de cuatro alos. Este dlfimo era considerado como una importante division del tiempo en la
‘cosmovision nahua, ya que como afirma Motolinia: *En esta ierra de Andhuac contaban los aflos
de cuatro en cuatro..”"” debido a que eran cuatro los signos con los que comenzaba el afio:
lochti, acatl, lécpatl y calli y daban nombre a mismo a combinarse con ¥ece numerales;
asimismo, cada uno de estos signos comesponde a una de las cuatro direcciones del plano

Sahagin, g ¢t v.1,p. 281.

V"4)thid., v. 1, p. 98, de la Sema, ¢p. gt pp. 133y 194,
#i0s on la festa do zcalf.

c-lmnﬂ p.67.

Motolinia, Higlora..., 0. . p- 30.




temestre: sur, esle, norle y oeste respectivamente. Por otro lado, el nimero cuatro era de suma
importancia y se puede decir que lenia un caracter sagrado muy relacionado con milples

ente ellos el fuego por fa .dad de referendias de i o

culto relacionado con este dios.
— ", celebracion constluia un periodo fiminar, ya que

presentaba elementos que la definian como tal. En primer lugar, la fiesta marcaba una transicion
temporal de un ciclo a otro que viene a ser “una fase interestructural de la dindmica socia”,"™ es
dedir, se brata de un periodo intermedio de la vida social activa." Por ello, la sociedad vivia una
muerte ritual que era significada por Ia ingestion desmedida de pulque, situacion que se asociaba
de un dia de y y |a sociedad del di
vivido. Asimismo, el hecho de que la bomachera fuera general desvanecia las distinciones de

edad'™ ya que en esa ocasion, a diferencia de otras, a lodos les era permitido embriagarse,
incluyendo a los nifios. Sin embargo, a pesar de la siluacion de muerte ritual vivida por la
sociedad. a mismo tiempo se celebraba el crecimiento de los nifios, contradiccion y coincidencia

33.3 CAMAXTLI Y LA FIESTA EN SU HONOR CADA CUATRO AROS

Con relacién al periodo de cualro alos, Mololinia menciona que éste también era importante en
Tiaxcala. en donde se le rendia un cullo especial a Camaxti. Asi, la fiesta a esta deidad se hacia
cada aflo, a principios del mes de marz0, pero la mayor y principal se llevaba a cabo cada cuato
aflos. El dia de la ceremonia era denominado leoxihuil que significa “aflo de dios”.'® La fiesta

& mwu .09 &, p. 108,

) bid

"’;_gpp umz

" iid p.. 10.
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comenzaba ciento sesenta dias antes de la celebracion, cuando los sacerdotes sublan al cemo
Matlalcueye e iniciaban su ayuno y penilencia, que consistia en horadarse la lengua, pasarse a
través de ella varios palillos cada veinte dias y ofrecerlos ensangrentados a Camaxti. A los
ochenta dias antes de la fiesta comenzaba el ayuno general que consistia en observar la
prohibicion de comer chile, de bafarse y abstinencia sexual. Durante todos esos dias se tenia
‘mucho cuidado de que no faitara el fuego ni se apagara en casa de los seflores y principales, ya
que de ser asi sacrificaban a un esclavo y rociaban la sangre en el brasero donde se habia
apagado la lumbre, a manera de desagravio. En todo ese iempo hacian diferentes ofrendas al
dios consistentes en papel, copal, codomices y, en la vispera de la fiesta le ofrecian diferentes
animales, producto de la caza, como culebras, conejos, langostas y mariposas.' A media noche,

o aluendo del dios Camaxti y sacif

inal que deci hijo del Sl y i y vos de w“

El hecho de que cada cuatro afios se efectuara una fiesta especial que se designara con
el nombre de leoxihuit, resalta la importancia de ese aflo en relacion a los otros e indica,
asimismo, la existencia de un periodo importante de dicha duracion. Los datos referidos de esta
celebracion indican que se trata de una fiesta de regeneracion en la cua el fuego es de gran

importandia, jtalizacion del mundo y de

Por ello, si la lumbre llegaba a apagarse, habia que sacrificar un cautivo y rociar su sangre en el
‘rasero para darle nuevamente vida al fuego y restituir el equilibrio amenazado. Ademds, al darse
la confluencia de la sangre o “iquido divino® con el fuego, se da la union de los dos elementos
contrarios para reconstluir la lumbre que no debia de haberse apagado, puesto que simboiiza la

os patono do o habdantes doluger.

Enboquese
Ia fertiidad,
on 1 g, po o e s an «
th per, 3 la vez,
sifve de alimento al

hombre.
™) Moloinia, Memoriles ... 0. .. pp. 76-79, bisioria... 0. it pp. 4448y Torquemada, go. G, pp. 412 y 415.



vida, La confluencia de los dos principios constlutvos del mundo (masculino-femenino, fuego-

) i dedicada a Camaxti, dos r jado con e

fuego, puosumuwwmluwenummﬂdcmo sitio que representa a la deidad
s de [0 de habitacion

delos dioses del I femenina del

Por otro lado, se trata de un ritual de reinicio de un nuevo ciclo de cuatro aflos, ya que el

do tiene que ser peri do para evilar que pe . Por eso esta presente
la accion de encender fuego nuevo por parte del sacerdole que personifica a Camaxti,, con lo
cual se repile el gesto paradigmético realizado por las entidades sagradas in illo lempore."™ Esta
lima accion significa inicio y nueva creacion, por lo tanto, es una ceremonia orientada a la
fecreacion y mantenimiento del mundo; por ello el fuego, que simboliza un periodo de tiempo de
cualro alos, era alimentado con cautivos de guerra que I eran ofrecidos. De igual manera, hay
que llamar la atencion sobre el hecho de que la victma principal era un hombre de allo rango
social, considerado como hijo del Sol, que era inmolado inmediatamente después de encendes
fuego nuevo, lo cual refuerza las relaciones existentes entre el fuego, dicho astro y la
fegeneracion periodica del mundo. Asimismo, los sacificios efectuados por fuego, especiamente
e del personaje de mayor rango social, reviven la inmolacion de Nanahuatzin con lo cual se
reactualiza el acto cosmogonico, la creacion del Sol y de la Luna, para dar lugar a una nueva

creacion.'”

3.34 EL CICLO DE 104 AROS Y EL XUHMOLPILLI O ATADO DE AROS

Varios cronistas, entre ellos Bemardino de Sahagin, registran un lapso de tiempo conformado por
104 aios denominado huehuetiizti Ta vejez", que se caracteriza por su coincidencia con el ciclo

"’l&w_ummﬂ p.50.
id.
"iﬂmm @ g.p.79.



de Venus." Dicho periodo esta formado por 1a unién de dos ciclos de 52 aflos, o bien su mitad
coresponde a un ciclo de dicha duracion.

La mayor cuenta de biempo que contaban e hasta ciento cualr afcs, y 8 esla cventa
Namaban un sigho; 8 la mitad de esta cuents, que son cincuenta y dos afios, kamaban una

gavilado ahos.'™
Respecto iodo de cento cualro s, Di oo
P ) %
Y. i y dos (afos),
ydos.Y
“una odad, que una edad e do ciento y cuaro cs..."
Este period 3 i 0 idad, ha sido tomado

con base en la observacion de Venus, ya que, al igual que el caso del periodo de ocho aitos
mencionado en paginas anteriores, cada 104 aflos hay una conjuncion de Venus, la Tiera y el
Sol. Daniel Flores, quien ha estudiado los acontecimientos astonomicos de Venus y su
coincidencia con ciertas fiestas periodicas, llega a establecer que el inicio de periodos sucesivos
de dincuenta y dos aflos alternan una conjuncién superior y una inferior. Este hecho lo fleva a
dlasificar a las fiestas del fuego dos tipos, el primero que inici: Venus lla
vespertinay el T i matuino. Cada uno de
ellos constituyen ciclos enteros de ciento cuatro aflos que al intercalarse entre si delerminan el
ciclo de cincuenta y dos,"”* momento definitivo en la vida de los pueblos nahuas en el cual se
flevaba a cabo la importantisima ceremonia del encendido del fuego nuevo que simboliza la
recreacion del mundo.

) Broda, . s, do s ast
@ g, p. 69y Danlel Flores, gp. cit

1) Sahagin, gp. i, v. I, pp. 7475,

%) Muflaz Camamo, 00 ¢l p. 215.

comd estrala vespetin. lores, 0. . pp. 45350,
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335 EL CICLO DE 52 AROS

Cada cincuenta y dos aflos se ceraba un ciclo temporal de gran importancia llamado por los
nahuas xivhmolpilli *atado de afios" o toximmolpilia *se atan nueskros aflos”." Este periodo de
tiempo, como ya se menciond, era el resultado de la combinacion del calendario solar o
xiuhpohualli de 365 dias con el ritual o tonalpohualli que tenia una dwacién de 260 dias. EI
primero de ellos estaba dividido en diez y ocho meses de veinte dias mds cinco aciagos 0 vacios:

) segundo se formaba de la combinacion de veinte signos y il Deesta
manera, el primer dia del primer mes del xiuhpohualli coincidia con el primer signo y el primer
numeral del lonaipohualli cada cincuenta y dos afios solares, es dedir cada cincuenlta y dos
revoluciones del xiuhpohualli y cada setenta y tres del tonaipohualii. En el Altiplano Central
durante el Posdasico los aflos comenzaban inicamente por cuatro de los signos del calendario
fitual, acal, técpatl, calli y tochti y cada uno de ellos, al combinarse con los ¥rece numerales,
«daban nombre a cada aflo, de tal manera que cuatro por rece da un total de cincuenta y dos. Lo
anterior i igui 3

{acat, ticpa. cali
losafs, han d san
aiv, ualro aios,
aios.Y. afos,por|
umhumt-nmmmmm:dmmo

Cada vez que estos dos calendarios coincidian en su inicio, los antiguos mexicanos

iclo de cincuenta y dos afios, el cual
el ritual del Fuego Nuevo (1am. 1).
Como ya lo ha hecho notar Paul Kirchhoff, la mayoria de los documentos establecen que
dicha festvidad se realizaba en los aflos 2 acati; sin embargo, ovros autores refieren que se

wgm Lo 151 mumm dnmovuwmam

edad de cincuenta y dos afos.
"‘mmcm @ ot pp. 214215,




llevaba a cabo en dferentes afios; asi, Francisco Javier Clavijero menciona el 1 tochti, mientras.
que la Cronica Mexicana de Hemando Alvarado Tezozémoc y la Crénica Mexicayoll dan como
fecha el afio 9 acal. De acuerdo a la expiicacion que da Kirchhoff y con la cual estamos de
‘acuerdo, la diferencia de aflos se debe a que los diversos pueblos llevaban disintas cuentas de
afos y, dado que dicha fiesla se reaiizaba de manera simultanea por lodos ellos, aquélla debia
caer forzosamente en aflos diferentes; por lo tanto, la fecha convencional de 2 acall para esta
celebracion no era general, sino de los colhuas.™ Por su parte Johanna Broda establece que, en
apoyo a la aparente contradiccion de que la cuenta calendarica comenzaba en ce fochti y e

(o del fsgo i ol siguiente afo, ome Acatl, esta el milo dela

creacion del 12 Historia de | i sus pintusas, prolotpo mico g

eslablece como fecha del encendido del fuego nuevo el aflo dos cafla. Segin este relato, a
finalizar la cuarta edad por lluvias e inundaciones, el cielo cay6 sobre la tierra; al comenzar la
quinta edad, en el primer afio, ce tochti, los dioses creadores levantaron el Gielo y dieron de
nuevo vida ala tiera y en el segundo afio Tezcatlipoca, ransformado en Mixcdat, hizo fiesta alos
dioses, misma que consistié en encender por primera vez fuego nuevo con unos palos y hacer
(grandes hogueras.'”

En lo que se refiere a los meses en que era celebrada la ceremonia del Fuego Nuevo, se
mencionan dos, izt y Quecholli'™ EI Codice Borbonico, Motolinia y Mendieta
establecen que era en el primero de ellos cuando se llevaba a cabo.™ Pero es Johanna Broda
quien logra fijarlo con mayor exactitud, con base en el dato de que el encendido del fuego nuevo
empataba con el paso de las Piéyades por el cenil fenémeno que, de acuerdo con esta
investigadora, hacia el afio de 1500 fenia lugar alrededor del 16 de noviembre, fecha que

™) Kirchhofl, gp. G, pp. 118-119 y 140-142.

%) Broda, La fiesta azteca..”, . it p. 136. Histora delos mexicancs..., g0. ot pp. 233,

1) Kirchhol, g, o1 p. 155.

7} Como o hace nolar Brods, en su mencionado aricuo *La festa azieca..”, @ G, p. 133, en of Codcn
y

Papel, simbolo de Panquetzalizi



coincidia con los Wmos dias del mes de Quecholi.™ Sin embargo, como apunta ella misma,
debido a la forma rudimentaria de observacion y a las variaciones atmosféricas y topogréficas,
podia haber diferencias de varios dias, por lo que ubica esta celebracion los ulimos dias de
Quecholli o los primeros de Panquelzalizti.'™ Estos dos meses resultan significativos en el
aspecto ritual, ya que en el primero de ellos, es decir, en Quecholli se celebraba a Mixcdatl,

personaje sagrado que, como ya se ha mencionado, fue el primero que sach fu honrar a
los doses. Mientas que en Panquelzaiizti se rendia culto a Huitzilopochti, el cudl esta
relacionado con el dios del fuego al compartir con éste su nahudl, la xiuhcéal o serpiente de
fuego. También hay que considerar que, como lo sefiala Xavier Noguez,™ Xiuhtecuhti simboliza
el poder y Huitzlopochti se asocia con este dios porque a ser el patrono de los mexicas, pueblo

En cuanto al dia en que se efectuaba la ceremonia, Pedro Carrasco sugiere que si los.
cuatro soles anteriores habian terminado en los dias que daban nombre a cada edad, entonces e

presente veria su fin en un dia nahui ollin *cuatro movimiento® y, por consiguiente, era cuando se

realizaba el encendido de fuego nuevo.™ A pesar de que eslo sea una fuerte posibilidad,
desgraciadamente no hay suficienles datos en las fuentes que lo comoboren. Sin embargo,
Sahagin menciona que en nauhollin se realizaba la primera fiesta movible que se celebraba en

honor del Sol, a cuyo honor sacrificaban varios cautivos, ofrecian codornices y 10dos, chicos y
gandes, le ofrecian sangre de autosacrificio extraida de las orejas™ para dimentaro y
fortalecerto.

Cada cincuenta y dos aflos el mundo podia llegar a su fin a menos que los dioses
permitieran a la humanidad vivir por otro ciclo, esto s si se reanudaba el pacto entre dioses y

™) Segun Levi-Sirauss, Mitokonicas |, go. git., pp. 217-218, 227 y 243, en loda la Améica tropical estin ligadas las
Playades, las estaciones -secas y lnias- y la agriculura. En relacion con el establece que s bororo y sherenie

") Broda. L2 fiesta azteca..”, gp. Gl..p. 134.
bmmmm

") Kirchhot, gp. ., p.

) Sahagin, ¢p. ot.. vlnwywm,w,g.dl.wml-mu



hombres, el cual era celebrado por el ritual del Fuego Nuevo™ que significaba la renovacién del
mundo. Con relacion a ello Sahagin es muy explicito a decir:

1 o intonck incuenta y dos s el pacto 0 concero o

mmmmumm ¥ apagaban todo lo viefo, y lomaban todas las
provincias desta Nueva Espaia fuego nuevo. Entonces renovaben Lodes las estatuas do los
idokos y todas sus ahejes,y el proposito de senvic os olrs cincuenta y dos s, y ambién
mmmemumummmmnm-amd

Eslo, de acuerdo con Eliade, constituye la "elerna repeticion del ritmo fundamental del
cosmos: su destruccion y recreacion periodicas™ ya que el mundo se gasia y restawa
constantemente.™

Las sociedades iradicionales (..) imaginn la existencia (emporal del hambe 1o siko como

wna repetcicn od infinu do deterMinados arquelipos y gesios efemplares, sino también
como un elemo volve 8 empazar. Enminwnynumu of mundo 30 re<rme

Por lo tanto, esta fiesta tiene un significado de reactualizacion total, pero para ello era
necesaria la destruccion y la abolicion simbdlica del viejo mundo.”* Por eso, todos los enseres
de la gente y de las casas de todos los rangos sociales eran desechados al ser aojados a la
laguna y a las acequias anles de la ceremonia. También a ello se debe el hecho de que se
extinguieran fodas las lumbres, ya que pertenecian a un fuego viejo ya desgastado por haber

do en la tierra d iclo comoleto de G

¥ dos aflos.

La extincion ritual de los fuegos se inscrbe en la misma lendoncia a poner 16mino a las
mwﬂm(vmwdmmnmnﬂmnmawu

in, 0. g, v. 1 pp. 279281 y .
488492y en os do Moloinia, Memoisles . 00 i, p. 49 o Hisiora ., 0. p. 31.

%) Sahagin, g9. G, v. 1, p. 276.
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Este fuago viejo era ‘matado®, segin Motolonia con agua,** el antifuego segin Lévi-Strauss.™
para luego, si los dioses permitian la vida por oro periodo de igual duracion, encender el fuego
que alumbraria la nueva etapa.

Yen, x y y decienle ‘el
‘grands afo' y ponian este cuento con los pasados, y comenzaban la cuenta de ks cuatro
aos de nuevo.

Y por b ¥ por
malar toda la kumbre que habia, e if los sacerdotes  la sacar de NUevo a un cao alo. do
. axico "

A los veintiocho aos de la fundacion de Ia cibdad [de Tenochtilan] que se cumpleron

¥ muero, ban 8 sscar
dos en cincusnla y dos aos...™

detemp importancia, puesto que al finalizar cada uno de

ciclos se consideraba que el mundo podria lerminarse. Aquella noche todos tenian gran miedo y
‘esperaban con temor lo que aconleceria porque:
smumwmummdmm ¥ que aqualla noche y

el t que ol Sol o 0 sai, y e do amba
wm(a:lym:mumumumwmymyu

En esle fito, como en oros muchos, era muy importante la recreacion del suceso mitico,
misma que era revivido por todos los miembros de la sociedad. Esto se ve porque en cuanto se
ocultaba el Sol, los sacerdotes se vestian con los atavios de los dioses e iniciaban su peregrinar

lento y solemne® vplo de Tenochiitan hacia el donde llegab

Ademas, i | 0 de vida del hombre la

) i .58
") Sahagin, cp. cit., v. I, p. 490. Segin la “Histoda de los mexicancs..”, 0. .. p. 69, las Bitzimime, lambién

10008 og hombres cuando se acabara o munco.
%) Sahagin. gp. .. v. I, p. 489, menci 3




noche y la oscuridad que representaban el mundo de la muerte, se reaciualizaba el caos del

mundo anterior ion y Por ello, dice Eliade:
Tanto en el plan ” ™
“ p o os perfes,
las dstancias son indscombles "
De acuerdo con Durén este iempo duraba cuatro dias, durante los cuaies fingian que el Sol y la
L di daba en fnieblas:

y q

Y asi, mandaban que en lodas las provincias 8 la redonda de México todos apagasen la.

Ia hamre, los demds
viniesen a encender lumbre"*
Perc ituacior i ilos dioses lo decidian. De ser asi, el mundo y los
astros quedarla sin movimiento y llegaria el temido final. Se instauraria un mundo en el que
dominaria lo frio, lo hdmedo y, segin Lévi-Strauss, lo crudo y, por o tanto, i un mundo

podiido.™ Ademds, las mujeres embarazadas, que por su estado se les debi6 de haber
considerado mds cercanas a la natwaleza™ se fransformarian en fieras que terminarian
devorando a la gente. De i ia del encendido del fuego ¢ cual, en tanto que
temestre, puede ser equiparado al fuego de cocina propuesto por el autor arriba citado. De esta
manera:

Por

m-mmuu-mauumdwun
mundo quemade ™"

conjuncon total, del cusl resularia un|
Por ello, hacia la media noche todos los habilantes atemrados miraban constantemente
hacia el cemo Hui bs si el fuego podia ser encendido. Por otro lado,

de acuerdo con la propuesta de Amold van Gennep, se rata de un rito de paso porque presenta

9 Eliade, £l M., 0. . . 71.
) tid., pp. 6869,

"')Dﬂngg vol. I, p. 483,

%) Livi Strauss, Milogicas |, 0. it p. 146.



“Ta forma de los ritos de muerte y renacimiento”. Por ello, desde que se apagaba toda la lumbre
y seiniciaba la procesion de los sacerdoles hasta que se encendia el fuego nuevo se observa un
momento liminar, de indefinicion, en el que toda la sociedad se encontraba en el umbral entre el
periodo de tiempo anterior y el posible por venir, entre la vida y la muerte. Asi, de acuerdo con
dicho autor, la sociedad “se encuenta fisica y magicomeligiosamente en una siluacion especial,
Ppues, por un cierto tiempo oscila entre dos mundos® = razén por la cual se da "una suspension
de la vida socid’ > Ademds, por el peligro que este tiempo entraiaba, cierlos individuos
sensibles, como las mujeres prefiadas y los nifios, eran susceptibles de sufrir ciertas
transformaciones, aquéllas por su estado transitorio de gravidez y éslos por la debilidad de su
‘edad. Por ello, a ambos les era colocada una méscara de penca de maguey sobre el rosro para

on. Estas muj das en las troj b

der el fu ir fi devorarian ala gente; mienras que
a los infantes se les mantenia despiertos durante el rito para evilar que se transformaran en
ralones (1am. 1, ver especiaimente el extremo derecho).

El que los dioses concedieran al hombre ofro periodo de vida de la misma duracién, era
indicado por el movimiento de los astros en el cielo, esto es, por el paso de las Pléyades por el
cenil. que eran seguidas por la lacion denominada i que a
cintwon y al tahali de Orion. Respecto a la primera de ellas, llamada por los nahuas miec
*muchos", miac ‘mlilud" y ianguizti “mercado”,! Sahagin dice lo siguiente:

¥ tenian prondstco 0 orscuko que entonces habia de cesar el mavimsento de los cielos, y
tomaban por sefal o movimiento de las Cabikas La noche desia festa, que ellos lamaban
tosimmopia. De tal manera caia que las Cales estaban enmado cel 6o 2 1 meda
noche, k4

vmauwwmuwnummommmm
wmmm«hm Liegados ali. mwuucmms
8i o estaban, weoy

Van Gennep, 09 i p. 162
1id. p. 18
Iid. p. 115,
225) Broda, "La flesta azteca...”, go. gl p. 134 y Gonzalez Tomes, l outo..
9 Sahagin, op gt v. .
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Yo 0o era al ol fin

ol mundo, i y
o mondo

Este fendmeno astronmico, asi como su conexion con el calendario y con la ceremonia

del Fuego Nuevo, ha sido Johanna Broda qui blece, entre olras cosas, que el
Ppaso de las Pléyades por el cenit a media noche coincide con el comienzo de la estacion seca y
comesponde con el nadir del Sol, es decir, amuoedeasﬂoseemmnendvunw

to al cenit en la esfera celeste @' Asimismo. llama | del

relacion de este grupo de estrellas con la constelacion llamada Mamalhuazti, la cual se asociaba
con e rilo del Fuego Nuevo.™ De acuerdo con Sahagin esta constelacion, que también es
‘conocida como Mastelejos, se encuentra cerca de las Cabrillas; ademés su mismo nombre, que
significa el que taladra’ ™ hace referencia a encendedor de bamena, es decir, a los palos

fuego:

ollas mamauaz, y por
‘sacan umbre,
‘esta manera do sacar fusgo. ™
Por ora parle, hay que llamar Ia atencion sobre el hecho de que esta constelacion esté
conformada por una linea horizontal con otra ansversal, figwra que también comesponde a la
forma de representar los encedidos de fuego nuevo en numerosos codices (lam. 18). De esta
manera, en la tiea se reproducia el encendido del fuego que era indicado en el ambito celeste

por ¢l paso de dicha constelacion por el cenit.

24 0id . |,p. 281.
=) Broda,

* @ g pp. 6370, y o do las Pléyades, y

Piéyades, mieniras quo el paso de esias estrelas por el corit curants la meda noche 8 medados de noviembre
coincide con el nadi del Sol.
::;m.umm.,',gg.‘mmym

de Sahagin, g0. dit, vol. I, p.
d-l-ubmu Toro, aunque es més probble que comespondan a las dal citurin y el tahali de Orén. Ukich
Kobler,

¥ Alfrado Lipaz Austn en ol glosario da la Historia

aziecas’, on Arguo i L! 0 wﬂmz&uvm:ﬁanm

ummnmumy.hdmm ?«mmmhu&-nm&m
‘que mamsi significa “taladrar 0 barrenar |
”ﬂmagvcmm



En el momento en que las Pléyades o Cabrillas traspasaban el cenil el sacerdote del
bario de Copoico, en la cumbre del Huixachtéca, procedia a encender el fuego nuevo
baenando dos palos sobre el pecho de un cautivo sacrificado. Enseguida conformaban una
enorme hoguera para que pudiera ser vista desde lejos, ya que en todos los cermos circundantes
habia gran canidad de gente esperando ver la sefidl de la nueva era. En cuanto esto sucedia,

da iflos d se de las orejas y la amojaban hacia

o al de que haci

alalumbxe.

E) fuego recién producido, que simbolizaba el nuevo periodo de vida. era revilalizado con

humana a través del 3 1200 y Cuerps amojados a

la hoguera . Esle debia ser de los mas valerosos y de preferencia se buscaba a uno que hubiera

nacido en el fuego nuevo anterior segin consigna Juan de Torquemada para el encendido del
fuegy de 1507, ion

mmumgm

mmwmmmamn«munmlm)mm

ictyen

o

Seqin Dur crificab: i frecido:

a dios del fuego™ para revitalizar al nuevo periodo de tiempo. Posteriormente, hecha la gran
‘hoguera, los sacerdotes que habian venido de México y de otros pueblos tomaban de la lumbre
nueva, ylnsqueumhiulesoumdueslawmpmenmsdwmamlupm En

a templo de i El fuego era colocado en
un candelero con copal delante del idolo, de donde lo tomaban para llevarlo primero al aposento
de los sacerdotes y luego a todos los vecinos de la ciudad. Gran cantidad de gente iba por la
lumbre, hacian grandes hogueras y regocijos. Lo mismo sucedia en todos los pueblos y, de

) Torquemada. 0p. it vol. IV, p. 213, Este suceso también es namado por Sahagin. g ot v. 1. p. 492.
') Dwan, 0. git.. voh. I. p. 454,



o\ lodas parles que parecia de dia. El gran
jibiopor fencendico, del isas, se deb dice Eiade:

‘muerte, a la descomposicion y a la podredumbre... >

El hecho de que esta ceremonia se hiciera durante la noche denota que el fuego nuevo
antecede al Sol y anuncia su futura salida al dia siguiente. En relacion con lo anterior, en el mito
de la creacion de ese astro, se encendié primero la hoguera, a la cual se se precipitd
Nanghuatzin, quien en el fito era ificado por el cauivo que era sacrificado y cuyo cuerpo
también era aojado al fuego. En ambos casos primero se llevaba a cabo el sacrificio de un
personaje que luego iba a dar origen a la salida del Sol por el oriente. Asimismo, tanto en el mito
como en el ritual se encontraban presentes 1odos los dioses, los cuales en la ceremonia estaban
representados por los sacerdotes que llevaban puestos los atavios de las deidades. Por lo tanto

ba b a y o de | jon de!
y

Sol en el tiempo primigenio y, por lo tanlo, fenia como objetivo la regeneracion del mundo

mhhrmﬂ:nﬂbndehwmla Asi, de acuerdo con Eliade, la recuperacion del
| capaz de el cosmos, la vida, la sociedad y esto

se dabapor i22ci0n del“conienzo absalutr, es deci, & s60 del 0

Como ya lo han hecho notar algunos inves g del Fi

uego
caracter unificador en el senfido religioso y polifico, pues se llevaba a cabo de manera simultanea
en varias partes del Aliplano Central. De igual manera, tenia pretensiones pollticas, ya que
diversos pueblos acudian a Mexico Tenochtiflan para oblener el fuego nuevo recién producido.
Dichos pueblos seguramenle eran ibutarios de los tenochcas y su dependencia se expresa
también en el aspecto religioso, puesto que tenfan que acudir al centro rector para oblener el
fuego, simbolo de la vida de la nueva era. Por otro lado, la preeminencia y el poder de los

) Eiads, Elmito.. 00 ., p. 146.
1) Elinds, Moy reaid, -

a.p. 44
0. ot pp. 118, y 3 ‘.0 gt p. 148149,



tenochcas se notaba también porque el fuego recién encendido era llevado al templo de
Huitzilipochti, su dios patrono, y no al templo del dios del fuego (iam 1).

€1 Fusgo Nusvo que es o sinboko da un muevo cicko o 52 aos. es produidd par los

. So rparte desds la sede ol pode poliico-migioso dol impero. e

ciudades garanizando asi la coinuidad del orden cosmico y ds la vida socal. Los fios

¥ poltcas més amplias. ™"
En relacion con lo anterior, Motolinia apunta:

‘estaban alli esperando de muchos puebios para llevar lumbre nueva a los lemplos de sus
hum i J i Qe era como.
alos s
mmwuumwmnuuhm En las provincias lejos de
Maéxico hacian la misma caremonia, y esto 8 hacia en lodss partes con mucho regacio y
alegria; y en comenzando ef ia en lods Ia tiema y principaiment en Héxco hacian gran
fiesta, y sacrificaban cuatrocientos hombras en soko México.™*

Hecha la lumbre nueva, todos los hombres y mujeres de cada pueblo renovaban sus
enseres y vestidos. Echaban en el fuego mucho copal, descabezaban cadornices, incensaban
hacial: undo y alli. Después de eso lodos ayunaban y nadie bebia

‘agua hasta el medio dia siguiente. En esos momentos, cuando el Sol se encontraba en su punio
mas allo, comenzaban a sacrificar a un gran numero de individuos para revitalizar a Sol,
responsable del nuevo ciclo temporal de vida de la humanidad y, finaimente, se levantaba el
ayuno.

La festividad del Fuego Nuevo, orientada a la recreacion y mantenimiento del mundo,
representaba el comienzo de un nuevo ciclo. En ella era de fundamental importancia el acto de
encender fuego nuevo, accion que simbolizaba principio y que se instituyé como acto ejemplar

qQue tenian por objet ion. Asimismo, la fiesta del Fuego Nuevo era
la expresion ritual del mito de la creacion del Sol, en fanlo que ambos se coespondian. De
acuerdo con la namacion sagrada, en un principio no existia dicho astro, sino solo el fuego. Este

)hig.p 14
**) Motoinia, Hisora... g9 . p. 31.



elemento, en el ritual, era encendido durante la noche, lo cual tenia como objelo revivir ¢l tiempo
anterior ala salida del Sol. ﬂmamﬁon&swdwllndmwdmwmwum
movimiento y, por lo tanto, confirmabs iaba la fu alida del Sol. Pero

para propiciar el surgimiento de ese astro, y a manera de consagracion del nuevo periodo de
tiempo, un cautivo era sacrificado y aojado al fuego, igual que Nanahuatzin, acto que también
fenia como objetivo revitalizar el ciclo que se iniciaba. Por su parte, el fuego recién encendido, que

o, era alimentado con la ™

@l agua. Con esta ima accion ritual se daba la unidn de los dos elementos imprescindibies para
la vida: ¢ fuego y el agua que en esta ceremonia convergian para asegurar la existencia del
mundo y de la humanidad por otro periodo de cincuenta y dos aflos. Asimismo, el fuego se
establecia como el mediador enire la naturaleza y la sociedad, entre los hombres y los dioses,
entre el cielo y la iera, entre la vida y la muerte;™* de alli su gran importancia para la continuidad
del hombre en el mundo.

De igual manera, es importante llamar la atencion sobre el hecho de que este ritual se
llevaba a cabo en un monte. En refacion con eslo, hay que tener presenie que los cemos eran
concebidos como manifestaciones de los talogue, conformados en su exterior de tiema, pero
llenos de agua en su interior. Por consiguiente, este cero, al igual que los demds, estaba
relacionado con el aspecto teestre, himedo, femenino del cosmos; mientras que el fuego, que
simbolizaba principio, estabs iado con el aspeclo ino.2 De e encender
fuego en el cerro simbolizaba la unién de los dos principios que daban lugar ala vida, la cual era
renovada por otro siglo indigena. Pero también el cerro representaba la montafia sagrada, el
cenbro del mundo, el lugar de la creacion.

El monte en el que se efectuaba este ritual era el Huixachtécal, ubicado en el seflorio de
Iztapalapa. Aqui cabe preguntarse ;por qué no se hacla en México Tenochtitan, siio que en el
Uiimo momento anterior a la conquista espafiola era el centro hegemdnico? Las respuestas que
2 LovStrauss, m ® ¢.p.70.

) Nicholson, 0. €., p-
) Elinde, Imégenss .. @ m PP 4446



proponemos a esla pregunta son varias, pero todas ellas convergen. En primer lugar diversos
documentos mencionan que la costumbre de encender fuego nuevo cada inicio de ciclo de
cincuenta y dos aflos no era exclusiva de los mexicas, y més ain, era una costumbre que venia
de épocas anteriores. Tomando en cuenta eslo, es muy posible que Ia radicion marcara que
dicha festividad se realizara en un cemo* La ceremonia se efectuaba en el Huixachtécatl.
teritorio de porque por un lado éste i [ i

el fuego (recuérdese que su dios patrono era el mismo dios del fuego) y, por otro lado, en este

poder pali [ i terior al dominio mexica.
Por ora parte, ¢ raslado del centro de poder de Iztapaiapa a México Tenochiitan puede estar
representado simbdlicamente en el hecho de que el fuego nuevo era encendido en lemitorio
tepaneca para luego ser rasladado a la capital de los mexicas, centro de poder en ese momento
historico. Por ello, el fuego era flevado de dicho cermo al templo de Huilzilopochti, patrono de los
mexicas, donde al dia siguiente, cuando el Sol se encontraba en su punlo mds alto, era
alimentado con el sacrificio de varios cautivos.

LLa ceremonia del Fuego Nuevo giraba en tomo a la fulwa salida del Sol y aseguraba su
movimiento por un ciclo completo de cincuenta y dos aflos. Asimismo, rememoraba la primera
salida de este astro que significo el principio del mundo. Es decir que se trataba de un ritual que
revivia dicho acontecimiento y que consagraba el inicio de un nuevo ciclo indicado por la accion
de encender fuego nuevo, acto que simbolizaba la recreacion del mundo y propiciaba su
mantenimiento.

El Sol, astro muy relacionado con el fuego, ademés de marcar la duracion del aiio Givil (@
través de la observacion de su movimiento a lo largo del horizonte) era el marcador del tiempo

diario: ¢l dia del Sol por la esfe desde

ocullaba, mientras que la noche, tiempo en el que dicho astro no era visible y por lo tanio
dominaba la oscuidad, era considerada como el viaje del Sol por el Mican o mundo de los

) Asi aparece en el F. 16 1 de la Histonip Tolteca Chichimeca. descripcion, analisis. Iranscripcion paleografica.
ony - Mo, CISINAH, 1876.




muertos. Este recorido del Sol tenia momenlos determinantes que marcaban los diferentes
estadios del astro, ésmummnupdmdﬂnmew a medio dia, al aterdecer y a meda

che dol los idolos 2

El Sol y la Luna estaban muy relacionados con Venus en tanto que marcadores de

tiempo, ya que i provenir del i una carga
negativa) aparece inmediatamente anles de que el Sol salga y se pueda observar, es asi que
aparece como anticipador y guiador del astro mas importante. En relacion con esto hay que
recordar que Quetzalcdat, en su advocacion de Yiacatecuhti, era un dios andariego en tanto que
patron y guia de los comerciantes. Por obro lado, Venus como estrella de la tarde es visible
después de que se mete el Sol. De esta manera, dicho asto era la estrella de la aurora y del
crepusculo lo cual podria estar en relacion con el inicio y el fin del mundo, momentos

I otro lado, diari 2 Es decir, e
dia venia a ser un pequefio ciclo que actualizaba o vivificaba el acto de la creacion, mientras que

Inoscu abara. El
Solyla Luna en la cosmogonia compartieron un mismo mito de creacion y por eso estaban muy
relacionados. Por su parte, el mito de origen de Venus, &

a primero, estaba asociado a & fundamentaimente por la inlervencién de la accion
transformadora del fuego que da lugar a cuerpos celesles que fueron utiizados como marcadores
de tiempo.
Como se puede observar a lo largo de este capitulo, en los diferentes ciclos temporales
aqui referidos encontramos la presencia del fuego, elemento que a simbolizar principio ejercié
funcié y revita del mundoy Dei aparsce
como marcador de fiempo pues sefdlaba el cambio de un ciclo a otro aplicando su accién
purificadora. Es asi que las principales ceremonias a fuego, que se daban en momentos
liminares, indicaban el inicio y término de ciclos, asi como su enlace, es decir que propiciaba el

) Durin, 00, g, vol. . p.
) Para Ellade, ELmi.., 9. m P 106, la aurora y of crepisculo enlazan edades.



pasode ;oo cempl, e 2 5 N e sequia, de a actvi s
caceria; o bien de un siglo indigena al siguiente. Asimismo, cabe destacar que los astros que
determinaban y hacian posible el computo del tiempo estaban inimamente refacionados con el
elemento igneo, tanto al nivel del ritual como del mito. Asi, todo lo expuesto hasta aqui reitera la
impx ia de Xiuhtecuhti flor del tiempo y dor de ciclos lemporales, lo cual
se encuentra ligado a las funciones que esle elemento ejerce. tales como purificacion,
propiciacion y renovacion, todo lo cual puede ser resumido en su accion ransformadora.




CAPITULO 4

ELFUEGO Y EL AGUA

st i m
lema, y ua,
Avm:. las Flores, s Bruls, as Almas,

hRmM’l.M

Aunque el tema central de la presente tesis es el fuego, ha sido necesario ver la relacion que éste

el agua, observar de los ciclos agricola y ritual
ambos elementos convergen, y asi poder determinar el significado que luvieron dentro del sistema
religioso del pueblo mexica y de los nahuas por extension. Para poder llevar a cabo esto, en primer
lugar, ha sido necesario lomar en cuenta cudles eran las principales concepciones de la iea y el
agua en una sociedad eminentemente agricola como fue la mexica que forma parte del amplio
mosaico mesoamericano, para luego proceder a ver de qué manera confluyen con el elemento
igneo. Para este punto partimos de la concepcion darificada y estudiada por varios investigadores,
entre los que destacan Angel Ma. Garibay K., Henry B. Nicholson, Alfredo Lopez Austin, Yélo
Gonzalez Tomes y Noemi Quezada quienes coinciden en que la cosmovision prehispanica estaba
taxonémicamente estructurada en dos principios basicos, el mascuiino y el femenino, en tomo a los

sociales y religiosos. A Angel
Ma. Garibay apunta lo siguiente:

Dos deidades: hﬂ‘n momﬁaamdni s mascuina; la lemestre, uida o

identificada con
GumthmmE primaria concepcion religiosa pervive & través de muchas.
compllcacionas y la acanzamos, ol cabo del Progreso rigioso que inlemuTpe la conisa

*) Angel Ma. Garbay K., Histora do I Weratura nhual, 2 vos., 3a. ed., México, E. Porra, 1987, (Bibicteca Poma,
ndms. 1y5), vol.1, pp. 108-110.



De igual manera, de la religion de los mexicas se asentaba sobre |
‘concepeion de un poder dual, primordial y generativo. i una deidad bid:
una unidad que contenia en si los dos sexos llamada Ometéol. La parte masculina estaba
relacionada con el fuego y las deidades solares, mientras que la parte femenina estaba asociada
‘con diosas madres de a ierra y la ferfiidad.* Con relacion a esto itimo. Doris Heyden apunta que:

,..dmmmmhlmmmnumwmau

mmoulasdospnnumenmoalosoﬁosnwwmdvamwmmw

mundo. Lopez Austi io

mmuxyummwmmmmmum)nmum

ymmym 2 y cooudad P  uer Mymmmywmv
secui 00 relacionados
nmmuwwmmwﬂmunmuqmqm y
‘ordenados en una secuencia atema da domio."

