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INTRODUCCION

Sabemos que todos los pueblos del mundo le han atribuido al agua una serie de
facultades especiales por su valor indispensable para la vida, por sus sorprendentes
manifestaciones (algunas de cardcter catastrofico y otras benéficas al hombre), por su
actitud proteica (al presentarse en cualquier estado fisico), por su capacidad reflejante y por
las sensaciones de frescura y limpieza que en su contacto los seres vivos experimentan. La
experiencia sensible con el agua la hace depositaria de valores que el pensamiento magico-
religioso magnimiza, concibiéndola como sustancia no sélo limpiadora sino purificadora,
no solo fertilizadora sino dadora de vida, no s6lo anegadora sino causante de la destruccion
total, y no solamente como un elemento fisico de la naturaleza sino como un sujeto con

voluntad y poder sobrenatural.

El presente trabajo aborda el tema de la concepcidén del agua que tuvieron los
pueblos nahuas que vivieron en las islas y en los alrededores de la Cuenca de México en el
ultimo periodo del desarrollo histérico de Mesoamérica. Estos pueblos compartieron
ademds de un paisaje y una serie de recursos lacustres, un pasado histérico y mitico, una
lengua, una concepciéon del mundo, relaciones comerciales y confrontaciones politico-
militares. Un reflejo de estas experiencias comunes es la forma en que se relacionaba el
individuo con el agua en general, y con los lagos, manantiales y rios en particular. No sé6lo
me refiero al vinculo diario que tenian con el agua al usarla para cubrir sus necesidades
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bdsicas, sino al nexo que se establece con el agua para crear estructuras ideoldgicas .

Si bien esta investigacién tuvo como principal objetivo la identificacion del
desempeifio de los sitios acudticos en los mitos, ritos, evocaciones y, en general, en el
imaginario de la cultura ndhuatl, fue indispensable para su realizacién revisar toda
valoracion registrada que del liquido vital tuvieron estos pueblos para poder comprender el

contexto ideoldgico en que se pensaba al cuerpo de agua.

La investigacion documental fue realizada fundamentalmente en textos y fuentes

histéricas de los siglos XVI y XVII, sin embargo también se incluyd en este estudio

" Tratando al agua como objeto de especulacién filoséfica, imagen artistica o elemento religioso.



informacién etnografica por considerar que son muchas las expresiones culturales de los
pueblos nahuas actuales que guardan semejanza con aquellas previas a la conquista. Los
datos etnograficos no corresponden a los mismos sitios de donde se obtuvo la informacién
sobre Mesoamérica, pues hablamos de lugares que en la actualidad se hayan altamente
urbanizados; pero si pertenecen a comunidades nahuahablantes que formaron parte del drea

de dominio prehispénico de los pueblos del Valle de México.

Las ideas que se desarrollaron a lo largo de toda la investigacion se presentan a
manera de disertacion, explicando todo lo que se considera relevante del papel que ha
jugado el agua en la ideologia de la cultura ndhuatl, tocando desde diferentes aspectos el

tema de estudio.

Entre la informacién que la investigacion destaca podemos mencionar: una
propuesta nuestra de clasificacion (con base en el pensamiento analdgico) para los nombres
que los nahuas del posclésico dieron a los cuerpos de agua, una identificacion de aquellos
sitios acudticos que tenian cardcter sagrado y que por lo general coincidian en detentar
alguna peculiaridad, una identificacién de los espacios reales e imaginarios en donde el
agua tenfa un papel relevante, un andlisis de la participacion del agua en los mitos y ritos
registrados en diversos documentos historicos, y el establecimiento de una correspondencia
entre las formas de aplicacion ritual del agua y las funciones magicas que ésta ejercia, en
donde es posible ver como los ritos en los cuales un individuo era sometido al contacto con
el agua (ya sea mediante aspersion, derrame, inmersion, frotamieto, ingestion, etc.) tenian
su correspondencia con ciertos actos de la naturaleza y con los beneficios que se piensa
éstos conllevan: asi tendriamos, por ejemplo, que un ritual que implica la inmersién del
cuerpo humano en el agua tendria su simil con la inmersion en el liquido matricial; por lo
tanto, la inmersion ritual remitird a un renacer o a la adopcién de una nueva naturaleza
(caso concreto es el rito utilizado en la ceremonia de imposicion de nombre con el que un

nifio o una nifia va ser purificado y presentado como un nuevo ser).

Otra correlaciéon propuesta por la presente investigacion es la que existe entre las
partes del cuerpo que tienen contacto con el agua y las funciones que a ellas se les
atribuyen; de tal suerte que si el agua es derramada en la cabeza, el rito tendrd un funcion

distinta al hecho de ser derramada sobre las ingles o sobre las manos. Ademds, para



comprender el objetivo del ceremonial también debe considerarse el origen del agua que es

utilizada.

Las diversas valencias que tiene el agua: maternal, dadora, seductora, punitiva, letal,
fertilizadora, purificadora, trastocadora de naturalezas, etc., se generan por las multiples
funciones que ésta ejerce y las numerosas sensaciones que en el humano provoca,
haciéndola un sujeto predilecto del pensamiento magico-religioso y una herramienta bésica
para las transformaciones que se pretenden conseguir de la realidad. El agua, en cualquiera
de sus formas, viene a ser un depdsito idoneo para ser encarnado por esencias divinas, pero
es como lluvia o como cuerpo acudtico (espacios que concentran el liquido en gran
cantidad), que se viene a reforzar su cardcter sacro, siendo éste ultimo, un espacio
contenedor de vida y propiciador de ella. Dichas valencias son analizadas a lo largo de esta

investigacion.



1. ASPECTOS TEORICO-METODOLOGICOS

1.1 Planteamiento del problema.-

Por el conocimiento que existe del pasado prehispdnico de México, se puede
observar que el agua tenia una gran valoracidén, no sélo como recurso natural sino como
elemento magico-religioso. Existe abundante literatura sobre el tema del agua, sin embargo,
los trabajos mds divulgados han tenido como ejes de estudio: el agua como recurso
econdémico con sus implicaciones politicas®, el agua como fuente de recursos vegetales y
animales que han influido en diversos aspectos materiales e inmateriales de la cultura’, la
identificaciéon de algunas de las deidades acudticas y sus respectivos 4ambitos
(especialmente del drea de influencia del dios de la Iluvia*) y algunos otros estudios sobre
las atribuciones magicas del liquido, pero solamente de aquéllas manifiestas en las practicas
de sanacién y conjuros’. No obstante las variadas lineas de investigacién, hay un aspecto
del agua que no ha sido explorado o lo ha sido de manera tangencial, es el caso del cuerpo
acudtico como lindero con lo sagrado, es decir, como escenario de apariciones, revelaciones
y contactos con la esencia divina, un espacio que siempre se encuentra habitado por seres

sobrenaturales.

El presente trabajo tiene