Por suparte, Yolot Gonzalez defir del:

Los dioses del panieon 38 pueden clasificar en primer lugar de acuerdo con las dos
! pue ol Pysgond

5800, duro, da la Iz y de kos gobemantes. y s negalivas, 08 o fio ko himado, lo biando, la
oscuridad, ukziopocht y Tisloc:
hmydenmmnmmmnmnmm
“puro’ en ringuno de los doses:
simbolo a8 Ometé, of panceio creade; o Qe hace precisaments Qe engan Gversas
mandestaciones ”

Noemi Quezada, quien aborda ia de gé lablece que:

). B. Nicholson, nmnmmcmum ‘en Robert Wouchope, ed. genera, Gorton F. Exhoim ¢
e 'Handbook of Middle American Indians, vol. 10, paste 1. Urwersiy of Texas Press.
Austin, mumuun
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2vels. Méaico, UMAM.
Institto de Investigaciones Aniropologicas, 1960, vl |, p. 0.
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De acuerdo con Lévi-Stauss, esta concepcion bipolar del cosmos, que se refiere a la
oposicion de elementos complementarios identificados con los sexos masculino y femenino, se

encuentra en varias culluras. Sin embargo, su valor puede ser invertido segun el grupo de que se
trate. Asi, en varias partes de América del Swr el cielo iene una connotacion femenina y la bera
‘masculina, mientras que este valor se rastoca en los mitos de Norteamérica y en las concepciones

Dentro de este marco de conceplualizacion, hay que destacar que existe un grupo de
elementos que estd muy relacionado con e fuego, es dedir, con la parte luminosa, caliente y
masculina del cosmos (Cuadro 4), pero también existe oro conjunto de elementos asociado con el
agua y, por consiguiente, con lo oscuro, lo frio y lo femenino (Cuadro 5); asi, dichos elementos
sugieren “algo abstracto por medio de lo concreto”.* Los componentes de cada grupo representan a
cada una de las dos unidades primordidles o principios cosmicos; de esta manera, cuando los
encontramos en algin ritual nos indican su presencia pues son sus simbolos, ya que remiten a una
‘serie de conceptualizaciones que encierra tanto e fuego como el agua en tanto que son simbolos
dominantes. De acuerdo con Tumer, tanto el fuego como el agua y, por consiguiente, los elementos
que los representan, son simbolos dominantes pues presentan rasgos que los caracierizan como
tales: son elementos estructurales porque su contenido de sentido es consistente y constante en el
sistema simbdlico, son, cada uno, una unidad de dicho sistema por lo que presentan la misma
significacion en milos y filos, constituyen un punto de unién entre la estructura social y cullural, son
un fin en si mismos, proporcionan confinuidad a la sociedad y son importantes elementos de
cohesion Ademds, sus elementos representativos: “son formulaciones tangibies de ideas,

) Noomi Quazads, “Mio y ganero en la sociedad masica’, Estudos do Cutum Nibual ol YOOV, Mizico, UNAM,
) Claude Liwi-Strauss, Mikigicas | Moo, grmica, 199, (Seccién do
Obeas,

Victor Tumer, | i Méio, 1960, p.53.
) ibid, pp. 25, 34, 35, 43, 48, 50.



abstracciones de la experiencia fjadas en formas perceptibles, representaciones concretas de
ideas, de actludes, de juicios, de anhelos o de creencias.™

Estos elementos concretos que constituyen simbolos porque expresan ideas y conceplos
abstractos que guian y dan significacion a la sociedad, van desde los mas explicitos hasta los mas
velados. Asi, los elementos que pertenecen al grupo del principio igneo masculino y que aparecen
en los ritos periodicos son los siguientes: la misma lumbre ardiendo en ciertos rituales y su
encendido, las plumas rojas usadas por las mujeres en brazos y piemas en ciertas ceremonias, el
hecho de hincar palos en los patios cuyo prolotipo es la ceremonia de Xocol Huetz, el uso. en
dferentes formas, del maiz tostado o momochiti que denota sequia, misma que es conjurada para

que llegue a su maximo extremo y asi provocar la lluvia, el corte de cabellos de la coronilla a media
noche y ante a lumbre, la referencia a una hoguera que puede estar en los templos 0 enmedio del
patio, los mil Que se trab: la plaza, danzas efectuadas en honor
al fuego o ante el fogdn, el sahumerio, las ofrendas dedicadas especificamente al fuego, asi como
su incineracion, y el sacrificio humano en el que la victima era expuesta directamente a la lumbre.
En relacion con lo anterior, ha sido necesario delectar en cudles ceremonias aparecen dichos
elementos. (Cuadro 4)

Por otra parte, los elementos simbdlicos asociados con el agua que han sido considerados
para este rabajo son los siguientes: Sacrificios de infantes efecluados en la cumbre de los cerros o
en el remolino de Pantitian para pedir lluvias. Los nifl btui inGif i

ivalia ala del liquido celeste: por otro lado. los elegidos debian tener
la sefidl del dios que se manifestaba medianle dos remolinos en la cabeza. Las edades de los
infantes ofrecidos variaba e iba de menor a mayor segin iba avanzando el transcurso del aflo y se
acercaba la época de lluvias. Inmolacion de hombres que venian a ser imagenes vivientes o ixiptia
de los faloque. Occision ritual de mujeres que representaban a deidades femeninas relacionadas
con el agua y los alimentos. Estos sacrificios, que eran efecluados durante la noche, incluian el

*) Ciiford Geertz, L3 interpratacion do las cufuras, trad. de Alberto L. Bino, Barcsiona, Edtonal Gedisa, S. A. 1992
(Colection Hombre y Sociedad), p. 0.



degollamiento de la victima y la extraccion de corazon. De acuerdo con Heyden la decapitacion
representaba la separacion del elote de la planta, la caida del fruto o el corte de la mazorca." En el
caso de Xilonen y Chicomecdatl la victima primero era degollada y luego le extraian el corazon,
mientras que con la representacion de Atiantonan estas acciones se realizaban de manera inverida
lo cua, segin esta investigadora, ‘pudo haber simbolizado el elole o la fruta ya pasada’”
Desollamiento de la victima, lo cual expresaba la accién de deshojar el elote 0 despojario de su
cubierta,” y cuya piel era vestida por oos individuos, principalmente por sacerdotes, para
transformase en la ixipa de la diosa. Sacrificios y ofrecimiento de la sangre del autosacrificio en
monles, cuevas y quebradas que eran los sifi bitacion de los dioses de la lluvia. Ofrendas de

incienso, comida, pulque, hule y papeles en cemos y en Pantitan. Ofrecimiento de las primicias de
flores como cempoalxéehit y de plantas dimenticias como mazorcas de maiz, amaranto y chiles
verdes. Ofrendas de caflas verdes, mazorcas, diferentes tipos de semillas, legumbres y flores.
Ofrendas de hule quemado y de papeles goleados con este material llamados amatetéhut, lo cual
consttuye un elemento “simbdlico de las deidades del agua' y, por lo lanto, asodado con la
fertlidad ** Imagenes de cemos hechas de t20ali"* y sus comespondientes ofrendas. Enramado de
patios, lemplos, altares, andas y dioses con diferentes vegetales como ramas de acxbyat, hojas de
espadafia, heno o pachti, juncias, caias de maiz, flores y plantas comestibles. Presencia y uso de
cafias verdes, mazorcas, flores (cempoalxéchit e iztauhyatl o estafiate), diferentes tipos de semillas
y legumbres, heno, hojas de espadafia y juncias. Danzas de mujeres en fiestas agricolas. Uso del
pao sonaja denominado chicahuazti uilizado para atraer la lluvia y proporcionar una siembra

Gicho obi 1 sonido de lalluviay dor que

) Hoyden, "Las dosas.., g ., pp. 136y 142.
%) id, pp. 139 y 140. Do acuerdo con Bemarcino de Sehagin, ki
inkrocccicn, paleogeala, "

Austin, 2 vols., México, Consejo
Nacional para la Cutura y las Artes, 1989, (Clen de México), vol. |, p. 169, éste Lambién fue el caso de la imagen

) Heyden, “Las diosas...”, gp. git., p. 136.
19 Rid, pp. 141y 142.




en un acto falico, penetra la tiera para que entre la semilla"." Deramamiento de maiz de cuatro
colores y “siembra” de incienso que jarto sin quemarlo. (Cuadro 5).
Por dlimo, existe un tercer tipo de elementos que simblicamente expresan la confluencia

de los dos principios aqui aludidos y que hacen referencia a fuego y al agua, entre ellos destacan
las danzas conjunias de hombres y mujeres en las ceremonias, el encendido de fuego en cermos o
en lemplos que representan a estos iitimos, asi como la presencia de los elementos que simbolizan
al fuego en festividades dedicadas del np adelante.
Cada uno de estos grupos guardan entre i una coherencia y estan estructurados y

relacionados de manera logica."” Asimismo, constituyen un insrumenlo de conocimiento para
aprehender y explicar el mundo." puesto que son manifestaciones de los dos principios cosmicos.
pues "a naluraleza es una hierofania, y las leyes de la naturaleza son la revelacion del modo de
existencia de la divinidad"."” Por lo tanto, estos simbolos "estan impiicados en el proceso socid™y
‘son representaciones colectivas que dan significado a los acontecimientos.™ De ello se deriva la

el conlexto ritual y soci: entender los modos de articul:
entre la naturaleza, la sociedad y las entidades sagradas. Por ora parte, en los rilos en los que se
observa la confluencia de elementos opueslos, ademas de simbolizar la vida y su generacion.
denotan el equiibrio del eje propuesto por Léwi-Strauss, es decir, entre lo crudo y lo cocido, en
donde el fuego desempedia una funcion basica de mediador entre ambos y evila la tendencia de la
naturaleza de pasar de to crudo alo podrido.™
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b MFESTACON DL PRNEIPG FEMENNG DEL CORMOS

El culto al agua no se reduce dnicamente a su deidad mas representativa que es Tidloc, sino que
comprende todo un complejo que abarca a otros elementos del mundo natural, junto con las
deidades que los personifican, los cuales presentan importanies asociaciones entre si. Estas
entidades sagradas son los dioses de la lluvia, del aire, de los monles, de la agricullura, de los
alimentos y de la tierra. A todo este conjunto podemos considerario como un complejo cultual que

antigua que se centrd, enel cuto
alas enidades sagradas ib i6n de Ia tiema y que fundamento
la base econdmica de estos pueblos, es dedir, la agricultura de temporal. Ello implicaba la practica

de rituales propiciatorios que tenian como objetivo generar las condiciones adecuadas para una
buena cosecha. En la serie ininterrumpida de ceremonias que se llevaban a cabo en honor a los
dferentes dioses dwrante todo el aflo, se observa el predominio de las fiestas dedicadas a las
entidades relacionadas de alguna manera con |a agricultura y los alimentos. Sin embargo, también
observamos la presencia explicita o simbdiica de deidades que representan el otro principio

del mundo, es decir, el uiino que ti i i ion. De.

- R "
% ol

cambio constante de potencias sagradas que intervenian en el mundo y en la vida del hombre. Asi:
“Elvitual era el orden de las acciones adecuadas frente a aribo pautado de los dioses. Los dioses

do. al llegar. eiercian un fuerte domini -

Por consiguiente, el hombre en la sociedad mexica estaba obligado a realizar diversos
rituales para propiciar la benevolencia de los dioses, para contramestar las malas influendias y, en
resumen, para colaborar en el mantenimiento del equiibdo del mundo y de las fuerzas que lo
mantienen en movimiento.

%) Altredo Lopez Austin, Temosnchan v Tiakocan, México, Fondo de Cutura Econdmica, 1994, (Seccion de Otvas de.
Antropologia), p. 23



411 ELAGUA

En los milos prehispanicos del Aliplano Central de México el agua, elemento primordial, aparece
‘con un simbolismo ambivalente pues Gene una funcién creadora, pero también puede traer efectos
devastadores. Asi, por un lado, se le menciona como 1a primera causa del mundo™ y, por &l oro.
como un principio destruclor como cuando al final de la era o sol denominado nahui al o *cuatro
agua’ regido por Chalchiuhticue el mundo fue destruido por un diluvio.” La ambivalencia del agua
también s nota en la misma nalwaleza, ya que iene un aspecto creador cuando la lluvia cae a
tiempo y en la cantidad necesaria para que las plantas puedan crecer, pero es destructiva en los
casos en que no llega a tiempo. o bien cuando hay sequia o heladas, pues en estos casos las
cosechas no se logran provocando hambrunas, como aquélla célebre por sus consecuencias
desoladoras que tuvo lugar durante el mandato de i del sigo

D dice Lévi-S| i P »
XV. Lévi-Strauss, y

De acuerdo con las historias sagradas del Altipiano Central, luego del diluvio a terra quedo

inhabilitada para la vida, pues segun una version se aneg y el cielo se vino abajo, por eso los
cuatro dioses creadores ordenaron hacer cuatro caminos por el centro de la tiema para enbrar por
ellos y alzar la boveda celeste. Con esle objelo crearon a cualro hombres Ilamados Cuauhtémoc.
Itzcdat, Itzmai (Izcall) y Tenexdchit. Por su parte, Tezcatipoca y Quetzalcdat se ransformaron en
dos grandes arboles llamados i y Qu ] De esta manera.
aboles, dioses y hombres levantaron el Gielo.”” De acuerdo con olras versiones, la ierra fenecio

cuando el cielo se vino abajo. Por ello, Tezcatlipoca y Quetzalctatl bajaron del cielo a la diosa
temestre y la pusieron encima del agua, o bien colocaron sobre el liquido promordial a un gipacti o
peje lagarto con e! que formaron a la iera.™ Con lo anterior vemos que en un principio solo existia

) *Histore d Mechaue o Historia de Méxco” en T

X1, 2a.ed.. od preparada por Angel Ma. Ganbay K., Masico, Puma 1973, (scunwalm.mmm p. 110
#)"Histona de los mexcanos por su pinturas” en xd.. p. 32.

*)LewSirauss. op.ct p. 187.

)bd. p. Ry soles”. 0002 1rad. del nahual por Pimo Feliciano Velazquez. 2
e, Mesico, UNAM, 1975, . 0. 1), pp. 119:120.
C) dcancs. ", 9.6t 9. 25. 26y 3 .0 ot..p. 108.




el agua primigenia encima de la cual fue colocada la tiema™ Ambos, agua y Serra, estan tan

que el mar comia por debajo de la fiera y que a filrarse a tavés de elta daba como resuitado la
formacion de rios, lagos, manantiales y pozos. Respecto a esta concepcion, Bemardino de Sahagin
apunta que:

y y anda por y

olli mana, o por 0 por anos.

«umvmmmnmynﬂmmnnmnuvwa
coldndose por

tioma, owhmvwhmynmmvmawmmuh

En relacion con esta concepcion, Diego Duran sefidla que era creencia comin que el agua
de la laguna de Texcoco procedia del mar, y para probarlo los Satoque anteriores a Motecuhzoma
mandaron averiguarlo de la siguiente manera:

Peypeedrlolie-d yrq-m.umyg. mmmnmﬁm
io, que echaron por el boquertn donde 86 surmia una calabaza, gruesa, feconds,lsa, lods bena

Y que, echads, dieron aviso & Méxco, para que 9 Iuviese cuenta si equelia calsbaza
3 i i Y

Ia laguna grande "'

Por la informacion anterior podemos inferir que las aguas primordiales, sobre las cuales fue
colocada la tiema, es el mismo mar, a cual los nahuas designaban con el término de feoatl *agua
sagrada” que Bemardino de Sahagun traduce como “agua maravillosa en profundidad y grandeza”.
‘También la denominaban ilhuicaat), teralmente *agua cielo® o, como dice este cronista, “agua que
se juntd con el cielo” porque creian que el mar se unia con & en el horizonts, como si e mundo
fuera una casa en la que e mar vendria a conformar las paredes sobre las cuales descansara el
firmamento.? Por lo tanto, como lo indica la Hisloria de México, el agua viene a ser un paso entre la

) Sahagin, g0, 6. vol. I, p. 800.
) Diego Durin, Historia de as Incizs do la veva Espali o tlas do Uers fimne, ed. preparada por Angel M. Garbay
K., 2vols, Médco, Porris, 1967, (Biblioteca Pomia, nims. 36 y 37), ol 1, p. 91.
) Sahagin, go. i, vol. 1, p. 800.



tiema y el cielo, enre ¢ mundo profano y ef mundo sagrado.” Por eso algunas namaciones
mesoamericanas que refieren |a llegada a un lemilorio mencionan el paso por agua, e cua no
necesariamente tuvo que haber sido fisico, sino que puede referirse a paso de lo sagrado, del
origen ala existencia profana sobre la ierra.

Por otra parte, esta agua primigenia también esta relacionada con el Tlalocan ya que, de
acuerdo con Sahagin, lodos los rios salian de él; asimismo los monles, que en su interior estan
llenos de agua, se encuentran fundados sobre este lugar sagrado.* El Tialocan, que es desaito
como una especie de paraiso donde abundaba el agua y los manlenimientos, consfituia la morada
de Tidoc y Chalchiuhtiicue. A este siio iban los ahogados, los muertos por el rayo y por
enfermedades relacionadas con el agua como hidropesia, lepra, sama, bubas y gota.” Segin las.
referencias, a él se podia acceder a ravés de cuevas que. ademds, eran consideradas como puntos

P do
undo y

Por su parte, Tidloc, a igual que la misma agua como ya se mencion6 mas aniba, es una
deidad ambigua que representa dos tipos de fuerzas, una benéfica que proporciona las lluvias
adecuadas para las cosechas y otra nociva que da lugar a las lormentas, heladas, granizo, exceso
de agua que provoca inundaciones o su escasez expresada a ravés de la sequia, fendmenos que
inciden directamente en la agricullura. Todos estos Gpos de lluvia eran oblenidos por los Yaloque o
ayudantes de Tiloc de los cuaro aposentos o grandes deposilos de agua que estaban dispuestos
arededor de un patio en el Tialocan.* Por oo lado, hay que hacer mencién aqui que los cuatro
taloque principales se encontraban ubicados en cada una de las esquinas del mundo junto con un
arbol. lo cual delimita el plano de la iera.

) Histora de Mxco” gp &, p. 111.
¥)Sahagun. p .. vol. I p. 800.

) 1. vol. . p. 222.
)"Histona delos mexicancs..” g9 ci..p. 26.



41.2 LATIERRA

En las sociedades agricolas, i la e i special importancia y, en

la concepcion del mundo, viene a ser una de las partes medulares del pensamiento para explicar la
estuclura del cosmos, puesto que constituye el plano donde vive y se desarolla el hombre.

Asimismo, el propio origer i piicado a ravés e la tiera, la cual iderada

«como la diosa madre por excelencia.

En lo que se refiere a la creacion de la tiera, como ya se mencioné mas ariba, la Historia
de México nos presenta varias versiones. Una de ellas nara que Quelzalcall y Tezcatiipoca
bajaron del cielo a la diosa Tialtecuhti, que tenia forma de dipacti o peje lagarto, y la colocaron
sobre las aguas primordidles. Esta deidad tenia en lodas sus coyunturas ojos y pequefias fauces

conlas i E: dos versiones, una de ellas refi
que por la boca de la diosa Tlalléotl se introdujo Tezcatiipoca, mientras que Quetzaicéatl Ehécatl lo
hizo por el ombligo, para luego encontrarse en el corazon de la deidad, ubicado en el centro de la
tiea. Posteriormente, separaron el cuerpo del numen en dos partes, con una de ellas formaron la

tieray y di itar qu yera.
La ora variante de este milo menciona que Quetzaicdatl y Tezcatiipoca se fransformaron en dos
grandes serpientes; una tomo a la diosa de la mano derecha y el pie izquierdo, mientras que la ot
. iaquirday e ie derecha; " .
‘enmedio, fue asi qu i a quel

firmamento. Para resarcir a Tialtecuhti de los dafios causados por los dioses creadores, lodos los

nimenes descendieron a consolarla y dispusieron que, como producto de su sacificio, de ella
swgieran los frulos necesarios para el sustento de la humanidad. De esta manera, sus cabellos
formaron &boles, flores y arbustos; su piel la yerba y las flores menudas; sus milples ojos
configwraron pozos, fuenles y pequefias cuevas; sus bocas rios y grandes cavemas y su nafiz
valles y montafias.” Esto, d do con Jensen, caracteriza i deidad
dema ya que es muerta por otros dioses, dal lo cual se da fi

) Historia de Méxics®, 0. . pp. 105 y 108.



a tiempo originario y se inloduce el nuevo orden del ser caracterizado por la necesidad de
. . .

Diversas referencias en las cronicas muesran que la tiera estaba muy relacionada con
Tidoc, nombre, este ulimo, que segin Diego Durdn quiere decir “camino debajo de la tiema® o
“cueva larga”.” En ocasiones parece haber, inclusive, una equparacion entre ambas deidades ya
que se i asi por ejemplo, la Historia de los mexicanos por sus
pintwas nombra como Tiallecuhti a los dos, en tanto que la Historia de México dice que
Tialocantecuhtii es el dios de la tiera.” Por olro lado, pareciera ser que son dos caras de la misma

moneda, pues la tiera que abarca la superficie con sus monles y valles, comprende también las
cuevas que coneclan en su parte inferior con el agua proveniente del mar y que constituye el
Tidlocan. Asimismo. el agua penetia en la tiema y alora en su superficie formando rios, lagos.
pozos, manantiales. L ia del ibterrar ua en los montes, que por fuera son

de tiema pero en su inlerior estan llenos de liquido, por lo que vienen a ser una especie de
contenedores de dicho elemento, es dedir, s«llosdewsmsdngmddmundo En consecuencia.

los naht i que los dioses A K A de la tiema, enlas

cuevas profundas. cuyo ambienle es himedo. en los cemos y en el aire."* Eslas concepciones
tienen como base una cuidadosa observacion de la naluraleza, pues debido a las condiciones
geograficas y diimatologicas del centro de México, da la impresion de que en las montaias.

) Ad. €. Jonsen, Milo v it enire pueblos pimitivos, trad. o Caros Gerat, Miico. Fondo de Cultura Economica.
1982, pp 110-111. También ast ko consdera Ya A los
Mesoamerica’.

y

Hisiona de I Refigign en Mesoaménica y areas afines, I Cologuio, Barbxo Dafigren, edtora, Mexico.

UNAM, insttto de investgaciones Airopologicas, 1990, p. 110. Por su parte, Eiads carcterza a tas deidadss dema

da la sguente manera: son doses cuya Muere es creadora pues da kigar al ongen de varios slementos del MuNdo
o0 & .

humana porque su existencia es lemporaiment fimiada, viven deniro del hombre porgue los aimentos que este
ioma, €5

e,

. por i
jnacon. Mircea Eliade, M rad. do Luis Gi. 6a.

d. Barcalon, Etonil Labor, 1965, (Coleccn Omega). p. 106-116.

) Duran, p i vo.1.p. 81

‘@ d.p2e" 5, gt.p. 103

) Duran, gp. it vol. 1. p. 8y



residencia de los aloque, se forman las nubes que generan la lluvia, el granizo, los truenos y los

relampagos. De igual manera, son frecuentes las cavernas que tienen en su interior manantiales o

. . — humedad. @

La tierra ha sido considerada por los pueblos i y por los.
nahuas, como la diosa madre. Fue ella quien dio a luz a la humanidad a la cual redama,

[ surelomo iz pri aravés de la muerte. Constluye
una deidad que presenta dos aspectos opuestos y complementarios, por un lado es la entidad
sagrada generosa que se sacrifica para crear a hombre y proporcionarie los mantenimientos

para su vida; pero tambiés alatemible diosa que exige la inmolacion de
‘seres humanos para oblener su alimento y poder sobrewivir.

La diosa madre ostenta diversos nombres segun sus advocaciones; asi, bajo la forma de
Tonantzin era la madre de los dioses y, por extension, del hombre. Bajo el apelativo de Cihuacoal
se caracteriza por su voracidad de sangre y de corazones humanos, pues luego de haber sido
creada, esta deidad lloraba constantemente en demanda de corazones y se negaba a dar sus frutos

del hombre.** Por dias | rifc i

su honor para alimentarla. Al refesirse a Cihuactat), Diego Duran apunta que como siempre estaba
hambrienta, se le representaba con una boca abierta de gran tamaflo. Como se le consideraba
hermana de Huitzilopochti, con el que compartia un caracler guerero, las doncellas del templo que

servian id: it i

de pies, manos y rostros. Segin afirmaciones de Duran y Sahagin, Cihuactatl se aparecia en el

9T P 0 hen Johanna Broda.

dawa mmmmusmﬁzmmmml.uﬁmw

v, Deavid Camasco (ed).
Chapel Hil fiesi ¥, on Re i
1971, vol. 6, pp. 245327,

“Historia de México', gp. cil., p. 108.



tianguiz en donde abandonaba una cuna con un pedema de sacrificio para significar que
demandaba la inmolacion de victimas.“

Esta diosa representa a la iea porque en su templo se econtraban los idolos llamados
tecuicuiltin imagen de piedra o de bullo® que representaban alos cemmos y alas cuevas del valle de
Meéxico. E1 dia de su fiesta do se les pedia algin favor, sacabs d: de las efigies del
templo y las llevaban en procesion a monte o caverna que lenia su mismo nombre. Les hacian
ofrendas y los invocaban para pedirles su ayuda en caso de hambre o enfermedades comc

y artits; gl ¥ para que bigjeran las llovias.

Con el nombre de Quilazti participo en la creacion del hombre del *Quinto Sol”, puesto que
fue ella quien molid los huesos junto con fa sangre del miembro sacrificado de Quetzalcoat, luege
que este dios los robara del Mictian.“ Por otro lado, dicha diosa es mencionada como la primeré
mujer que dio a luz. Esto la identifica con Toci “abuela de los dioses", advocacion de la deidac
femenina, que también es mencionada como Teteo innan o *Corazén de la iema’. Como deidad de
la tierra Toci también esta relacionada con la ferfidad, por eso es identficada como fa madre de
Cintéot, dios del maiz y en su fiesta, en el mes de Ochpanizt, la mujer que la representaba, antes
de ser inmolada. sembraba harina de maiz a su paso y era acompaiada por los sacerdoles de
Chicomecoal, diosa de los mantenimientos."” La relacion entre Cihuacoatl y los iimentos se nole
asimismo porque en su fiesta, celebrada durante el mes de Huey Teculhuit, se sacrificaba en st
honor a una mujer a la que se le ponia el nombre de Xilonen, término que designa a la diosa de

maiz tierno.

) Durin gp. gt vol. | pp. 130-131 y Sahagin, 9. it vo. |, p. 39

) Durén, gp. ot vol. 1. p. 126,

) Loyenda do los sokes”, op. 5. pp. 120-121.

) Duran. gp. it. vol. |, . 143 y Sahagin. gp. i, vol. . pp. 4041, 91 y 147-152. Esta iosa también tene un caracte
. ya qu

S
Dors Heyden. Las . en Reliion &
Mesoamérica. Mexco, 1972 pp. 206-207.




4.1.3 LOS MONTES Y EL AGUA

Como ya se mencioné mas amiba, el mismo Tlalocan es el cimiento de los montes, los cuales por

fuera'son de t4n llenas de agua, * i fuesen vasos grandes de agua

igua*.** Por ser los de agua, en ellos se

nubes que proporcionan las luvias que riegan los campos. Por eso en la época de fonalco o
estacion seca del aflo, las montafias retienen el agua en su interior, para luego dejarla salir en el
periodo denominado xopan.” Por ello se creia que si los monles se desgajaran liberarian toda el
agua que conti do con elk devastadora inundacion de la b sucedio a
término de la era nahui at.

Para los mexicas los montes fenian una connotacion sagrada y estaban muy relacionados
con las deidades de la luvia. Asi, los los taloque, fidor

de Tidloc que habitaban en las cuevas profundas de ambiente humedo y en las montafias. Ellos
eran los que producian el trueno y la luvia al romper con un palo las vasijas que llevaban. Los
Yalogue, consi [l ios de di frendas, entre
las que destacan los papeles goteados con hule o amatetéhuid. De igual manera, eran invocados

y la artritis, causadas por
el frio y la humedad, asi como para atraer las nubes cargadas de agua.* Eran venerados en los
meses de Tepeilhuitl y Alemozti, para lo cual hacian de masa de 1zoalli las imdgenes de los cerros
llamadas tepictolon o ixipa téped, las colocaban en los allares de las casas y les hacian ofrendas
de comida. i “sacrificadas”
luviay i echas. Ei de @s deair en Tepeihuil,
también cubrian con Lzoalli unos ozos de madera que representaban a los ghecatotontin,
ayudantes de Ehécat, dios del viento, que barrian y preparaban el camino a los jalogue para que
éstos dejaran caer la lluvia. También en esta veintena, en honor a los montes, sacrificaban a cuatro

2smin ;v 1.p 30,
- 00 Gl Pp. 45.
mm@g i 126,



mujeres a quienes les ponian los nombres de Tepoxoch, Matialcueye, Xochlécatl, Mayahuel y a un

4.1.4 LOS MONTES Y LOS MANTENIMIENTOS
Los ceros también estaban i con los i i e Tonacaléped.

montafia sagrada que originalmente conlenia en su interior el maiz y demas plantas comestibles.
De este lugar Quetzalcdall robd los alimentos para proporcionérselos a hombre. A fin de encontrar
el lugar donde se encontraba escondido el maiz. esta deidad se transformé en hormiga negra y
siguib a una roja hasta que logré ubicar el sitio. Guiado siempre por ésta, se introdujo en el cemo y
extrajo un grano del preciado alimento para llevarlo a Tamoanchan, lugar milico donde se
encontraban reunidos los dioses. Posteriormente. Quetzalcbad ato unas cuerdas a monte para
llevérselo, pero no pudo ni siquiera moverlo. Oxomoco y Cipactonal echaron suertes con granos de

maiz y adivi que sdl in *el buboso® abiria el apalos, es dedir. con la
ayuda del relampago. Fue asi que se apercibieron los faloque azules, biancos, amarillos y rojos. y
Nanahuatzin despedazo el cerro con el rayo.

Aqui hay que llamar la alencion sobre el hecho de que este personaje, que era el Unico que

podiaiiberar P del hombre. s &l mismo que se ranslorms

@ Sol: por consiguiente, la naracion nos muestra a necesidad de esle astro y del poder de sus.
rayos para el swgimienlo de las plantas alimenticias. Sin embargo, en cuanio el monle quedo
abierto. los Yaloque se aduediaron de todos los pos de maiz: el blanco, e negro, el amarillo y el
colorado, asi como del frijol. del amaranto y de la chia.”" De esta manera, Tidloc se transformé en el
duefio de los mantenimientos*' y el Tlalocan en su repositorio. De acuerdo con Eliade, este acto

#) Sahagin, gp. .. vol. | pp. 154:166 y 166-168.

) Leyenda de los soles’. 0p. cit.. pp. 119-120.

“)1bid. p. 121

) Debido a lo antenor y de Juan Bawssia Pomav, ¢
Tialoc. 5

comestties. X ¥ Tezsoes,




sagrado se repile cicicamente cada vez que las plantas surgen de la e, ya que el mito
cosmogdnico sirve de modelo para todo ipo de creacion y para la procreacion de otros mitos.” En
relacion con esto, un cuento actual, recopilado por Enzo Segre en San Miguel Tzinacapan, que
conserva varios elementos del mito prehispanico nara lo que e relampago le dice a un hombre
sobre el maiz:

. tal vez te des cuenta de donde viene esla semilla, hay mucha en el Tialocan,

de adte ferra: i i lacval ivimos. "%

Por lo anterior, cuando habia sequia y no se lograba la cosecha era afibuido a que los
talogue habian escondido las planias en el Tialocan. Como cuando Huémac jugé a la pelota con

Naloc y habiéndole ganado i ido, plumas de quetzal y

enlugar demaizy e agua que ini ia dado, lo cual
dio lugar a una gran sequia que provocd la ruina de los toltecas. Por lo tanto, para tener acceso al
‘maiz, el hombre establecio un convenio con los dioses de la lluvia, el nextiahualfi o *deuda pagada®,
Que consistia, fundamentaimente, en la ofrenda de infantes. Este acuerdo lo iniciaron los mexicas
con el sacrificio de la hija de Tozcuécuex, doncella que fue inmolada en Pantitan, sitio de la laguna
de T lias a Tialoc. Con esta oblacion los dioses de
la lluvia establecieron un pacto con los mexicas y dieron a Tozcuécuex una calabacilla que contenia

M i . .

En la tradicion nahuat existe oo mito que se refiere a la creacion del maiz pero, a
diferencia del anterior, esta mas relacionado con la ierra que con el agua. Dicha narracion refiere
que en habilaron el dios Pillzi ¥ la diosa Xochi De la unién de ambos
naci6 Cintéot,* deidad agricola que se intodujo debajo de la superficie temestre. El sacrificio de

XVI. Méico, ed. de René Acufia, tomo erero, nim. 8, México, UNAM, Insttuto de Invesiigaciones Antropologicas,
1986, p. 60.

#) Lyenda do ks sckes’, 0. .. 9. 126-127. Los *Anales o Cuauhilan, mwm a.p. ‘3
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Insttto do Investigaciones Aniopolégicas, 1969, (Sede Antfopokigica, 17), p. 26, considera que o nacimiento de




este dios fue de gran valor, puesto que de las diferentes partes de su cuerpo, brotaron las diversas

plantas. Fue asi que de su cabeza surgid el algoddn, de una de sus orejas el amaranto, de la nariz

Ia chia, de los dedos el camole. de las uitas el maiz y del reslo del cuerpo nacieron muchos oos

frutos.” Por haber dado origen a las plantas alimenticias, dicha deidad también fue llamada

Tazopill, “sefior amado™.* Aqui cabe apuntar que Cintéot, en su calidad de dios del maiz, esta
siado con Xilonen y ificaciones del maiz en y

4.2 EL FUEGO Y SU RELACION CON EL PRINCIPIO MASCULINO DEL COSMOS.
SU ASPECTO FECUNDADOR

Como ya se vio en paginas anferiores,enl

con base en una estruclura dual conformada en cada una de sus partes por elementos opuestos y
complementarios, que pueden reducirse en dos aspectos generales, el femenino y el mascuiino
L] iento del principis do Ometéotl en Omecihuatl y Ometecuhti:

Unoy dos.

por ya noche -0 Uno y dos, por
‘aniropomarficamente concebido -duakismo humanizado- **

De acuerdo con Lopez Austin, el principio mascuiino engloba elementos tales como calor.
amiba. cielo. sequia. luz. dia. hoguera. influencia descendente. flor, fuego. chomo de sangre.™ En
concordancia con lo anterior, Henry B. Nicholson eslablece que el principio masculino esla
relacionadk el fuego y parti las deidades solares. pueslo que el poder del Sol era
considerado como la fuerza sobrenalural por excelencia.*' Ahora bien. este principio cosmico. en

Y i 1 fuego y

1 ".gp.at.p. 110,
Jensen, gp. gt pp. 106-114 y e, Mio y resicad, o0

%) Nicholson, op. g1, p. 411



de los elementos que lo simboiizan. Por lo tanto, cuando éstos aparecen podemos suponer que
dicha funcion estd presente.

Por ora parte, es importante seftalar la existencia de una tradicion mesoamericana muy
antigua que se centrd, principaimente, en el culto a la agricultwa y a las entidades sagradas que la

puesto que, dich base de |

y posible que, parte dk ion, h ido ie de.
creencias y concepciones de las que se desconoce la totalidad de su contenido, pero se puede
enrever a través de los restos aqueoldgicos encontrados.* Ademds, como es bien sabido, el culto a

Tidloc tuvo primacia en los grupos que vivieron en los alrededores del lago de Texcoco desde
1t cas a valle de México **

De igual manera, es necesario puntualizar que durante el periodo Posclasico tuvieron lugar
varias migraciones importantes de chichimecas provenientes del norte quienes, ademas de haber
provocado reacomodos en el poder polltico de la region, es de suponerse que rajeron consigo su
propia cosmovision que debid de haber incidido y modificado algunas de las ideas prevalencientes
hasta ese entonces, aunque éstas conservaron, en gran medida, sus rasgos caracteristicos. Asi,
dichas concepciones, producio de una aculturacion, fueron Ias consignadas en el siglo XVI por
diversos cronistas.

Los inmigrantes del norte caracterizados como seminémadas, cazadores recolectores, con
una agricullura incipiente, se distinguieron por su caracter guerero y por el culto que profesaban a
los astros, especificamente al Sol. Debido d aribo y establecimiento en el Altiplano Central de
México de esos nuevos grupos, que se mezdaron con los antiguos residentes mesoamericanos
sustentadores de la milenaria tradicion, se puede suponer que algunas de las viejas concepciones
sagradas sufrieron ciertas modificaciones al fusionarse con los “nuevos® conceplos chichimecas

')Embm-umamw..cmw Qe representan 8 jeguares con

neprutacos por Jorge Angulo VissafcrLos roboves del g0 A" an la moisfla sagraca e Chakatzngo’, en
Homenale 8 Romsn Pifs Chan, Méxio, Uriversiad Naconal Auténoma do Maxico, Insiiuto e Investigasonss
‘Anuropoligicas, 1967, pp. 191228

) Ver, por ejemplo, Garbay, o0. . vol. |, p. 299.



llegados lardiamente a Mesoamérica. Proponemos como ejemplo de ello la importancia que

dauiere el culto a Sol jon de mero de.

la guerra y su forma de sacrificio que hace referencia a esta actividad en ciertas ceremonias
relacionadas con la agricuitura como el sacrificio gladiatorio en la fiesta de Tlacaxipehualizti y la
fecundacion de la tiera por un dios astral como Mixcoatl, patrén de los chichimecas, quien con el
golpe de un baston abrio una peila de donde emergio el hombre.* En esle sentido, de acuerdo con
Garibay, en varios poemas y documentos hay indicios de que la religion de Tidloc era muy antigua y
se sincretizo con la del Sol ala que comesponde un cullo sangriento. Asimismo, hace nolar que esto
es evidente en el Codice Aubin, donde se dice que Huilzlopochti es hijo del dios de la lluvia*"
Tidloc. por su parte. es una deidad remota de los agricuitores de la zona, por o tanto, resuita muy
significativo que reconozca a Huitzilopochtii como su hijo. Ello sugiere que, de esa manera, los
mexicas establecen una relacion de parentesco con los antiguos pobladores. Por otro lado, es el
mismo Tidloc quien. en el relato, reconoce la supremacia del numen tutelar de los mexicas, con lo
cual éslos justifican su derecho a poder, a pesar de ser un grupo de reciente arribo a la 20na ™ En
relacion con lo expuesto arriba, hay que tener presente que la religion, en tanto que es parte de la
cullura, tiene la capacidad de “actualizarse", es decir que presenta innovaciones como cambios.
supresiones o incorporaciones de elementos segin lo exijan las dircunstancias como la integracion
de Nuevos grupos.

4.3 LA CONVERGENCIA DEL FUEGO Y DEL AGUA

La confluencia fuegolagua ha sido detectada fundamentaimente en el signo conocido como ail
tiachinolli que literaimente significa “agua, cosa quemada’ y que aparece en los codices como dos

)“Histona de los mewcancs., o i, p. 6.

¢)Ganbay, 0. . vl I, pp. 299 y 303,

) Coee Aubin i i

98 las Indus de Agtian hasta la muerte Ge Cuauhiemoc, Irad. dei nahual por Bemarding de Jesis Quroz. reproduccion
1902, 22. od. Mexico, Y

S A. 1380.9. 50




bandas entrelazadas o comientes, una de color amarillo o rojo que simbolizaba el fuego y otra de
color verde azul que representaba el agua (fig. 5.a). Este simbolo y e término con el que es
designado, fachinalli, es traducido por Angel Ma. Garibay en su trabajo sobre la literatura nahuatl
como “fuego” u *hoguera®, mientras que ail Sachinolii “agua de la hoguera'. Eslos elementos son
identificados por este autor con la guema, acividad que fue de suma importancia para los mexicas,
pueblo eminentemente conquistador, como lo muestran los siguientes poemas traducidos por el
mismo autor:

€1 humo de a hoguera! Hacen estruendo los escudos!
€l Gos do os cascabeles!
Al son trameladas s flores, oh Eneigo,
hacen af ol estruendo las Aguias, ls Tigres.”
Garibay considera que el culto al Sol practicado por los chichimecas es un germen de la
generalizacion posterior de la actvidad guemera y su consecuente deramamiento de la sangre o

liquido divino. Como @ dios de la guema era el mismo asto luminoso, dicha actividad era

 Garbay, o9 il ol 1p. 119,
) kid. vol. |, p. 114,
") i, vol. 1. p. 219,
) i, vol. |, p. 136.




‘considerada como un servicio a este numen en anto que suslentador de I vida.” Por lo tanto, para
‘esta autor, del cullo al Sol proviene el concepto de atl dachinolli como quera, y dado que este cullo
inicialmente fue de grupos cazadores, la caceria y la guerra estan relacionados. Por oro lado, como
hay unaidentificacion del astro rey con el fuego, este ilimo elemento también esta relacionado con
esas dos actividades. Sin embargo. el poder del Sol también esta inimamente asociado con Ia
agricultwa, principal icanos. Por ello, el mismo autor afirma que:

La reigion do Tiko no queds mueda. i Squera dominada por 1a o un culo solar

Hubo contaminacion do ideas y sicreismo de culos cietaments. En las aras del

Gos do las lvias, Proveedor benéfco de los hombres, humed tambien (a sangre humana en
espocial de viciimas en cuyas venas hecvia a juventud

Afonso Caso coinci ibay puesio que considera que el a Bachinal representa Ta

que tiene por obi sonar a yi delas vicimas.”"*

Para Doris Heyden el a8 Sachinolli es una metafora de la guerra de conquista, mientras que al ledall
Hachindll lo identifica con la guerra sagrada o florida que lenia por objelo la obtencion de vicimas
para sacrificio.*

Por su parte. para Lopez Austin estos dos elementos son manifestaciones o expresiones de
los dos principios cosmicos generadores del universo, el masculino y el femenino cuya union dio
lugar a wanscurso del tiempo y solo con ello se hizo posible la vida y el mundo en que habita el
‘hombre. De esta manera establece que la formacion del mundo y de todos los seres sagrados o
mundanos, asi como su division en los dos principios opuestos y complementarios proviene de la
separacion del cuerpo del primigenio cipacti en dos partes. Una de esas porciones se quedd en la
parte inferior y consevo su naturaleza femenina, acuatica y fria. mientras que la que fue subida al
cielo adquinid caracteristicas mascuiinas, es decr, seca, caliente e ignea. La separacion fue

P inas. Sin embargo, éstos sirvieron de

delos dioses. mismas que al unirse "en un proceso bélico y creador” en la parte media del cosmos o

) i, vol. |, pp. 127, 214y 216.

1. vo.1.p. 137

) Afonso Caso. 22, ed. Mésico, ica, 1971, (Coleccion Popuer, nim. 104),
Pp. 5253.

) Dors Heyden. Mexico, ongen de un simbolo. Witg y simbolismo en I3 fundacién do Mexco-Tenochitian. México.

, 1988, I, num. 22). p. 74.



Tait e iempo.” R | confluencia de las fu o i
po. del

cielo y del inframundo, este investigador dice que:

Los dioses de amba y los de abajo eran fragmentos del cuepo dviddo de la diosa, y o
canmbio oa Ia vilacon do la separacion oia. 1 pocado, S abargo, o pocct,

De esta manera, ... hay una simultdnea creacion del tempo y del pecado. El acto sexud, como
pecado, debe entenderse también como iniciacion del Gempo. Pertenecen a la misma creacitn.”™

Coinid e ia do

dos elementos opuestos y complementarios, fuego y agua, que simbolizan los dos principios
cbsmicos fraen como consecuencia la generacion de la vida. Pero como esta dtima tiene como
ubicacion el 4mbito mundano, es necesaria la existencia del iempo en e cudl se desarmolla e
proceso de nacimiento, crecimiento y muerte del hombxe, de los animales y de las plantas, cido que
seria repetido hasta que el mundo se acabara al término de alguno de los ciclos indigenas de
cincuenta y dos aflos.

mmmmummmuuﬂhm-mﬁw.n
yoe

umulmmamnc«umuum‘
Como lo hace notar Doris Heyden, el simbolo del ait §achinolli, que representa “os dos
¥ ivo del Periodo ico i de l dcas, ya que se
uwwmmmntscmwnypmlmsdﬁpocasummsmmdmadﬂwmm
Teotihuacan.* En esta pintura e dd

cueva, como en o que vienen a ser 1as ramas del &rbol de la parte superior. Es posible que desde
épocas anteriores la confluencia fuego/agua hubiera representado la vida y la fuerza que le da

origen, es ded, y lidad. En relacio dice:
"quhmm + 9. . vol. . p. 59y Tameganchen... pp. 18, 19, 20y 84.

n
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... ste simboko da 20ua y 10eg0. 0 agua cuermads, s do una riqeza (al Qe 59 femonta 3
tiampos muy anigus y o encuentra en dierentes cuturas. Al of a9ua, hace crecer fa
vegetacon; Lachingl, o incendado, s ol foego y por exansén Ia foeaa del 9, Qo

Considero que e significado de vida y su constante regeneracion expresada por fa
confluencia del fuego y del agua en el simbolo del al tachinalli continud vigente entre los mexicas.
Empero, éstos, a igual que otros pueblos durante el Periodo Posclasico, por ser eminentemente

queneros y i ol alay lorelaci iosi estoes

que lo consideraron como simbolo de la guera. No obstanie, en este punto cabe aclarar que para
ellos 1a guerra no era meramente destructiva sino que, por ¢l contrario, era el medio para oblener
cautivos, cuyos corazones constiluian el alimento de los dioses sin los cuales el mundo no podria
‘seguir existiendo y, por lo tanto, a vida se suspenderia. Por otro lado, la forma convencional de
representar en los codices la conquista de un pueblo era por medio de un templo quemado (tam.
19). Aqui aparece el fuego con una funcion delerminante, ya que el quemar e lemplo significa
destruccion, pero relacionada con purificacion y regeneracion, ya que después de eso el lugar
recién conquistado pasa a formar parte de un nuevo orden politico, el del dominio de los mexicas.
Por lo tanto, se rata de un rito de paso en el que los conquistados cambian su estado de libres a
dependientes y en donde la purificacion por fuego es “un rito de separacion del ambiente anterior™ **
Asimismo, esta presente la regeneracion, la cual es lambién una de las principales funciones del
fuego. En relacion con lo anterior resulta significativo que la palabra en nahuall para designar
conquisla sea lepehualizi término que, de acuerdo con Alonso de Molina, también significa
“comienzo" 0 “principio” **

) 1bid. p. 5.

) Amoid van Gennep. The Rites of Passage, rad. di francés do Monika Vizedom y Gabrieks L. Caffes, nurod. de
Solon T. Kimbal, The Universty of Chicago Press. Phoenix Books. 1964, p 20

) Alonso de Molina, Vocabulario en lengua casteliana y mexicana y mexicana y castellana, estudio prefiminar de
Higued Leon Porila, 2. ed.. Méxco, Pomia, 1977, 163p.
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4.4 ELEMENTOS SIMBOLICOS DEL FUEGO Y SU RELACION CON ELEMENTOS ACUOSOS

Como ya se ha mencionado més amiba, existen diversos elementos que simbolizan al fuego y que
indican su presencia, aunque no necesariamenie de manera explicita. No obstante, es necesario
considerarlos para poder detectar la presencia del fuego en los diferentes rituales, tanto en los
dedicados a honrar al dios igneo, como en los orientados a porpiciar la agricullura, base econdmica

y principal actvidad de los pueblos i Muchos de estos elementos se dan en forma
combinada con aquéllos que estan asociados con el principio humedo, oscuro, frio y femenino del
‘cosmos que, de acuerdo con Lopez Austin, son los que propician el crecimiento de las plantas, de
los animales y del hombre.* Por lo tanlo, considero pertinente mencionar eslos iltimos en forma

& it

441 PLUMASROJAS

Las plumas de color rojo constiluyen uno de los elementos que simbolizan al fuego, puesto que son
la expresion de un conceplo reducido a su minima expresion y “sugieren algo abstracto por medio
de lo concrelo”.* Dicha asociacién se nota porque el nombre de estas plumas, cuezalin, es a
mismo iempo uno de los apelativos del dios del fuego como lo especifica claramente Bemardino de
‘Sahagin. Asi, una de las imagenes de esta dedidad, llamada Milintoc, llevaba una capa elaborada

de X las mui et llevab: bra

y piernas hecho que simbolizaba fertiidad lo cual es indicado por el contexto en que se usan. En
primer lugar hay que destacar que, de acuerdo con Diego Durdn, las mujeres que iban a casarse por
primera vez Ias llevaban puestas en la ceremonia del matrimonio y como el fuego es simbolo de
fertidad, i funcién propic asequar
Ia reproduccion humana.

*) Lapez Austin, Tamoanchen.., gp. 6., p. 161.
*) Tumer, go. g, p. 53.



Por oo lado, as plumas rojas también eran usadas, dentro de un contexto social, por
mujeres en diferenles ceremonias perddicas. Sin embargo. aunque Durdn menciona como
generalidad que las mujeres que participaban en estos rilos eran las doncellas de doce a rece aflos.
que vivian recogidas en castidad por un aflo en el templo.” en aigunos riluales las participantes no
lo eran. pues entre ellas se menciona inclusive a mujeres publicas. Por consiguiente. como lo ha
sefialado Heyden, el uso de estas plumas junto con el colorete de la cara estdn asociados con la
sexualidad, por ello en la fiesta de Xochiquétzal, diosa del amor considerada como ramera, las
doncellas bailaban en su honor con ese aluendo.” La mayor parte de las veces, las mujeres asi

en danzas it los hombres, lo cual acentua el simbolismo de
sexvalidad y Asimismo, ticipacion conj asuvezla

convergencia de los dos principios del cosmos.

Las mujeres participaban en los rituales con plumas rojas en brazos y piernas en las
festividades de los meses de Huey Tozozti, Toxcat, Huey Tecuilhui, X6cot Huetz, Ochpanizti y
Panquetzalizti. Dentro de éstas Huey Tozozti, Huey Tecuilhuitl y Ochpanizti eran fiestas que tenian
que ver directamente con el agua, la fertiidad de los campos y las diosas de los mantenimientos o
deidades femeninas de la tiema; mientras que Toxcal, Xocod Huetz y Panquelzalizti se
relacionaban con el aspecto mascuiino del cosmos. ya que la primera estaba dedicada a honrar a
Tezcatipoca, la segunda al dios del fuego y la lercera a Huitzlopochti.

En Huey Tozoztii estas plumas eran usadas por las doncellas encargadas de levar las
‘mazorcas a bendecir al lemplo de Chicomecoatl y cuya semilla servia para sembrar los campos el
afio siguiente.™ En Huey Tecuihuitl, de acuerdo con Sahagin, mujeres alaviadas de esta manera y

flores d i deando ala mui Xilonen

Y. después del sacrificio. mujeres de todas las edades con el mismo atavio hacian "areilo”.™ En este
punto Durén difiere del cronista anterior. pues dice que en este balle sélo participaban doncellas.

+)Duran, gp ot vol 1.p. 27
) Heyden, E1 simbokismo..., op. . 9. 18-19.

) Sahagun. 0. 6. vol. 1. p. 114,
#)12. vol.1.p. 139



mismas que bailaban conjuntamente con los sefiores.” Por su parte en Ochpanizti, después del
saciificio de Toci y de los cautivos, y luego de que los sacerdotes de Chicomecoat vestidos con las.
pieles de los sacrificados amojaban desde un pequefio templo maiz de diferentes colores y pepitas
de calabaza sobre la gente, las doncellas que servian a Chicomecsat, ataviadas con plumas rojas
en brazos y piemas, llevaba cada una a cuestas siete mazorcas de maiz rayadas con hule y
‘envuellas con papel bianco en una manta rica, como en Huey Tozoati.

Como se puede ver, eslos rituales estaban orientados a deidades femeninas y tenian que
ver drectamente con la ferfiidad y la produccion de los campos. Las plumas rojas, que
representaban al fuego y su poder regenerador, estaban presentes y hacian alusion a la parte
masculina fecundadora. Por lo tanto, el hecho de que las llevaran puestas las mujeres simbolizaba
la fertilizacion realizada por la parte masculina a la conraparte femenina del cosmos, es deair, ala

fiema, ias al hombre.

4.4.2 MAIZ TOSTADO O MOMOCHITL

Tanto Sahagin como Duran mencionan el uso filual de rosetas de maiz tostado y reventado o
momachi en aigunas de Ias fiestas del ciclo anual como Tlacaxipehualizt, Huey Tozozt, Toxcal y

Ambx i d e y simbéi dlizado en |

fiesta de Toxcas, ceremonia en la que se usaba con mayor profusion, lo cual nos da la pauta para
determinar su significado.

Téxcat, quinta veintena del ciclo anual, caia hacia el mes de mayo que es la época de
mayor sequia y coincidia con el paso del Sol por el cenit.” Por eso, segin Durdn, Téxcat significa
“cosa seca’, “sequedad” y “falla de agua” ™ Este mes eslaba dedicado a cullo de Tezcatipoca,

#)Durin, . . o 1, . 266.

)
2MM,p.74
) Ourin, 0 i, vo. . p. 265.

Méaxico, SEP Diana, 1979, Nane, nim.



deidad que enviaba la sequia, el hambre y Ia esterilidad.” Eslos conceplos estaban simbolizados
por el uso prolifico del maiz seco y reventado, el cual era utiizado de diferentes formas. Ademas de
ser ingerido durante la fiesta, con este malerial hacian grandes sartales con los que adornaban las
estatuas de los dioses y la gente se los ponia al cuello para bailar. Los mancebos y las doncellas.
que vivian recluidos en el templo, llevaban puestos collares y estas ulimas aras del mismo
‘elemento; de igual manera, ponian gargantilas y aderezos a los principales en cuellos y cabezas.
Esos mismos jovenes estaban encargados de sacar del lemplo una soga gruesa hecha de
momochil y rodear con ella las andas en las que iba laimagen de Tezcatipoca a Ia cual le ponian

arta en el cuello y imaida en | de dicho material. nombre

16xcatl y. segun Duran, significaba la esterilidad y la sequia de esa época. Después de la occision
ritval de la imagen viva de Tezcatiipoca. los sacerdoles efectuaban una danza con collares y
locados de momdchill, mientras que uno de ellos ballaba con la soga denominada ioxcal en las

manos. Toda la fiesta se hacia durante el dia cuando los rayos del Sol hacen mds evidente la

fiempo y tenia por obj jurar |a sequia en este ti iciar un equilibrio

en lodo el cido anual, es decir, como conraposicion a la época de luvias para que ésta no fuera
excesiva y evitar asi la putrefaccion de las plantas.™

E1 uso profuso del maiz toslado y reventado lamado momochid, que simbolizaba fa sequia

de esa época del ao, viene a ser un conjuro de la misma para que el tiempo llegue a su maximo

punto de sequia y asi provocar el de . es dedir, las lluvias y . Por eso.

Duwan menciona que toda esta fiesta tenia por objeto pedir el agua que se encontraba detenida en
ese tiempo.” En este sentido hay que sefalar que en lodas las festividades en las que se usa el
maiz tostado y reventado comespondian a la época del aflo que se caracterizaba por la falta de
lluvia.

). vl 1.9, 47.
#) En relacion con esto, LeviSirauss, 0p. o, p. 289, establece que o exceso de fuego desiiuye a generar ‘o
pemaco,

¥) Duran, gp. .. vo.1.p. 256,

ugar a lo podn



También hay que destacar que en la fiesta de Toxcatl se daban cierlos elementos que,
como ya se ha visto, representaban Ia conjuncién de los dos principios opuestos y complementarios
del cosmos que propiciaban la vida y la produccion de la naturaleza. Esta ia, en la cua

radica la aparente contradiccion de la peticion de lluvia en una fiesta en la que el elemento
predominante simbolizaba la sequia, se ve porque en la ceremonia hombres y mujeres danzaban
conjuntamente (1am. 17.b) y por el hecho de que las doncellas iban ataviadas con plumas rojas en
brazos y piernas, elemento asociado con fertiidad. Por lo tanlo, el uso de roselas de maiz tostado
simbolizaban la accion del fuego, es decr, la coccion que era equiparada con la actvidad que
ejercia el Sol, esto es, la maduracion de las plantas evitando asi su putrefaccion, como dice Lévi-
Strauss, se observa:

Elmunhmﬂoyhmnwmmadunuumnmm
i, d la neuraezs, pueso Qe I cocin causa I Uansomacin s o o s,
‘comoa putelscion o Uanslma naturamente ™

De est duraci o Sol es equif o efex

ejerce el fuego: la coccion.

4.43 DANZA DE HOMBRES CON MUJERES

En varias fiestas del cicdo anual, aunque no en todas, se mencionan bailes en los que participan de
(14m. 17.b). Estas danzas,

¥ muje
guardan un simbolismo importante en el cual la paricipacion de los dos sexos va més alla que la
simple veneracion a los dioses. Es decir, representan la confluencia de los dos principios cosmicos
sagrados, el femenino y el masculino, accién que en el inicio de los tiempos dio lugar ala creacion
del mundo. De esta manera, dichas danzas tienen por objeto propiciar la ferfiidad del mundo natwal
y social. De acuerdo con Noemi Quezada, las doncelias que prestaban sus servicios por un afio en
el templo de Huitzilopochti *danzaban con los jévenes residentes en el Calmecac y Tepochcali en

#)LéviStrauss, gp. gt p. 146.



aquellas fi las que i doncellas virgenes era apreciada y
necesaria para los riluales de fertiidad.™ EI conjuro a la fecundidad en algunos de estos bales es
acentuado, ademas, por el uso de plumas rojas por parte de las mujeres, elemento que ya se vio
més amiba.

Por otra parte, existen varias modalidades de los ipos sociales que paricipan en estas
danzas. A este respecto encontramos las siguientes:

Qe
8)

Huey Tecuihuit (S)
'I'Iwaxmm )
Sacerdoles con mujeres: Toxcat (S)
Guereros ylo principales
‘con doncellas: Téxcal (S)
Huey Tecuilhuit (D)
Hombres (no se especifica)
con doncellas Toxcat (D)
Mancebos y doncellas: Xocot Huetz (S) (0)
Panquetzalizti (D)
Hombres y mujeres en general: Panquetzalizti (S)
i
Izcalli cada 4 aflos (S)
(padinos y madrinas de
los nifios)

La fiesta de Tlacaxipehualiztii finalizaba con varias danzas. En la primera de ellas solo
participaban los sacerdoles ataviados con plumajes ricos. maiz lostado o momochit en lugar de
sartales de flores. y llevaban en las manos lamales, torfilas y caflas de maiz con mazorcas. Desde
¢l medio dia hasta que se ponia el Sol se efectuaba e baile de los nobles encabezados por los
faloque de Tenochtitian, Tetzcoco y Tiacopan. Desde el atardecer hasta cerca de la media noche

) Quazada, "Mio y genero. ", . il p. 36
%) La mcial § comssponds a Sahagin, mieniras que 12 D a Diego Duran. cromistas que presentan con mayor detalle
las fiestas del cico anual.



los guemeros ballaban con mujeres piblicas, trabados de las manos y culebreando.'” Los
elementos utlizados en el primer baile, es decir, el maiz tostado, el maiz fresco, los tamales y las

fortlas significan un conj nra la sequia y Iz iciacion de ion de los campos, asi
i sparada é la coccion, '™ del maiz naturdl, todo lo cual es reforzado al

{érmi K fcipan los dos sexos.
La celebracion de Toxcat, en la qu dia cullo a Tezcatipoca y Huitzi i, estaba
I i l aflo. Por ello, in el uso de maiz

tostado o momdchit en los tocados y en los sartales sobre el pecho, elemento que denotaba la falta
de Hluvia. Sin embargo, como conjuo a la fulura ferfiidad de la natwaleza, las doncellas que
participaban en las danzas junto con los hombres iban ataviadas con plumas rojas en brazos y
piernas. Las que bailaban con los sacerdoles en el templo alrededor del fogdn, llevaban en las
Al eles. Con esta d: veneraba a fu
éste ejerciera su poder fecundador, hiciera que las caflas de maiz llegaran a su maduracion y las
plantas alimenticias se dieran en abundancia. Por olra parte, en el patio del templo los principales y
guereros balaban también con doncellas ataviadas con plumas rojas. Esta danza se llamaba
Hanahua “abrazado” y guinahua in Huitzilopochtii *abrazan a Huilzilopochti* porque hombres y
mujeres bailaban trabados de las manos y culebreando hasta la noche.' La danza era en honor a

dicho dios, a quien también se veneraba en esle mes, y al cual se le solicitaba el fin de la sequia y
una buena cosecha.

En la otra fiesta a Huitzlopochtii, es deair, en Panquelzalizti lambién habia danzas de
hombres y mujeres en varias ocasiones. Como esle mes caia iguaimenie en una época de sequia,
pero hacia el final del afio, los paricipantes también llevaban sartales de maiz lostado. Las danzas
comenzaban desde el inicio del mes, pues ese dia desde el atardecer hasta la media noche
bailaban hombres y mujeres entremezclados y cantaban loores al dios. Posteriormente, nueve dias
antes i i0n de cautivos y despué i un baflo, un hombre y

) Sahagin, . g,
) Lovi-Strauss, 0. G, p.
2 lbid, vol. 1, pp. 120-121 y Durén, op. git. vol. |, p. 257.
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una mujer danzaban pareados, lo cual simbolizaba la unidn de los dos principios cdsmicos como
repeticion del arquelipo cosmogonico que dio lugar a mundo. *Los rituales y los actos profanos
significativos, solo poseen el sentido que s8 les da porque repiten deliberadamente tales hechos

dioses, hé o

La uitima danza se realizaba un dia antes del sacrifiio de cautivos. En ella participaban los
ofrendantes, hombres y mujeres, después de haber cumplido con cuatro dias de penitencia, los que
ificados y los sacerdoles que parficipari [ ia final. Todos ellos se tomaban

entre si mediante unas cuerdas de espadaita y danzaban culebreando hasta la media noche.'
Duran agrega que después del sacrificio a Huitzipochti los mancebos aderezados con guimaldas y
sartales de maiz tostado al cuello, y las doncellas con plumas rojas, bailaban unos frente a los otros.
rodeados en circulo por los viejos y principales.'

Las es fiestas amba mencionadas enian lugar en la época de sequia, por eso los
participantes llevaban omamentos de maiz fostado. Sin embargo, en lodas ellas hay ciertos
elemenlos ullizados para conjurar la fertlidad como son el hecho de que hombres y mujeres
danzaran conjuntamente y que las doncellas fueran ataviadas con plumas rojas, simbolo del fuego
asociado con la fecundidad. Estos dos ultimos elementos también los encontramos presentes en las
danzas en honor a dios del fuego y a poste del centro que lo representaba en la fiesta de Xocot
Huetz. Esta festvidad. como ya se sefidlo en el capilulo anterior, lenia importantes asociaciones
con la fertlidad y se celebraba ya en plena época de lluvias, por lo que resuila folaimente

congruente las d: i los hijos de los nobles y las { ¢ templo
arededor del x6cod.™ En la olra fiesta a dios del fuego. esto es, en la de lzcalli cada cuato afios.
los padrinos y madrinas de los nios llamados 1édah “fios" y teahui “tias” bailaban conjuntamente.
Sin embargo, en este caso la danza no estaba relacionada con la fecundidad de los campos, sino

que tenia por obj i smiento y desamollo de los nifos, a o i do.*




Las fiestas anteriormente expuestas estaban dedicadas a la veneracion de dioses
relacionados con el principio masculino y fecundador del cosmos. No obstante, también se
ejecutaban danzas de hombres y mujeres de ones dedicadas a honrar
adiosas asociadas imi ylatiema, es decir, con el principi ino. La primera
de eslas festividades era la de Huey Teculhuit, fiesta agricola dedicada al cullo de Xilonen,
Atiantonan, Chicomecdatl y Cihuacoatl. En esta fiesta, de acuerdo con Broda, se iniciaba de manera

ritual la siembra de temporal y se usaban las mazorcas frescas de las tierras de regadio para atraer
Ia fertlidad;'” asimismo, dichas mazorcas eran ofrecidas como primicias, al igual que las flores de
cempoalxochitl. Por esta razdn sacrificaban a una doncella que representaba a Xilonen y a otra
mujer que encamaba a Aantonan. En esta fiesta, rica en simbolos de ferfiidad que tenian por

diivos de temporal. también habia dan: f hombr

de la nobleza y donceilas entrelazados. Como se trata de una fiesta de propiciacion de la fertilidad,

I ero, a diferencia de
y

de alxbehil en lugar del maiz

La ora ceremonia dedicada a una deidad femenina, y en la cual también habia danzas de
hombres y mujeres, era la de Ochpaniziii dedicada a la abuela de los dioses o Tod. Esta fiesta,

tintes guerreros, por lo que en
ella se combinaban estas dos actividades. La danza, ejecutada por mozos y doncellas rabados de
las manos, tenia lugar ante la imagen viviente o ixipta de Tod los siete dias anteriores a su
sacrificio, durante los cuales ella tenia que hilar ciertas prendas de vestir en un determinado lugar
del templo."™® Aqui hay que seflalar el hecho de que las danzanles ya no llevaban las plumas rojas
en brazos y piemas debido a la época en que se realizaba esta fiesta, pues ya no era necesario un
conjuro a la fertilidad puesto que ya era época de la cosecha. Sin embargo, i era imprescindible la
*#) Johanna Brods, *Ci i

_m_mm_m_mm_mm 44 Congreso |
“wmmi vol.1,p. 145,
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unién de los dos opuestos. Ioscuaasemarwmnmwnufm«wwdmmdu

delos dos sexos, I

Por ilimo, Diego Duran menciona que en el mes de ity y a honra de Camaxti,"" hombres
y mujeres bailaban lomados de las manos. Po lo tanto, esta accion ritual también se efecluaba para
la propiciacion de otra actividad productiva, la caceria.

Por I ‘se puede ver que las dz iluales en I

los dos sexos simbolizaban la union de los principios opueslos y complementarios, cuya
interseccion era necesaria para que pudiera darse la vida de la natwaleza. Asimismo, este

imbolist o uso de otro el i las mujeres en

brazos y piernas, igual que en el rilual del matimonio. Estas danzas se realizaban tanto en fiestas
ubicadas en la época de secas. i izti, Toxcatl y izti, como en

mas relacionadas con la época de lluvias. Huey Tecuihuit. Xocot Huetzi y Ochpaniztii. En las
fiestas del primer grupo los participantes llevaban maiz tostado. elemento que denotaba la sequia y

‘se asocia con la accion fuego y del Sol y. las danzas tenian como
‘objetivo propiciar Ia fulura fertiidad de la iema. Por otra parte, en las festividades del segundo grupo
los ejecutantes no usaban moméchitl y los bales tenian por objelo asegurar el adecuado desarrollo

de las plantas. Por consiguiente. el maiz reventado. que solo era utiizado en fiestas que se
realizaban antes de que los campos produjeran. simbolizaban la union de los dos sexos y la
fecundacion para que la tiema diera sus frutos.

4.4.4 DANZAS ANTE EL FUEGO

Ademas de los aspectos anleriormente tratados, es imporianie tomar en cuenta cuando las danzas
se llevaban a cabo alrededor del fogon. lo cual representaba una forma de honrar al dios del fuego.

™) iid. vo 1, p. 290, Lai
clara poc un 1ado. y por el oo, de acuerdo con Sahagin la festa do Tikl estaba dacada a llamelecubli y o0 @
Camaxti.




Estos bales se realizaban, fundamentalmente, en las festividades de dos meses del aflo, Toxcat y
Huey Tecuihui. Por otra parte, en Panquetzalizti e lzcalli algunos de los participantes, aunque
propiamente no bailaban ante el fogdn, daban algunas vuelias alrededor de él. En el primer caso, los
esclavos que serian ofrecidos en sacrificio daban algunas vueltas alrededor de los hogares de las.
casas de sus ofrendantes a manera de purificacién y dedicacion." De igual manera, en la fiesta de
lzcalli, los dias décimo y vigésimo del mes, los jovenes que llevaban animales cazados como

dabe ™ Por otro lado,

hay que sefalar que la mayoria de estas fiestas, Toxcat, Panquetzaizi e Izcalli, estaban dedicadas

dioses que ifestacion del ulino del mientras que solo una de ellas,
Huey Tecuilhuit, imi

Como ya fue mencionado en paginas anteriores, en la fiesta de Toxcatl se conjuraba la
sequia para que luego de alcanzar su punto extremo se provocara en la naturaleza un movimienlo
inverso para que regresaran las uvias y la humedad. Por ello, como ya se vio mas armiba, en esta
festividad proliferaba el uso de maiz tostado. Sin embargo, también encontramos un elemento de

i iaquei iciacion de la ferflidad. ia d

doncellas danzandk " . pero, hay que destacar g P bailaban arededor

del fogdn sosteniendo unas caias verdes. Por su parte, el uso de este iimo elemento estaba
asociado con el mundo natural y con riludles dedicados a deidades de la lluvia y de los

algunas de esas fiesias, como Etzalcuaizh, femplos con
dichos tallos. De esta manera, en la ceremonia de Toxcat, aunque habia un predominio de
elementos relacionados con la sequia, se daba lambién Ia participacion de mujeres y de caftas que
simbolizaban el reverdecer de las plantas, aspectos que s asociaban con el ambito femenino del
cosmos. Ademas, hay que lomar en cuenta que estos dos elementos se daban conjuntamente con
¢l fuego que representaba el aspecto mascuiino del cosmos. Por lo tanto, en dicha festividad se
puede ver la confluencia de los dos principios opuestos que generaban la fecundidad de la

1) Sahagin, gp. git. vol. I.p. 162.
") id, wo.1,p. 173,



nalwaleza, los cuales eran invocados parala propiciacion de la misma. Por otro lado, el hecho de
danzar alrededor del fogon con cafias verdes simbolizaba el ransilo de la naturaleza ala cullura, a
Io cocido representado por fuego."™ por lo que este elemento vino a ser el mediador entre la
natwaleza y la sociedad,"* lo cual tenia como objetivo propiciar la maduracion de las plantas que
‘era equiparada con la coccion.

En la fiesta de Huey Tecuilhuil encontramos la misma significacion de propiciacion de la
fecundidad de la tiea, hecho qt jurado por | ia conjunta de los dos sexos ante el
fuego en su calidad de fertiizador, lo cual simbolizaba unién como en la ceremonia del matrimonio.
En este sentido, hay que fomar en cuenta que dicha festividad se llevaba a cabo en una época del

afio en que habia escasez de afimentos por ello, los ocho primeros dias del mes y antes de la
celebracion propi dicha, el huey i ia lamales a lodo el pueblo"" para combati el
‘hambre y para que la fulura cosecha fuera abundante. Con este mismo objevo, los sacerdotes de
los barmios bailaban alrededor de la hoguera que se enconraba en la anlesala del templo de
Cihuacoall."" Asimismo. hombres y mujeres efectuaban cantos y danzas en honor a fuego ante los

braseros del patio. La fiesta tenia lugar durante la noche debido a que estaba dedicada a deidades
asociadas con el ambito femenino. En esta fiesta era de gran importancia el fogon ubicado en el
templo de la diosa Cihuacoat, pues simbolizaba la accion fertiizadora que el fuego ejercia sobre la
fiema a ravés del sistema de roza y quema, el cual tenia por objeto asegurar el crecimiento y la
maduracion del maiz. lo cual era propiciado tanto por la lluvia como por la accion del Sol.

4.45 HINCADURA DE PALOS EN PATIOS

La accion de clavar puntales en Ia tiema se llevaba a cabo en varias fiestas del cicio anual. La
principal de ellas. como ya se vio en el capitulo anterior. era la de Xocotl Huetz, la cual se efectuaba

4LenSirauss. op. 1. p. 166
™. p 62
) Sahagun, 0@ i vo. 1. pp. 134135,
) Duran, gp i vo..p. 128,




en honor de este objeto sagrado denominado xécot que representaba al dios del fuego (lams. 13,
1Aay|5)EIlmcomsehmcahﬂonumoddunundadmﬂumaaunsumo
puesioq iculo de vari intelizaba." Asi,

el xocoll simbolizaba el poste de la direccion central del plano teestre, es dedir, representaba el

ais mund que se enconlraba en la quinta direccion o centro, punio que comespondia al lugar de
habitacion del dios del fuego. De acuerdo con Eliade, consfituia una réplica del Arbol Césmico, que
ra una de las variantes mas extendidas del simbolismo del centro, y representaba el eje del

::-n«udcumuum'"

De la misma manera, el xocoll representaba el falo fecundador del principio mascuiino del
00Smos que penetraba la iera para fecundarfa y asegurar su fertiidad. Por otro lado, segin Duran
en la fiesta de |zcalli, lambién dedicada a dios del fuego, la genle hincaba varas largas con sus
ramas en los barrios y calles. Sin embargo en este caso, y de acuerdo con el contexto dentro del
cual esle cronista enmarca dicho mes, el clavar las varas junto con sus ramas tenia un significado
de renovacion de la naluraleza y del nuevo cido anual por venir. En relacion con esto Mauss

i ia de: el milo del &rbol universal Y ue es|a fuente do |

vidan2

No obstante, la accion de hincar palos en patios no era exclusiva de las celebraciones al
dios igneo puesto que también a encontramos en otras festividades, es decir, en las relacionadas
mas drectamente con el cullo a la luvia y su consecuente crecimiento de las plantas. De esta
) Do acuerdo con Tumer podemas considen ol xicoll como simbolo dominante, pueslo que presenta las.
‘cancterisicas Que este aulr esiabiece, Mismas que ya han sido mencionadas en o pimer capiludo do esia lesis.
Tumer, gp. . pp. 25, 34,35, 43, 48y S0.

) Geanz, 0 i pp. 52y 0.
%) Einde, imigenss. . G, pp. 47 y 49.

por samplo, ins y

i Do é @ o pp. 25207, - sherentés do
América del Sur.
) Elde, migenss... 0 ci. p. 4.
12) Maroel Mauss, Instiucion y cuto. Representaciones colectivas y diversidad do civiizaciongs. Obras I, red. de Jus
Antonio Melesanz, Barcelona, Barral Edilores, S. A, 1971, (Breve Bblioteca de Reforma), p. 172.



manera, encontramos que el acto aqui mencionado también se llevaba a cabo en los meses de
Aticahualo, Tozoztont, Huey Tozoztii y Atemoztii.

En e primer mes, de acuerdo con Sahagin, en los patios de las casas y palacios
levantaban palos cubiertos con papeles goteados con hule'™ a honra de los dioses de la uvia. Este

tp clavadas en el mes de Atemozti, el dia anterior alk ia, en el patio

delas casas jan hech de hacer de tzoaliIas i de los montes.

La fiesta de Atemoztii, que significa *descendimiento de agua’, estaba dedicada también a los
taloque, pero en su calidad de dioses de los cerros porque, segin esle mismo cronisia, en esa
época empezaban a caer Ias primeras luvias en las montaias. Asi, los sacerdotes de los faloque
incensaban sus eslatuas con yiauhti. y les hacian penitencias y ruegos para que enviaran el agua.
Por su parte, en el mes de Tozozionti, dedicado a Tidloc y a Coaticue, los protegidos de esta lima
denominados xochimanque le ofrecian las primicias de las flores.”* En esta fiesta Gnicamente
podian hincar un palo en el patio de su casa los que habian ofrecido un cautivo. Para ostentar esta
‘accion, considerada como de gran valor dentro de la sociedad mexica, colgaban de aquel palo el
fémur del sacrificado adornado con papeles. Este también es el caso de Tiacaxipehualizti.
ceremonia en la que la hincadura de posles eslaba refacionada con la guerra y con Huilzlipochti a
quien se festejaba en ese mes junto con Xipe Tolec. Por el mismo contexto de la fiesta, en ella el
dios parono de los mexicas. como lo hizo notar Paul Kirchhoff,"* era también un dios agrario y
denotaba que la agricullura fue concebida con fuertes tintes guemeros.

Como ya se menciond, los palos dlavados en los patios simbolizaban el arbol del centro del
mundo o eje cdsmico, pero en eslos iimos casos, a diferencia de los relacionados con el fuego.
dicho poste esta asociado con Tidloc, dios que se ubica dentro del principio femenino, humedo y
oscuro del cosmos. En relacion con ello, hay que apuntar que en las fieslas de Aicahualo y

L , Namados amaletehuil, i yde

Jos manteimienos.

) Sahagin, g9 i vol. | pp. 83y 112 y Durdn, p. it vol. . p. 248

) Paul Kichhol. Pincipios estructurales dal Méuco aniquo, e ds Teresa Rojas Rabiela con la colaboracion de
Mexico, Centro de Invest Y , 1963, (Cuadmos

dala Casa Chala, nam 91, p. 6. Este autor

quema, estabiece que "ssenciaiments es un Gos del agua.”




Tozoztonti, como estaban dedicadas a Tidloc, eran comunes los sacrificios de niflos para pedr la
lleaad: fas. Por su parte, T i6n de la siquiente denominada

Huey Tozozt, pues en aquélia empezaban a entrar las lluvias que se hacian mas abundantes en

esta iima’

En la celebracion de Huey Tozoztl, de acuerdo con Durdn, conformaban en e patio del
templo de Tidloc un bosque con matomales, montecillos y ramas, en cuyo centro hincaban el arbol
‘més allo que encontraban, al cual denominaban Tota. Alrededor de ¢l dlavaban cuatro arboles mas
pequedios y de cada uno de ellos amarraban una soga que por el oro extremo era atada a arbol
principal (1am. 14.b). Estos cinco troncos hincados en el patio de Tidloc simbolizaban las cuato
drecciones extremas del plano terrestre, asi como la direccién cenral, cuya importancia resalta de
las demas por la mayor altura del ronco y por su misma posicién. Aqui cabe hacer hincapié en el
nombre dado al tronco sacralizado del punto central, Tota o “Nuesto padre”, apelativo que
comesponde al dios del fuego, por lo tanto, podemos inferir que el drbol del centro lo representaba.
Sin embargo, este mismo cronista dice que dicha denominacion se debe a que ese “idolo” era dios

bosques y aguas."” E: i i del mi ale por
¢l contexto general de la fiesta: el agua y la agricullura. Sin embargo, nosostros nos inclinamos a
pensar que se rata de una representacion del dios del fuego por analogia con la ceremonia de
Xocotl Huetz y por el nombre dado al tronco.

Porlo lo aqui imbdiica del fuego a ravés del tronco
central ya mencionado y ubicado en el centro de! patio del templo de Tialoc. Empero, hay que
‘mencionar que también estaba presente, de una manera simbdiica, el agua. Este uimo elemento
estaba representado por la participacién de una nifta de siete u ocho aflos vestida de azul, color del
agua,”** que era llevada en un pabellén al bosqueaillo arfficial, donde se sentaba junto a arbol Tota,

) Esto dato, proporcionado por Durdn, gp. it vol. |, p. 247, i 4. Por
M por0 s donde

tanto,
que en s ugares mis bejcs como el Vadl de Mixco.
@) iid, vol. |, p. 86,
) El olor azul simboiza o agua y a fetidad.



con el fostro vuelto hacia el templo de Tidloc™ (lam. 14b). Por consiguiente, aqui se observa la
conjuncion entre el fuego y el agua, representados ambos por el ronco y la nia respectivamente.
Pero, la convergencia de los dos elementos basicos componentes del cosmos no lerminaban aqui
en la ceremonia de Huey Tozozt, sino que se volvia a dar hacia el final de la misma cuando el
multieferido &rbol era clavado en el fondo de la laguna™ (lam. 10). junto al sumidero de Pantifan.
En este siio era degollada |a nita que habia representado al agua, su sangre era escumida en la
laguna para conjurar la llegada definitiva de Ias lluvias y su cuerpo amojado a sumidero como
ofrenda a Tiloc. Este sacrificio, que tenia como modelo la inmolacion de la hija de Tozcuécuex
mediante el cual se inicid el pacto entre los mexicas y los dioses de la lluvia, tenia como objetivo
asegurar 1 produccion de los campos, por consiguiente, dicho rito repite el gesto paradigmatico™
con el cual se actualiza el concierto entre dioses y hombres.

L de los dos element Irales consttutvos del cosmos, el fuego y el

agua, rerpesentados simblicamente por la presencia del tronco y de la nifia vestida de azul, tienen
un significado de fertilidad y de su propiciacion en la iera y en los campos de cultivo, para que la
produccion de alimentos fuera abundante. Esto se debe porque, de acuerdo con Durén, esla fiesta
tenia como objetivo pedir un buen aflo para las cosechas, para lo cual offecian las primeras maas

I imicias de las sementeras, los cultivos tuvieran un

‘adecuado desarrollo y pudieran llegar a su madurez antes de ser sorprendidos por las heladas."

de la caida del del cielo, ya que en esa época.
abiil, las lluvias i Por ello, en esta -abo una de
principales fiestas a Tidloc, lanlo en el monte que llevaba su mismo nombre. como en la laguna.
Asimismo, i l o ol elcud i en honor
a do

Tenochitan, Tetzeoco y

%) Coma ya se menciond en el pamer capiulo, Lavi-SUauss. ap. . pp. 285-287. registra un o muy semejante al Ge:
Xocoll Huetz entrelos sherenté do Sudamerica.

) Eiade. Mio y realidad, gp. ., p. 149.

) Durdn. 0. . vo. . pp. 86 y 253.



E significado de fertlidad del mes de Huey Tozozti, asi como la propiciacion de la
produccion de los campos, se revela también a través de la informacion que proporciona Sahagun.
De acuerdo con el franciscano, en dicho mes se rendia cullo a Cintéot, dios del maiz, y a
Chicomecéatl, diosa de los mantenimientos. Por ello, en esa fiesta abundaban elementos que

¢l agua yla la dail Yocaban en las puertas de | ya
lado de las imagenes de los dioses imi j de
henoy de maiz con q \aban dich: .

Sin embargo, también en esle corus de informacion encontramos dalos de elementos
simbdlicos que se refieren a la confluencia de fuego y agua en un conlexto de propiciacion de la
fertlidad. En este sentido resalla la ofrenda de comida a Chicomecdall consistente en cinco
chiquihuites con tortllas, encima de las cuales colocaban una rana asada y sobre ella un pedazo de
cafa verde de maiz. Tanto esta uitima como las tortilas simbolizaban fa peticion de alimento, asi
«como el adecuado desarrollo de las plantas. Por su parte la rana, animal de agua, estaba asociada

ya que i Sin embargo, este animal que simbolizaba
@ elemento acuoso del mundo era asado o pasado por la lumbre con lo cual absorbia e calor

conjuntando, de esta manera, el fuego y el agua necesarios para la generacion de la vida, en este
caso la produccion de las plantas alimenticias y su maduracion. Esta ulima, que era equiparada con
la coccion, también estaba simbolizada por la rana asada que colocaban entre la caita de maiz
verde, natural, y las tortilas, alimento cocido. cultwral.” Por lo tanlo, se puede observar que la
accion del fuego marca el paso de la natwaleza a la cullura, entre los cuales dicho elemento es el
mediador, y transforma lo crudo en cocido."™

En apoyo a significado de ferti i i 14 el hecho de que durante la
fiesta doncellas ataviadas con plumas rojas, que simbolizaban la presencia del fuego y su fuerza
fertlizadora, llevaban a bendecir al femplo de Chicomecdatl las mazorcas de maiz que tenian

Strauss, go. o, 328,

9 1id, pp. 70y 171.



0 esencia.
De la informacion anterior se desprende que los postes dlavados en la tierra representan el
eje del mundo:

io : del Centro. Asinilado af Arbol el
Mundo, e pOste 50 onviets a 5 vaZ a0 fo b e @ s Ies reiones dumicas. La
¥

Sin embargo, ademas del poste que se levantaba en la fiesta del dios del fuego, lambién se
erigian otros en algunas fiestas dedicadas a los numenes de la lluvia y la agricullura. Todos ellos

I del quinas del el de la direccion central. Por lo tanto.
el simbolismo de estos pilares conjuntaban los dos elemenlos opuestos y complementarios del
cosmos, el fuego y el agua.

0 arboles, 0 doses
umsmmmmmammsmmmaum

uwmu«muwum"‘
De esta manera, enconlramos que en el punio cenral del mundo se encontraba el posle

principal qu dos partes, una que ia a Tidloc y ova a Xiuhtecuht,
doses que. a su vez, [ incipios del y i elaguayel
tiy o un Lopez Austin, el cual:

. 65 8 gran aibol Gosmico que hunds sus rices en el Iframundo y extends su folje en &
Cieo, fores torodos uno

s0bre olro en foma helicoidal, son las dos comenies de fuerzas opuesias que en su kcha
‘producen el empo.

Tamoanchan es uno en el centro del cosmos. Exmmm\nnamu
separan e Cieko el Inramundo, es Ginco en su otaidad.

Por otro lado. estos fini ¢l cielo y la fierra, entre.

lo alto y o bajo. entre el calor y la humedad, por lo que evitaban el predominio de aiguno de ellos

“¥) Eliade. Imagenes.... 0. gil. p. 48.
) A este respacto ver Lopez Austin, Tamoanchan... gp. gl pp. 19-20.
) 1. . 225.



que traeria como consecuencia la quemazon o la putrefaccion del mundo, es decir, mantenian el
equilibrio del cosmos.

4.46 ENCENDIDO DE FUEGO

El principal encendido de fuego se llevaba a cabo cada cincuenta y dos afios con motivo de la
ferminacion de un ciclo de dicha duracion. Esla accion repetia el acto cosmogdnico efectuado por
los dioses y, por consiguiente, remitia al concepto de inicio, ya que su significado era la renovacion
del mundo. Como dice Eliade, los acontecimientos primordiales namados en los mitos pueden
reactualizarse y revivirse; son un retorno hacia atras por parte de la comunidad que revive los.

de los mitos a través i Y, incidenci eli ifico y
e momento actual supone tanto la abolicion del tiempo profano como la regeneracion continua del
mundo.”

E1 hecho de prender fuego nuevo no se limitaba aa festvidad amiba mencionada, puesto

que. aizab. ivo de of imi ion de

templo o de una nueva vivienda, lo cual también significaba principio. Cabe puntualizar aqui que e
encendido de fuego nuevo era comin realizardo amiba de los montes o en los templos;* estos
wemos, por su parte, son mencionados como cemos hechos a mano y venian a ser una

de ellos en tanto i ¥ lugar de habitacidn de dei de
la comunidad.’ *La cima de la Montaia Cosmica no es slo el punio mas allo de la Tiema: es
ombligo de la Tiema. El punio donde comen26 la Creacion. Asi por ejemplo, en el lemplo de
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Tzonmolco Calmecac, se encendia fuego nuevo cada aflo en la fiesta de Huauhquiltamaicualiztii y
cada vez que el fatoani incensaba a los dioses.”

Por ofra parte, son numerosas las referencias de los cronistas respecto a fuego que ardia
constantemente en los braseros ubicados en los patios de los templos y en los hogares de las

casas, lo cual ha si ia. Asinismo. N

no debia de apagarse, exceplo en la fiesta del atado de afios o loximmolpilia, ya que de suceder
esto en obra época era considerado de muy mal agiiero pues traeria desgracias. Ademds de la
existencia de estas lumbreras permanentes, existen registros especificos sobre la ubicacion de
fogones en el centro del patio en algunas ceremonias. Algunas fuentes también refieren que los
jovenes que vivian en el templo tenian entre sus principales oficios alimentar |a lumbre ubicada en
las plazas y templos, ya que el manienerk dido ia religiosa, por lo

da oche s el o caies W.um-ummumm
e 13 ot o % apagase, scmser oon e s
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4.46.1 EL PRIMER ENCENDIDO DEL FUEGO EN LOS MITOS

El encendido de fuego representa una accion rilual muy importante que remite a iempo mitico. En
algunas narraciones sagradas solo se menciona que el fuego ya se encontraba en determinado
lugar sin especificar quién fue el responsable de su encendido ni la manera de redizarlo. Tal es el
caso de la hoguera sagrada de Teotihuacan.” En este caso, como en los demds, el fuego aparece.
junto con ¢l agua, como uno de los elementos primigenios que son anteriores a la creacion del
mundo del hombre.

) Sahagin, gp. ot., vol. | p. 167.

) Dwan. gp. et vol. |, p. 25.

) Leyonda de los soles”. gp. it p. 121. Sahagin, op. .. vol. I, p. 479, da a entendar que los Goses sncendieron a

lumbre pero no explicia quenes, mieniras que la “Histona de Méxco'”. 9. di.. p. 109 especifica que Nanahwal fue
‘quien 2o @ gran fuego delante de los doses.



Sin emb: en los que si cifica quiénes fueron los primeros en
encender Ia lumbre. De esta manera, la Hisloria de los mexicanos por sus pinturas nama que los.
cuabro dioses hijos de garon a Quetzalcdatl y Huitzil ordenar el mundo;

lo primero que hicieron fue al fuego y enseguida a un medio sol que resultd insuficiente para
aumbrar.* Otra version de la misma fuente refiere que Tezcatipoca en forma de Mixcoat fue el
primero que sact fuego de dos pedemales para honrar a los dioses; este acto (uvo lugar en el
segundo aflo después del diluvio que cayd en el signo caa," lo cual fundamenta la practica de
sacar fuego nuevo en los aflos 2 4catl.” Existe oo relalo que menciona como responsables del
encendido del fuego a Tata y Nene quienes, después del diluvio, prendieron lumbre con los palos
llamados equahuit para asar un pescado.” Esla accién, que hizo que el cielo se ahumara, provocd
laira de los dioses, por lo que estos personajes fueron transformados en perros, animal que estd
muy relacionado con el elemento igneo, como ya se vio en paginas anteriores. De acuerdo con
Lopez Austin, Tata y Nene sufrieron dicho castigo no tanto por haber encendido fuego, sino por el
hecho de haber ligado los dos elementos opuestos del cosmos que habian sido separados por los
dioses, lalumbre y el agua, representada esta tlima por los peces. Esta union, de acuerdo con este
mismo investigador, represenia el pecado camal que generd el iempo™ y como consecuencia el
principio del mundo.

..ms ol dhwvio,

oran fos opuestos poderes dancs.”

Aligual que en otras radiciones religiosas como la griega, los mexicas consideraban que el

fuego iniciaimente fue pertenencia exclusiva de los dioses, a quienes les fue robado para ser

') Historia de los mexicanos...’, 0. ci., p. 25.

') bid. p. 3.

) Johanna Brods, "La flesta azieca del Fuego Nuevo y ef cuo de las Piéyadss’, en Space end Time in the
Cosmovision o Mesoameria, Franz Tchy. ed. Murich, Alemania, Wihelm Firk, 1982, (Lateinamerka-Studen, 10), .
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proporcionado a los hombres.' En ambos casos el personaje responsable de dicha accion fue
castigado por los dioses." Este fue también el caso ya mencionado de Tata y Nene. Por su parte.
Camaxi no fue objeto de ningn castigo puesto que él mismo es una deidad y por lo tanto tenia
derecho de usar dicho elemento, sobre lodo i era uiizado para honrar a los dioses. Por otro lado,
to it bl itual del fuego, ya que desde el fi
instiluyo su uso en honor a los dioses. Incluso el mismo fogdn de la casa, empleado principaimente
para la preparacion de los alimentos, ocupaba el centro virtual de la habitacion™ y era objeto de
imicias del pulgue y de las comid

Ya en el plano del mundo humano, y como lo ha sefialado Xavier Noguez,” el fuego estuvo
muy relaci el poder y, por consigui inencia de un pueblo sobre otro. En
relacion con esto, Sahagin establece que en el signo nahui acal que comespondia a fuego. se
llevaba a cabo Ia eleccion de los seflores.™ En relacion con la asociacion del fuego con el poder
esta el episodio que se refiere a la separacion de tateloicas y tenochcas desde la migracion. Esta
disencion se debio a unos envoltorios que aparecieron en el campamento. Uno de estos bullos

resguardaba una piedra verde, motivo inicial de la contienda, mientras que el otro contenia dos
palos. Por consejo de Huilziton, los que después se lamarian lenochcas se quedaron con el
envoltorio de los maderos, con los cuales el dirigente mexi 0 fuego b do bre

obro y descubrio el mayor valor de los palos sobre la piedra.” Este relato presenta a los tenochcas
como los poseedores de los instrumentos para sacar fuego y, por tanto, los ubica en un sifio de

") LeviSirauss, 00 gt.. pp. 132, 134, 141, 143 y 144, menciona que entre os ge el jaguar es el duefio del fuego.
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preeminencia y superioridad con respecto a los Batelolcas, como dice Lopez Austin, los colocd ‘al
frente de la historia"® De igual manera, establece a Huitziton, quien no es sino el mismo
Huitzilopochti, como el primer personaje que encendid fuego. Asimismo, existe una relacion del
fuego con superioridad cultwal, como lo deja ver la Hisloria de México que menciona a los
popolocas como los primeros que encendieron fuego antes que los chichimecas, a quienes se

refiere como otomies:

c0mo eran ciosas y gentes i cuidados, algunos, lomendo un
st oy st st mmun 'y 8 pensar, lo hzo grar af basion scbre
wnpedazo do oon gan fuerza.

mader, 8 modo da Laladv, on.

muy menudo, hsta que por e grands y continuo movimiento que @ indo hacia a baston, 38
Lo que visto por las populocas o tomaron & maravila y los pricpales enre elos

‘ordonaron, para se superors a lodos, hacer na gran

Y hatwondo o mucha e, a levaron 3 ko cumbre o las més ata montaha de su
i, boaron go. o il e
yala vez conidos, y

¢l

Los popolocas, como la misma fuente lo indica, es un grupo originario de la zona de la
mixteca de antigua raigambre mesoamericana que de acuerdo con Ferando de Alva hutilxochit
emigraron a Tetzcoco en la época de Quinantzin.* Por otra parte, la asociacion del fuego con
superioridad cultural aparece en el Mapa Tlotzin en donde los chichimecas reciben la agricuitura, la
tengua ndhuat y el fuego de los chalcas, antiguos pobladores de la Cuenca de México. Asimismo,
es importante resaltar que la forma comin de hacer fuego, es decir, haciendo girar con las manos
hacia uno y oo lado de manera constante un palo sobre oo, hace referencia al movimiento que
siguen los dioses a bavés de las dos bandas helicoidales que generaron la vida y el fempo™ (figs.
Sayb).

) Lopaz Austin, Los mics... . ., p. 42

) Femando de Ava baixochil, Obras histéricas, edicién, estudio introductorio y apéndice documental por Edmundo
‘0'Gorman, 2 vols., México, UNAM, Instituto d Investigaciones Historicas, 0973.6 1,p.315.
"n»-zm_mm ® g.p. 25
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4462 FUEGO ENLAS L ANO

Elfuego ocupd un lugar muy importante en varias festividades que se realizaban a lo largo del affo,
asi como el hecho de encenderto para el uso fitual especifico de cada una de ellas. Cabe sefidlar
que el encendido de fuego lo encontramos tanto en meses del affo ubicados en la época de sequia

‘como en los Ié de lluvias, en fiestas dedicadas
con el principio masculino y en las que se rendia culto a los dioses de los montes, de la lluvia y de
1os mantenimientos.

El primer mes en el que se realizaba dicha accion ritual, de acuerdo con Sahagun, efa el de
Toxcal. En la segunda parte de esta fiesla, que segin esle cronisla estaba dedicada a
Huitzilopochti, encendian lumbre en el lemplo, los sacerdoles lomaban algunas brasas que
colocaban en sus incensarios (Jeméi) y sahumaban con copal la imagen de este dios, después de
1o cual amojaban las brasas en el hogar redondo llamado fexicti “ombligo de fuego® que se
encontraba en el centro del patio. Por su parte, la gente comun en sus casas incensaban sus
imagenes.* Hay que hacer notar que en esta festividad el fuego se encendia en el templo. es decir
en la parte superior de un cemo sagrado elaborado por el hombre, lo cual tenia como madelo el
encendido del fuego nuevo en la cumbre del cemro Huixachtécat. Pero, por ora parte, hay que
sefidlar la exi d cti ubi L] del patio. Tanlo el

nombre de este hogar “ombligo de fuego® como su ubicacién en el patio indican la direccion central
del mundo, lugar de ubicacion de Xiuhtecuhti y reposilorio de las brasas sagradas. E fuego que se
encendia en esta fiesla estaba relacionado con el Sol, ya que estaba ubicada en la

€poca del aflo en que la sequia llegaba a su maxima expresion, fenémeno nalural que también era
significado, como ya se menciond mas amiba, por el uso de moméchi o maiz tostado. Por lo tanto.
en este caso el fuego encendido arriba del templo tenia que ver con dicho astro y con el poder
abrasador d yos. lo cual esta i también por el hecho de qu lumbre

durante el dia. Sin embargo, en fanto que fu q

Sol y la superficie temestre. servia de mediaoor para evilar que la Gema pereciera por exceso de

) Sahagin, gp. ¢it. vol. . p. 120.



calor.”" Segin Lévi-Strauss *aparta el riesgo de una conjuncin total, del cual resuitaria un mundo
quemado’™

De acuerdo con Diego Durdn, en la fiesta de Xécotl Huetzi también encendian fuego en el
brasero divino, pero no especifica su ubicacion exacta™ Al igual que a fiesla anteriormente
mencionada, en esta celebracion el encendido del fuego se llevaba a cabo dwanle e dia,
inmediatamente después de que era hincado el tronco en el centro del patio. En ambos casos las
hogueras estaban refacionadas con el Sol; pero mientras que en el caso de Toxcat la hoguera se
encendia cuando ese astro se encontraba en su parte mds alta, en X6cod Huetzi se prendia en la

tarde. Esto se relacionab i6n del Sol en el ciel iclo anual, es deci, cuando

el astorey ity

Por otro lado, en las festvidades de Elzalcualizti, Huey Tecuilhuil y Huey Pachti o
Tepeilhuit también se llevaba a cabo el encendido de fuego. Sin embargo, hay que llamar la
atencion sobre el hecho de que en esos tres meses se efectuaban ceremonias dedicadas a
deidades relacionados con los mantenimientos y los §alogue; ademas, en dichas celebraciones se
observa la confluencia de los dos elementos opuestos y complementarios del cosmos, el fuego y of
aqua.

La fiesta que se realizaba en el mes de Etzalcualiztii estaba dedicada a la honra de los
doses de la lluvia, por ello las ceremonias se llevaban a cabo durante la noche, induyendo el

.. . . yteni

propiciar la lluvia
y1a abundancia en las cosechas.* Por esta ulima razon, en fa festividad se observa la confluencia
de elementos acuosos e Igneos. El primero de ellos estaba simbolizado por las juncias que eran

) LévisStrauss, gp. 6., pp. 193, 206 y 269,
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traidas por los minisros de Tidloc de la fuente de Temilco y con las cuales hacian unas esteras
llamadas aziapilpétat, asi como los ramos de acxyal o cafias verdes con las que enramaban los
templos. Por su parte, el segundo elemento estaba representado por la misma presencia de la
lumbre ardiendo en los hogares del interior del templo y a cuyo demredor colocaban los petates.
encima de los cuales ponian unas bolas de masa de maiz llamadas huenteloloti, tomates y chiles
verdes como ofrenda al fuego para que esle elemento propiciara el crecimiento de dichas plantas y
Sumaduracion.

De igual manera, como parte de la ceremonia, los sacerdoles lomaban brasas de un fogon

ubicado en el centro del patio y las colocaban en sus insensarios o lemaitl con copal. Enseguida
incensaban hacia las cuatro partes del mundo® con el objeto de sacralizar el espacio y honrar alos
Haloque de Ias cuatro esquinas del mundo, para que éstos permitieran la derama de agua de lluvia
‘sobre |a ferra. También, con ese mismo objeivo, en varias ocasiones hacian sonar el chicahuazt, y
por cualro noch los iban a bafarse a una fuente en I:

dela: i delafiesta, ala orilla del agua los ministros.

quemaban las ofrendas de papel, las imagenes de los Saloque hechas de hule llamadas ulleteo™ y

las figwas piramidales de copal. Por Wlimo, amojaban a sumidero de Pantifan, uno de los

rinGi de Tidloc, de los sacrificados junto con un incensario
el que ardian los papel éhit. De esta

1a unién de los dos element y

Lafestividad de Huey Tecuilhuil estaba dedicada a honrar a Xilonen. Segin Duran, en esa
fiesta se hacia conmemoracion de las mazorcas tiernas porque en dicha época del afio ya habia
jilotes. Por ello. en la ceremonia ofrecian unos lamales hechos con amaranto y maiz moiido
llamados guiltamalli, chiles verdes y mazorcas frescas de maiz como primicias.” Asimismo.
sacrificaban a una muchacha que representaba a Xilonen, diosa a la que este cronista caracteriza
como 1a que anduvo y permanecié como xilote, iemecica® y Ta que permanecio doncella y sin
) Sanagin, op. i vo.|.p. 124,

") Literaimente “doses de huie”.
*') Duran. 0p. ¢ vol. 1. p. 265.



pecado® ™ De acuerdo con Sahagin, como en de ali y
¢ fatoani antes de Ia fiesta hacia un convite a todo el pueblo en el que repartia lamales por varios

dias.

Debido a que esta fiesta tenia como principal objetivo propiciar la ferfiidad de los campos,
encontamos en ella una gran cantidad de elementos simbdlicos que hacen referencia a la
fecundidad, a las plantas y al fuego como regenerador. De esta manera, después del convite, al
anochecer encendian fuego en los braseros del patio donde se efectuaba la fiesta y en honor a este
elemento los guereros bailaban intercalados con mujeres. Delante de los danzantes iban unos
militares jovenes cargando hachones de tea ardiendo y a cada lado habia unos mancebos que
aumbraban con teas. Ya entrada la noche bailaban unicamente las mujeres debido a su
identificacion con el aspecto femenino del cosmos. A la mafiana siguiente los hombres danzaban
solos con cafias de maiz en las manos, lo cual tenia por objeto propiciar el crecimiento de esta
Pplanta. Las mujeres bailaban aparte rodeando a Xilonen y todas iban ataviadas con plumas rojas.
Como aclo magico para propiciar el desaollo de los jilotes, los sacerdotes amojaban incienso a
piso por donde Xilonen ibs y de ella en el temp justo antes de que fuera
a ser inmolada. Después de este sacrifiio que aseguraba el crecimiento y maduracion de las
plantas alimenticias, se levantaba la prohibicion de ingerir jilotes, caftas de maiz y bledos verdes.”*
Este tabis tenia que obedecerse hasta el sacificio de Xilonen por degoilamiento, accion que
simbolizaba el corte de las plantas, ya que de lo contrario éstas interrumpirian su desarrolio. Por lo
tanto, lainmolacion de la ixipia de Xilonen era un rito de separacion de las plantas de su ambiente
anterior,* ademés de que las eximia de su cualidad contaminante,”” pues de lo contrario el hombre

Por ello, Pedo Por "
L netursles

quo los xiles i

‘con las prmeras
) id. vl I, p. 266.
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¥ las fleban & do s Y sy

Por lo visto anteriormente, el fuego aparecia como propiciador de la lecundidad, pues se
invocaba su poder transformador para que las plantas puedieran madurar. Asimismo, para que se
lograra una buena cosecha, es decir la vida de las plantas, era necesario la participacion de los dos
elementos opuestos del cosmos, el masculino y el femenino lo cual se ve a través de los elementos
simbdlicos ariba referidos.

L iona Die fi aun mas rica en este

tpo de simbolos, ya que dice que llenaban los patios de legumbres y candelas encendidas. EI
templo donde se statua de la diosa era do por dentro y por fuera con sartas

de mazorcas, chile, calabazas, flores y todo tipo de semillas. A media noche, con gran cantidad de

teas encendidas. sacaban de la diosa y la subian a unas andas

que el templo y cuyo piso estaba cubierio de mazorcas, chiles, calabazas y amaranto. Mientras que

la imagen viviente de la diosa era incensada, un sacerdote de improviso le cercenaba la pluma

verde que llevaba atada a los cabellos de la cabeza, simbolo de las plantas que madwarian y de
al das, y daban graci afio fértl. Al dia siguiente, la i

ser llevada dz ida d lemplo de la diosa, en donde se ponia de pie
sobre las mazorcas y legumbres del templo. Anle ella hombres y mujeres iban a quitarse la sangre

de! autosacrificio, con lo cual se levantaba el ayuno. Al dia siguiente al amanecer la doncella era
degollada en el templo encima de las mazorcas y de las semillas, lo cual indicaba la fertlizacion de
los campos con el liquido sagrado." Esta ceremonia, de acuerdo con van Gennep, constituia un rito

de. de

pas i6n, mientas que el llevar en andas ala

persona la fase liminar por el hecho de quedar suspendida entre el cielo y la ierra, por imo. la
unién con la deidad a la que representaba se daba en el momento del sacrificio.” En la misma
festvidad se efectuaba oo acto ritual que también tenia por objeto propiciar la fecundidad de los

campos y q Jstia en flechs uivos, como los ra 1 Sol o h

) Poace. op. et p. 375,
) Owan. gp gt v 1. pp. 137-139.
*)Van Gennep. op git. 9. 20y 130.



antes de extraerles el corazén. Los flecheros significativamente representaban a los dioses

Tacahuepan, Huitzilopochti, Tilacahuan, el Sol, Ixcozauhqui y las cuatro auroras,” deidades que

personificaban el aspecto masculino y cafiente del cosmos. Asi, tanto la presencia de estas

deidades como la de las candelas simbolizaban los efectos de maduracién que genera el Sol sobre

las ptantas en tanto i por luencia de ambos elementos en Ia fiesta.
Otra festivi I y de gran valor si

que se referia a la confluencia de los dos aspectos opuestos del cosmos, representados éstos a

través de diversos elementos, era la ceremonia que se hacia en honor a Cihuacoatl que segin
Durdn tenia lugar en el mes de Huey Tecullhuit.

Durante la fiesta y en honor a esta diosa encendian fuego en un teotiecuilli o fogdn sagrado
que estaba en una pi ibicada frente a la que se raba Iz de Cihuactatl, dentro de
su mismo templo lamado Tillan *negrura’ ** La lumbre era alimentada con grandes cantidades de
madera de encino por cuatro dias consecutivos, con lo cual se formaba un gran homo. EI dia
anterior a la inmolacion de la ixipta viviente de la diosa, ésta era sentada frente al brasero y en su

presencia sacrificaban a cuatro individuos que eran primero aojados a las llamas y, medio asados,
eran sacados de la hoguera para extraerles el corazon (lam. 16). Posteriormente, la diosa era

sacrficaday

La accion de encender fuego simbolizaba renovacion y con ello, y por ¢l hecho de que la
hoguera se mantenia encendida por cuatro dias, se revivia la cosmogonia“ y se rememoraba el
fogon sagrado o feotiecuilli encendido en Teothuacan que dio lugar a la creacion del Sal, acto que.
hizo posible el mundo de! hombre. Por otro lado, el encendido del fuego se realizaba en el templo
denominado Tillan *negrura* que corespondia a Cihuacdatl diosa de la tiema, lo cua indicaba el
lugar y las circunstancias en las que la lumbre habia sido prendida por primera vez, la tiema
dominada por la oscuridad, pero esto a mismo iempo se llevaba a cabo en un sitio sagrado, un

) tid, vo. 1, p. 140.
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templo que a su vez representaba un monte, lugar perteneciente a ambito de los dioses, la
“Montaita Cosmica’, el lugar de la creacion’.* El primer encendido del fuego, el de Teohuacan.
representaba la creacion, ya que con la formacion del Sol a partir de la hoguera sagrada se hizo
posible el mundo del hombre. Por lo tanto, el hecho de encender fuego. que remitia a ese
‘aconlecimiento mitico, simbolizaba la recreacion del mundo. De esta manera, resulla significativo
que esta accion se llevara a cabo en el templo de la diosa de la tiera, productora de alimentos y en
el contexto de una fiesta que tuviera por objetivo propiciar el crecimiento de las plantas y fa
produccion de alimentos.

En esta festividad, decicada principaimanele a deidades que pertenecen a la parte oscura,
humeda y femenina del cosmos, la presencia del fuego como elemento fecundador y representante
del ambilo masculino iene gran importancia y hace alusion a la quema de los campos de cultivo
para fertlizaros. La participacion y veneracion a esle elemento se nota por la misma presencia del

fuego que, como dice Duran, es el mismo dios Xiuhtecuht, y porque I

tes de la dio:

lalumbre, de la misma manera que los ofrendados
a dios igneo en su fiesta de Xocoll Huetai. Por otro lado, después del sacrificio de Cihuacoat, varios
sacerdoles se sentaban alrededor del fogdn sosleniendo cada uno dos hachas de copa
encendidas. Eslos ministros se quedaban inméviles mientras que el copal ardiendo les escuria por
todo el cuerpo. hasta que las hachas se consumian, sacrificio que, segin Durén, estaba dedicado a
Xuhtecuhti. Finalmente, ellos mismos echaban varias cargas de copal a la hoguera, danzaban
alrededor del fogdn y cantaban en honor a fuego.* Todo ello constituia una metafora ritual, pues la
accion de asamiento que ejercia el fuego en los hombres se equiparaba con los efectos de
maduracion que el Sol produce en las plantas.

Como esta fiesta lenia que ver con la recreacion de la naturaleza para que las cosechas
puderan desamollarse, lo cudl remiia a a creacion, era necesaria la confluencia de los dos
principios del cosmos, el femenino y el masculino. Esta convergencia se nota a bravés de la

‘)slmlmm + 0 ol pp. 4546,
*) Duran. gg. it vol. 1. p. 128.



ia de algunos elementos simbii i de ellos. Dy o

acto de encender fuego en una montaia representada por el templo de Cihuacdat’ el hecho de que
dentro de este mismo santuario se daba la presencia conjunta de la diosa madre y de la deidad
ignea en e teotecuill; la inmolacion de cuatro personajes que representaban al fuego y que eran

sacificados a él y, posteriormente, la ofrenda de una mujer que era la imagen viviente de la diosa.

Este ul gnif lo que se refiere al aspecto aqui visto, puesto quela

gre de la muj iad: ralizar el cosmos y mantener su equilibrio, asi
como para nutrir al fuego puesto que el liquido preciosos constituye el principal aimento de los
dioses por sus virtudes vivificadoras, ya que confiene una alla concentracion de energia vital 0
sagrada.®

Ova de las fieslas en las que se honraba a deidades que perfenecian al 4mbito femenino

del cosmos y en las que se llevaba a cabo la accién de encender fuego era la que coespondia al
mes de Huey Pachti o Tepeihuil. En esta festvidad se celebraba a Tidioc, a Chalchiuhtiicue y de
manera especial a los montes de la region. Para ello hacian las imagenes de estos diimos con
masa (zoali y les ofrecian mazorcas de maiz, comida y copal antes de ser “sacrificadas’ e
ingeridas.** Como en esa época del aflo as plantas estaban ya casi maduras, I fiesta debio de
haber tenido como objetivo la propiciacion de una buena cosecha. Por ello, después de haber
sacrificado a los cerros, que segin sus concepciones contenian agua y aiimentos en tanto que
reproducciones del Tonacatéped, demamaban maiz de los cuatro colores hacia las cuatro
direcciones del mundo. Por lo tanto, la on ritual i b
la apertura de la montafla sagrada que contenia los alimentos con e objeto de liberarios para el
hombre.

En ia tambie ia del fuego ya que en ella se encendia
lumbre en a cumbre de los ceros, después de lo cual se procedia a hacer solicitudes para que las
cosechas fueran fructiferas y no hubiera hambre. De esta manera, vemos que también en la fiesta

) Gonzidez Te

Pp. 116-419.
) Ourin, gp. g, vol. |, p. 279.




de Tepeilhuit se daba la conjuncion de los dos elemenlos opuestos del cosmos, la cual era
representada por el hecho de encender lumbre en los cerros." Sin embargo, en este caso el fuego
en los monies lambién estaba relacionado con el rayo de Tidloc que abrio el Tonacalépetl para
liberar los aimentos. De acuerdo con el milo.® el encargado de liberar los alimentos fue
Nanahuatzin, el buboso, quien por su enfermedad estaba asociado con el dios de la lluvia, pues era

4 fiab . Por su parte jado con el ademas de ser
el dios de los rayos, truenos y relampagos, Durdn lo describe de la siguiente manesa:
a cara muy fea, 2 manera o siespe, con unos coimilos muy grandss, muy encendida y
colorada. 2 manera de un encenddo fuego. en o cual denctaban el fuego @ los rayos y
rlampagos que el celo schaba, cuando emviaba s ampestades y reimpegos; o cusl, para
‘denotar lo mismo, tenia toda 13 vestidura colorada.**

De esta forma, el fuego vino a ser el elemento que propicio la liberacion de los
mantenimientos del cerro sagrado, asi fue eslablecido en el milo que se revivia en este rilo; pero
como el rayo, pertenencia de Tialoc, fue utlizado por é mismo, esta deidad se aduedi6 de ellos” y
los escondid en el Thalocan, de donde el Sol los hace salir al entrar en interaccion con fa humedad.

La unién de los dos elementos que h ibl la generacion de o iénes
visible en los registros de Pedro Ponce en el sigio XVII, ya que de acuerdo con este autor, las

primicias de las cosechas eran ofrecidas al fuego en los cerros (Cuadros 6.3 y 8). Para ello, en la
cumbre de los montes encendian lumbre en honor a Xiuhtecuhti y ofrendaban elotes, hule, copal.
puique. asi como unas jicaras y unas camisillas de pape! que les eran colocadas a las piedras. Por
obra parte, la gallina guisada y los tamales ofrecidos eran ingeridos por los participantes.** Aqui hay
que deslacar que en esta ofrenda se observan. por un lado, alimentos crudos en estado natwral y.
por el obro, alimentos cocidos transformados por la lumbre, lo cual marca el paso de la nalwaleza a
la cultura a partir de la accion transformadora del fuego. Por lo tanto, el rito aqui aludido simboliza un

") ibg. vol. |. p. 165.

) Leyenda de os soles”. oo ct.. p. 121.
) Sahagin. o . vol 1.. 222.

) 1. vol.1.p. 8.

**) Leyenda de los soles”, gp. ci. p. 121.
*)Ponce. g gl p. 76.



En el mes de Quecholii dedcado a Mixcoal o Camaxti, dios de la caza, también
encontramos la accién de encender fuego en un cero. Este acto, a igual que en los meses
i , tenia por obj iciar el buen desarrollo de b

el presente caso era la caceria. Esla veintena, que se ubicaba hacia el mes de noviembre, caia en
una época del aifo en que i 1 ger la cosecha y, por lo tanto, coincidis L]
final de las labores agricolas. Como la sequia favorecia las actividades ndmadas™ era un momento

propicio para efecluar la caza* y para iniciar las guemas. Por ello, como parte de la fiesta, los
jovenes mexicas fabricaban saetas -instrumento que servia para ambas actvidades- que eran
colocadas delante de Huitzilopochtii como ofrenda.”’ La caceria y la guea tienen en comin la

I bie

alimento, en la cacerfa el de los hombres y en la guerra el de los dioses, lo cual lenia como objetivo
mantener el equiibrio y la continuacion de la vida. De igual manera, la época de sequia era de
muerte para las plantas, pues en ese momento se encontraban en el inframundo en su forma de
semillas y en estado latente.

De acuerdo con Duran, en Quecholli hacian una gran fiesta en todos los cemos debido a
que el sefior de los montes era el duefio de los animales, a los cuales invocaban para que la caza
les Hegara a las manos.™ Asimismo, la fiesta estaba dedicada a Camaxtii por haber sido el primero
que realiz0 esta actividad.” Por oo lado, en la cumbre del cemo hacian una enramada llamada
Mixcoateocalli “templo de Mixcéal” en donde colocaban la estatua de este dios. A los diez dias de!
mes ofrecian a dicha deidad los animales apresados, los cuales eran sacrificados de la misma
manera que los humanos. Mas adelante, en la misma fiesta, los hombres que serian sacrificados
eran llevados al templo como Giervos, lo cual indica una inversion de términos y una intrusion de la

)L Strauss, . o p- 263

i o0 seca ya
‘que o hay inguns labor agricols que desamolar, por ko Lanlo, esiablece una relacion entre la estacion 36ca, los
‘animales saivi

) Ourin, 09,61, v I p.
) ., vol. 1, p. 71.



nalwaleza en la cullura*® Esto muestra que la caza, en oposicion a la agricullura, es una acividad
mas natwal, mientras que el cultivo de las plantas pertenece a la cuitura; pero en este rilo los dos.
términos se hacen mutuamente permeables.*' puesto que ambos tienen como objetivo proveer de
aimento.

En la ceremonia que se efectuaba en el cerro encendian lumbre y hacian grandes fogalas
en las que asaban la caza para ofrendarta al fuego a quien le era prometida en el conjuro previo.*
La yesca y el pedernal con los que hacian fuego eran los que se creia que habian pertenecido a
Camaxtii, dios al que se le atribuia el primer encendido.** por lo tanto, como dice Eliade, al efectuar
esle acto quedaba abolido el tiempo profano, el hombre recuperaba el iempo sagrado y se hacia

del dios, es decir, | ia. Ademas, lo anterior indica | i

que tuvo el cullo al fuego entre los cazadores, en tanto que era el medio de transformar el alimento

de crudo a cocido, con lo que esta actividad adquiria una connotacién cultural.** Segin los Anales
de Cuauhtitian, Itzpapalot instruyd a los chichimecas que el producto de la cacesia fuera ofrendado
a Xiuhtecuhti.** Como ya se vio mas arriba, Mixcoatl estaba muy relacionado con el fuego, puesto
Que se le mencionaba como el primero que lo encendid y, como ademds era el dios de la caceria.
los animales obtenidos en esta actividad rilual eran asados, ya que el mismo fuego propiciaba el
buen desarroilo de esta actividad.

Por otro lado, al igual que en los casos anteriores, en este ritual se observa la confluencia
de los principios femenino y masculino del mundo. €1 primero de ellos estaba representado por el
cerro, mientras que el segundo por el encendido del fuego. Esta convergencia también se nola
porque en esta fiesla, de acuerdo con Sahagin, ofrecian en sacrificio a un hombre y a una mujer

") Lewi-Strauss. gp. ., p. 213,

) iig. p. 273.

) Duran, 0. Gt vol. |, pp. 7576 y 79.

*') Historia de los mesicancs.. gp. ¢t p. 3.
':DEJM.MQ d.p 14

. 00. 6. pp. 328y 171, porto
*)“Ansles de Cuaunitan’, 9. a1 p. 3.




Que representaban a Mixcoall y a su mujer Coaticue, respectivamente.” Asimismo, inmolaban a
otras mujeres que llevaban el mismo nombre de esta diosa en el templo de Coatian.* Como ya lo
hemos sefialado, la conjuncién de los dos principios del cosmos son necesarios para la generacion
dela vida, y en este ritual resullan evidentes y necesarios para la reproduccion de la vida animal y
asi misma que se inscribia en el plano sagrado al ser ofrecido el

Los rituales en los que se enciendia fuego nuevo simbolizaban |a recreacion del mundo, 0
de alguno de sus aspectos relacionados con las actividades productivas del hombre. Asimismo,
remilian al primer fuego encendido por alguna de las entidades sagradas. De igual forma, el acto de
prender lumbre, que se realizaba generaimente en eslas ceremonias sobre los montes o en los
templos, tenia como modelo el ritual del fuego nuevo que se celebraba sobre el cerro Huixachtécatl
al témmino de cada ciclo de cincuenta y dos afios. En relacion con esto Lopez Austin registra que, de

d japaneco, en el principio del mundo el tacuache robé el fuego en la cumbxe de
un cemo, sitio donde dicho elemento se encontraba originaimente.” Por o¥a parte, con lo
i que cada una de las fiestas aniba anaii cidos dentro de

la actividad productiva del hombre, es decir, la sequia y la consecuente peficion de lluvias, la época
dedicada a la agricultura en sus elapas de siembra, crecimiento de las plantas y cosecha y, por

4.47 CORTE DE CABELLOS DE LA CORONILLA

Be Sahagu i i i ¢l hecho de cortar los cabellos de la coronilla
alos hombres que iban a ser ofrecidos en sacrificio anles de que ésle se llevara a cabo. Esta
accion, que sdlo se realizaba en las festvidades de Tlacaxipehualiztli, Xocoll Huetzi, Quecholli,

“) Do acuerdo con Durin, 0. il Vol I, p. 76, estos cos personajes Nevaben o nombro do Mixcoslon y

Yozamiyahusl.
) Sahagin, 0. g, vol. 1, pp. 159-160.
“)Lopaz Austin, Los mitos.., gp. gt p. 171



Panquetzalizti y en la celebracion de lzcalli cada cuatro aflos, se efeciuaba ante el fuego y ala
media noche. Todas estas fiestas estaban dedicadas a honrar a deidades asociadas con el principio
masculino del cosmos, es decir, a Xiuhtecuhti, Mixcoad y Huitzilopochti, razén por la cual e
sacrificio se realizaba durante el dia y por extraccion de corazon. La accion aqui referida era una
forma de purificacion que cambiaba la siluacion del individuo, ya que como dice van Gennep, por
una pte: Las purfcaci Lo " . v
¥, por ora: *... el corte de pelo en una forma particular indica que el individuo es removido de la
masa comin de la humanidad por un rito de separacion que automaticamente lo incorpora a un
grupo definido...""

Cabe mencionar que como eslos riluales estaban dedicados a dioses del ambilo masculino

y luminoso del cosmos, la purificacion de los que serian ofrendados era a través del fuego, ya que
se les cortaba el cabello ante Ia lumbre. En cambio, en rituales dedicados a dioses del agua y la

fertiidad, ificacion del individ i agua, lo cual nos lleva a pensar en una dierta
equiparacion o corespondencia entre ambos elementos, pero a la vez en una cierta diferenciacion
en la que se privilegia a uno u otro elemento dependiendo del rilo que se trate y del dios al que se
finde cullo. De cualquier manera, como lo estipuia Heyden, tanto el fuego como el agua eran

elementos de purificacion y el maximo ejemplo de i6n a través de la lumbre I bluyo I
purificacion de Nanahualzin en la hoguera sagrada de Teoihuacan;™ pero hay que seftalar que.
después de ese acto, dicho personaje se introdujo en el agua.” Con esto el agua y el fuego
quedaron establecidos como los elementos purificadores desde el Sempo de los dioses, como dice

Eliade, se trata del arquetipo de la cosmogonia que. por consiguiente. se reproduce en los rituales:

") Van Gennep, gp. cit..p. 20.
b p. 72
) Heyden Ménco,angen... . il p.74.

o México. otas. comentanos y estuco de Francasco del Paso y Troncaso. Mexico, 3a.
vol.X, 1953, p. 188,



“los aclos mégico ‘repiten’ ia, pues ectados en el f iico de Ia creacion

10500 Si icion e los gestos que se efe b oricine ™

Las victimas destinadas al sacrificio eran, por lo general, cautivos de guera o bien mujeres

y hombres que pertenecian a la condicion social de los fatlacotin de collera. Estos individuos

cuando eran destinados a sacrificio adoptaban la personalidad del dios al que eran ofrecidos, es
deair, conformaban su ixip§a 0 imagen. Para ello, dichas personas tenian que pasar por un ritual de
purificacion. Lo anterior, por lo tanto, representd un rilo de paso en el que la persona cambiaba su
estado,” ya que era separada de su ambiente anterior, el humano, para ser integrada al mundo de

to sagrado, con lo cual ! dios al queil ofrecida. Por ello, en la fiesta
de la diosa madre por ejemplo, Duran dice que:

Ia Tiema. >
En otros casos, en lugar itual cortabs it cabellos de la

teduci la descarga de o dl sacifcio,ya que dicho personcie

enesos dobi frecida a Gos, perod

mismo tiempo el dios se sacrificaba por los hombres en un acto que recordaba dicha accion de la
deidad en el tiempo mitico. Como dirla Mircea Eliade se trataba de un hierofania en la que se

J tiempo de los di el espacio del hombre.™™

Los cabellos que se cortaban alos caut los ubicados en a coronl wal

de la cabeza, i ¢l tonal fuerza vital que ionaba "l individuo vigor, calor,
valor.."* Como ! corte de cabellos que protegian la mollera provocaba la salida del fonalli y con
ellola enfermedad y la muerte, ™ este acto efectuado la noche anterior a saciificio representaba una
preparacion ala muerte y el inicio de este proceso. Asimismo, también tenia como objetivo disminuir
') Eliade, Lm,..mg,. p. m

%) Van Gornep, 0.
’)Dmnﬁ mpus

Eliade, Mio y realicad, 0p. git. p. 32
mem @ gl .p 25
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lafuerza vital por una parte y, por la obra, cumplir el destino final de la persona, es decir, la occision
rilual en honor alos dioses. Este corte de cabellos se efectuaba dwanle la noche para evitar una
fuerte carga de tonalli o calor por parte del Sol; pero, se realizaba ante el fuego sagrado de una
hoguera para que aquel no faltara por completo y evitar con ello la muerte del cauivo antes de
tiempo. Por su parte, los cabellos de la coronilla cortados a los cautivos ofrecidos eran guardados
‘como reliquias por su cauivadores con el objeto de oblener de ellos su fuerza vilal y su valentia,

do: jientes del lonalli.®
Puesto que tonalli

Ademas de la importante relacion de los cabellos con la fuerza vital, aquélios estaban
relacionados con el status social, asi lo ha demostrado Virve Piho en su estudio sobre la gran

utlizados segin el rango y las actividades d i * Con relacion a
lo anterior, Mendieta menciona que a las alcahuelas descubiertas en aquel oficio se les aplicaba
como castigo el quemarles piblicamente todos los cabellos de la cabeza. con lo cua quedaban
sociamente desprestigadas.® Esto, de acuerdo a las concepciones antiguas, debio de haber
representado un grave daflo ala persona ya que, ademas de destruir parte del tonalli ubicado en los
cabellos, éste quedaba totaimente desprotegido, lo cual podia provocar enfermedades e inclusive
hastalamuerte.”

Una de las ceremonias en la que se efectuaba el corte de cabellos de la coronilla antes del

icio erala de Tiacaxipehuaizti, en k Xipe Totec. L 3tn, a igual que
Ia deidad, i Io o

de hombxes: pero, de igual manera, eslaba conectada con la agricultura y los Salogue ya que en
este mes se efectuaban sacrificios de infantes a dichos numenes para pedirles lluvia. No obstante lo
anterior. lambién en ella se honraba a Huilzlopochti, dios asociado con el cielo diurno, la luz, el
calor, ¢l Sol y la guerra. Esto ilimo esta sefialado explicitamente por el cronista al decir que en esa

*)1bd. vol. 1. p. 242

') Sobre este tema ver Virv Piho. EL peinado enire los manicas. Fomas y siqnficados, tesis d@ doctorado. Menco.

Facultad de Filosolia y Letras, UNAM, octubre 1973, 362 e is

) Goronmo do Mendeta. Hisor edesisica ndans, 3a. ed.facsimlar y 12 con Ia reproduecion s los Gbujos
Ménico. Poma, 1880, . am.46).p. 137

™) A este respecto ver Lopez Austin, Cuerpo... . . vol 1. pp. 242:243.




fiesta se efectuaban sacrificios a Huitzilopochtii en su templo, asi como la inclusion de sacrificios
gadiatorios™ de los cautivos mas valerosos apresados en batalla, lo cual estaba asociado con
Huitzlopochti, numen patrono de los mexicas, quien desde la migracion expresd su caracter
i NPUSO @ SU puebi( incipal actividad | ia, la querra. Por oo lado, eran

precisamente estos inmolados a quienes la noche anterior a ser ofrendados se les cortaban los
cabellos de 1a parte superior de la cabeza.

forvemos que Tiacaxiehuai . festa dobie en el sentdo de g
estaba dedicada, por un lado, a Xipe y asociada con los §aloque; pero, por el otro, también estaba
presente el principio mascuiino del cosmos, e cudl era indispensable para hacer posible la
‘agricuitura. Por lo anto, estamos de acuerdo con Paul Kirchhoff cuando afima que Huitzilopochti,

dios que ha sido i como guerrero, estaba asociado con la actvidad

agricola.” En est ido en la fiesta de i b: la conjuncion de la actividad
‘militar con la agricultura, ya que las pieles de los sacrificados a Huitzilopochti eran vestidas por los
Xipeme, representantes de Xipe Tétec, quienes ademas efecluaban escaramuzas con OboS

Querreros libra | regenerarse y produci las
plantas aimentiias.

4.4.8 OFRECIMIENTO DEL CORAZON AL SOL

De acuerdo con Yolo# Gonzllez, lodas las ceremonias destacadas desembocaban en el
Yacamictlizt o “muerte ritual de un ser humano® que lenia como objetivo Tiberar la energia
necesaria para conservar la anmonia del cosmos.™ La forma més comin de sacrificio humano fue
la extraccion del corazon, ¢rgano en donde se ubicaba el principal centro animico “donde radicaban
las funciones mas valiosas de la vida humana” y, por lo tanto, una parte importante de la fuerza

+) Sahagin, gp.

) Kirchhof,
‘)WT«M e
) Lépez Austi, Cuogo.., g0. . vdlvm
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vital del individuo. Como los corazones constituian, junto con fa sangre, el principal dlimento de las
deidades™ quety tados e la b agenes de los doses pi sl
‘absorvieran su fuerza y fueran alimentados con ella.

Aunque el corazon vino a ser el motivo central del sacrificio y legd a ser su simbolo,” la
sangre deramada por la occision fitual tuvo también una gran importancia, puesto que se le
atribuyeron virludes vivificadoras debido a su alta concentracion de energia vital.™ Por eso vino a
ser la ofrenda mas preciada a los dioses, quienes lenian que ser continuamente dimentados con
ella para mantener la armonia del cosmos.

Debido a lo anterior, constituyd un importante medio de intercambio con las entidades
sagradas™ pues éstas, al recibir su “dimento”, estaban en condiciones y dispuestas a olorgar
beneficios al hombre para que pudiera satisfacer sus necesidades. Ademas, por ser un ‘liquido
precioso” asociado con los dioses i 1000 lo que tocaba. Por eso, de acuerdo
con Gonzalez Tomres:

lu;wn A
Debido a su aita concentracion de energia vital identificada con lo sagrado, la sangre era
considerada de alta peligrosidad para el comin de la genle pues se le atribuian efectos
enloquecedores.™ La sangre liberada por el sacrificio humano era depositada en jicaras cuyos
ofmamentos variaban segin la deidad a la que se ofrecia la inmolacion* Por su cualidad
“contaminante” se evitaba lodo contacto directo con ella y ni siquiera los gobernanles y sacerdoles

')sqmw-zv«mim 90, 6l p. 119, la sangre. denominada xiyhall “liquido precioso” superaba en
importancia a mamo coazon. De acverdo con esia misma invesigadora. ' homies fuern creados pare Qo
Y Y Sbd.p
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podian beberia, aunque solo estos Wimos podian tocarla.” Sin embargo, esta iima posibiidad se
debe a que era genle entrenada y preparada para conlactar con lo sagrado por su misma actividad
diaria, puesto que vivian en constanle preparacién para ello mediante fuertes ayunos, penilencias y
abstinencia sexua, restricciones que, de acuerdo con Godelier, fomentaban la acumulacion de
poder.™ Por ello, como dice Gonzalez: *Sacrificar era un privilegio 0 una actividad exclusiva de los.
‘sacerdoles y de los reyes, los unicos que podian soportar la descarga de lo sobrenatural generada
o matar™”

Por otra parte, hay que subrayar que tanlo los sacerdoles como los gobemantes
pertenecian a grupo dominante en el que recaian las funciones directivas de la sociedad; por lo
1anto, en concordancia con Godelier, el poder de estos hombres luvo como uno de sus cimienlos

o ilegiado a los dioses, los cuaes tenian | i ducr la

vida. Es decir que este pequefio grupo social tuvo el monopolio de la accion sobre las condiciones.
de reproduccion de la nalualeza y de la sociedad. Condiciones que para nosobos serian
“imaginarias’, puesto que eran concebidas como fuerzas sagradas personificadas en dioses. No
obstante, a cambio de sus servicios, que para ef resto de la sociedad no eran considerados como
“ilusorios® sino como reales y esencidles para la conservacion del mundo, estas personas se
‘beneficiaban del mayor prestigio social, de la autoridad y de algunas ventajas materiales.” Respecto
a rito, Mauss establece que éste por si mismo produce sus efectos, pero también debido a la
intervencion de las fuerzas sagradas:

Noes quo
dmmmmmw:mummmw Qe
n ocasiones, son slas mismas las

”) bid. p. 116. Do acuerdo con esla misma invesligedora, los gobemantes y los sacercoles ean kos. nicos
id., p. 181,

™) Maurice Godaler, Economia, etchismo  elién en las sociedadas prinitivas, Uad. do Celia Amards © ignaco
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Lasangre, q ia de energia vital al cosmos y por ibui i0 p

ser el alimento de las fuerzas que | 0l i avés itual
sino que también el comun de fa gente,  lo largo de su vida, eslaba obligada a suminisraria a los
dios dade: ificio. No obstante:

La sangro demamada por sacriico voluntado conlenia mens caa enemilica. aunque @
o8 devotos (hombxes, mujeres y ifos) particpaban.'*
Esta donacion de sangre consistia en punzarse con pajas o espinas de maguey dferentes

partes del cuerpo como brazos, muslos. pecho, lengua y pene. En estas dos ulimas partes la
ofienda de sangs s do " g 5 ade
éslas eran colocadas en unas cuerdas que traspasaban a bavés de dichas partes. En algunas
ocasiones las espinas ensangrentadas eran colocadas en bolas de zacale o bien eran lanzadas a
fuego, mientras que en otras la sangre oblenida de esta manera era rociada en papeles que eran
armojados ala lumbre.

De acuerdo con Gonzalez, esta *sangre acluaba como purificadora o mediadora de fuerzas
mas poderosas”,*' cualidades que eran reforzadas por el hecho de que el autosacrificio se

efectuaba ante una hoguera. Por otra parte, la ofrenda de sangre al fuego representa la conjuncion
delos dos principios del cosmos simbolizados por sendos elementos dos:

Y

¢l liquido divino y las llamas. De igual manera, estos dos componentes tienen importantes efectos
'** no solo para el hombre. sino para el 10do, ademas de constiluir un vehiculo
de icacio das. Sin embargo. ti ilada:

. este estado de unién con lo sobrenatural era logrado mas profundamene a traves de la
perdda do I sange, di oG9 a henda. a 0 QU8 D3N LGOS 108 ayunos y 1a ngestion ds

1) Gonzalez Tomes, E1 saerfico..., 9, it..p. 118,

)1 p. 118,

el e hecho

ala dosa Tlazokeal. Sahagin. 0p. g vol. 1. pp. 4445,

"')camvummgm . 0. 118-119. A este respecto cfr. Eliade. £1 chamanismo v las tecnicas
rad. \. 22 ed., Mewco, Fe . 1986, 184 p.
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Por lo tanto, el ificio vino contibucion que i dabaalo

Targo de su i a imiento del equilbio del

En lo que se refiere al corazon, en algunas fiestas éste era primeramente ofrecido hacia el
Sol para fortalecerlo y para que asi pudiera realizar sus funciones caracteristicas, entre las que
destaca el alumbrar el mundo y proveer de calor a todos los seres que habitan en &, asi como el
participar en el crecimiento de las plantas y con ello hacer posible a agricultura. Cabe sefialar que
no en lodas las fiestas del aflo se hacia el aclo de ofrecer el corazon a Sol, sino que esto se
realizaba en festvidades que tenian lugar en la época de sequia, es dedir, en las de Aficahualo,
Tiacaxipehualiztii, Toxcal, Tecuilhuitontii, Huey Tecuilhuit, Pachtonti y en la celebracion a dicho
astro en el signo nahui ollin 0 4 movimiento.

En la fiesta movible de nahui ollin, de acuerdo con Duran, sacrificaban a un cautivo que era
mouadnwmmsqmddSdnqulommmmnumpaaquhswmm

le diera un baculo para que pudiera
‘seguir su camino y un escudo para que se defendiera en su lucha diaria, asimismo le mandaban
varias ofrendas. El cautivo era inmolado sobre el cuayhxicalli justo al medio dia cuando el Sol se
encontraba en su punio mas allo; enseguida los mancebos, hijos de principales, se hacian un
agujero en el brazo y pasaban por él varias pajas que, ensangrentadas, eran también ofrecidas a
s0l." El ofrecer el corazon del cauivo a esfe asto significaba el alimentaro para que pudiera
continuar con su movimiento diario y, de esta manera, asegurar a prolongacion de la vida en la
tema.

En las ceremonias de Aticahualo y Tlacaxipehualizti, las cuales en érminos generales
‘estaban relacionadas con el culto a los falogue y la agricultura, el corazon de los sacrificados era
ofrecido a Sol para alimentario. Sin embargo, esos corazones no pertenecian a los niflos
sacrificados al dios de la lluvia, sino a los inmolados en sacrificio gladiatorio, lo cual refuerza la idea

de " i ” al de la mi bido:
yelp

"‘mm.mg vol. |, pp. 107-108. Sahagin. gp. Gil., vo. |, p. 236, e Que eran varios los cautivos sacrificados &
este astro en



fuertes tintes gueieros, es decir, como una batalla en la que se enfrentaban Ias diferentes fuerzas
sagradas que controlaban la naturaleza. El sacrificio se realizaba, después de la lucha desigual
o y bre el cuauhicall, piedra asociada al Sol, encima

del mismo temalacatl y en el templo de Hui Esto it mite relacionar  dios tribal de

los mexicas con el astro rey' ya que, como dice Duran, su eslatua era colocada en un escafio de

color azu d denot te dio: o Gelo diumo.'™ E jacion

se ve en la fiesta de dedicada a Huitzl i, en la cual ofrecian los corazones de
los sacrificados al inoso y luego jaban al rostre i de aquel dios."
Otra de las fiestas en las que primeramente se ofrecia el corazon al Sol para alimentario y

fortalecerlo era la de Toxcat. mes en el que se rendia culto a Tezcatipoca y se celebraba el punto
méximo de sequia del aio por ello, segin Duran, la festividad tenia por objeto pedir agua.'™ Debido
al caracter guerrero de Tezcatipoca, los militares le solicitaban también victoria sobre sus enemigos
¥ fuerza para hacer cautivos.™ En esta fiesta también se celebraba a otras deidades como
Hutzilopochtii y a Sol,'"* ya que a este iimo era a quien le ofrecian los corazones de los
sacrificados, alos diez dias del mes el de laimagen viviente de Tezcaliipoca y alos veinte dias el de
Tlacahuepan que representaba a Huilzlopochti, con lo cual se observan los nexos existenles entre

deidades en| ef yala guera. Lo anterior que:

i o o asociado a las
‘actividades y a los fitos gueeros, habi
wmamabummlmmmmaumum
teminaban con la muerte por exiraccion de corazon.'"!

Por su parte. Tecuilhuitonti y Huey Tecuilhuid. que eran dos fiestas relacionadas ya que la
on de I 0: i las dos ni bvi del afo en las que
se ofrecia al Sol el corazon de mujeres sacrificadas. ambas en el lemplo de Tidloc. En la primera de

"
") Duran, gp. .. wi Lp. 19,
") iod. vol Lp.

)i, vol. I, D“’

@ ot.p &

" 1. o1, p. 26,
') Gonzalez Tomes, El sacncio .. op gt p. 109.



ellas, de e $Sahagun, la inmoladz lai viviente de Hui quien antes de

extraerle el corazn era degollada. Esla uiima accion era caracterisica de las mujeres
ofrendadas a los dioses de la agricullwa y, en esle caso, se trataba de la hermana de los Jaloque
que por alguna razon fue desterada a la zona salinera. En la segunda fiesta la inmolada, cuyo
corazon era ofrecido al Sol, era Atantonan, diosa del agua que era sacrificada antes de honrar a
Chicomecdati con todas las ceremonias de propiciacion para el crecimiento de las plantas. Segin
$Sahagin estas res diosas eran muy veneradas porque °... mantenian a la gente popular para que
pudiesen vivir y multiplicar."'"*

Por lo tanto, se trataba de deidades femeninas relacionadas con los alimentos, pero cuyo
corazon era ofrecido al Sol para que éste hiciera adecuadamente su labor para propiciar el
crecimiento de las plantas alimenticias. Aqui cabe llamar la atencion sobre el hecho que en Huey
Tecuhutl el Sol efectuaba su segundo paso por el cenil."* De igual manera, estos sacrificios
simbolizaban la conjuncidn de los principios mascuiino y femenino del cosmos para generar la vida

y. con ello, son del

4.49 SACRIFICIO POR FUEGO

g0 consstia pon iv0 2125 lamas y, medio quemad,
sacarlo de ellas para extraerfe el coraz6n. Sahagin y Durdn consignan que este Bpo de sacrificio se
realizaba en es ceremonias del aflo, Huey Teculhuit, Teotleco y Xdcoll Huelz, pero ambos
cronistas coinciden Gnicamente en esta iima fiesta, la cual eslaba dedicada al dios igneo (Cuadro
4). Esta forma de inmolacion era una repeficion del acto creador de Ia cosmogonia,""” puesto que
rememoraba |a accion sagrada de Nanahuatzin de amojarse a la hoguera divina de Teotihuacan,
para salir luego transformado en el principal astro que dotaria a los seres de luz y calor. Como esle
::gwﬁ A{uul 1,9p. 12433,

') Gonzalez Tomes, El alto.

) i, p. 74,
"1%) Eliade, Tratad..., . ., p. 54.




gesto arqueipico se realizaba en varias ceremonias, el milo de creacion del Sol era su modelo y
justificacion, por lo tanto se trataba de un “mif de rituales”,™ y la aocion simbélica

ejecutaba en ellos celebraba y reanimaba el principio dominante” de la accion transformadora del
fuego a baves de la coccidn.

La fiesta de Xocoll Huetzi, como ya se vio en el capitulo anterior. tenia como motivo central
un tronco que era colocado en el centro del patio y era motivo de veneracion, puesto que
simbolizaba el axis mundi (1Ams. 13, 14a y 15). La fiesta, que era en honor a Xiuhtecuhti, incluia el
sacrificio de varios cauivos por fuego. Eslos eran atadados de pies y manos y eran amojados a la

e & templo. | trado: " des el

corazon en el léchcall. Para que e sacrificio fuera menos doloroso, Sahagun apunia que les
echaban a la cara pudiados de polvos de yiauhti o pericon “para que perdiesen el sentido y no

sintiesen " D o antesior,

ya que menciona que los que habian de ser sacrificados, a amanecer eran vestidos con los alavios
de todos los dioses principales. puesto que eran sus representantes o ixipta. Tras el sacrificio de
cada uno de estos personajes eran inmolados ambién cualro o Ginco esclavos que les servian
como acompafiantes."” Como ya se menciond, i bien esle sacrificio rememoraba la inmolacion de
Nanahuatzin, también recordaba la muerte de todos los dioses para que e Sol se moviera y
estableciera su cido diario que seria repetido hasta el fin del mundo. Aunque las fuentes no
especifican la forma en que las deidades ofrecieron su vida para generar el movimiento del Sol.
todas ellas fueron sacrificadas para hacer posible el iempo y Ia vida en la tiema. Por otro lado. los

vinieron 1 tieray el Sol, ya que al absorber el
calor excesivo de éste evilaban la conjuncion entre ambos que provocaria la quemazon de la
tiera™ y, al mismo tiempo. representaban y propiciaban la madwacion de las plantas, la cual era

I “Relaciones do
3 y vecinos’

rad. de J. Akmela. 82. ¢d. México, Siglo Veintuno Editres. 1991, pp. 228 y 230.

V) Tumer, gp l..p. 47.
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‘equiparada con la coccidn. Por ello los cautivos ean sacados de la hoguera medio quemados y se
evitaba que su cuerpo fuera consumido por las llamas, ya que eso traeria el mismo efecto en las.
plantas, es decir, se quemarian.

Las otras dos fiestas en las que se efectuaba el sacrificio por fuego eran la de Huey
Teculhuitl segin Duran y Teotleco de acuerdo con Sahagun. En la primera de ellas, como ya se
menciond, el dia anterior al sacrificio de la imagen de Cihuacoati eran inmolados ante ella cuatro
hombres que eran aojados primero a la hoguera y luego les era extraido el corazon (lam. 16)
Resulta significativo que en esta fiesta, que tenia un rico simbolismo de fertiidad, se realizara el
sacrificio por fuego que también era hecho en honor a Xiuhtecuhti. El hecho de que se sacrificaran
primero a cuatro hombres exponiéndolos a la lumbre simbolizaba la accién fecundadora que ejerce
[ del fusgoen an las cuatro direcciones del mundo. Esto debido
aque el sacrificio se daba dentro del contexto de la fiesla a la diosa Cihuacéat, diosa madre de la
tiema que entre sus funciones estaba la de ser la proveedora de los mantenimientos. De igual

‘manera, como ya se dijo, con la sangre de esta diosa se alimentaba al fuego del feculli™ para

asequrar i del ya que ello ion de los dos
. - iala generaciony o dela ida,

La otra fiesta en la que se aplicaba a los cautivos el sacrificio por fuego era la de Teotieco,
enlacua ? delos dioses. Laii on se llevab: ibab

las dos iltimas deidades, Yiacatecuhtii y Xiuhtecuhti, quienes por ser los mas ancianos llegaban un
dia después. Sahagin menciona que para esta celebracion amojaban muchos esclavos a la
hoguera que se enconraba en el templo de Teccalco.' Las personas ofrecidas en esta festividad

alos div i ella se celebraba su llegada. Asimismo, este fito
rememoraba el suceso ejemplar de la primera salida del Sol, ya que los sacrificados cambiaban su

delfy I

primera salida del Sol, momento en el cual los dioses quedaron disminuidos en sus atributos,

'2%) Durdn, gp. git, vol. I, p. 127.
') Sahagin, 0. gil. ol. |, pp. 153 y 163.
foaron retados e las Hamas para extraedes o corazin.




perdieron sus facultades superiores y adquirieron la condicion que los caracterizaria en el tiempo

humano.™

4.4.10 OFRENDAS AL FUEGO

El fuego fue un elemento omnipresente que se encontraba en todas las casas, en los templos y en
las plazas. Fue objelo de imporantes cuidados para que no se apagara y era aimentado
constantemente pues, como dice Duran, era el mismo dios Xiuhtecuhti. De esta manera, ¢ fuego
constituyé uno de los elementos mas venerados puesto que a diario era motivo de ofrendas. Asi,
cualquier persona antes de probar algin alimento debia de ofrecer el primer bocado a hogar de la
casa, Yatazalizti “amojamiento”. Deigual forma, antes de beber pulque
hacian la libacion al fuego o atoyahualizti que consistia en demamar un poco de €l a la orilta del
fogon o bien hadia las cuatro partes de él."* Por consiguiente, el fuego era el destinatario de Ias
primicias por ser un dios de gran antigiedad y porque su actividad ransiormadora, que dio lugar a

inicio del mundo. lo asociaba con principio. En este sentido, fue el receptor de as primicias de los.
mismos dioses al recibir entre sus llamas a Nanahuatzin para ransformario en Sol. Asimismo, el
fuego fue venerado. conjurado y ofrendado para propiciar el adecuado desarmallo de las actividades
productivas. Por ello en Ia fiesta de Quecholli, para oblener buenos resultados en la caceria.
prometian hacer sacrificios al luego “asando en &l la gordura de la caza que prendiesen.”* Esla
‘costumbre siguio vigente a principios del sigio XVl ya que. segun Jacinto de la Sema. en el conjuro
parael by ultado de est: ian dar pr d fuego I ylacabeza
iciar el adecuado coci del: . De igual forma, le hacian ofrendas

) Lopez Austin, Los mis... ¢p. ., pp. 57 y 60.
") Sahagin, 0p. .. vol. 1. p. 190.
) Duran, op. ot wol. 1.9, 79.
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de tabaco para oblener una buena pesca."”” También en esta época, ya durante la Colonia, se
continuaba con la costumbre de ofrecer al fuego el puique nuevo del maguey recién castrado. Segun
registros de ese tiempo, ef encargado de efectuar esta accion era un anciano mencionado como
“maestro de ceremonias idolatricas”, el cual deamaba un poco de pulque delante del fuego o bien
lo salpicaba valiéndose de su propio dedo o de hojas de maiz. La ofrenda, consistente en gallinas
quisadas, tamales y cAntaros de pulque, y después de ingeri

por los participantes.”™ Las anteriores ofrendas al fuego tenian como objetivo propiciar un buen
desarrollo de las actvidades productivas pero,  mismo iempo, era este elemento el que levantaba

ya que los i6n, de crudos a
cocidos, de naturales a culturales,” con lo cual les efiminaba la cualidad contaminante que
perjudicaria al hombre.

Por ora parte, en algunos meses del aflo los cronistas hacen especial énfasis en
delerminadas ofrendas que se hacian al fuego. De acuerdo con Sahagin, en la fiesta de
Etzalcualizt, que tenia lugar en una época en la que habia hambre porque aun no se concretaban
las cosechas, se llevaban a cabo varios rituales de propiciacion de las lluvias para que los faloque
liberaran las plantas y las proporcionaran a hombre para su sustento. Como parte de esta
ceremonia, los sacerdoles colocaban alrededor de los hogares del caimecac esteras hechas con
juncias blancas y verdes denominadas aztapilpéiatl, elemento que por su material estaba
relacionado con Ia lluvia. Por lo tanto, como ya se ha sefialado, se daba simbdiicamente la
conjuncion del fuego y del agua, elementos necesarios para la generacion de la vida. Para hacer
posible a futura produccién de las sementeras algunos sacerdotes colocaban como ofrenda sobre
los petates y ante el hogar cuatro bolas de masa llamadas huenteloloti, mientras que otros ofrecian

%) Do la Sema, go. i, p. 324.
' tid., pp. 76-77 y Ponce, gp. gl p. 377.
Milokigicas |, . g, p. 171. Con ello, como Gow este autor, la cocina marca el transito e la
naturnleza ala ctura id, p. 166.
) Sehagin, g0 gt vol. . p. 124.



En el siglo XVIl 0 con umbre de consagr imicias del maiz, ya que en

cuanto salian los primeros elotes, éslos eran ofrecidos a fuego. Dicha accion rilual, llamada
Haxquizh, tenia lugar en los allares conocidos como feteli ubicados en los ceros. En ellos se

honor a. y

lugar con copal. Ante el altar y colocaban las ofrenda: i hule, copal, pulque,
papel, jicaras, asi como unas pequedlas camisillas que luego eran puestas en unas piedras. A
continuacion asaban los eloles, deramaban anle el fuego el pulque ofrecido y rociaban con &l las.
mazorcas; aiqunos de los participantes ofrendaban sangre extraida de las orejas. Asimismo, ante el
fuego degollaban una gallina que guisaban y ofrecian junto con tamales. Finamente, los
ingerian | ida junto con el puique™! celebrar la maduracin de los alimentos
ye . . - isma época, Gonzalo de B
Oax: i eloles ofrecidos por los indigenas el dia del dos de los rayos y de la

liuvia. Para ello, llevaban las primicias a la iglesia y las colocaban con res candelas enmedio de la
capillamayor y el ofrendante, por bes dias consecutivos, hacia penilencia y ayuno." También Ruiz
de Alarcon regisira la costumbre de ofrecer las primicias de huauhti o amaranlo, para lo cual hacian
imagenes de tzoalli y las ponian en los adoratorios con candelas, incienso y pulque: al dia siguiente

\dos comieran. ™

Por olra parte, en la época prehispanica, en la fiesta de lzcalli dedicada a Xiuhtecuhti se
hacian imporiantes ofrendas a fuego relacionadas con la produccion de los campos. Con este
moiivo a los diez dias del mes le ofrecian a este elemento y a la deidad que representaba unos
tamales elaborados de amaranto y maiz, mientras que a los veinte dis le ofrecian otros tamales
hechos de masa de maiz con frijoles llamados macuextiaxcalli. Asimismo, en ambas ceremonias los

) Ponce. 99 gt pp. 375-376.
i~ p
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jovenes ofrecian diversos animales producto de la caza que eran amojados ad fuego por los
sacerdotes." Esto iltimo, al igual que el caso del ofrecimiento al fuego de los animales apresados,

bietivo el propiciar el buen desarrollo de iva, a caceria.

también

Muchas de las ofrendas eran inroducidas en la lumbre para que se consumieran pues

‘constituian el alimento del fuego. Lo ofrecido era muy variado, ya que se mencionan diferentes pos.

de comidas, codomices, pulque, copal, yiauhti, papel y sangre," todo lo cual era ofrendado a
que ¢ hac jgn0 e izcint o 2 Yiuhtecuhi %

En al 9 i dador y icador entre

y ¢ més alla, entre los hombres y los dioses, entre los vivos y los muertos,”” pues servia como
vehiculo entre eslos opuestos a través de su poder transformador. Por lo tanto, este elemento hacia
posible la comunicacion y el transito al mundo de los dioses y de los antepasados. Esta funcion esta
dlaramente manifiesta en las ceremonias de Xocotl Huetz, Izcalli y Quecholli. En las ves fiestas los
hombres y mujeres que serian ofrendados, antes de ser sacrificados, quemaban las banderillas que
indicaban su destino, sus ropas de papel con que estaban vestidos y todas sus demds pertenencias,
incluyendo las puntas de maguey del autosacrificio, pues consideraban que al ser incinerados los
recuperarian en el mundo de los muertos.

De igual manera, en el quinto dia del mes de Quecholii los objetos ofrendados a los muertos
(dos tamales dulces y cuatro saetas atadas a cuatro teas) después de haber sido dejados por todo
un dia sobre sus sepulturas, eran quemados y enterrados para que les llegaran a los difuntos. Ese
mismo dia, en memoria de los guerreros muertos en batalla, a una cafla de maiz de nueve nudos™
le colocaban unos papeles, asi como un hilo rojo y otro blanco entrecruzados y de este dtimo
colgaba un colibri sin vida que representaba al hombre fallecido. Al pie de la cafla colocaban la
%) Como ya se ha mencioado, una de las offendas de sangre al fuego que més destaca es la reaizada en Husy
Tecuitust o of tomplo de Ciluacdall Ourin, 09 i, vo. I, p. 128.

9 id, vo. I, p. 261.
'lewmnmam
14 Eg posble

Sin embergo, o

Gelo del orients para acompaiar o 30l



saeta, la rodela, el maxtle y la manta del guerrero. Posteriormente fodo esto era incinerado en el
pion lamado cuauhvicalco™ con o objeto de ol mas alld el dif usodesss
enseres.

Por otra parte, el fuego también fungia como vehiculo hacia los dioses. ya que a ravés de
su poder transformador cierlos objetos sagrados, al ser quemados, regresaban a incorporarse con
el dios al que pertenecian." Tal es el caso de la xiuhcoall o “serpiente de fuego®, hecha de papel
con teas ardiendo y plumas, que en la fiesta de Panquetzaliztii bajaba un sacerdole del templo y
ponia en el pilén de cuauhxicalco para que ardiera junto con los papeles blancos que previamente
habian sido ofrecidos hacia las cuatro direcciones y colocados en ese lugar. La xiuhcoatl tuvo un
lugar importante en la historia de los mexicas puesto que, ademas de ser el emblema del dios del
fuego (fg. 4). fue el ama con la que Huilzlopochti vendid a sus hermanos, salvd a su madre
Coat y su i e poder.'!

Enla fiesta de Titiy dedicada a honrar iana llamatecuhti, i ilon de
cuauhxicalco, un sacerdole prendia fuego a una jaula de teas con lecho de papel llamada “la troje

de llamatecuhti® junto con una penca de maguey que llevaba encima una bandesilla de papel y una
flor que tomaban del templo y aojaban a la roje ardiendo.'* Esta accién. como ya se menciond en
¢ capitulo anterior, luvo como significado la quema de los campos y de as plantas ya viejas para
que con ello se fertlizara la tiera y diera lugar a las nuevas cosechas. Asi, en esle caso, el fuego

Y

Sin embango. in, en su
lista 0o edificcs del recinlo caremonal, menciona con el mismo nombxe a Ginco de eios. EI Wico ubcable con

uhciai en la flesta de Panquetzait, e cual &3 mencionadd por
s crvisa como ol (g seo adce Sataqn, 2. G oL | . 185. S s amplos cenominacs
gmwvwlm nplos
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ol 5ol y el Gos el foego. ya
Que siempre acompaia a este iimo. pero también [a enconirams represeniada en la Piecra del Sol, en donde dos
Xiubtocuht, estan fodeando a dcho asio para
indicar su fuminosidad. Finakmente, como ya se mencono, fue el arma que sivio a Hultziopacht, dexdad del oslo
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Iz i ala diosa la “foje” que le
pertenecia.

Por iilimo, en la fiesta de Atemozti, dedicada a los fialoque en tanto que montes de la
region, hacian sus imagenes de tzoalli y les ponian vestidos de papel. Después de que estas
figurillas eran sacrificadas, sus aluendos, junto con los cuencos, platitos y cajetilos en los que
habian colocado las ofrendas de comida, eran quemados en el patio, mientras que los varales

Pantit la cumbre

Con todo lo anterior podemos ver que habia ciertas ofrendas dedicadas i a
fuego, las cuales podian ser colocadas delante de él o bien ser arojadas a la lumbre para que se

consumieran. Asimismo, el fuego fungia como purificador, por ejemplo, cuando introducian en las
llamas las espinas, las pajas o los papeles ensangrentados del autosacrificio; asimismo fue el

vehicul P los obj i alos que serian inmolados, las ofrendas a
los difuntos y a las deidades pudieran llegar a su destino en el mbito uitramundano a donde iban

los muertos y alos sitios en los que vivian los dioses.

4411 SAHUMERIO

1 fuego viene a ser e medio para transformar ciertas resinas en humo oloroso, lo cual constituyd

frenda alos dioses (14m. 172). Si bien el el 9 "

para esto fue el copal, también se utiizaron ofras plantas como e! tabaco, ¢l yiauhti o pericdn, el
papel y el hule. Por desgracia en varios casos los cronistas no especifican el material que era
quemado en cada ocasion, pues es comin que slo hagan una mencion genérica de incienso”. EI
humo fragante que producen dichos materiales a ser quemados fue utlizado para sahumar a las
imagenes de los dioses, ya fuera a las vivientes llamadas ixipta o a las elaboradas en piedra 0
‘madera. Asimismo, fue muy comin el dirigir el incienso asi producido hacia las cuatro drrecciones
del mundo. Las funciones rituales de esta accion eran la de ofrendar a las deidades, purificar y



sacralizar imégenes y espacios, ademas de btuic ie de vehicule

hechas por los hombres a las fuerzas sagradas para poder satisfacer algunas necesidades, pues
con ella se intentaba propiciar determinadas reacciones de los dioses. Es decir, ef sahumerio
desempeiid un papel de mediador a posibilitar el contacto con el mundo sobrenatural, ya que
gracias a ¢ el hombre no quedd lolaimente separado de los dioses.™" Por o parte, las funciones

del sahumerio antes menci podian darse en formai una de ora, 0 de manera
combinada al mismo tiempo.
El sahumerio se aplicaba con un incensario llamado Semait, literalmente “mano de fuego”.

«que Sahagin describe de la siguiente manera:

daun

cazo meGano,
0c0 mas, hweco, y de danlro lenia unas pedrazuelas por songas. El vaso era Labrado como

Para incensar tomaban las ascuas del fuego sagrado que se encontraban en los grandes
braseros que ardi los patios o en los lemplos de los dioses, las colocaban en

los pequefios incensarios y les agregaban el copal, e tabaco o el yiauhli y, después de haber
sahumado hacia las cuatro direcciones o a idolo, regresaban las brasas al fogon original. Los
‘sacerdoles, cuando sahumaban a los dioses, llevaban una boisa que contenia el copal que era
amojado alos incensarios.'* Por ello es comin que los ministros de la religion sean representados.

los codi colgando »

Por otra parte, ult i Ias fuentes debido

del aflo. Ademas.
los sacerdoles tenian enire sus obligaciones incensar las imagenes de los dioses en los templos a
ciertas horas durante el dia y la noche; segun Durdn esto era al amanecer, al medio dia, ala hora de
la oracion y a la milad de la noche,'* con lo cual se sacraliza cada una de las partes del tiempo

"‘;msmmgg Pp. 108-109.
") Sahagun. o0 gt vol . p. 189,
'”)mmpmyomgm ol 1, p. 54.
") Duran. gp it vol. I p. 3. y




diario. De la misma manera, la gente comin incensaba por la mafiana y al anochecer a los idolos

y Sus casas.

aplicade e los &

s en varias ocasiones. Asi, por ejemplo,
se hacia donacion de incienso quemado a Huitzilopochti y a Tezcatlipoca diariamente dos veces

dwante el diay do ¥ d: iimo dios, asi

como en la décimo tercera comespondiente a Xiuhtecuhti, incineraban en honor de estas deidades
grandes cantidades de copal tanto en los templos como en los oratorios de las casas.'” En el mes
de Panquetzalizti hacian importanies ofrendas de incienso a Huitziopocht,'* mientias que en el
mes de Téxcat su imagen, hecha de tzoalli, era incensada con copal por los sacerdotes, en tanto
que la gente comin en sus casas ofrecia el humo aromético a los idolos que tenia en sus
oratorios.'”* Con el mismo propdsito, en la fiesta de Tepeflhuit, en la que se rendia culto a los
principales montes de la region, sahumaban sus efigies hechas de masa de {zoali'"™ y arriba de los
cemos, como el de Matialcueye en Tiaxcala, quemaban copal, papel y hule como ofrenda.'’ En
eslos casos el sahumerio también tenia como objetivo sacralizar estas figuras. Oro de los objetos
de culto de gran importancia que era sahumado con copal y con otros “inciensos” era el tronco de
bol denominado x6coll que era motivo de esta accion en el mes de Miccailhuitonti, el cual era
preparacion de la siguiente fiesta denominada Huey Miccailhui¥ o X6col Hueta, cuyo ritual estaba
cenrado en este “poste” que represeniaba la direccion centrdl y & dios del fuego.”™ De igual
manera, en el mes de Pachtonti o Teofileco, incensaban con grandes pufios de copal la jicara de
masa en donde Huitzipochti y los demds dioses habian dejado su huella al llegar al Tialticpac."””
Con los mismos propésitos ariba mencionados, es dedir, purificacion, sacralizacion y ofrecimiento,

la fiesta de Huey Tecuflhuitl la doncell a Chicomecdat era i da en tres

) Sahagin, gp. .. vo.1,p. 189,

") 1hid, vo. |, p. 155,

%) Dwn, gp. gt ol 1, p. 167.

" . vl |, p. 270 y Sahagin, 0. g, vol. | gp. 142:443.
) Durtin, go. . wo. 1. . 278.



ocasiones juslo antes de elecluar ciertos actos delerminanies dentro del ritual, eslo era antes de
que ¢l sacerdote le cortara la pluma que llevaba en la cabeza junto con los cabellos a los que iba
alada, antes de subida a las andas llenas de semillas e inmediatamente antes de ser sacrificada,"™
lo cual define a accion purificadora de este acto. De acuerdo con Heyden, la pluma que esta ixiptia
llevaba en la cabeza, y que también era portada por oras diosas de la vegelacion, representaba la
‘espiga del maiz, mientras que los cabellos de la joven comespondian a los pelos del elote. Por lo
tanto. el rompimiento de la pluma simbolizaba el corte de |3 espiga. en lanto que la decapitacion

n 6 -
yaqu ictma.

Ota de las funciones del sahumerio era la de servir como vehiculo a las peficiones hechas
por los hombres a los dioses, para propiciar cierlas siluaciones favorables a aquélios. Con este
objetivo, en la fiesta de Toxcal, dos sacerdotes incensaban continuamente al idolo de Tezcaipoca
que en andas era llevado en procesion por lodo el circuito del patio. Asi, el sacerdote:

m:::':::“mmuyd:‘nwumnumymx

En relacion con lo anlerior. fue comin que la quema de incienso y su consecuenle
prod icidn de lluvias. Con este motvo en el mes de
Etzalcualizti los sacerdoles de Tidloc quemaban copd, tabaco, yiauhti, figuas de hule de los
talogue (ulteleo) y papeles goteados con hule (amaleléhuit) e incensaban todos los templos, los
allares y las estaluas de los idolos, a igual que las esleras de juncia que colocaban a la orilla del

agua. Con el mismo objetivo en el mes de Huey Tecuilhuit la ixiptia de Xilonen, la tarde anlerior a
ser sacrificada, iba a ofrecer incienso a cualro lugares; mientras que en el mes de Alemoztii, en
cuanto empezaban los primeros truenos y lluvias. los sacerdoles quemaban en sus incensarios
yiauhti y sahumaban las imagenes de los dioses para pedi el preciado liquido celeste.'”” En varias
ocasiones se menciona el acto de incensar hacia as cuatro direcciones. Esta accion tenia por

) Iug., vol, |, pp. 138-139.

'*') Heyden, Las dosas..”. oo o, pp. 135-136.
"% Durdn, gp. git.. vol. . p. 41

***) Sahagin, p. ¢, vol. I, pp. 123-124, 138 y 167



objetivo la sacralizacion del ptano temrestre y en algunos casos concretos, como los ariba referidos,
el pedir i

El sahumerio tuvo un lugar destacado en los rituales relacionados con el desarollo de las
plantas de cultivo. De esta manera, la fiesta de Huey Tozozt, en la cual se bendecian las mazorcas
cuyos granos Serian usados en la siguiente siembra, era precedida por la de Tozoztonti que
finaizaba con la bendicion de los campos de culivo por medio del sahumerio. Para ello, los
labradores acudian a las milpas con braseros para incensarlas y enseguida iban al sitio donde se
encontraba el idolo de su sementera (posiblemente en el calpulli o en el oralorio de sus propias
casas) y lo sahumaban con copal, ademds de ofrecerle hule, comidas y pulque.' En este caso la
accion de incensar tenia por objelo purificar las sementeras y propiciar el buen desamollo de los
cuitivos, es deci, de las semilas

¥
Por ofra parte, ya en el siglo XVII, Pedro Ponce registra que a los siete u ocho dias después
de haber sembrado, es decir cuando el maiz empezaba a salir, acostumbraban quemar copal en el

centr honor alos dir jeran alos cultvos del daflo
de animales como tejones, ardillas y ratas. Ruiz de Alarcon afitna que para lograr esto sahumaban
I N decian ! alejar alos animales e invocaban a fuego

para que los ayudara.' De igual manera, cuando el maiz estaba listo para el primer desyerbe,
ponian una candela encendida enmedio de la sementera; alli mismo colocaban la ofrenda a

isten una gallina sacrificad: tamales y, luego de haberla dejado en ese
sifio un rato y de ingeriria, ponian copal al fuego. Esta misma resina era quemada como ofrenda
cuando dedicaban los primeros jiloles delante de las ¥ojes y las primicias de los eloles en los
cermos.' Por su pare, Jacinto de la Sema menciona que para evitar que los animales dafiaran las
sementeras, quitaban primero las plantas estopeadas, luego en las orillas del sembradio,
encendian fuego y sahumaban con inci i copal) y tabaco. Posteri hacian
una hoguera en la que quemaban las plantas delerioradas que, segin el autor, constituia una

1) Ourin, gp. i, vo. . p. 269.
14)Ponce, 0p. gl p. 375y Ruiz do Alaroén, . i, p. 88.
1) Poncs, 0. 1., p. 375376.



ofrenda al fuego, mientras que declaraban un conjuro a este elemento, entidad sagrada a la que
eslaba dirigida la peticion.'** Este mismo autor refiere que, en el Valle de Toluca, para contrarrestar

¥ dlentar el aire y hacian ofrendas.
& invocacion al fuego para evitar que las plantas se daftaran por el hielo.™' En los casos amiba
mencionados vemos que el sahumerio, ademas de constluir una ofrenda a los Yaloque, a
Chicomecdall y a Xiuhtecuhti, cumplia con las funciones de purificar los sembradios para
prolegerios de los dafios de los animales y, a mismo tiempo, era un vehiculo de esa peticion que
ademas pretendia propiciar el adecuado desanollo de los cultivos.

O Durén, en el mes de Toxcal k » iai de cada b

incensaban las casas, los enseres, los insrumentos de los diferentes oficios y las bojes para
bendecirlos y purificarios, a cambio de lo cual les daban una mazorca de maiz por cada objeto
sahumado.'*’ Esta pusificacion coincidia con la méxima sequia del aflo y con el término de esa

€poca, ya que en el siguiente mes, Etzalcualizt,“era el comit leno de I ion de lluvias.™"*
Segwamente con el objeto de no alterar la precipitacion pluvial, en Toxcat, mes dedicado a
Tezcatiipoca dios encargado de ejercer la justicia, los delincuentes pedian que sus fallas no fueran
notadas; asimismo, ian de ellas y ifi frecic icho inci deidad

para aplacaria."” De igual manera, en Etzalcualiztii los implementos de labranza eran incensados'™

& y iberaros de de rabaio alas que fueron
somelidos. lo cual constituia una purificacion para declarar el descanso lemporal de dichos
instrumentos.

El sahumerio también fue utlizado para propiciar la buena consecusion de otras actividades
productivas como la caza y la pesca. En ambos casos, los instrumentos utlizados para cada

"’)oms«um at. p.310.
id.p

"’mmmg vol.1.p. 256.
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actividad, es decir, lazos, redes y cafias eran incensados con tabaco para que hicieran bien su

labor,'* asimismo, ab: illa de los rios."

Con base en los datos amiba mencionados, podemos ver que el sahumerio cumple
practcamente con las mismas funciones que el fuego, elemento que a la postre lo genera. Es dedr,
en las miltples ocasiones en las que era utizado, ademds de constituir una de las ofrendas mas
importantes y constantes a las deidades, fungia como propiciador de las actividades productivas y
de las relaciones entre los hombres y los dioses, asi como purificador para sacralizar objetos,
individuos y espacios.

En este sentido, el sahumerio es un elemento definifivo en la preparacion de un ambito
sagrado a la vez que lo identiicaba como tal. De igual manera es un componente basico para la
‘ambientacion de los rituales al preparar y condicionar a los participanies, tanto sacerdoles como
fieles, pues invita a la experiencia mistica e induce a trance espiritual. Esto se debe a que el
‘balsamico olor que desprende la combustion de los matesiales utiizados (como copa, 0 diversas
yerbas) remite de manera inmediata a lo sagrado, puesto que en el codigo simbdiico cullural dichas
fragancias estan relacionadas con lo divino. Esto se debe a que los aromas fienen una fijacion
especial,  se podria deci i i los efluvios ienen la cualidad de
despertar i a5 vividas, ademds de 3 &,
placer, disgusto 0 asco que, a su vez, pueden promover delerminados sentimientos. Por esta razon

¢l olor del incienso que est4 tan imtimamente asociado a la sacralidad remite imevocabiemente a
ella, ya sea un espacio (templo) o una situacion (ceremonia), ambitos en los que dicha fragancia es
caracteristica y, por lo tanto, parte importante del ritual que incita a fiel a la experiencia mistica
religiosa.

Por todo lo anteriormente expuesto, se puede observar que tanio el fuego como el agua
estaban presentes en diversas fiestas del aflo a bavés de elemenlos que los simbolizaban.

1) Dels Sema, . ol pp. 315, 323 357. Ruiz do Alrcén, cp. ., p. 79. Balsakbrs, . it p. 374, it o
) ibid. p. 357.




Asimismo, se puede ver que en varias de estas celebraciones ambos elementos confluian,
‘especiaimente en aquéllas que tenian un importante significado agricola, como lo fue la fiesta de

Huey Tecuilhuit. Di dab ¢ fuego y ¢ agua, o bi la tierra, elemento
este iimo que pertenecia al principio himedo, frio y femenino del cosmos. Por ora parte, e agua
también pudo estar representada por la sangre de la vicima sacrificada, como fue el caso de la
fiesta de Cihuacoatl cuya ixipta era sacificada durante la noche por degollamiento, al igual que
todas las demas imagenes vivienles que representaban a diosas agricolas, y su sangre alimentaba
lalumbre del fogon del templo. Ct i ion de los elementos igneo y acuoso se presentaba
en festividades asociadas con la fertiidad, ya sea para su propiciacion, o en las diferentes fases del

y la union del fuego y del agua, o de sus elementos simbdlicos.

o enlace de I

ign generacion de
lavida.

Por obro lado el fuego, en las fiestas analizadas a lo largo de este capitulo, presenta las.
siguientes funciones simbdlicas. Como vinculador de diferentes Siempos encontramos gran cantidad
de elementos que lo representaban en la fiesta de Toxcall, mes en el cual finalizaba la época de

por ya
que se pasaba de la época seca del aflo a la himeda. Asimismo, el mes de Quecholli, en el cual
fambién encontramos gran caniidad de elementos que lo representaban, marcaba un cambio de
actividad, ya que al haberse terminado con |a cosecha de los campos, se iniciaba la caceria y la
guea. De igual manera el fuego estuvo presente en festividades agricolas refacionadas con las.
diferentes fases del crecimiento de las plantas. Con relacion a esla funcién. el fuego también era
vinculador de espacios y de ambitos sagrados, ya que a ravés de su poder transformador hacia
llegar las ofrendas a los muertos, Ias peticiones a los dioses y a ambos les restluia los objetos que
les pertenecian.

El fuego ejercid su funcion de propiciacién de la fecundacion de los campos cuando estuvo
presente en las fiestas anteriores a la llegada de las lluvias, es decir, del mes de Aicahualo al de
Toxcall. y propicid la fertilidad. en conjuncion con el agua, en las veintenas de Etzalcualizti y Huey



Tecuithuit, mientras que en Tepeilhuit, cuando Ias plantas ya estaban maduras, aparecié como
propiciador de Asimismo, ¢ elemento paraotras

actividades como la caza y la guerra en el mes de Quecholi. En este Wimo mes aparecia la

y Coaticue, ion de que
en esle caso eslaba asociada con la regeneracion de la vida animal; asi como la presencia de los
dos elementos opueslos en fiestas agricolas, como Huey Tozozti, Huey Tecuihui y Ochpanizti,
simbolizaba la regeneracion de los vegetales, en los cuales el fuego también ejercié su poder
ransformador para que se desaollaran y cumplieran su cido desde que nacian hasia que
‘madwaban.

Otra de Ias funciones que destact del fuego fue la de purificar y sacralizar, a ravés del
sahumesio, i de los di ol espacio cuando el inci drigia hadia
cuatro direcciones que delimitaban el piano temestre. Ejemplo de esto era el sahumerio aplicado a
los campos de cultivo para propiciar el adecuado desmollo de las plantas en el mes de Tozozionti 0
para evitar que las cosechas fueran dafladas por animales, mientras que en el mes de Etzalcualizti
esta accion era ejecutada para pedi lluvias.

Por idtimo, hay que mencionar istieron i i entre la agit yla
guerra, lo cual se debid a que estas dos actvidades eran fundamentales en la sociedad mexica.
Dicha asociacion se infiere, por ejemplo, porque en los meses de Aticahualo y Tlacaxipehualizti,
dedicados principaimente a los dioses de la lluvia, se efectuaban sacrificios gladiatorios de cautivos
apresados en la guea. Ademds, en este segundo mes también se rendia culto a Huitzlopochti,
mientras que en el mes de izt dedicado lanzab: iz de cuatro
colores hacia la muchedumbre. Por otra parte, en la fiesta de Ochpanizti dedicada a Todi,
advocacion de la diosa madre de la ierra, los rituales agricolas realizados lenian importantes finles
guerreros. De Ia soci i icolay I ion de los
campos era expresada ritual y simbdlicamente como la lucha entre Ias fuerzas de la natwaleza,
batalla inlerminable en la que intervenian los dos principios opuestos del cosmos para lograr
finaimente, a pesar de las tensiones generadas por ambos, el equilibrio y Ia continuacion de la vida
que implicaba al mismo tiempo la muerte.




CAPITULO §

EL FUEGO EN LAS CEREMONIAS DEL CICLO DE VIDA

*... hay un viejo misisrio en esia relacion entre nosotros y el fuego, hasta
n vieio s relac o %%, !
la cavema oniginal, gruta o makiz."

Josn Saramago; La bisade piedra

5.1 EL MITO Y EL RITUAL MODELOS

Para analizar el papel que tuvo el l\nmwlosrmmsddudodewupatm aigual que

para el andlisis de los ril del mito modelo (la creacion del Sol y
de la Luna en Teotihuacan), el cual era revivido a ravés del rito ejemplar (1a ceremonia del Fuego
Nuevo realizada cada cincuenta y dos afios).' Por su parte este ilmo fue reproducido en oos
ritos donde el fuego aparecia como elemento central o simbolo dominante, en este caso, las
‘ceremonias del ciclo de vida del individuo puesto que en ellas, como dice Eliade, se daba una
abolicion del tiempo profano a imitar el modelo ejemplar que reactualizaba el acontecimiento
mitico.* En consecuencia, la importancia de eslos fitos radicaba en que por medio de elios la
ppersona manlenia el contacto con la divinidad y legiimaba su exislencia en el mundo desde su
llegada a & hasta su partida al més all. Eslo se debe a que el rito modelo revivia, medante la
dramatizacion del milo, el aconlecimiento ejemplar de la creacion, cuya esencia era la
ransformacion por la accion del fuego, funcién que aparecia en los rilos de paso que
analizaremos.

Como ya se ha visto en los capitulos anteriores, el fuego representé un elemento que
marcaba diversos ciclos y procesos nalurales y, al mismo iempo que establecia sus limites,
m«m-mmuywumndum en Anlropologia

astucturl, ad. do J. Aimela, Ba. o, Miico, Sigho 1991, 0. 28,
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Imagenes y simbolos, versi Medid, S.A, 1992,

P84



enlazaba uno con obo. Esta misma funcidn del fuego se observa en el ambilo de la sociedad,
puesto que en los rilos del ciclo de vida encontramos su presencia justo en los momentos de
transicidn del individuo. Por ello, el fuego en estas ceremonias estuvo muy relacionado con el
concepto de transformacion y. por lo tanto, puede ser considerado también como elemento

5.2 LOSRITOS DE PASO

Para anaizar las ceremonias del ciclo de vida, hemos aplicado la propuesta de los ritos de paso
de Amold van Gennep. De acuerdo a vida de un individuo est constituida por una

serie de pasos por los cuales aquel cambia de un grupo a oo que puede ser, por ejemplo. de
edad o de eslatus social. Esto es que la vida del hombre viene 2 ser una sucesion de elapas:
nacimiento, pubertad social, matrimonio y muerte. en cada una de las cudes la persona cambia

de i S . De do con Tumer, los ritos de paso se refieren a

ansici distintos do dich
y

_— yhis.
o status lega. Ia prolesion. el oficio. e rango y el grado. Pretends iguaimente, designar, con

o “astadd da dependencia. 1 émino estado pueds también apicarse a Ias condcones
‘ecokogias. 0.2 1a situacion fsica, mental 0 emocionsl en Que una persona o un determinado
9fupo puede encontrarse en un momento concrero.”

Como lo establece van Gennep, la transicion de un estado a otro va acompaiiado de

aclos especiales que. en el caso de los mexicas como de otros pueblos, constituyen rilos, pues
los actos o cambios en la naturdleza, en la sociedad o en el individuo son concebidos como
independientes entre ellos y con relacion a lo sagrado. De esla manera, cuando una persona pasa
de una elapa a la siguiente experimenta una transformacion que cambia su estado y su relacion
con el mundo nalwa, social y sobrenatural. Por lo tanto. en sociedades como la mexica, cada

) Victor Tumes, La seiva de los simbolos: aspectos el tiyal Ndsmbu, México, Siglo Veiniiuno Editores. 1980. p.
103



cambi ids i y y e lo sagrado y lo profan
y igrado y lo profano que

dsbensurmmuavesammmmsmqﬁridindvidwrilasodedadsm
perturbaciones o malestares. Asi, las funciones de los filos de paso son contrarestar los efectos
dafiinos provocados por los cambios de condicién y capacitar o habilitar a la persona para ese
cambio.* Cabe especificar que los ritos de paso también se dan en situaciones que involucran a
foda la sociedad, como el inicio de una guema, o con aquéllas que ienen que ver con la
natwaleza, como la siembra, la cosecha o el cambio de una época a ofra;’ sin embargo, en este

il | A it o vida ded indhvide

Debido alai ia del paso de ituacidn a otra, van Gennep distingue a los ritos
de transicién como una categoria especial que pueden ser divididos en res elapas: ritos de
‘separacion o preliminares, fitos de transicion o liminares y ritos de incorporacion o posiiminares.
Las tres etapas no siempre son igualmente importantes o elaboradas y, en diertos casos, alguna
de las etapas es tan compleja que a su vez puede contener ceremonias de separacion, ransicion
eincorporacion ¢

de: yen los que
elapas propuesias por van Gennep son: el nacimiento que involucraba directamente a la
parturienta y al recién nacido y en forma exlensiva a grupo. La ceremonia para propiciar el
crecimiento de los nifios, rito comunitario que se efectuaba cada cuatro afios en el mes de lzcalliy
que se asociaba con el crecimiento de las piantas, por Io que en & se observa una intemelacion
entre la sociedad y la naturaleza. El rito de paso de la pubertad que, como lo hace notar Noemi
Quezada, consistia en el servicio que las doncellas entre 12 y 13 aflos prestaban en el templo de
Huitzilopochti por un aflo, mientras que en caso de los varones el paso a la madurez estaba
indicado por el ingreso de los pillis al Caimécac y de los macehuales al Telpochcalli, entre los 15 y

) Amold van Gennep, The Rites of Passage, rad. del francis de Monika Vizedom y Gabrialle L. Catfee, introd. de
Solon T. Kimbal, The University of Chicago Press, Phoenix Books, 1964, pp. 23y 13.

*) bid.p. 178-181 y Tume, 0. i, . 105.

9Ven Gonvep, 0. i, pp. 10-41.



los 16 aflos.” EI matrimonio que implicaba un cambio importante en la condicién social del
individuo y que se llevaba a cabo cuando los jovenes terminaban su estancia en las instituciones

para transformario en cultural. Las exequias que lenian por objelivo separar al individuo de este
mundo y ayudarlo a incorporarse a ambilo de los muertos. En el cambio de estatus destaca la
ascencion del Yatoani al poder. De lodos ellos el nacimiento y la muerte de un individuo, en los
cuales el fuego tuvo una presencia definitiva, constituyeron los momentos fundamentales de la
persona. puesto que implicaban ransformaciones importantes en los aspecios social y sagrado,

que un Y

ol més all |a sociedad v al

5.21 LAETAPALIMINAR Y EL FUEGO

Como ya se ha mencionado, los ritos de paso estan compuestos por res etapas: separacion del

stado anterior, inar 0 de bansicion e ion al nuevo estado. La primera y dima
elapas se refieren a situaciones bien definidas y estables que son reconocidas cultual y
sociaimente:

La pnmera (ase. 0 fase de separacdn, supone una conducta smbdica que signifique la

Por su parte, la elapa intermedia es un proceso de transicion, un llegar a ser que implica
una ransformacion, en la cual el estado del sujeto es ambiguo por o que no tiene ningin aibuto
del estado anterior ni del siguiente.” Como dice van Gennep, en esta etapa el individuo “se

hl 3 vol. VI, México, UNAM,
|mmalmqmnm1m 99.36 y 37. Sahagin, 09 cit. vol. L pp. 437442

) Bemardino de Sahagin, Hi introduccion, paleogratia, glosano y
wammuummmnwmzm México, Consejo Nacional para la Cultura y las
Ades, 1989, (Cien do Mésico),vo. ,p. 387.

) Tumer, . ¢, p. 104.

) ibid. p. 104.



encuentra fisica y magicomeligiosamente en una situacion especial por un dierto tiempo, oscila
entre dos mundos.™" Esto se debx [

pierde los atributos de su estado anterior, pero adn no adquiere los comespondientes a su futwro
‘estado. Como dice Tumer, es el momento’ lida y o ambito .2

d

Por lo tanto, esta diima elapa viene a ser determinante, puesto que en elfa se lleva a cabo un
cambio ontlogico del individuo,” por ello esta fase es de una gran complejidad en donde los
simbolos tienen una especial importancia.

En las ceremonias del ciclo de vida de los mexicas, que vienen a sef rilos de paso con
sus res elapas caraclerisicas: separacion, limen e incorporacion, el fuego aparecié como
elemento central 0 simbolo dominante puesto que era un elemento estuctwal ubicado
justamente en el periodo de ransicion, donde aparecia como una unidad del sistema simbdiico y

&l punto de unid f dtural y la social." C ia deslacaba en I

etapa liminar de los ritos del ciclo de vida, el fuego vino a ser un importante elemento de cohesion

en i de simbolos, Tumer dice que:

Los grpos se moviizan en 1omo a elos, colebren sus cutos anle ellos, realzan s
acividaces simbiicas cata do os y. con frocueni, pare arpnzar sakumcs
simballoos. '

‘compuestos,les aiaden orus cbjelos
El hecho de que en estos rituales e fuego estuviera ubicado en la etapa de Fansicion
ult ifi 50 QU dice Tumer, el sentido privilegiado de un simbolo depende

del propdsito de la fase en la que aparece.” En esta caso vino a fungir como el principal agente
que propiciaba el paso de un estado determinado a otro diferente y reducia los efectos
perturbadores que esos cambios de condicion provocaban en la sociedad.” Por consiguiente,

1) Van Gennep, gp. g, p. 18.
) Tumer, @ gl p. 12
U)iid, p. 113,

) Ven Gennep, 0. ., p. 13.



vino a ser el mediador entre dos estados diferentes y solucionaba esa contradiccion por ser un
simbolo dominante:
Todss las contradiocones de a vida humana social, conlradicdiones entre sociedad o
i 0 entre gnpos, se condensan y se nifican en una sola reprasentacion. los
simbolos dominantes.”
De igual manera, la misma situacion indefinida de la persona en e momenio de la
transicion la ubicaba en un periods poral Qu jaba a Giempo de los dioses y remitia
a momento de la creacion, antes de que el mundo tomara su forma definifiva. De esta manera, la

el fu est h da "
00 Y

transformadora dio origen al Sol y a la Luna. Por lo tanto, los ritos del ciclo de vida reproducian y

53 EL PARTO Y EL RITO DEL "BAUTIZO®

Después del matimonio, el momento mas importante de una mujer que involucraba al grupo
familiar era cuando ésla se sabia embarazada. En ese momento, sus parientes le drigian un
florido discurso en el que le decian que debia agradecer a los dioses por el bien recibido y le
‘aconsejaban tener una serie de cuidados, por ejemplo, comer adecuadamente, no cargar objetos
pesados ni trabajar en demasia, asi como guardar ciertas precauciones que caian en el ambilo de
lo magico, para evitarle dafios a la criatura. Ello muestra la gran importancia de esta siluacion

) Tumer. gp. gl p. 48.
1) Miroea Efade, Mito y reaidad, tred. d Luis G, 6a. ed., Barcelona, Edkorial Labor, 1985, 232 p.. (Coleccion

Omega). p. 38.
) Entro ellos estin: no ebusar del bao do temazcal, 00 abusar de las relaciones sexusles porue elio dejeria al
o tido, o dia, no mascar il nisale

y

ol vientro y las espaidas, no debi inales i ia paric bien ya.

 Nosmi " ", en Anales
do Anropologia, vol. XIV. Mixico, UNAM, Insttulo da Invesiigaciones Anropokigicas. 1977 . pp. 311312 Luis

y 5pinco’, ol
X. México, UNAM, Instituto da Investigaciones Antropologicas, 1973, pp. 301-302. Sahagi, 0p. Git., vol. . pp. 395~
401,



para la sociedad mexica en la cual debio de haber sido comin la muerte de infantes y de
guereros jovenes en las batallas.

camo cuturl “para qu ko ue e sea inagen do los. y en akuna maner kos
fesuciton los que nacerin de su posteddad, y do esto podemos darivar una palemidad
consciente y particpants, basada en la ecucaciin moral impartida a los fuluros padres para
“bien rocibi y educar a los hijos" >
Los nahuas consideraban que la concepcion de un nuevo ser en el vientre matemo era
consecuencia de la accion de los dioses, espectficamente de Ometecuhtii y Omecihuatl quienes
enviaban alos bebés desde el piso més alto del cielo al vientre de la madre >
Al séptimo u octavo mes del embarazo, se hacia un convite y se buscaba a una partera
que se hiciera cargo de la embarazada,* aquélla le daba un baflo de temazcal a la prefiada para
fortalecer a la madre y al producto y hacia maniobras en el vientre para colocar bien el feto.
Pocos dias antes del parto la partera se rasladaba a la casa de la prefiada para atenderia y
cuidarta.” En cuanto iniciaba el trabgjo de parto, se encendia fuego en la habitacion donde se

dida hasta el dia después del

aumbramiento, lavaban a la mujer y le enjabonaban los cabellos. Cuando los dolores
aumentaban, la partera llevaba a la mujer a tomar un baflo de temazcal templado y acomodaba el
producto con habiles maniobras. Si el parto de complicaba, la partera le daba a beber la yerba
chuapactii 0 un pedazo de cola de flacuache molida en agua para facilitar la expulsion del
producto. El momento del parto era llamado *hora de muerte™ ya que era equiparado a una
batalla en la que la mujer, identificada con un guesrero, podia morir, mientras que el recién nacido

”)amgq 309, las referencias entre comilias son de Sahagin, gp. git., vo. |, pp. 396 y 398.
) Sahagingp. p. 396, Vargas, o ol 0. gl pp. 298-299,y Quezada, Creencias..”, 9. ., p. 310.
”)Eummmmmumm.punmmu determinado

um, o mu o puarperio y
"nsawgg,wpmvm!! @ gt pp. 30230,
m @ d.p

ﬂmn
) Sahagin, g el v | . 413.



@ cautivo.* Cuando nacia el infane, I cortaba el cordon umbilical
después de expulsada la placenta, ésta era enterrada en una esquina de la casa y ¢ cordon
umbilical era puesto a secar para luego sepultarlo, i era vardn en el campo de batalla y si era
mujer en el fogon, pues: "se pensaba que el cordon era una especie de hermano espritual que
alraia a las personas hacia el sifio que les correspondia.™ Después de ello, el nifio era lavado
parapuificaro.*

Desde el momento del nacimiento I ia de la lumbre ardiendo, en el

" y s jentay ala ci o

cuarto dia después del alumbramiento. Este empo lo hemos considerado como una etapa
liminar, puesto que tanto la madre como la crialura permanecian aislados, recluidos y separados

de la sociedad. Este periodo conclui L ia del bauismo, rito de i ionala
iedad i Jeto introducir a nifio en ella.**y en & " o
por y
centrales el fuego y el agua.
Para falitar i los diversos i ian en &l I
dedos de la partera, la tiera, el agua, el copal y el yauhti (yerbanis) para el sahumerio y al fuego
! cual se efe 1 parto. A este iimo el deificado se le invocaba con su nombre

calendérico de la siguiente manera: *Mi Padre las cuatro caflas que echan llamas con cabellos
rubios”.** Asimismo, era llamado con el apelativo de “Padre y madre” para que esforzara a la

Py

‘mujeres valientes'. Estas
devmﬁmdd“dmmdmmhwmmahm
salia hasla el cend. Eluwanmmmuu
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garalizzban 3 us vicimas. Sehagin. gﬂ vol.1, pp. 409412 y Varges, el . 0p. gl p. 304.

') Quezads, “Creenciss..", gp. ., p. 31

*) Vargas, el l. 00 i, p. 308, Esi X
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1bid, p. 305.

")sn-mgm vol. 1, pp. 416417,

*) Van Gennep, 0p. gL, pp. 53y 54.

) Hemando Ruiz de Alarcan, “Tratado de las supersticiones y. muwmmu.m
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parturienta y la ayudara a tener un buen alumbramiento, es decir, se le invocaba como entidad
protectora para propiciar un buen parto y para que la mujer saliera victoriosa de esa batalla. En
esta sociedad eminentemente belicosa, el principal objetivo religioso de la guera era oblener
cautivos para aimentar al Sol. Asi, el parto era equiparado con una batalla y el fuego era

identificad 1 Sol, a cual se ofrecia el furo g o i

. ¥y
da do comer  la e, quo se ama Tlakecut, Gon kos ueos s s enemigas. Tu
propda i y u heredad y L Suert es a Casa dol So, n of Celo. Al has do alsbar y do

el Sol, que se llama Tolond ic. Por Y

Elfuegovinoa debia estar iciar ese acto

era culminacion de la reproduccion, el nacimiento que significaba la llegada de un individuo a la
liera, acto que era asociado con principio’, conceplo al que el fusgo simbolizaba, y rememoraba
la creacion original en la que el fuego ejerdid su funcion ransformadora. Por eso, como dice
Eliade:

y

y ¥, 8l hacer esto, dar validez & su
e Py

También hay que considerar la parficipacion de oros elementos relacionados con el
fuego, como son los sahumerios de copal y yauhti que se aplicaban en caso de que el parto se

picara o, demasiado dific, la bebida a cola de facuache molida,

i dfy
Y yaq

los hombres.” Estos elementos eran manejados por |a partera, cuya funcién era neutralizar las

Francisco dal Peso y Troncoso, México, 3a. ed., Ediclones Fuente Cutura), vol. XX, 1953, p. 135 y Jacilo de la
Sama, ' - . el

o ds Francisco del Paso y Troncoso, México, 3a. ed., Edcones F

391bid. pp. 62y 68.
¥) Sahagin, gp. git., vol. |, p. 415.
Eiade, Mio y residad, co. ., p. 40.
) Lépez Ausin, Los mios dol Uscusche. Camings do la milologip mesoamedcans, Méxco, Alarzs Edtoral
Mevicana, 1990, (Alanza Estucios. Anirpologis).



impurezas y servir de puente para facilitar el cambio de condicion sin peligro para la madre, la
crialwa y la sociedad.”

Por oba parle, de acuerdo con Lévi-Stauss, e embarazo y el aumbramiento
comespondian a ambilo de |a naturaleza, mientras que el ingreso de un nuevo miembro a la

sociedad y la re ion de la madre ala mi ian ala cultura." De

en el proceso del embarazo y del parto se observaba un predominio del principio femenino y frio,
por ello se aconsejaba a la prefiada no abusar del baflo de lemazcal}” evilar el calentamiento
excesivo del vientre y las espaldas, asi como no exponerse demasiado a Sol; de igual forma se le
aconsejaba a la embarazada hacer ofrendas a los dioses para mantener un equilibrio y no sufrir
trastornos.” Por oro lado, el parto provocaba un desequiibrio en el que el exceso de la

enun dado, traer jicacit alahora del 1 por

ello los remedios y plantas dadas ig un buen parto y ion posterior
eran de *naluraleza caliente y seca™* para restluir el equilibrio.

El alumbramiento y e bautizo estaban relacionados con e ingreso de la crialura y la
reincorporacion de la madre a la sociedad y la cultura, lo cual requeria de un proceso gradual de
“cocimiento", calegoria cultural*® asociada con el conceplo de maduracién. En este proceso el
fuego doméstico desempedid un papel delerminante ya que era el encargado de propiciar el

wansito ademas

alamadre y a hij
durante el tiempo en que no podian exponerse directamente al Sol. De esla manera, como dice
Levi-Strauss:

56 ponen a “cocer” indiduos inlensamenle entregados 3 un proceso isckogicd: recion
nacido, ecén parida, moza pibar. La conjuncion de un miembro dol grpo ocia con la

*) Van Gennep, gp. &, p 48.

') Claude Mitoénicas | Mxio, 1996, (Seccion do
Obras do Anropoiogia. p. 329,

*)Varges, gt al. p-at. p. 301
*) Quazads, “Creencias..”, 0. .. pp. 310y 312.
*) g, p. 320.

") Low Sirauss, Miokigicas |, @0 .. p. 146.




1 e do medr a coruncin ol pOceto G y of consumidr hano, y o
‘operacion, pues, un ser nalural es, 8 la vez, cocido y sociaizado.

Por lo tanto, el fuego venia a fungir como mediador entre el cielo y la tiema, entre lo

caliente y lo frio, entre lo crudo y lo cocido, yla cutra.” En ia, e
amibo de la nueva criatura ala fiera, o tal vez sea més coecto dedir el afianzamiento del nuevo
ser en la superficie terestre, no era inmediato sino que habia i s decir, de

trénsito que duraba cuatro dias, los cuales se ubicaban entre el nacimiento y ef bautizo. Durante
mmolanuwmmwaylammwmmnwwwlmwdm
Esla elapa, ia itos de ask ¥ proteccid laidea de

q itaban varios dias -que varl n bi que en este cuatro-

'y pudiera ser i

y d mundo cultural. Este tiempo, que constitula la etapa liminar y que se caracterizaba por e
aislamiento de la madre y el nifio, estaba sefialado por la constante presencia del fuego, cuya
principal funcién era la de brindar proteccion a la criatura y el tonalli necesario en sustilucion del
Sol. Por esta razon, la lumbre tenia que arder constantemente sin disminuir su intensidad y
ninguna brasa debia de ser extraida de la habitacion, ya que ello raeria serias consecuencias
mlammammmml«qos nubes o cataratas, oloqueuamﬂsm la

dsminucion oind del tonalli. Respecto a esto ditmo

.. cuslro di ain ol p I rocin pori, y quariaben

Por su parte, Torquemada es muy explicito al decir:

jer paria,
dies contiouos,

). p. 329,
“)id. po. 70y 166.

%) Ven Gennep, gp. g, p53.
) Sshagin, cp. &L, vol. 1, p. 268.



ptor
En el primer caso, apocamiento de la vista, vemos que el fuego se relacionaba con fa luz

y. por consiguiente, con una buena vision, ya que dichos padecimientos oculares, nubes o
calaratas, lenian que ver con la disminucion parcial o total de I vista. E1 segundo caso, mucho
mas grave que el anterior, se refiere ala périda del destino. De acuerdo con Alfredo Lopez Austin
el nifio no podia ser expuesto inmedialamente a los rayos solares, ya que primero debia
averiguarse la calidad del tonal de su dia de nacimiento. Por ello, el tonalli proveniente de! Sol era
el del fuego, fuente de energi ia vivo, pero no le imprimia un destino

incierto que podia resultar desfavorable.”’ De esta manera, el fuego aparecia como uno de los

elementos que mantenia el lonalli de la criatwra durante esos cuatro dias que venian a ser la
etapa liminar, en la cual el nifio ain no se consttuia i era considerado plenamente como un
individuo. Por otra parte, como la crialura era considerada como un ser iemito, escaso de fonay.
por lo tanto, vulnerable, la mujer que iba a visitar a i é d: hijos debia de frotarles

a éstos las sienes y las coyunturas con la ceniza del fogon para evitar que la criatura quedara
tullida y le crujieran las articulaciones.”

Con lo anterior se puede ver que el fuego estaba asociado directamente con el tonalli, el
dia. ¢l Sol, laluz y el calor ya que, de acuerdo con Alonso de Molina, este término significa “calor
del so” y se deriva de lona "hacer calor”. En relacién con esto Hernando Ruiz de Alarcon registra
que una de las formas de devolver el tonal al niflo era por medio de sahumeios de copal, para lo
cual conjuraban al fuego.™

La elapa liminar de aislamiento y proteccion culminaba con el ritual del bautismo, que se
llevaba a cabo al cuarto dia después del lumbramiento y afuera de la casa. El témmino de este
periodo estaba indicado por la accion de sacar del aposento a fuego y a la criatwa, prohibicion

”)marw

em, 7 vols., xu xico, U
')lwhnmn
luim«lmmmmw 1980,v.1,p. 20

) Sahagin, g0 ¢ MIme-hSmgm o 218y Cumzca G, .61, p. 21
*) Ruiz de Alarcon, gp. gl p. 141,

vois, Msico, UNAM.



que era levantada hasta ese momento. Por olro lado, el apartar a la criatura de la madre, venia a
ser un filo de separacion del mundo que precedia a la sociedad humana o del mundo asexual.”
Esto dltumo era indicado, ademés, por el hecho de colocar en la mano de la cristura los
instrumentos propios de su sexo, una rodelilla y cuatro flechas en el caso del hijo de un pill o las

insignias del oficio de su padre al niio y los i de hitar y tejer ala nifias
de macehualtin*
Por su parte e bautzo, que ten bietvo poned mbe al n doual
¥ fijarle su destino de acuerdo con el o fitual 0 tonalamat, era un rilo que

incorporaba a la criatwa a la sociedad™ y a la sacralidad del mundo.*” Por eso, segin van
Gennep el bautizo frecueniemenie era visto como una lustracion, como un rito de purga y de
purificacion, el rilo final de separacion del mundo previo, ya sea un mundo secular o un mundo
impuro.** Asimismo, era importante tener en cuenta que el bautizo se redlizara al salir el Sol, con
lo cual la criatura era presentada a dicho astro a la vez que éste le imponia su lona o destino

definitivo y y

natural

dnodmmrmhl‘hu”

La ceremonia de poner nombre a la criatura fue identificada por los misioneros con el

bautizo catdlico, pero como aquélios concibieron a la religion prehispanica de caracter diabdlico,
a encontrar alg. i la *verdadera® religion, consi el de

los habi i pasar por el verdadero Dios. Por ello, el demonio en su “oficio de




mona” les enseid a los indigenas, a manera de remedo, ritvalles que imitaban los
coespondientes de [a Iglesia catdlica

Y
delos

y

creyesen, deid el demonio estolrs sus sefiales y ministerics que pareciesen imitar & os
masmm nuestra redencion. Entre los cules ol pimer era & manera do
bapiismo.

Parael ito 120 haci ini ¥ flechas si era varon, y i era
‘mujer los instrumentos de hilar y tejer. Preparaban mole con frijoles y maiz tostado para el convite
que se llevaria a cabo al finalizar la ceremonia. Antes del amancer se juntaban todos los parientes
y lamaban a la partera para que efecluara el rito, el cual se realizaba al salir el Sol. La il ponia
en el patio los objetos miniatura ariba referidos, un lebrillo nuevo lleno de agua, grandes teas
ardiendo y sacaba ala criatura al patio. La tomab manos, i laboca, en
e pecho y en la cabeza mientras invocaba a Chalchiuhtiicue y, enseguida, la lavaba para
purificada. Luego levantaba al bebé tres veces hacia el cielo y pedia a los dioses que le
‘concedieran virtudes. La cuarta vez que lo levantaba lo ofrecia al Sol y le decia que el nifio habia

sido creado para proporcionarie su alimento y le pedia que le diera el don de los soldados para
que finaimenle pudiera r a del Sol. Por su parte, la i frecida a Yoalticit. Después
de ponerte el nombre ala crialwra, la introducian en la casa precedida de las leas ardiendo y se
iniciaba el convite.** De esta manera, como dice Noemi Quezada, la asignacion genérica se
efectuaba ante el fuego y del Sol cuando la partera fijaba el nombre a recién nacido y era

- En este rito destacaba la presencia del fuego y del agua. Cada uno de ellos comespondia
alos dos principios opuestos y complementarios que conformaban el cosmos y que pariciparon
en la creacion del mundo y del nuevo ser. La presencia conjunta de los dos elemenlos en esta
ceremonia hacian referencia simbélica a resullado de su union: la generacion de la vida y, de

*) Geronimo do Mendela, Historia eclesiastcs iniana, 3. ed. facsimiar y 1a. con I reproduccion de los dbujos
0 Maxico, Poria, 1980, { nam. 46). p. 97.
*)ibd. p.

) smm. n- ot v. 1. pp. 432437.
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igual forma, propiciaban el equilibrio en el mundo y en el recién nacido. La criatwa era purificada

con el agua, que era llamada “agua celesta” Jeronimo de Mendieta informa que en la

ceremonia del bautizo la criatura era lavada con pulque y con agua* mientras que Mufloz

me relata que en la fuente llamada Chalchiual en Chalchiuapan llevaban a baftar a los
y limpiarios de y malos hados.**

El agua utiizada en el bautizo representaba a las aguas primigenias sobre las cuales fue
colocada la tiera y, asimismo, se asociaba con el liquido amniético de donde proviene el hombre.
Por ora parte, habia una identificacit la ari y el maiz, esto es, entre el mundo socia y

¢l natwral, ya que cuando la partera lavaba al nifio le decia:

Y agona finiate con tu mad la Gosa del agua. que se lams Chalchiuiticwe y
Chakhiuhilaténac... Toma, rece. Ves aqui con qué has de vive sobre la o para Que
crezcas y reverdazcas. Esia es por quien lenemas y nos merecid las cosas necesadas para
Que podamos vivir cbre a e, Recibela. (..) Recibe y toma el agus del sefior o mundo,
Q0 e uesta Vs, &3 i ue uesio o crzza  roverdezca. Es par v, para
limpiar. .8 nuestra madre Chalchiuiticue

del ser h la natwraleza y ¢l mundo agrario
se puede ver también porque en el mes de Huey Tozozti dedicado a Cintéot, Chicomedal y
Tidloc, de acuerdo con Duran, se llevaba a cabo la puricacion de las mujeres que habian dado
luz desde el aflo anterior hasta ese mes. De igual manera se realizaba lo que este cronista
identifica como “circunsicién de los nifios" que consistia en punzarles las orejas a las nifias y
nifios y e miembro viril a estos Uimos.” En esta fiesta levaban a templo de las deidades
agicolas menci de maiz para que fueran bendecidas, pues sus granos eran

) iag, v. 1, p. 433.
“)M-mmg*.p,inl_

; Tigxcala, od. do
Rané Acula, lomo primero, ni. 4, México, UNAM, :mommmmvm (Sere
Antropologica, S3), v. V, p. 55.
9 Sahagin, gp. i, v., . 433,
") Diego Durin, Historia do a9 Indis do (s Nueve Es0aha ¢ isies do ter fyme, ed. preparda por Angel Ma.
‘Garbay K., 2 vols., México, Pomia, 1967, (Blbloteca Poma, iams. 36 y 37), vo. , pp. 249.254.



dizado: iguientes siembra. Mientras Lanto, olocadas en la roje y eran
consideradas como el corazon de la misma.**
En lo que se refiere al fuego, algunos cronistas como Sahagin y Torquemada® solo
mencionan su presencia pasiva en el rto:
A toda estas ceremonias (del bautismol estaban encendidos muchos mancios de (ea, Que
laman ocote, y entonces le ponian el nombre y repiiéndolo res veces, dabarde las flechas,
m:u; Las teas encendidas no las apageban hasla que ellas se acababan y
Sin embargo, autores como Hemando Ruiz de Alarcn, Pedro Ponce y Jacinto de la
Sena refieren que el fuego participaba en forma activa en la ceremonia del bautizo, la cual es.
consignada bajo el nombre de iecuixblizti o lequiquiztlizti. ™ De acuerdo con Serna, ese era "el
baptismo, tenian en su get iy oy el abuso de fciones.”*
Este ritual consistia en pasar fuego cuaro veces alrededor de la cabeza de la criatura,
dos hacia un lado y dos hadia el otro, al iempo que le imponian el nombre que le comespondia
segin el calendario indigena.” Este movimiento de gro en dos direcciones opuestas podria
significar el malinalli a través del cual los di iaban sus fuerzas a
representado por el signo dlfin™ (figs. 5.a y b). Por lo tanto, dicha accion tenia como objetivo
fundamental Ia fijacion del destino del niflo, en el cual tuvo una funcién definitiva el fuego y el Sol
ante el cual se realizaba el rito.

Pedro Ponce,” por sulado, registra una ceremonia semejante, ya que menciona que ala
criatura le ponian un pafio en la cabeza y a su alrededor la lici le pasaba un tiesto encendido, lo
cual lendria el mismo objetivo que el caso anterior. Sin embargo, antes de la realizacion de dicha
) Sahagin, p. ., v. 1, pp. 113-115.

”)lmuwnmymm Torquemads, gp. g, v. IV, pp 198.

. v V.p.

')omsammg p.251.

‘lmamnﬂ nza

') Lopez Austin, Coerpa. . 1. p.

hmm‘&nmanmmuauww ‘enen Tratado e o iklalia, supersiiciones,
olr nolas, comentanos y

MhFﬂwﬂMylm ‘Maxico, 3a.ed., Eicaones Fuenle Cultura, vo. X, 1953, pp. 369-380.p.



‘accion, consigna que la partera colocaba en el centro del paio una jicara con agua y un tiesto
encendido tomado del fogén de la casa. Baiaba al niflo y, con el agua, salpicaba y “mataba’ a
fuego, a tiempo que le asignaba el nombre. Asimismo, menciona que el bautizo tenia como
objetivo sacarle el fuego al recién nacido. Esto podria tener que ver con la concepcion de que los
infantes eran formados en el Omeyocan, regidn caliente, morada de Ometeot, dios que enviaba a
los seres humanos a la iera.™ Por lo tanto, la criatura llegaba a la iera con exceso de calor y
habia que reguiarle y equilibrarle los principios de calor-frio de su cuerpo para evitarle
enfermedades™ mediante este acto de purificacion. En relacion con lo anterior, Mendieta registra
que los indigenas aplicaban lo que recomendaba Aristdteles en el primer documento del séptimo
libro de los Polfticos:

Quo d los ios reckén necidos y pequeitos kos pongan al fio, porgue la natwalaza do los
mp«dmaumum-mympnwnkmmdunu

mmmsmmmmnmmunmm
haber leido i ido o Fksclo..”

A terminar iai al nifio en | e teas encendidas. De
acuerdo con Sahagin, este acto era llamado Jacozulaquilo que significa poner a la criatura en la
cuna.” Particularmente llama la atencién que dicha accion Sahagin la mencione también con el
nombre de pillahuano, "son emborrachados los nifios”, ya que este término era uiizado para
referir la embriaguez de los infantes que tenfa lugar cada cuatro aflos en la fiesta del mes de
Izcalli. Sin embargo, esta palabra se adara porque, segin Josefina Garcia Quintana, ala criatwa
se le daba a probar del pulque del convite.® ionyla alizaby
inmediatamente después quedaba establecida tanto la reintegracion de la mujer como la

')Lmzmnc.\m V.1, pp. 21228y : in of
Cados Florenting’, V. Vil, Misico, UNAM, o Histonicas,

1969, pp. 209211

") Sahagin, 0 git. v. 1, p. 396 y Lépez Austin, Cuao.., 0. . v. 9. 206318,

") Mendets, 0. g1 p. 1. Hay




Hay que destacar que el fuego se encontraba ubicado en el centro virfual de la casa y del

patio, en ef i por y ctados al 4mbilo de los doses,
lo cual les permilia la comunicacon y contacto con ellos. De esta manera, el fuego ejercia una
funcion de mediador entre el mundo humano y el sagrado. En tanto que mediador, lo encontramos
en la etapa liminar, de indefinicion en la que, al igual que en el mito de creacion del Sol y de la
Luna, el fuege i pi lamadre y el hijo dejaran de ser uno solo
y quedaran definidos como dos seres independientes, es decir, para que adquirieran su nuevo
‘estado. Por eso cuando la partera cortaba el cordon umbilical, le decia al infante: *Aqui brotas y
aqui floreces; aqui te apartas de e dela piedra donde se corta."™'

D fu i i ol aqua. al mundo bai

y a inframundo y el Sol, asociado con el mundo alto y ¢ cielo, a la vez que representaba a esle
astro en el Tiallicpac, en lanto que fuego lemestre.® Asimismo, este ulimo desempefiaba la
importante funcion de incorporar ala criatura a la sociedad y a la sacralidad y, junto con el Sol,

agua.
SECUENCIA DE LA CEREMONIA:
En el nilual imi del bautizo podemos observar las tres
etapas que propone van Gennep ilos de paso: separacion que inclui ion del
aposento y i i inal o de ab: ylos cuatro dias
de aislamiento y, finaimente, la incorporacion que se eslablecia con el bautizo y la comida
a frendas al fu
ETAPA DE SEPARACION (PREPARACION):
- Composicien delk & bre Ia cual se iba a e boel

- Encendido del fuego.

*) Sahagin. 0. ci. v.1,p. 415,
) LeviStrauss, Mitoogicas | op. g pp. 293 y 7.



- Preparacion de la comida consistente en pulque, tamales y un ave aderezada, asi como de los

copal y el yauhti.
- Colocacion de la parturienta en la cama de paja.

ETAPALIMINAR:

- Invocacion de la ticill a los elementos que intervendrian en el parto para su buena consecucion
(dedos de sumano, erra, agua, copal y yauhti para el sahumerio y fuego).

- Parto: aplicacion de sahumerios para facifitarlo, ingestion de bebida preparada con cola de

Hacuach de difici.

- Lavatorio de la criatura.

y ) o junto al fogén.
- Cuidado de lalumbve para que no dsmi intensidad ni fuera sacada del aposento. Esta

ETAPA DE INCORPORACION (BAUTIZO, FIN DE LA ETAPA LIMINAR):

- Salida al patio de la criatura y el fuego.

- Lavatorio con agua para su purificacion.

- Baulizo consistente en pasar fuego cuatro veces alrededor de la cabeza de la criatura y
asignacién del nombre con base en el calendario riual.

5.4 RITO DE PROPICIACION PARA EL CRECIMIENTO DE LOS NINOS

B mes de Izcalli estaba dedicado a dios del fuego. Anuaimente se hacian ceremonias en su
honor, que tenian que ver con el futuro inicio del siguiente periodo anual; pero era cada cuatro



s cuando se llvaba a cabo una ran festa. Entelosrtuaes que se efectuaban en ek, habia
uno que teni bjetivo h las orej lifos que habian nacido en el lapso de esos
cuato aos y conurar L N o
fentado ala iniiacion de varios nios a m S @
la vida de la persona. De acuerdo con Sahagun, en esta ceremonia: “horadaban las orejas a los
ifts o nifas, y hacianlos as cerimonias de jen’,y elfuego.™
El dia dela fiesta, antes de 9 i jas alos niftos y niflas con
punzbn de hueso y en ellas les colocaban plumas de papagayo; de igual
la cabeza un casquele de ese material.” La perforacién de las orejas de los infanles de uno a
" 60 ala familia e indicaba que el indvidy ido de un

grupo especifico para incorporario a otro por un rilo de separacion; como la operacion dejaba
rastros imborrables, 1a incorporacion era permanente. En esta ceremonia los infantes eran
‘acompaiados por sus padinos y madrinas, quienes ejecutaban la accidn de rodearios con una
llama de fuego. Posteriormente lodos, incluyendo a los nifios, bebian pulque hasta embriagarse,

razén porla cudl “bormachera de los niflos”.

Por ser un rito de iniciacion y de paso, esta celebracin estaba orientada a asegurar el
cambio de condicion” ya que, de acuerdo con el Codice Mendoza, a partir de ese momento los
Ppadres comenzaban a adoctinar a sus hijos *y los empezaban a ejercilar en mandarles servir en
cosas pocas y livianas".* Asi, después de ese rilual el infanle iniciaba su participacion en las

y [ laingestion general de

puique. Las iniciaciones incluyen rilos porpiciatorios™ por ello, dentro de la misma fiesta, hacian
")vancmeeﬁ P. 140.

) Sahagin, 0p. it v.1.p. 104
) g, v. 1. 98.
".vmmg .. pp. 55y 72. 00 acverdo con Quazads, W0 y géner..”, 9. . p. 27, este o indiaba ef
comvenzo de una educacicn dersaciada que a patir de enlonces recbirian les A3s y los vanes, lo cual

L)_g.ppum

editado) Tome Vilar, México, San Angel
Edciones, S. A, 1979. oo 57 verso.
™) Van Gennep, gp. ¢i.. p. 12.



lambién ora ceremonia que consistia en lomar a los infantes con las dos manos por las sienes y
levantarlos en allo, ya que consideraban que esa accion los haria crecer. Debido a este ritual
dicha fiesta era llamada izcalli. De igual manera, en esa época podaban los magueyes y los
lunales para que se con lo cual se estableci re los infantes y
las plantas, entre el mundo social y el natural, ambos influidos y determinados por las entidades
sagradas.™

Por otra parte, este rito coincidia con la demarcacion de un ciclo temporal importante, el
ciclo de cuatro afios asociado con el affo bisiesto y con el ciclo de Venus. De esta manera, se ve
laintegracion del hombre en una temporafidad definida por la naturaleza, los astros, el cosmos,
las entidades sagrad: y quelas celebran y propician.

Diego i ) i i Izeall, bitimo mes del

ailo, como en el primero o Aficahualo. De acuerdo con él, muy de mailana, los padres les

los miembros a sus hijos, i y la nariz. con el objeto de que los
infantes crecieran lo que les comespondia ese afo. De no realizar esta ceremonia, el nifio se
quedaria del mismo tamafio hasta conjurar su crecimiento, ya que como dice este cronista: “De
uerte que el estirarl i i aquel aflo.”

De acuerdo con Sahagin el vocablo izcalli quiere decir "crecimiento”. Duran lo interpreta
como “criarse” y lo deriva del verbo mozcaltia que, segun &, sguiwlomsmo mientras que la

ia de estirar los miembros de los ni trady

como “criar estirando” Por su parte, Alonso de Moiina le confiere a la palabra izcalia los
significados de “avivar®, “tomar en sI*, “resucitar® y raduce izcaltia como “riar nifio*. Como se
puede observar, estos términos remiten al concepto de crecimiento, y aqui cabe sefialar que
crecimiento denota transformacion. Asociada a dicho cambio de condicion podria estar la

designar la accion de vivir, yoli y nemi. El primero de
ellos era usado para designar la vida de los bebés, que era considerada como inconscients;

*) Sahagin, op. o, v. |, pp. 175-177.
*') Durdn, gp. g, v. |, p. 240.
") iid, v. 1, p. 291 y Sshagin, go. g1.,v.1, p.176.



mientras que la accion de vivir de los niflos mayores, de los adolescentes y de los adultos era
designada con el segundo término, es decir, nemi,” puesto que todos ellos paricipaban en la vida
social productva de la comunidad.

Mufioz Camargo interpreta el vocablo izcalli de una manera mds ampiia, puesto que lo
‘3socia con la revilalizacion o renovacion del mundo. Asi, se refiere a este periodo del afio como
“el mes resucitado o rejuvenecido” o *nueva creacion”, época en la que “sacaban nueva lumbre
de unos palos que llamaban tequahuit...”™

notar que I i ¢ crecimiento de los niflos aqui aludida
i dicho mes, istica prin P 36, Es decir, que se I
acabo dentro de un conlexio mas amplio que se referia a la revilalizacion de la nalwraleza y ala

renovacion del ciclo anual. En este sentido, se adara el significado de “renacer” que le confiere
Jacinto de la Serna” o el de resueccion” que le asignan Molina y Francisco de las Navas.™ Por

otrolado, todo ito p ¥ sbandonab; do

condicion delerminada) y una resumeccion (al asumir su nuevo estado).” En la parte intermedia
de esle cambio se encontraba el periodo de transicion o liminar que estaba dominado por la
‘ceremonia aqui referida y en la cual aparecia el fuego como elemento dominante. Por su parte, &
fndel iminary i . . .

' Viclor M. Castillo F., comunicacion personal.
p216.

lo X\1: Tiaxcala, ed. imar, v. 4, México, UNAW, Insito
1984,

fomo pri
g > 53),v.1V,p. 228.
') Van Gennep, 0p. git..p. 19.



SECUENCIA DE LA CEREMONIA:

ETAPA DE PREPARACION:

Te

ETAPALIMINAR

- Horadacion de las orejas de los niflos y colocacion de plumas de papagayo en orejas y de un
‘casquete del mismo material.

- Ofrecimi illas de

- Padrinos y madri los niftos con una llama de fu

ETAPA DE INCORPORACION:

- Celebracion en I id:

bebida, yballes.
- Medio dia: los padrinos y madi ahijados y ofrecian pul
L i ) sus ahijados a. yles daban a beber pulque.
. Bail y patios; ingestion general de pulque.

5.5 EL MATRIMONIO

El matrimonio denota un cambio de vida y de condicidn social para la persona. Es decir, se deja
de ser lo que se era hasta enlonces, un joven dependiente de la autoridad de los padres, para
pasar a ser oto diferents, cabeza de familia con independencia de su nucleo origina. EI
matimonio es un acto socidl que constituye la mas importanie de las Fansiciones de una



categoria social a otra.” ademds de ser 7a insflucion que reglamentd la sexualidad entre los
mexicas”.”

. § . .

g ra e E v o .o

clan,
%Lmynumhwmwmmmmnm
casa

Por ello, en el discurso que daban a los desposados, decian ala novia:

moza, y comenzis a
sa vioa. Agoa cfa yaLas mocedades e, No habii do sa e o aclate
omD i 0 como maziel. ot e s y s 8 cade o como cnine.

mmmﬁunmummummnuum

buumwmwmmbmmumm
pobrecta,

pade y

ol todo. Hija nuestr, " -

. . fasy que veniaa s ol puno o
1ipo de vida que los novios habian llevado hasta entonces y la nueva que estaban por empezar.
entre el estado social de soltero y el de casado. Aqui hay que lamar a atencion que durante el
periodo liminar estaba presente el fuego (tam. 20, parle superior central), elemento que por su
cualidad ransformadora era el propiciador del cambio de un estado a otro. No obstante, hay que
hacer notar también que, en determinados momentos de la celebracion, la presencia de la lumbre

falizaba, lo cual el ritudl y dife 3

En primer término, i jeres que asistian a

manlas o maiz, segun sus posibilidades, y los ofrecian delante del fuego." elemento que se

. pp. 116, 117 y 124,
™) Quazade, “Milo y género..”, 0. i, p. 29. Respecto al fundamento mitkigico del malsimorio ver la p. 31 del

Bid. v. I, pp. 389392,




erigia como deidad q b i6n del rito. En la tarde de ese dia
la novia recibia un baflo purificador que indicaba la separacion de su estado anterior," le
colocaban en los brazos y en las piemas plumas rojas'® y le ponian en el rostro margaxita. La
novia ya aeglada se colocaba sobre una estera junto al fogdn de su casa a donde la iban a
saludar sus parientes polificos. Posteriormente, al ponerse ¢ Sol, la muchacha era llevada a
cuestas por una mujer de hachas de tea encendidas (lam.

2. inferi i o abandor

veva vida.
Lo anterior comesponde a un rito de separacion, puesto que se observan los siguientes

elementos: y cambio de vestdo. Por su parte, alanoviaa

cuestas a casa del novio'* i del rito de transicion que i que en
mmomemlamuuhwwmm:ummwaWamamnnmu
de casada. Es decir, "osdl: dos dos""”* puesto que se encontraba en

de dos situaciones sociales distintas.

@se momento el indiduo 1o perence ni al mundo sagrado i ol profano, 0 si pertenece a
o do alos sa deses que sea incorporado al olo, por ko Lanto el indiduo es aislado y e le
e i . 3

Por ofra parte, con esa accin se indicaba que la mujer abandonaba al grupo sexua
restringido de su adolescencia para incorporarse a otro, al de las mujeres casadas, cambio que

del gupodl g s decir, una
mujer de edad madura.'”
'™) Van Gennep, gp. it p. 20.
) Moo, ydoios

O'Goman, México, UNAM, Intieto

da Imestigacones Histrcas, 1971, (Se do Hisaadore y Croristas do Indas, . 2), Mencions Qe este
'*) Ven Gennep, gp. gil, p. 130.
")Nv':’0
i, p.

) i, mmm 126 y 127. Esta mujer, do acuerdo con Quezads, gp. o, nawunuwno

tomiihustin,
‘gl y oficia los malrimonios, cargando despuss a Ia novi n la espkds para lvars 8 la casa comygal, e




Segin Mololinia a a enada de la casa del novio, los desposados se incensaban uno al
otro antes de introducirse a la habitacion, accion que representaba un rito de transicion y de
preparacion para la union que indluia la purificacion de ambos."* Dentro del aposento, los novios
se sentaban en una estera nueva frente al fuego, deidad frente a la cual se sancionaba la union.
Las suegras daban prendas de vestir a sus hijos polificos, lo cual indicaba su aceptacion y las
casamenteras ataban la manta del novio con el huipil de la novia (1am. 20, parte superior). Esta
accion indicaba la union conyugal, al igual que los cuatro bocados de comida que se daban los
deposados en la boca uno a otro.

En kos rtos de incorporacion se pueden aistar los que lienen un significado indvidual y que
unen a los dos jovenes: intercambio o abjelos 0 vesidos que 8 estan usando, unir uno al
ot con un cordon, alar pares de la ropa de uno con la el o, locarse o al ol de
dotemineds manaa, usar bjlos Que petenecsn a o olreer al o 30 d comer o

beber, comer juntos, comer de.
ismo i i . enirar 3

P

Duran refiere que los novios, con las ropas atadas, se tasladaban a la casa de la
muchacha, en donde ella daba siele vueltas alrededor del fogon, y luego se sentaban juntos en
una estera nueva colocada cerca del hogar." E1 matimonio no se consumaba inmediatamente,
sino después de cuatro dias. En ese lapso de iempo los recién casados permanecian en
penitencia por el fuluro bienestar de su nueva vida," por lo que eran sujetos liminares recluidos;
mientras que los parientes de los novios comian y bebian junios, lo cual equivalia a un rito de
incorporacion.

Ag
union sexusl de los esposos y debe imentarse en regalos, en festas comunaes, en

resumen, por
Ouran varios dies."*

9 van Gcmomﬂ . 2y21

'”)Dcumgg G1. p. 65 mancions Que o custo G s3aian s pelates onde habian Gomido ko
0esp0sados.
") Van Gennep. 0. gl p. 129.



Motoli iona que los guardas del templ alos novios la estera, y a
los cuatro lados de ella colocaban caias verdes que los desposados incensaban a medio diay a
media noche.

Este mismo autor agrega olra etapa al findl en la que participaban el agua y el pulque,
elemento: stos y ios al fuego que cemaban I ia. En relacién con esto

a do el matimoni atemolo laropa yla ofenda de
comida. Al quinto dia se bafiaban en unas esleras de espadafia verdes, mientras que unos
ministros del templo les echaban agua. Los sefiores y principales, con un plumaje, les rociaban
cuatro veces agua y puique y los vestian con ropas nuevas."*

A pesar de la participacion de elementos liquidos a final de la ceremonia mencionada
$6lo por Mololinia,"* se puede observar un predominio de la presencia del fuego durante toda la
ceremonia. Por su parte, algunas de Ias relaciones geograficas, como la de Cempoala, la de
Epazoyuca y la de Tetzcoco, esta ilima elaborada por Juan Bautista Pomar, hacen referencia a
ella aunque de manera escueta. Sin embargo, cabe destacar la descripcidn que proporciona la
Relacion de Cholula por la variante que presenta. De acuerdo con ella, los desposados eran
cubiertos con una manta y, delante de ellos, encendian rajas de ocole las cuales, a quedar

indicaban i w

DELA DEL

Con base en la informacién presentada més ariba, en la ceremonia del matrimonio
ppodemos observar las siguientes elapas:

%) Motolinis, Memorigles ., nm Pp. 317319, La misma relacin scbre esta caremonia la proporciona
Torquemads, 0. i, v. V, . gt . 12712,

"'tu-uaywmmhwuumuluamm-mmm

‘dascriben de manera casi déntica a mism caremonia.

") Relaciones geogrificas del Solo XV1; México, ed. de Rand Acua, tomo tercero, nim. 8, Méxkco, UNAM, Instto
opoidgicas, 1985, ogia, 70),v.V, p. 132, v. V1, pp. 77 y 8, v. VIl p. 70.




ETAPA DE SEPARACION:

- Tiene lugar durante la tarde.

- Ofrendas de mantas o maiz a fuego.

- Bailo ritual de la novia y colocacion de su atuendo en el que destacaban las plumas rojas en
Dbrazos y piernas y la coloracion de margavita en el rostro.

ETAPALIMINAR:

- Encendido de los hachones de lea.

- Traslado de la novia a del novio p i de
hachas de tea y acompafiada por los invitados y parientes.

- Incensamiento de los novios, uno @ otro, a la entrada de la casa de &l e introduccion a la
‘habitacion.

A de la capa del novio v de! huiil de I

- Ingestion de cuaro bocados de comida por los novios que se daban uno al oro o dados por las
respectivas suegras.

- Transcurso de cuatro dias en los que los novios estaban redluidos en el aposento en ayuno y

ilencia. mi o |

fior comian y bebian.

ETAPA DE INCORPORACION:

. Seiniciab:

terminar di

- Consumacion de! matrimonio.
- Acarreo de los pelales, 1a ropa y las ofrendas de comida al templo.

- Baflo de los novios en esteras de espadafia verdes, rociamiento, por cuaro veces, con agua y
pulque.



- Colocacién de ropas nuevas a los novios, a la novia le ponian en brazos y piemas plumas
fojas.
Fi i Mo, bailes y embriag

alos novios.

Esimportante hacer notar que en el ritual imonio no sl ol fuego

como tal, sino que también habia elementos que lo simbolizaban y aludian 3 su facutad
fertiizadora."” Dichos elementos eran las plumas rojas que a la desposada le eran colocadas en
brazos y piemas para la ceremonia.

En los documentos del siglo XV existen varias referencias que sefiaian al fuego como el
elemento responsable de la revitalizacion del cosmos para que ésle pudiera coninuar con su
existendia. En este sentido, el fuego estaba asociado con regeneracion y fertiidad. Por otro lado,

i @ capitulo anterior, existia una relacioy [ jas y el fuego
Que se i através de dos de sus iones, Cuezaltzin que significa "pluma
roja” 0 Nama de fuego" y Miintica, imagen del dios igneo que llevaba un atuendo elaborado de

plumas rojas de guacamaya que le cubria todo el cuerpo. Por lo tanto, las plumas rojas que la

y ignificaivas, ya que

90y
s decir, con el amor camal, la procreacion y el nacimiento. ™

De acuerdo con Durdn, este atuendo, que se usaba en conjunto con margaxita en el
rostro, solo lo llevaban las doncellas que nunca antes se hubieran casado, y lambién era vestido
por las jévenes que ingresaban al templo para dedicarse al servicio de Huitzlopochti. En este
uimo caso, segin Doris Heyden, dichas mozas portaban el atuendo ritual del matrimonio porque

1) Esta itima elspa tione como fuents pdncipal la lnfomacion proporcionada por Mololinia. Notese que la

ieniras que ios domis o bican l pincil.

van Gennep, 0.

. pp 11,117y 31,
& , Boletin INAH, niam. Mo, Insiuto

Nacional de Antropologia e Histora, pp.p. 20



tal vez se casaban simbdlicamente con esa deidad.”™ Estas plumas y el colorele en la cara
lambién eran llevados por mujeres publicas en algunos fituales como en Tiacaxipehualizti.
Asimismo. lo usaban Ias doncellas que bailaban en la fiesta de Xochiquétzal por lo que, de
acuerdo con la investigadora aniba citada, dicho atuendo estaba asociado con la sexualidad y la
fertlidad.™

La asociacion de las plumas rojas con |a fertiidad y la procreacion se refuerza porque ef
uso de ellas en piernas y j ¢l col d o en

diversas fiestas como las de Huey Tozoztli, Huey Tecuilhui y Ochpanizt, celebraciones que se
refacionaban con la fertilidad de la natwraleza, ya que en ellas se honraba a los dioses de los.
‘mantenimientos para pedirles una buena produccion de los campos de cultvo. En la primera de
esas fiestas, es decir en Huey Tozozt, las doncellas que usaban el aluendo mencionado,
llevaban varias mazorcas de maiz goteadas con hule y envuellas en papeles y mantas ricas a
templo de Chicomecdat y Cintéol para que fueran bendecidas. Luego las guardaban en el fondo
de la troje como corazon de la misma y su grano era usado posteriormente para sembrar los.
campos.™ En la i alizaba en el mes de Huey Tecuilhuit, var jeres, con plumas
de papagayo en brazos y piemas, bailaban rodeando a la imagen de Xilonen inmediatamente
anles de que ésta fuera sacrificada en el templo de Cintéod. A partir de su inmolacion, se daba

licencia para comer jiloles y bledos verdes cocidos. primeros frulos que daban los campos de
cultivo. Por su parte, la fiesta de Ochpanizti estaba dedicada a olra advocacion de la diosa madre,
es decir, a Toci “nuestra abuela”, lambién considerada como madre del maiz. Asimismo, en la

fiestaa i iderada é diosa del amor y . dos doncellas y
la joven que le seria sacrificada llevaban pintura facial y las plumas coloradas en brazos y
piemas."** Por otra parte, varias mozas danzaban con el atuendo aqui referido en las fiestas de
Toxcatl, Xocotl Huetzi y Panquetzaliztii, dedicadas a deidades mascuiinas como Tezcatipoca.




Xiuhtecuhti y Huitzilopochti y que también estaban relacionados con la agricullwra, pero
ol aspect y uino de la naturaleza, es dedir, con el fuego y

e Sol.

Con lo anterior se puede ver que la relacion que guarda el fuego con la produccion
agricola y la fertlidad de los campos se reproduce en el ambito social, concretamente en el rilual
del matrimonio, ya sea a ravés de | sa del fuego por medio de las plumas
rojas, elementos simbdlicos que representan al fuego en su calidad de regenerador de la
naturaleza y de la sociedad.

5.6 EXEQUIAS O RITO MORTUORIO

Las ceremonias funerarias constituyen rilos de paso que ienen como findlidad separar a un

individuo del mundo i a

y asi poder alcanzar su iima
morada.'** Respecto a la i k i de la muerte de los

seflores principales, encontramos numerosas referencias en las que el fuego desempefiaba un
papel fundamental, pues se menciona constaniemente la incineracion del cuerpo del difunto,
accion que al provocar la ransformacion del cuerpo generaba la separacion de las entidades
animicas que constituian a una persona y facilitaban el paso a otro mundo; por lo tanto, era la
uiima accién ransformadora ejercida por este elemento en la vida del individuo. En relacién con
esto, Lépez Austin dice que el fuego es “el elemento transformador de todo lo existente, el que
puede romper la barrera entre el mundo habilado por el hombxe y los sitios en los que moran los
dioses. "

Asi, el fuego estaba presente cuando el hombre traspasaba el umbral al mas alla. Pero
aqui hay que sefialar que, en cierfos casos, cuando la persona moria por alguna causa

) Van Gennep. gp. . p.
'Hlmmm nﬂ v.1,p.370.



rdwmadaomdaau.mdwbsumualalmmeyamwmdmﬂmwd Por

ello, los cuerpos de estos difunlo:

Segin diversas fuenles™ con Quetzalcal se instituyd la costumbre de incinerar el
cuerpo de los difuntos; asi, de acuerdo con Ixtiixochil *&l mismo [Topillzin] mandd quemar su
cuerpo con los ritos y ceremonias que después se usaron, que fue el primero que fue
quemado...”**

Sin embargo, ésta parece ser mas bien una costumbre de los chichimecas, en sus
origenes grupos némadas que amibaron al valle de México hacia el siglo XIl. En relacion con esto.
Torquemada'™ refiere que los descendientes de Xolod tenian por costumbre incinerar a sus
muertos y colocar las cenizas en una c3ja que era honrada por cuarenta dias, tiempo que
comespondia a la etapa liminar tanto para el difunto como para los vivos. periodo que en estos
ultimos se expresaba a través del luto." Finaimente después de ese iempo, la caa con los

fos da con h oon lo cual sei P i6n del difunto al mundo o

los muertos."™

Mololinia refiere con cierto detalle las exequias de los sefiores. Segun él la ceremonia

iciaba & dia de la defuncion. Pri lavaban el cuerpo del dif

le cortaban los cabellos de la coronilla, luego envolvian el cuerpo del sefior con quince o veinte

‘mantas ricas. le ponian en la boca un chalchihuil por corazon y le cubrian el rostro amortajado
con una mascara. Con estos cuatro dias y Ias acciones anles mencionadas se daba a etapa de

‘separacion en la que se observaba la preparacion del cuerpo del difunto para entrar en la etapa

%) Mendeta, 0. i p. 82, Famand da Ava Ilxéehi, Obeas histirica, eccdn, estuco ntroductono y pandce
documental por Edmundo O'Gorman, 2 vos. México, UNAM, Insidto do Invesigeciones Histoncas. 1973, v. 1. 9.
282; Hisoir d Mechiaue' o istoria de Moo’ en Teogonia ¢ istona o s mexicanos Tras opuscuos dol so
V1, 22. od., od proparada por Angel Ma. Garbay K.. Meéxico, Pomia, 1973, (Sepan cusnos, niam. 3. p. 116 y
Towenada, o gi. v. . p. K

"')Im ixbohit. 0. gi..v. 1. p. 282

en este por oy emergen 0 o). En

1) 1ig_p. 163



iminar. 1 corte de cabellos de la coronil i i i residia e fonai de
lapersona, por ello, esta operacion indicaba cambio de condicion y la separacion del individuo del
mundo previo para entrar a olro nuevo.™ Al morir un individuo juntaban el cabello que le habia

sido cortado poco después de su nacimiento con el del Wlimo corte realizado en cuanto moria, y
los guardaban en T el tonalli Elp ) su

llegada al mundo. mientr: o il i

Asimismo, segin Durdn, hacian una gran enramada llamada Sacochcalli “casa de
descanso 0 de reposo™™ y componian una estatua de teas que ‘era semajanza del rey
muerto”,' le ponie [l y ataviaban con los atuendos de varios di

Ante esta imagen colocaban flores, vasijas con comida y cacao, sahumaban la estatua y

(deramaban pulque arededor de efla en cuatro partes. Luego, la imagen era llevada ante la

eslamadeHutziopocﬁlﬂ]unbﬁcwwmmylemdmw"‘wmulmla
que durab dias. L i6n del cuerpo del difunto

acelerar la descomposicion del cuerpo por el fuego y separar los componentes animicos que

conformaban a la persona.™

En la ceremonia sacrificaban al servidor que habia tenido cargo de poner lumbre en los
incensarios de los allares de la casa, quemandolo con tea y copal. Asimismo, junto a la cenizas
del fatoani ponian un feponaztli sobre el cual sacrificaban por extraccion de corazon a fodos
aquellos que lo acompafiarian al oro mundo,” cuyos cuerpos eran amojados a ova hoguera. La
sangre de eslos inmolados era recogida en unos vasos y era aojada a la hoguera en la que se

i del i. Al dia sigui i cenizas del sefior cremado,

") i, pp. 19, 166 y 167.

') Durdn, gp. ¢t v. Il p. 298.

") 1id, v. I, p. 298. Respecto & la 1ea, que pusds ser idenificada con el ocols, este cronista dics que e
Quemar s cuerpos ds los sefores, y esi lenian squel género ds lele en gran reverenca”. Iid. v. I, p. 296, Esta

of mas 6o Tit. Por lo tanto, st identif ¥ espec dios del fuego.

)i, v 1. p. 28
g

s hugares. Durén, g9 i, v. I}, p. 296.

™ 0. 143y 164 on Lépez Astin, Cuaro... 0. 6. V.|, pp. 357371,




los pedazos de h hubi dado v la piedra

P q y su corazon. Todo esto
era colocado en una caja, donde habian guardado previamente los cabellos de la coronilla,™ la
cua era enlerada a los pies de la imagen de Huitzilopochtii.™* Durante cuatro dias le hacian
honras al difunto, le llevaban ofrendas al sitio donde lo habian quemado y ante la cja. Al cuarto
diale sacsificab: P individuos. Las exequias durab . después de
los cuales el leyolia, una de las entidades animicas del hombre, ‘iniciaba su camino hacia el
Mictlan."** Por ello, de acuerdo con Mendieta:

A cuato da, cuando acababan las principales honas del entieo, malaban olros dez 0
quince esciaves. porque docian que en aquel empo o s cuskro Gas ba en camino ¢f
anima. y lenia necesidad de socomo. '

En ese fiempo ylos dolientes constituian un grupo especial q
&l mundo de los vivos y ¢l de lo y habi ion de la vida social que afectaba a
da idad. " El I chenta dias durante los cuales nadie se lavaba la
caranila cabeza y las mujeres llevaban el cabello suelto.'” A los veinte, cuarenta y ochenta dias
ificadc i honor al sefior muerto y, al término de esle periodo

ponian ova imagen de leas y I ban."* Finalmente, como parte de |
llevaban a cabo i da afio q isti frendar copal, comida. pulque.

flores y calutos de perfumes. y le sacrificaban codomices, conejos. aves y mariposas.' El

fiempo para alcanzar la ifima morada variaba, ya que para amibar al Mictlan se requerian cuato

aflos. mmasquepaalleg:dﬁdoduw adonde iban los guerreros muertos en batalla y las
4 4 parto. s6lo ean 08 ochenta dias.'*

™) Ver en Lopez Ausin, Cusipo... . i vol. . pp. 367-

gl tonali.
™) Esto ko refiere Durdn, para Axayacatl Tizoc, y Tiacaelel. pero regisira que los resios de Ahwitzoll fueron
‘enteracos en o cuauhicall. Dwn, 9. i, vnmmsu %9y3%5.

)wmm 99. oit.. pp. 304-306; Mendieta. 0. .. pp. 162-163 y Torquemada. gp. .. v IV. pp.
")men.m...v,l.mw



En esta sociedad también tuvieron un lugar importante las exequias en honor a los
guerreros muertos en batalla. De acuerdo con Mololinia, éstos eran representados por una flecha
que les habia pertenecido, la cual era ataviada con las insignias del Sol y quemada.' Por su
parte, Durdn refiere que estos gueeros muertos eran representados por unos bullos de tea,
llamados ocoletecutin,"* que eran ataviados con vestidos de papel y con sus insignias; ademas,
les colocaban alas de pluma de gavilan para que volaran delante del Sol. Estas imgenes eran
siluadas en el Yacochcalco y sus viudas les ponian delante ofrendas de comida y pulque; los
cantores les entonaban cantos de luto y, finalmente, prendian fuego a las imagenes, mientras que
sus mujeres les lloraban alrededor de la hoguera.'”

El luto, que consfituia una etapa liminar tanto para los dolientes como para los difunios,

tiemp o a Cielo del Sol.

separacid i in a o En
aigunos casos @l perodo de Lransicdn para los Vs es la contrapare del parodo d
e ) pdg

laincorporacién dal dfunto sl mundo de la muerte.™
Esta etapa era simolizada por la suciedad, ya que en fodos esos dias los dolientes no
lavaban su cara, i demds de of cabello suelto s

peinar. Pasados esos ochenta, minisvos del templo les quitaban a las viudas las costras de la
cara (formadas de lagrimas y iea), las colocaban en unos papeles que eran llevados fuera de la
ciudad y a cambio las mujeres les daban de comer por cinco dias y les regaiaban mantas y

1) Molooni, . git.. p. 3
"mmgg,vnwsl* como se vio.
enel capitiio 2y ds ] fuego y do los muercs, acvocacin de

') Heyden, Elmtumaumzuwmu viudas *,
coordindora, Méaico, UNAM, 1990, pp. 116-117 y Durn,

® vnwﬁMssvml Squ-w-rnmi v. IV, pp. 384385, cuando un mercader mora do
de ocole, hay
mmmuMyumﬂw y‘umwm mes en of que 30 howaba 2
)mwu ‘asados. De igual

"‘;vmm; ot p 147



bragueros. wahwwdndabaomdamdfznpbywwawbaﬁodeunm con lo cual

eluto o i s
y

Respecto a la coslumbre de incinerar a los difuntos, la Historia de México dice que los
cuerpos debian ser quemados y sus cenizas guardadas para que Mictlaniecuhti los dejara salir
del inframundo y asi poder resucitar."** Otro fundamenlo sagrado de esta practica lo proporciona.
entre otros autores, Mendieta al referir que Xlo, advocacion de Quetzalodatl, para crear a la
humanidad actual bajé a Mictian por la cenizas y los huesos de los difuntos de las eras
anteriores.' Con esto podemos ver que se completa un cido que es propiciado por el fuego.

elemento que ayuda a llegar a la iema a un individuo, pero también lo auxilia a acceder al
inframundo. Este ciclo también se observa en la misma naluraleza, es decir, en el constante
renacimiento y muerte de las plantas, cido que iciado por el fuego, 2

raves del sistema de roza y quema.
Ademas de la evidente relacion entre el fuego y los difuntos al ser cremados. su
‘asociacion Izcalli 3, que eran fesividades dedicadas

a dios del fuego. consttuian. al mismo empo, fiestas sociales a los muertos. En la primera de
ellas, e culto a los muertos se realizaba a los diez dias del mes que era cuando se hacian
ofrendas al fuego y alos muertos. Por su parte, en Xocoll Huelzi, mes que también llevaba por
nombre Huey Miccalhuit, se rendia cullo a los difuntos mayores mediante ofrendas en los
lemplos y cantos.' Duran dice que en esta época del afio temian la muerte de las sementeras
por el fiio y las heladas.” lo cual establece una asociacion enre fa conmemoracion de los
difuntos y la posibilidad de la muerte de las cosechas. Por otro lado. en esle periodo del afio hay
una declinacion del Sol que sedala la llegada del frio y de una mayor oscuridad, por ello
consideraban que en esa época era cuando bajaba el fuego a inframundo (lams. 10, 11y 12).
Otra de las festividades comunitarias a los muertos se llevaba a cabo en el mes de Quechalii. en
mmm Eimiodeia muste. " 1.0 118

1*) Duran. gp it vol. . p. 269,




el cual se honraba a Mixcéat, dios de la caceria. La primera parte de esta fiesta eslaba dedicada
alos difuntos a quienes se les colocaba como ofrendas encima de sus sepulluras cuatro flechas
amarradas a cuatro teas con dos tamales, que eran quemados en la noche. Aqui también se

el yelfin del: chas, ya g

actividades agricolas y se iniciaban la caza y la guerra. Por su parte estas actividades, segun se
vio en el capilulo 3, estaban asociadas con la muerte, de los animales en el primer caso y en el

segundo de los hombres, ab: i asu vez, con la vida, puesto

ali y alos dioses.

Por todo lo anterior, se puede ver que hay una asociacion entre el fuego y los muertos.
Por una parte, debido a su facultad ransformadora, este elemento aceleraba fa descomposicion
del cuerpo del difunto, con lo cual posibilitaba la separacion de sus entidades animicas y
propiciaba que el teyolia pudiera llegar a sio de ulratumba que le coresponda, el inframundo o
¢ cielo del Sol. En este punto hay que recordar que, como se menciond en el segundo capitulo, el
fuego estaba también ubicado en estos dos seclores del cosmos a los cuales facilitaba el acceso
alos muertos a ravés de la transformacion. Por otra parte, efectuaba la purificacion necesaria
para el rénsito al mas dlla.

'SECUENCIA DE LAS EXEQUIAS
ETAPA DE SEPARACION:
Preparacion del cuerpo:
- Corte de los cabellos de la coronilla.

del cuerpo del sefior con qui i i i6n de un chalchihuit

& amortajado.

enlabocay



ETAPA LIMINAR:

I ion del del difunto v de sui de ocole.
P y o -

- Saciificio por incineracion del servidor encargado de poner lumbre en los incensarios de los
allares de su casa.
- Inmolacion de sus acompafiantes por extraccion de corazon que luego eran amojados a una

hoguera.

. Recolection del difunto @ di

. Colocacit lacai dabs bell
Honras al difunto por cuatro dias:

. Colocacion de ofrendas en el sii donde lo habi: do

- Sacrificio de diez o quince individuos a cuarto dia.

ETAPA DE INCORPORACION:

- Sacrifiio de Gi

alos veinte, cuarenta y
- Levantamiento del luto a los ochenta dias.
- Ofrendas y sacrificio de animales cada afio.

5.7 RITO DE LOS POCHTECA EN SUS EMPRESAS A LARGA DISTANCIA

Los mercaderes, por su parte, cuando salian a tieras lejanas para efecluar alguna empresa
propia de su oficio. también efectuaban importantes ceremonias que podemos calalogar como un
filo de paso tanto por los actos simbdlicos que realizaban, como por el hecho de incursionar por
termitorios ajenos. En dicha ceremonia tuvo un lugar destacado el cullo a fuego, elemenio
deificado que es mencionado bajo los nombres de Xiuhtecuhti, Tialxictenica y Nauhyotecuhti. el

ofrendas y iaal que Yiacatecuhti. dios patrono de los
pochteca.



La principal ofrenda consistia en papeles goteados con hule, los comespondientes a
Yiacatecuhti eran pegados en un baculo de caita que representaba a este dios, mientras que los
de Xiulecuhtii eran colocados frente al fogon de la casa. Asimismo, ofrecian codomices

degoladas al fuego del hogar. La sangre del ificio de orejas y leng! ojada cuat
veces a esle fuego y con ella goteaban los papeles que ofrendaban a Xiuhtecuhti, mientras le
haci i delos mismos y e pedian perdén por cualquier

En e patio colocaban los papeles goteados con hule dedicados a Tialtecuhti y a los

dioses del camino Ce Céall, Zacatzonti y Tiacotzonti. Con la uia amojaban la sangre del

y haci atro direcciones, y goteaban con ella los papeles del patio

qQue eran ofrecidos cuatro veces hacia cada una de las cuatro direcciones. Luego estos papeles
eran armojados ala hoguera.

Esta ceremonia también indluia la adivinacion, ya que si los papeles colocados con el

copal en Ias brasas ardian sin ningin problema la empresa seria exitosa, pero si s6lo humeaban
eraindicio de que al mercader le sucederia algin mal o enfermaria.’™ Enseguida enteraban en
un hoyo enmedio del patio las cenizas de los papeles quemados tanto dentro como fuera de la
casa. Al amanecer se reunian todos los mercaderes y, ese dia celebraban una comida
comunitaria con discursos de despedida. De noche organizaban las cargas de los productos de
intercambio y los bastimentos que eran colocados en las canoas. Cada mercader que iba a la

freci: alfuego y parti ibici irar hacia ars.
Como se puede ver, por una parte el fuego aparece como deidad que era objeto de
por ora, también fungic i hacer llegar las ofrendas a obros

dioses. En el primer caso, el fuego como entidad sagrada, las ofrendas a Xiuhtecuhti se
efectuaban en el hogar de la casa, su asiento, que simbolizaba el centro del mundo social y
cullural de la comunidad, de la familia y de sus miembros. Por lo tanto, el hogar vino a ser el punto
que agluinaba y cohesionaba, en consecuendia, era a fuego de la casa a quien se le hacian
ofrendas para poder regresar a niicleo de la comunidad. Por ello, en cuanto los comerciantes

1%) Sahagin, gp. g, v. I, p. 545.



volvian hacian ofrendas de papeles a Xiuhlecuhli y a Yiacalecuhti para agradecer la
lidad. En el 0k ¢ fuego aparece fo que Tumer llama
simbolo instrumental."”” ya que por medio de su accion transformadora, permitia llegar las

ofrendas a obras entidades sagradas. La incineracion de estas ofrendas se llevaba a cabo en ¢l

patio, en el exterior, lo cual simbolizaba el teritorio gjeno a la comunidad a donde los mercaderes.
alizar su oficio. Por eso, las ofrend: drigidas a las cuatro di

del mundo y destinadas a Tialtecuhlt y los dioses del camino a manera de proteccion durante su

paso por ofras tiemas.
Cuando los especialistas en el inlercambio de productos se iban a obras regiones,

ntrab: transicion, alizab: i P por

tierras ajenas e incluso enemigas. Por ello. antes de iniciar el rayecto, levaban a cabo un rilo de
separacion que comprendia una serie de actos simbdiicos, y que los preparaba para la etapa
liminar que duraba todo el iempo en que el mercader se encontraba ausente. Entre dichas
acciones riluales destacaba el hecho de que un dia anles de su partida se coriaban el cabello, lo
cual indicaba la futura separacion de su nicleo social. Asimismo, se lo lavaban por dima vez, ya
que lodo e iempo que duraba la empresa tenian prohibido el bafto y sdlo les era permitido
lavarse el cuello. El hecho de no baflarse estaba asociado con el luto pues, como se vio en el

& suciedad. Asi, Sucios i L]
cabello durante el iempo que estaban fuera indicaba que la persona se encontraba en un estado
diferente a que le comespondia cominmente cuando estaba en su propio temilorio. Esto era
porque durante la empresa el pochteca no estaba integrado a su comunidad, es decir. a la
sociedad que le habia dado origen por encontrarse lejos, pero tampoco pertenecia a las
sociedades ubicadas en las tieras donde se encontraba ejercilando su oficio. Por tal motivo, se
puede dedir que en todo ese tiempo estaba en un periodo liminar. Por su parte, los familiares del
‘mercader ausente compartian la misma situacion que &, ya que slo podian lavarse la cara y la

¥ En relacion con esto y de acuendo con Tumer. “los simbolos instrumentales puaden ser considerados como
* Tumer. ¢ .. p. 3.




cabeza cada ochenta dias en seftal de penitencia mientras duraba la empresa, s decir, también
se encontraban en una situacion liminar que terminaba con el regreso del comerciante. Si el
pochteca moria durante la empresa, los parientes podian lavarse la cara y jabonarse la cabeza
después de las exequias en sefial de que se quilaban la tisteza'™ y, por lo tanlo, terminaba el
Tuto.

Tanto antes de partir como a su regreso se llevaba a cabo una comida comunal con sus
familiares y con los demas mercaderes. La primera de ellas tenia como objetivo reforzar los lazos
con su propio grupo anles de su parida, mientas que con la segunda se sellaba su

Por ora parte, ban a cabo en

la noche, de manera sigilosa, para que lanto la separacion como la incorporacion fueran
graduales y lo menos evidenles para el resto de la poblacion, ya que se trataba de un ritual
paricular de un grupo especifico de la sociedad.

SECUENCIA DE LA CEREMONIA
SEPARACION
Dia anterior a la salida:
~Cortey ilo de | o
Amedia noche:

- Ofrenda de papeles goteados con hule a Yiacatecuhti, Xiutecuhti, Taltecuhti y a los dioses del
camino Ce Cdatl, Zacatzonti y Tiacotzontii. Ofrenda de codomices degoliadas d fuego.

0 de orejas y lengua, cuya sangre era ofrecida a eles y armojada con la
uha hacia amiba y hacia las cuatro direcciones.
- Solicitud de perddn al fuego por cualquier ofensa.
- Colocacion de los papeles y de copal en fas brasas.

%) Sshagin, g0 ¢, v. |, pp. 285y 256.



- Ofrecimiento del pa i del: iones y su

colocacion en una hoguera exterior.
- Enterramiento de las cenizas de los papeles quemados dentro y fuera de la casa en un hoyo
enmedio del patio.

los

- Comida comunitaria y discurso de despedida.
- Organizacion de las cargas y del bastimento.

ETAPA LIMINAR:

De noche:

- Colocacion de las cargas en las canoas.

- Discursos de despedida.

- Ofrenda de copal al fuego por del deres que iban

- Introduccion de los mercaderes en las canoas con la prohibicion de mirar hacia aras y hablar

con los que se quedaban.
- Tiempo que tardaban los pochleca en su empresa.

ETAPA DE INCORPORACION:

- A media noche ofrenda de papeles al fuego y a Yiacatecuhtii para dar gracias por su viaje
prospero.

L ion del baflo y del corte de cabello:
y

- Preparacion de la comida comunal.
- Ofrecimiento de comida a Xiuhiecuhtli y a Yiacatecuhti.
- Comida comunal y discursos de bienvenida.



5.8 DELIMITACION DE ESPACIOS

Existe un tipo de fitos que tienen como objetivo el delimitar espacios y caen dentro de la categoria
delos fitos de paso. Es decir, med i de dicion natwal

transformario en un espacio habitable para el hombre. Estos rilos incluyen ceremonias de
purificacion que “constluyen ritos de separacion del ambiente anterior™” y ienen por objeto
levantar el tabii de inhabitabil a i i paaqueel

hombre pueda residr en él sin ningin peligro. Por lo tanto, estos filos incluyen también
ceremonias de apropiacion, consagracion, profilaxis y propiciacion™' que van a definir a ese
terreno como social y cullural en conraposicion al lemitorio dominado por la nafuraleza y las
deidades que imperan en él.

Por consiguiente, en estos rilos observamos la oposicidn naturalezalcuitura, asi como el
ransito de una a ova'’ a avés de ceremonias en las que el fuego, en tanto que simbolo
dominante, es el mediador y el encargado de realizar la transformacion. Por otra parte, en ellos se

bserva que du Iz ia, mediante i acciones que se veran

se reproduce el plano lemestre que viene a ser el modelo ejemplar, puesto que se marcan las

quinas y
expiicita del acto
‘cosmogonico. Para el hombre tradicional, la imitacion de un modelo aruetipico s una

mumommuummmwmmm
consiguiene,

la duracidn,

illo lempore. por ende, la
‘reactuaiizacion de la cosmogonia.'

Estos ritos incluyen la apropiacion de un termitorio, la delimiacion de un terreno agricola, la
fundacitn de una casa, de un templo y de una ciudad.

%) Van Gennep, gp. ci.. p. 20.
)Bid. p. 12

1) LoviStrauss, 6., p. 166.
') Mirosa Eiiade, EI mito del elemo relomo. Aruelipos v repelicidn, trad. de Ricardo Anaya, Madid, Alanza
Editorial, 1933, (EI Libro de Boisillo, Seccion Humanidades), p. 75.



581 LAINAUGURACION DE UNA CASA

El establecimiento o fundacion de una nueva casa era motivo de ciertas ceremonias que
coresponden a la calegoria de los rilos de paso que incluyen también, como ya se menciond.
ritos propiciatorios para la buena fortuna de sus habitantes, de purificacion y de apropiacion del
espacio. Por otro lado, como dice Mircea Eliade, dicha ceremonia venia a ser la repeficion del

pues era la “historia de un nuevo comienzo® y, por lo
tanto, consfituia la “répi ion det mundo”."** Por dicha celebraci i
fuego nuevo. Respecto a lo anterior, Sahagun dice que:

cuando alguno ediicaba aguna casa nweva, hatiéndoia acabado, juntaba los panentes y

vecinos, y delante dellos sacaba fuego nuevo en la misma casa. Y si ol fuego safia presto,
docian que Ia habacin da 1a cas seria buens y apacble. Y si e fego tardba en salc

E ia es descrila de Jacinto de | w

el siglo XVII. Por lo tanto, ion, d
esa época. indica la gran importancia y araigo que tuvo. De acuerdo con el segundo autor, que
menciona el acto de inaugurar una casa con el nombre de calchalia relata que, una vez edificada

lacasa, Ias cuatro esqui idoiillo o piedr un poco de tabaco. Enseguida, en
@l centro de la casa sacaban fuego nuevo con unos palos. Los encargados de hacerlo eran.
segun Ponce y de la Serna, unos viejos especiaizados en realizar Giertas ceremonias. Por
consiguiente. para este acto rilual era necesario un inlermediario que neutralizara la impureza.
aajera hacia si las fuerzas negalivas y sinviera de puente para neutralizar el cambio de
condicion. L] imiento d i violenlos

y colectiva." Al fuego recién sacado. que representaba




la hoguera sagrada del centro en la que se llevd a cabo la inmolacion de Nanahuatzin y
Tecciztécall en los tiempos miticos, le ofrecian puique en cantaros adomados con flores en el
cuello. Posteriormente, degollaban una gallina delante del fuego, y con la sangre de esta ave

rociaban el fogon y ungian los cuatro dngult de: wlacion, el techo, la entrada y los
lados de la puerta. En el patio guisaban la gallina y preparaban tamales, comida que era ofrecida
alfuego y que luegy asistentes, vecinos y famiiares.

Diego Duran, por su parte, especifica que la ceremonia de inauguracion de una casa, ala
que llama caimamalihua, se llevaba a cabo antes de que ésta fuera ocupada. De acuerdo con el
autor, el g i vino por i 'y con un tizon encendido de lumbre
nueva, el dueflo sefialaba diferentes partes de la habitacion, con lo cual tomaba posesion de la

casa”

Con lo anterior vemos que la casa nueva era considerada un (abi hasta que, por ritos de
apropiacion, éste era levantado, es dedrr, se le separaba de su condicion anterior.'™ Asi, con el
fitual de inauguracion de una casa, se delimitaba su espacio al rociar con sangre, con pulque o
bien al sefialar con un tz6n el centro, las cuatro esquinas, el techo, la entrada y los lados de la
puerta, que constiluia la frontera entre el mundo exterior y el doméstico." Con esle rito se

espadi il en cullural y socidl, es decr, se hacia habitable  purificar

¢l fuego, elemento que removia la cualidad conlaminante. Por otro lado, en este ritual el hombre

de & momento de I i6n, puesto que hacia

referencia a la ordenacion del plano leestre al sefialar las cuabo esquinas de la casa y la

dieccion central a el fu y se colocaba el hogar. Con elo,la casa

venia a ser una reproduccién de la tiema y, por consiguiente, no resulta extralo que Sahagin
mencione que el madero que estaba sobre el umbral de la puerta se llamara ilhuicat, " & igual

1) Durdn, 0p. it v. |, pp. 7778
")v.\cnmmﬂ .20, 2324,
i, p.

")Wu\.mz v.ILp. 742



que el cielo. En esle sentido, Eliade establece que 7Ta habitacion humana se asimiaba a

Universo. El hogar ™ al Centro del Mundo.™™

Alfinal de ia se efex id itaria en la
N

eembriaguez con pulque, lo cual comespondia al rito de incorporacion,'™ pero hay que mencionar
que antes de laingestion de los alimentos, se le ofrendaba al fogdn la primera comida y bebida de
«sa casa, acto ritual que se repeiia constantemente. Por iimo hay que sedalar que, aunque en
fa ceremonia e simbolo dominante era el fuego, también estaba presenie el elemento acuoso a
través de dos de los liquidos que lo representaban y que alimentaban al fuego, la sangre y ¢l
pulque. Por lo tanto, en este ril de cuya
‘conjuncién simbolizaba la creacion, el origen, el inicio, y hacia referencia al momento en que se

unieron los dos principios cosmicos, el de naluraleza caliente proveniente del cielo y e de
del inframundo que di igen ala vida."™ Con ello, de acuerdo con
Eliade, a origen y via el mito onico: "Los mitos le afimman [al hombre]

que todo lo que hace o trata de hacer, ha sido ya hecho a principio del Tiempo, in ilo tempore.
Los mitos constiluyen, pues, la suma del saber utl.""

$SECUENCIA DE LA CEREMONIA DE INAUGURACION DE UNA CASA:

ETAPA DE SEPARACION:
- Se daba a mismo tempo que la etapa liminar, ya que a través de la ceremonia de
establecimiento de la casa, ese espacio era separado del ambienle "nalura” al que pertenecia

!\ Elade. Inigenes... . .

') Van Gennep. 0p. it w?“nlyu

%) Alredo Ldpez Ausiin, Tamoanchan y Tiaocan, Mésico, Fondo de Cultura Econdmica, 1984, (Seccién de Obras.
de Antropologia). p. 20.

") Elinde. Mito y reaidad. gp. i, p. 133.




ETAPA LIMINAR:

- Colocacién de un idoillo o de una pi ab; da una de |

- Produccion de fuego nuevo en el centro de la casa.

- Ofrenda de pulque a fuego.

- Degollamiento de una galina.

- Rociamiento al fuego y uncion de las cuatro esquinas, techo y entrada de la casa con la sangre:
dela galina sacrificada.

ETAPA DE INCORPORACION:

- Ofrecimiento de la comida al fuego.
- Comida comunal e ingestion de pulque.

5.8.2 LA APROPIACION DE UN TERRITORIO

y semejante teri it chichi Anales de Cuauhttan
respecto a la apropiacion de un temilorio. Esta ceremonia (enia como objetivo la delimitacion
virtual, dela zona que chichimecas, la cual da de

la naturaleza para transformaria en un espacio social habitable para el hombre. Para ello era
necesario efectuar una sacralizacion y la dedicacion de esas beras, actos que se haclan a
numen del fuego, por ser el dios de la cenvralidad y el dominador de la superficie terrestre,
ademds de que, como ya se vio en capitulos anteriores, era un dios de gran importancia para los
gupos cazadores.
todo tentioro que 38 ocupa con el fin de habitaro o ds Wlizaro como “espacio vial” &5
previamente trnstomado de "cads’ en “cosmos’; 6 dec, que, por electo de rual, 38 o

‘confiere una “forma™ parala
mentalidad arcaica, como fuerza, eficacia y duracién. Por ese hech, o real por excelencia es.

1 y
las cosas."™

") Eade, ELmit., 2. 6.p. 20.



Segin los Anales de CuauhGian'™ este rito consistia en lanzar saetas hacia las cuatro
partes del mundo, lo cual tenia por objeto delimilar la superficie teestre. De esta forma, como
dice Eliade, "Basta simplemente con repetir el ritual cosmogdnico, y el teritorio desconocido (el
'Caos’) se transforma en ‘Cosmos’, se hace un imago mundi, una ‘habitacion legmada
rituaimente’”""*

De acuerdo con el documento aqui referido, se prelendia flechar a los siguientes
animales: un aguila, un tigre, una culebra, un conejo y un venado de color amarillo y otros tantos
de color rojo, lo cual indudablemente esta en un lenguaje simbdiico, ya que los colores
mencionados, amarillo y rojo, eran los caracteristicos del dios del fuego y eran, asimismo,
compartidos por el Sol. Los animales cazados eran ofrendados a Xiuhiecuhti en la hoguera
ubicada en el centro y resquardada por las res piedras llamadas Mixcoal o Xiuhnel, Tozpan e
lihuit. Posteriormente, en ese siio ofrendarian a sus cauivos, cuyo sacrificio consistia en
quemarios. Por otra parte, el hecho de que los animales destinados a ser ofrendados al fuego
provinieran de las cuatro esquinas y fueran sacrificados en la hoguera, denotaba la agluinacion
del espacio en un centro donde residiria el poder y donde se enconvaba la habitacion de
Xiuhtecuhti, el punto central por donde pasaba el eje cosmico.

583 LAMILPA

Bl mi weseob . 1 coriipadian da.

un fermitorio, se puede ver también en el campo de cultivo. En este caso se efectuaba también la
purificacion de un espacio para ransformarto en terreno cultivable mediante el sistema de roza y
quema. en el que el fuego tenia una funcidn determinante, pues era el encargado de realizar el

%) “Anales de Cuaubiilan”. en Cidice Chimalpopoca, Irad. del nahuall por Primo Feliciano Velizquez. 2a. ed.
Mexico, UNAM, Insi 1975, isparica. nim. 1), pp. 3y 6.
") Eliade, Mito yrealidad. op @t p. 149,




cambio de un eslado a otro, es decir, de un temeno silvestre, natural  indomado a un teeno
domesticado. cultivable y cultural.

De igual manera, el campo de cultivo vino a ser una reproduccion del plano temestre en
donde el centro era el punto medular. En relacién con esto, Pedro Ponce refiere que a los siete y
ocho dias de haber salido el maiz, encendian fuego enmedio de la semenlera y quemaban copal
para que los falogue cuidaran los culbivos. Asimismo, cuando el maiz ya eslaba listo para el
primer desyerbe, encendian una candela en el centro de la milpa y colocaban en ese sifio la
ofrenda a Chicomecdatl consistente en una gallina guisada y tamales.' La presencia del fuego

[ Jiaba definit sto ol di
qQ pr

propiciar |a adecuada maduracion de las plantas, lo cual también estaba significado por la ofrenda
de alimentos cocidos. Esto se debe a que, fu e itulos antesiores, habia

una equivalencia enre los conceplos de cocimiento y maduracidn. Estas acciones eran
efectuadas por el fuego lemestre desde el centro y por el Sol cuando se encontraba en la parte
alla, especiaimente en el cenit que comesponde al centro del cielo, es decir, en el punto alto del
axis mund. Por otra parte, en este rito estaban presentes los dos principios cosmicos necesarios
parala vida, el fuego sionado y q i por las entidades
sagradas delalluvia, los faloque, y la diosa de los mantenimientos, Chicomecoatl.

5.84 LA FUNDACION DE MEXICO TENOCHTITLAN

Al igudl que muchas otras ciudades del mundo, México Tenochidan fue fundado en un lugar

marcado por una serie de sefales que constluian una hirofania, es decir, la revelacion o

manifestacion de lo sagrado,™ que distinguieron a ese sitio como el prometido por & dios

Huitzilopochti. Segin las antiguas tradiciones, conservadas en cronicas y pictografias de los
@ ¢t p. 375

= porce,
"'m-uuew- Traiado de histoia do las refigionss, trad. de Toms Segovie, 3a. ed., México, Edicones Era,
1979.pp. 26:27 y 4.



siglos X1 y xv, los mexicas fueron originarios de Azfan en donde vivian bajo el yugo de los
pobladores originales del lugar denominados aztecas, apelativo que lambién adoptaron aquélios
por ser sus De lal soj i libe dios Huilzi i  ordenarles que
abandonaran Azfan e iniciaran una inacion hasta encontrar el temilori les tenia

qQ

reservado, y desde el cual dominarian a vasios pueblos.'
Asi pues, los aztecas, por orden de su dios tibal, iniciaron la migracion en busca de la

e i i y cambi I mbre por el de mexicas. Después de
varias décadas de peregrinar, legaron finalmente al valle de México y se establecieron en

entre los que d apultepec y Culhuacan. Sin embargo, no fueron bien
vistos por los grupos que habitaban en el valle debido a su exacerbada belicosidad. De acuerdo
con diversas cronicas, los mexicas fueron atacados y sitiados en Chapullepec. En algunas fuentes
este episodio es naado en forma mitica a ravés del enfrentamiento entre Huilzilopochti y su
sobrino Copil, quien se enfrentd a su lio para vengar a su madre Malinalxochid por haber sido
abandonada en el camino. Segun las fuenles mexicas Copil fue vencido y, por determinacion de

Su corazon fue amojado a los tiares q ban en el lago de Texcoco,"™

. L e

Al haber sido expuisados de Chapullepec los mexicas se establecieron en Tizaapan,
teitorio que pertenecia a selorio de Colhuacan. Por problemas suditados con los culhuas. éstos
les hicieron la guerra y los mexicas tuvieron que salir huyendo. De esta manera se refugiaron en
unislote del lago de Texcoco. lugar donde encontrarian las sedales del dios y se quedarian a vivir
de manera definitiva.

En ese pequeto e P ieofania por tanlo lenpo
esperada que seflalaba el sitio prometido por su dios. En primer lugar encontraron una fuente que

) Cistobal del Casiilo, Historia do la venida de los mexicanos v olros pueblos e Histona do la conquist, trad.

estudo inroductono de Fedeco Navaete Linares, Masioo Insituto Naconsl d Antropalgia e Histona, ety

(camnmm 9. 115-121,

"’) Hemands Alvarado Tezazémoc. Crinica Mlmﬂtmlmumw
975, spanica. 3), p. 64

mxg!vmymgmmupu



segun Mendieta era "una encrucijada de agua limpia... formada & manera de una aspa de S.
Andrés.""™ Esta forma hace referencia al simbolo de ollin "movimiento® y a las bandas helicoidales
por Ias que viajan los dioses' (figs. 5. y b). Segin otras fuenles,™ en este lugar tanto plantas
‘como animales eran blancos, color que simbdlicamente hacia referencia a lo antiguo. Por oo
lado, hay que hacer notar que el lugar donde se fundd Tenochifan, una isla en medio de un lago,
‘era una reproduccion del sitio de origen, ya que ambos son descrilos de manera idéntica. Por lo

tanto, p ¢l mitico Aztian hubiera sido del lugar de

habitacion de los tenochcas.

De acuerdo con las fuentes documentales, cuando los mexicas regresaron a ese lugar al
dia siguiente encontraron que de esa fuente manaban dos comienles de agua, una azul y o¥a
roja, que se entrelazaban. A este respecto, Durén dice:

ndmmmydqmmm mdmlwuuMa ‘salia tan and y espesa,
que era cosa de espanio. ™

Por su parte,la Crénica Mexicayot regista:

¥ luego veron habia en pie uridos un escondiio, una cueva; e primer escondio, la primera
cueva 56 ve por of orente, lamado Tieall ('agua do fuego’), Allslayan (Tugar el ague

X por el nore,
Nomados Malisal (ague an oscuw’), Tozpalall (sgua color de papageyc: aga
anaca’, '™
Estas dos comienles, una de color azul que representaba el agua y otra roja-amailla que
simbolizaba al fuego y que se entrelazaban como dice Mendiela a manera de aspa de San

Andets, 360 de los dos principios opuestos y

dieron lugar al origen del mundo y mantenian su existencia, por lo tanto, simolizaban la vida. Al

presenciar iesofanic dice Eliade, i a 3 ia,

fiempo mitico y sagrado de los inicios, lo cual "permite revivir el iempo en que las cosas se

%) Mendieta, o0. o, p. 148.

™) Lipaz Austin, Cyerpo.. gp. g, vo. |, pp. 67-86.

%) Ve por qmumgg,u 11, p. 44, Aivarado Tezozbmoc, 9. i, p. 62 y Acosts, gp. it p. 329.
") Duran, gp. gi, vol. Il p.

%) Atvarado mnﬁnniaombwmngvm



‘manilestaron por primera vez"™ Con ello, “gracias a relomo a origen se espera nacer de
nuevo.""™ Por otra parte, imbolo, que ios codices y que es conocido
como i achinoli o *agua quemada’, tambié 6ala guera (fg. 5.3),
propia de Huilziopochti y mediante fa cual los mexicas se encumbrarian como el pueblo
<dominante del valle de México y de la mayor parte de Mesoamérica.”™
Ota de las sefiales sagradas, y tal vez la mas conlundenle de lodas, la consttuy6 la
aparicion de un aguila, manifestacion de Huitzlopochti, posada encima del tunal, originado del
wamndecqul qQue crecia de una piedra: *Pues sabed que ese corazon (e} de Copil] cayo

del 36 .y s tan orande y h aguila h d
y y que

su habitacion y morada."™
La piedra, que en general ideraba nlenia el fuego.'” filuyd el cimiento
del abol cosmico del centro del mundo; por lo tanto, estaba ubicada en la quinta direccion.™ En

relacion con esto, hay que recordar que el lugar de habitacion de Xiuhlecuhti es el centro, siio
que era representado por una piedra verde. De igual manera, las piedras de ese color
simbolizaban el corazon, que se equiparaba con el centro. Por eso, a los cuerpos de los nobles
difuntos les ponian una piedra preciosa o chalchihuiti en la boca, mientras que a los macehuales
una piedra de menor valor llamada texoxocti, que representaba su corazon. Con el mismo

1) Eliade. o y eaidad, o .
™) i, p. 36. Manmummmummymmdm Eliade.
_-:gg . 0p. ot p. 181.

Jos mesicas, ol Codcn fubin, nama que
ol das
mmwmm-mnm-.-m nm-rmum edificado en dcho punto, conlenia

WW

vad. ol nahuat por Benardino do Jesis Quicz. feprocin o a edidn de Anono Pedaie de 1902, con un
2a. ed. Mixico, S.A, 1980, p. 50.

') Duran. 0. G, vo. I, pp. 4445, Entre otras cronicas que hacen referencia 8 este hecho estén, por ejemplo.

Anvarado Tezazomoc. 0p. ¢it, p. 84 y Acosta, 0p. cit, pp. 327 y 329.

%)) En relacion con esto. Durdn, 9. Gt vol. I p. 81,

) Elade, Traade... 09, 6. p.213.
") Sshagun, cp. 1.p. 221, y Mendiels, 9. cX.. p. 162.




objeto, a las imagenes de los dioses les ponian por corazon una piedra verde.' Por lo tanto, la
piedra, cimiento del tenochti simbalizaba el centro del mundo.

El tunal, por su parte, constituy® una hierofania vegetal, es decir, lo sagrado manifestado
en la naturaleza,"”" puesto que era el &rbol sagrado del centro del mundo por donde pasaba el
axis mundi y, por lo tanto, era el punto donde convergian los tres sectores del cosmos,'™ el cielo,
fatierra y el inframundo. Por eso, de acuerdo con la tradicion mexica, en ese sitio la divinidad se

anifestd a raves de |

Un “Canr representa un punto dsal, pertaneciene, no l espacio polano geomético, sino

un “Centro” o o punto en
‘que pueds ser trascendido el mundo sensble.'™

De acuerdo con lo que se ha visto mds aniba, el cenlro del mundo estaba indicado por
una serie de sefiales que, segun la radicion mexica, fueron las observadas por el pueblo elegido
de Huitzlopochti el cual, por habitar en la parte central, era capaz de dominar a los demés
pueblos, pero también recala en & la importanie mision de mantener el equiibrio del mundo,
misma que solo podia realizarse desde el centro. Obviamente esto fue uflizado como ama
ideologico religi 7 justificar sus campafias ionistas de conquista, su
dominio sobre los demas pueblos y su gran poder acumulado y expresado a ravés de fastuosas
ceremonias.

Considero necesario sefialar el hecho de que todas estas ceremonias mencionadas
constiluyeron rilos de paso en los que el fuego se encontraba dominando el periodo liminal. Por

iguiente, fi i i o al ito y la nueva
Que adquiria después de que éste se realizaba, es decir, fue el mediador entre ambos estados y,
como tal, enlazaba las diferentes etapas de la vida de un individuo. Asimismo el fuego, por ser el
elemento transformador por excelencia, fue el que generaba las condiciones necesarias para que
¢l paso de un estado a oro fuera posible.

1. p. 80.

") Eliade, Tratado .., . it p. 2.

) Rid., pp. 122-123.

') Etiade, Imagenes..., 0. ¢, pp. 8283,



Eslos cambios implicaban ala vida anterior y ion ala
nueva etapa; pero, entre ambos estadios, y p: ificacion, el
individuo pasaba por un periodo liminar o de transicion que estaba dominado por el fuego,

elemento sagrado que en su vigje al i b: jmiento de |a vida a partir del
‘mundo muerto. Esle cicio de vida y muerte estaba basado en los cambios de la natwaleza, en la
a iodo dei i i p ¥ olro de crecimiento de

las plantas identificado con la vida. Eslos periodos fueron englobados en uno mayor que los
i i \cebian con una duracién de G ¥ dos aflos, en cuyo té

el mundo podria ver su fin o era renovado para continuar con su existencia por obro ciclo de la
misma duracion. A su vez esle ritual, en el que se apagaba el fuego viejo ya desgaslado y se
‘encendia el nuevo para revitalizar al mundo, estaba muy relacionado con el mito de la creacion
del Sol y de la Luna, astros marcadores de tiempo que surgieson gracias a la fuerza
ransformadora del fuego sagrado.



CONCLUSIONES

Los si pap J desarrollo de una cul 510 que son ellos os
que posibilian la cohesion de la sociedad, la identificacion entre sus miembros al remitir 2 un
mismo codigo, asi Ia definicion de I ticulari de una cullwa. De |

a través de los simbolos lanto la sociedad como sus componentes, sean individuos o sectores
sociales, justifican su existencia, su posicion y caracterizacion en relacion con oros grupos y
aseguran la reproduccion y continuacion de la sociedad y la cullura. Por otra parte, los miembros
de un mismo grupo, al participar de los mismos codigos, comparten las mismas significaciones en

relacion con la sociedad y dade das, lo cual contribuye a la cohesidy
social y i timiento de seguridad y estabilidad.

En la religion mexica las fuerzas naturales y algunos de los elementos del mundo fueron
concebidos como potencias sagradas, mismas que fueron personificadas en diferentes deidades
con facultades y atibutos especificos que los caracterizaron. Vislo desde otro angulo, la
natwraleza y sus fenémenos asociados fueron pensados como la manifestacion de diferenles
deidades, las cuales fueron consideradas como misleriosas fuerzas sobrehumanas que
‘sobrepasaban las posibilidades del hombre. Dichas entidades sagradas eran ambiguas, puesto
que podian tanto otorgar benelicios al hombre como provocarle perjuicios y dafios. Por ello, los
ritos que realizaban los miembros de la soci b propiciar i

de los diost

y maniener

En una sociedad tan eminentemenle religiosa como lo fue la mexica -en la que todo lo
existente en el mundo se consideraba sacralizado- lo sagrado, concebido como fuerzas
superiores al hombre que fueron personificadas en deidades, invadia, influia y regia todos los
aspectos de la vida, desde el control de las fuerzas de la naluraleza, la organizacion social, la
economia y la politica hasta los actos mas cofidianos de la vida diaria de cualquier individuo, los
cuales estaban organizados por los mitos y los ritos. Asi, los niveles césmico, social y natwral eran
concebidos en constante interelacion. Por lo lanto, conocer y explicarse el mundo equivalia a



desentraitar el iento de esas fuerzas, sus

y suincidencia en e anb

en el que vivia el hombre. Por ello, para el estudio de una sociedad como la mexica, es necesario

mudeslmdnlanigbn pero no de manera aisiada, como un enie aparte, sino
P que exisien entre el iedady

a lomar en cuenta la exislencia de una conceptuaiizacion simbdlica del mundo en la que cada

objeto, ademas de ser concrelamente lo que es, constituye un signo que remile a ora cosa, es
decir, a un concepto 0 a una idea que los miembros de una misma sociedad comparien y

conocen, aunque imiento no es, en I ia de los casos, consciente. Asi, desde su

manera particuiar de aprehender la realidad, los pueblos mesoamericanos la expresaron
especimente a ravés de las namaciones sagradas y de los aclos representativos de los ritos.

que a su vez se mani através de simbolos. Por
ello, hemos considerado necesario el estudo del fendmeno de la religon mexica desde la

lo largo de este rabajo, consiluye una

Il " jerta: iten llegar mas ald

Comoeslaesunamayandeyww(qasusoogddmﬂqowaosww

sector ha sido muy estudiado, lo cual abrid il mayor

‘espacio para ensayar interprelaciones y propuestas a partir de la perspectiva simbdlica. De esla
manera, lol: . el cullo al dios del fuego consttuy
un subsistema dentro del amplio sistema de la religion mexica, ya que lodos sus elemenlos

presentan una estructuracion logica y coherente que permiten definilos como una unidad dentro
de la religion. EI complejo del cullo al dios del fuego ha sido posible interpretarlo como tal. es
decir. como subsistema denvro de la religion y como complejo cultural. por su riqueza de
significaciones. esto es. por su polisemia y porque conforma la contraparte del oo gran
subsistema religioso, el compuesto por el culto a agua, a la tiera y a los mantenimientos. Esto
nos ha permitido ver la forma en que ambos subsislemas, que comespondian a los dos principios
cosmicos de Ia religion, entraban en interaccion, adarando la funcion tanto de cada uno de ellos

por separado en conjuncion. En se ha podido observar que el fuego en la



fue de una gran i imbdii Que, ademds de haber sido considerado
como un elemento sagrado manifestacion del dios Xiuhtecuhti, fue personificado en una deidad
polisémica con una gran cantidad de apelativos a los cuales estuvieron asociados sus diversos.
atributos y funciones. En relacion con ello, el dios podia ser localizado en los tres sectores del
cosmos: cielo, iera e inframundo. En el plano teresire encontramos su presencia en las cuatro
esquinas, pero su ubicacion principal la constluyd el centro, punto del que fue e dios
por ello fu i | i del mundo, de la sociedad y de la familia.

Por otro lado, en los rituales en los que intervenia, el dios estuvo representado por diversos.
elementos concretos que lo simbolizaban.

Alolargo de la investigacion, se pudo ver que e fuego vino a ser el simbolo del principio
masculino del cosmos y, como tal, tuvo como principal funcion la fecundidad que daba por
resultado la reproduccion de la naturaleza y de la sociedad, por eso fue considerado como el
regenerador del mundo. Debido a ello, en los ritos analizados encontramos la participacion de
diversos elementos concretos que representaban al dios igneo (como las plumas rojas, los postes
erigidos en patios, el maiz tostado y reventado y la presencia de la lumbre ardiendo) y a ravés de

I i s funciér

El otro atributo que destaca del dios del fuego fue el haber sido el agente que provocaba
transformaciones y, a generar cambios, purificaba, sacralizaba y regeneraba. Su cualidad de
vansformador quedd definida en el tiempo mitico en e cual quedaron establecidas las
caracteristicas que predominarian en el mundo en el que viviria el hombre. En ese tiempo prisino
ocupd un lugar central el mito de origen de los astros marcadores de tempo: el Sol, la Luna y
Venus, v o hombre pudiera vivir en la tiera. Con ello, el fuego

fue asociados a los conceptos de creacién y principio. En relacion con esto y como consecuencia
fue considerado como el encargado de la regeneracion del mundo, el cual era renovado cada
cincuenta y dos aflos, cuando los dioses concedian a hombre otro cicdo de vida de dicha
duracion. Este hecho era sancionado a través del rito del fuego nuevo, fiesta en la que la lumbre

iér dida simbolizaba el do de los dioses y el i transcurir. Por ora




parte.enla actividad del dios del I i6n de las semillas
en plantas al ser i del inframundo y surgir en la superficie de la t

De acuerdo con la mitologia, antes de la creacion del mundo el agua ya existia, aquella
agua primordial, pasiva, identificada con el liquido amnidtico. Pero ef fuego tuvo que ser creado
por los dioses para que ejerciera sus funciones y diera lugar a principio del mundo. Es dedr, fue
necesania su participacion para que se llevara a cabo la creacion. De esta manera, ejercio su
poder transformador y fecundador del que fue receplora a iea que comespondia al principio
femenino, humedo y frio del cosmos. Asi. el fuego y el agua se constiluyeron en los dos simbolos
dominantes que dieron significado y consistencia al mundo y cuya conjuncion equilibrada dieron
Iuga‘alam ala cual simbolizaban. Por ello, cada vez que rilualmente se significaba esa

acto primi q ion de la vida, del mundo.
de la naturaleza, del hombre y de la sociedad. Esta regeneracion se daba mediante la repeticion
periodica de la creacion a través de diversos rilos. Pero el agua y el fuego debian de estar en

3a y Ia confinui mundo. ya que el de

alguno de los dos generaria :atastrole. Esle equilibri iado y medo
de dversos riluales que se llevaban a cabo a lo largo del afio en muchos de los cuales,
‘especialmente aquéllos que tenian como objetivo general mantener la vida, aparecian de manera
conjunta elementos simblicos del agua y del fuego para propiciar y maniener ese equilibrio.

El fuego, en tanto que elemento fundador del mundo y responsable de su continuidad, se
enigio como marcador de iempo que delimitaba ciclos temporales a la vez que los enlazaba para
propiciar la prolongacion de la vida. En este sentido, Xiuhtecuhtii, manifestacién temestre de la
deidad ignea era el marcador de tiempos y de los cidlos naturdles, socidles, rituales y sagrados de

los dioses. q i sagradas a mundo
del hombre. Esto quedd definic alfinal del t i i ida del Sol -fuego
vivo que corespondia a su manifestacion celeste- hecho que constituy6 un parteaguas entre el
tiempo sagrado y el profano. pues en ese instante qued: delos

dioses. En ese momenlo Xiuhtecuhti quedd definido. asimismo. como el responsable del orden de



la afluencia de las fuerzas sagradas en el mundo que aseguraban el movimiento del cosmos, es.
decir, era el que ordenaba y distibuia la secuencia de las fuerzas sagradas de los dioses en la
tierra que daban lugar al tiempo, con lo cual se erigio como el regidor de la temporalidad profana.
En refacion con esto delimitaba los diversos cidos temporales, los cuaes estaban sefialados por
importantes fiestas af fuego, pero, al mismo tiempo, los vinculaba, con lo cual aseguraba la

y E: \cep! también en I yen
la sociedad, en donde el fuego, y las fetividades dedicadas a &, tenian como funcién enlazas los
diferentes procesos de la sociedad y del individy 1o que venia a ser su didlo

de vida, asi como las fases de algunos rituales.

Eslas funciones, de acuerdo con la cosmovision mexica, sdlo eran posibles realizartas
desde el centro, punto donde se llevo a cabo la creacién y principal localizacion del dios igneo.
Por lo que Xiuhtecuhtii, advocacion temrestre de este elemento, vino a ser la hierofania y el
elemento dominante del centro, sifo donde se ubicaba el axis mundi. Por eso su simbolo,
denominado Xécoll o Tota, era la réplica del &bol del mundo, del eje cosmico que permitia la

icacio elcieloyeli ademas de ¢ falo fecundador dela

fiena.

En consecuencia, la deidad del fuego fue un dios ubicuo que se manifesto en los tres
sectores del cosmos y en los cuatro extremos del plano terestre. Asi, fue identificado con el Sol
en laparte alta del cosmos, desde donde ejercia su funcion fecundadora. La analogia del fuego
con el Sol hizo equiparables los conceplos de coccion y maduracion, funciones que estas dos.

alizab: § Aesto se debi ia de maiz tostado en

algunas fiestas relacionadas con ese astro, el sacrificio por fuego de cautivos y las ofrendas de
aimentos cocidos a fuego, como galinas guisadas y tamales que constituian elementos
cullwales transformados y sacralizados. Esto Wimo distinguié al fuego, concretamente a
Xuhtecuhti, como transformador cuftural, lo cual fue expresado en diversos ritos, Cuyas acciones
simbdlicas generaban una energia que influia en la natualeza propiciando la maduracion de las
plantas alimenticias. Por otro lado, también hay que mencionar que algunas de las advocaciones



del dios del fuego se ubicaban en el inframundo y, por lo tanto, se relacionaban con la muerte,
desde donde su accion fertiizadora y ransformadora traia como resultado la liberacion de las
plantas del mundo muerto para propiciar su resurgimiento. En relacion con esto, en fa fiesta de
Xocotl Huelzi se conmemoraba la bajada del fuego a Mictan para que realizara la fertlizacion del
mundo muerto, mientras que en lzcalli se celebraba su subida al cielo, asi como el futuro
resurgimiento de las plantas y su maduracion.

El eje cosmico, al igual que los cuatro postes de las esquinas del mundo, no fueron
exclusivos del dios del fuego. sino que también en ellos se encontraba su contraparte, el principio
femenino y acuoso, segin se ve por los riluales dedicados a las deidades de la lluvia y de los
mantenimientos como Aticahualo, Tozozionti, Atemoztfi y Huey Tozoztii, fiestas en las que
también se erigian postes simbolicos del axis mundi. Esta ubicacion de los dos principios

‘cosmicos en dichos ejes, fue uno de los f it imiento del equilibrio p
la continuacion de la vida.

Por otra parte, el fuego lemestre a la vez que comunicaba el ambito seco y caliente. lo
allo, con el ambilo humedo y fio, o bajo,
en el espacio intermedio. De igual forma, el fuego era el mediador entre los dos extremos de la
nalwaleza: el exceso de calor y la demasia de humedad, con lo cual evitaba la quemazon y la

podredumbre del mundo. Asi, mediante los rituales en los que este elemento intervenia, de
manera simbolica mantenia el equiibrio de los dos opuestos asegwando la continuacion de la
vida.

Como el fuego era simbolo de lo que rasciende, era el mediador entre los hombres y los
doses. entre el mundo de los vivos y el mundo de los muertos, por eso erala deidad que permitia
establecer la comunicacion entre ellos. También ayudaba a mantener el equilibrio, pues permitia

I alos dioses y alos através de su acaon

por lo cual vino a ser un vehiculo y un comunicador con el mundo de lo sagrado. Iguaimente. era
e mediador entre la naluraleza y la sociedad pues propiciaba el bansilo de uno a oo. Asi, a

waves de los ritual q i un espacio natural en social y cultwal al



liberar su cualidad contaminante con lo cual lo hacia haﬁu‘ﬂe a hombre. De esle modo, su
accion transformadora permitia la fundacién de una vivienda familiar mediante la ceremonia de
inauguracion, asi como la instawacion de un espacio culbvable a través del sistema de roza y
quema. Por otro lado, modificaba el alimento crudo ido ingerible, las materias

primas en materidles cullwrales como la cal, el carbon y la ceramica y reincorporaba a los

individuos ala soci .ambiab:

por
Lo anterior nos lleva a la consideracion de que el fuego fue un elemento liminar, puesto

que estructuraimente se encontraba ubicado justo en el momento de ransicion de los ritos. De
iciaba el paso de ituacion a otra y era el responsable de llevar a cabo la

ransformacion ya fuera de entidades sagradas, naturdles o socidles. Asimismo, era el que

proporcionaba continuidad a los procesos de cambio d solucionar las contradicciones que ello
generaba. En tanto que elemento liminar fue el mediador entre el mundo de los vivos y el de los.
muertos, entre los hombres y los dioses y permilia la comunicacion entre los tes seclores del
‘cosmos: el cielo, la iea y el inframundo.

El culto a fuego entre los cazadores esluvo asociado a su actividad propia, valga la
redundancia, la caceria y a la muerte; mientras que entre los agricullores se le asignaron
significaciones acordes con la dinamica de sus concepciones. Estas estuvieron regidas por los
conceplos de muerte y resurreccion periddicas de la natwaleza. Por lo tanto, el fuego entre los
agricultores fue concebido, junto con el agua, como el elemento que gener6 la vida y cuya
participacion era necesaria para maniener el equiibrio que propiciaba el adecuado desarolio de
los ciclos natwales y sociales. Por consiguiente, el fuego quedd inscrito en la dinamica del cido

ida-muerte-vida

En relacion con lo anterior, el fuego fue para los mexicas simbolo de la vida del cido
temporal de cincuenta y dos afios. Por eso, el hecho de encender fuego constituyd un acto ritual
que, al repetr la cosmogonia, representaba inicio y renovacion de la vida. En consecvencia, &
fuego fue considerado como el regenerador del mundo. De igual forma, purificaba y sacralizaba
espacios y tiempos, sobre todo cuando se restauraba rituaimente |a vida social al inicio de cada



siglo indigena. Debido a este significado, la accion de prender fuego se hacia en un ambito
considerado como sagrado, en un cero, en un lemplo 0 en un lugar considerado centro virtual,
eomolol\ndlomdelausa sifios, todos eslos, que simbolizaban el espacio de los dioses

Por ello, el del fuego debia de ser rilual, aun en
la vida cotidiana y, para que ejesciera su funcion, habia que proporcionarie constantemente

ofrendas, principaimente de las primicias de los alimentos, asi como de sangre, para alimentario y
fortalecero.
Ef centro, lugar de habitacion del dios del fuego, vino a ser también simbolo de la

¢él confluian las fuerzas sagradas. Por ello el fuego, desde el centro, era el
encargado de aglutinar, cohesionar y dar consistencia lanto al mundo natwal y social como a los.
dioses, ya que desde ese punto ordenaba y delerminaba en qué momento cada una de las
fuerzas sagradas debian de ejercer su influencia en el mundo. Por eso, lambién, la revivificacion
del mundo se efectuaba desde el cento.

el fuego simbolizo inenci iofi y poder. Por ello, los
mexicas, en lanlo que pueblo hegemdnico, justificaban su posicion aduciendo que su lugar de
habitacion era el centro, lugar de habitacion de Xiuhtecuht, lo cual se habia manifestado en el
‘momento de la fundacion por una serie de indicios que lo distinguian como lugar sagrado. Estas
sefiales, ademas, incluyeron elementos que hacian referencia al principio opuesto a fuego. es
dedir, q jian al principio femenino y del . De est: ¢ lugar de

la fundacion de México Tenochtifan se erigid como una hierofania en donde se manifestaron los
dos principios cosmicos que generaban la vida. En consecuencia, el recinto ceremonial tenochca
era una manifestacion del centro, sitio desde donde se podia llevar a cabo la regeneracion del
cosmos. Por ello, los mexicas se consideraban a si mismos como los responsables del
mantenimiento del mundo, para lo cual habia que alimentar a los dioses a ravés de la sangre y
los corazones humanos que eran ofrecidos a los dioses en constanles celebraciones que tenian
como principal objetivo religioso liberar la energia sagrada desde el centro por medio de
inmolaciones rituales. La mayoria de las personas ofrecidas en sacrificio eran cautivos oblenidos



fas g de conquista, las cuales tenian et i 0mico la imposicion del
dominio mexica y la extraccion de ributo.
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(Codice Borga, téms. 10y 66)
Lamina 16. Sacrificio por fuego (Atlas de Duran)
Lamina 17. a) Sahumerio (Atias de Duran).
b) Danza de hombres y mujeres
& g wan).

Lamina 18. Simbolo del encendido del fuego nuevo
2)

b) Aubin.
E% dice Mendoza.
:)) ; Borbonico.

Lamina 19. Templo quemado. simbolo de conquista.
(Codice Mendoza)

Lamina 20. Ceremonia del matimonio
sequn el Codice Mendoza



Lénina 1. Flesta de! “uego Nuevo (Cédice Sorbénico, Lam. 3u)



Figora 1,

Los tres sectores del cosmos.
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Lamina 2. Las cinco direcciones (Cédice Fejervéry Mayer)



Figura 3. Croquis de México Tenocntitlan segin el Cédice de Mendoza.



b) Cégice Matritense del 3eal Palacio.

2) Cégice Florenting.
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orpénico, Lém. 20 b) Cola de Xiuncéatl
esculpica en la capa
e un personaje MNG.
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@) Cédice Sorbénico, L&m. 9 ) Cécice Matritense gel Real Palacio
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Lémina 5. Otontecuntli (Cédice de Huamantla)



(Céoice Bosbéntco, Lén. 9)




Lémina 7. Xiuntesu

MLy Tlanutzcelosntecuntl! (fgnelémet: ge Buptn, Lém. )



Ubmine 8. Xiuntecun:li e Ttztepeltotec (Cosice Sorsénizo. Lém. 203
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bnine 10. Tonatiun y Mictlentecuntlt con el xécotl emmedto (Cégice Sorbénico, Lim. 1







e tun y Mictlantecuntlt (Ccice Sorgla)



Lamina 13

Fuesta de Xocotl huetzi (Cédice Borbénico, Ldm. 28)
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Lénina 6. Sacrificio por fuego (Atlas de Durén)



2) Sanurerto (Atlas de Durdn)
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b) Cégize Aubin
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Ceremaniz de matrinonio (Cédice Mendoza)



Cuadro 1

Cuado 2
Cuadro 3

Cuado 4
Cuado 5
Cuadro6.1

Cuadro 6.2

Cuatr0 6.3

Cuadro 7

Cuado8

INDICE DE DE
de las advocaciones del dios del
l\ugo enlos tres sectores del cosmos.
Advocaciones del dios del fuego.
Meses del aflo indigena y ubicacion
cronolgica.

Elementos simbdlicos del fuego.
Elementos simbdlicos del agua.

Supervivencias del culto al fuego en el sigo
XVil segin Hemando Ruiz de Alarcn.

Supenvivencias del culto al fuego en el siglo
XVII segin Jacinto de la Sema.

Supervivencias del culto al fuego en el sigo
XVII segin Pedro Ponce.

Nombres del dios del fuego y conjuros en los
que es invocado.

Conjuncion del fuego con olros elementos en
conjuros del siglo XVII.



CUADRO 1

UBICACION DE LAS ADVOCACIONES DEL DIOS DEL FUEGO EN LOS TRES SECTORES
DEL COSMOS

| AMBITO DEL COSMOS. | ADVOCACIONES DEL DIOS DEL FUEGO
[CIELO O ILHUICATL
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CUADRO 3

MESES DEL ANO INDIGENA Y UBICACION CRONOLOGICA

Cronistas Autores contemporaneos
Francisco.de las: | Diego Durdn. |Bernardino de |Motolinta {Juan de Torquemada de |Sohanna Brods
e Shagin Metitian
| Xilomanizui | Cushultichus | Cusbuitichus | Atcahualo | Aucahuslo  Xitomalizii | Aucabualo | Alcabualo | Atcabuslo
2 de marzo 1 de marzo | Adcabualo | Quabuitichua 2 de febrero 13 de febrero (12de feb.)

2 de ebrero Lae febrero
 Comait . n bl
22 de marzo 21 de marzo 22 de febrero 22 de febrero |22 de febrero S de marzo de marzo
| Tozorziow | Tozaztonati | Tozaziontli  Tozazeziniti | Tazoztontli | Quechulll Towzastontll Tozozonsli | Tozozuontti
1 il 10 de abril e marzo 1S de marzo 14 de marzo 25 de marzo |24 de marzo
[ Huey Tezazdi Hucy Tezol Huey Tozozthi [ Huey Tozazuli Huey Tozoztli [Hucl Tocozul Huelozozonli | Hueyrozozdi | Huey Tozezli
1o 30 & bt 3 de awet  de abrts 4 e abrit 14 de st 13 6 abril
| Toxcanl  Toxcat Toxeat | Toxcatl | Toxcatl | Popochuli - Tocheatl  Toxcatl Toxcan
21 de mayo 20 de mayo 23 de abril 24 de abril |24 de abril 4 de mayb 3 de mayo
Exzalcualizti Ecalcualizil Ecalcuslizii  Egalcualizii Ecalcustizui Ecatl Qualizui Eczalcuslizdi Ezalcuatizli Ecalcualizdi
10 de funio_ 9 de junio 13 de mayo 15 de mayo 15 de mayo |24 de mayo 23 de mayo
 Tecullwitzioali | Tecullwitooul | Tecullhuitontt  Tecuilulezindi  Tecuituionti  Tzincobu(s)  Tecuilhuitonll il
fin de junio 29 de junlo 2 de junio 4 de junio 4 de jmio 13 de iuglo. 12de inglo




Moy Tecubuio  [Huey Tecultuaa Huy Tocumiu [Hoey Tecummia Huey Tecultuaa Hucy Tecuitnia Fooytecuituiu [Huey Tecuithut
20 de julio 18 e futlo 22 6 junio 2¢ 6 junio 2 de julio 2 e juio
R} Micca Mwit
9 de agonic 8 de apono 12 de jutio Miccutbuid 15 de juio g juio 22 de jutio
15 de o
ey Miccaibia | Xocott Huewi Xosou Hueusi Hoey Miccaituit | Xocou luees Moy Mices Wit [Xeocomeat Xocou Huetzi
29 & sgonto 28 e agosto 1 de agsio [Xcocou Huew 4 gc agoo 4 agento Huey Miccaitiuiu
1 de agomto
Ochpaaizui Octpanizui |Ochpanizis xchpanizu it xchpanizui Ochpanizui
i 7 de sepuiembes |21 de agonto 24 6 sgemto 24 dc agosto 31 de apumto
Panqueaalizui Pachionsti [Tewseen Pachotoui Teateco . Pachal Teateco 1 odeco Teoteco
2 ge wbre Tewieco 13 g sepucmine 13 de septiambee 21 de septiembe 20 de scpticmbre
Pachurioai Hucy Pachiti [ Tepettmiu Huey Pachai [ Tepeitas Hocy Pachuli Tepeithuit 1eperthai Tepeithuiu
3 27 de octubre 3.de ccnbre 11 de o ubee 0.
Hucy Pachati | Quechalii | Quectali [ Quecholi [ Quecholti Quesuiti Quochalli Quecholli  Quesholli
17 de noviembee. 20 & ocnbee 21 de cubre 2 de octubre 31 e weiuhe. 30 de ocnibre.
Quechelt
'9.dc moxiembee 2
| Atemcatti Aot [ Avcmori Atz  Avamottzul  Atemozi i
27 g diiembre 2 de ditembre
T T Tig T Tia i Tiiu
6 & encro 1S de encro 193 . .mbe 3 de diciembre
i acalti Lzcals tzcalt <l Noctut - 3 hzcalli |:.-|
5 de febeero 23 g febrero 8 de vy 12 de coero 24 & cvero
| Nemontemi Nemoniemi Nery o [Nemonuemt [Nemes: Nergonser) J:--u
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CUADRO 5. ELEMENTOS SIMBOLICOS DEL AGUA
TuacAxipeHUALIZTU | TazozToNTL | HUEY TOZOZTLI] TOXCATL | ETZALCUALIZTU | TECUILHUITONTLI JHUEY TECUILHUTL] TLAXOCHIMACO | XOCOTL HUETZI | OCHPANIZTLI | TEOTLECO | TEPEILHUITL | QUECHOLLI] PANQUETZALZTLI
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CUADRO 8

CCONJUNCION DEL FUEGO CON OTROS ELEMENTOS EN CONJUROS DEL SIGLO XVII

o !
Batizo Ifuego-agua fucgo-agua il
de una casa Ifuego-pulgue fucgo-pul
fucgo-pulgue.
| Curaciin fu f
fue tiera fuego-agua

[ Contra dolor de cabeza fuego 0 agua fucgo-agua

[Contra dolor de estbmago |fuego 0 agua

Contra dolor de lomos y cverpo__fuego-agua fuego-agua

Contra males por amores ilicitos _|fuego-agua-aire fu

Conta enfermedad poc ‘:;2» del fucgo-puique
&lr\zl;‘ :nlumahd contraida cerca (fuego-agua
{Contra salpultidas y empeines [agua vs. fuego

Contea tercianas

Fiesta i santos.

Fucga Nuev

Culiv a laguna de Calimaya fucgo-agua

[Orccmicnto de pi-icas de fucgo-pulque
|Gitcuimicoo d pimicias de fuego-pulque

polgve

Caza ¢ venados con I (?

[ Civza de venadun con flechas fucgo-agua-aire-tierra.

Caza de smiv ores géneros[fuegontierra (fuego-agua

Pesca
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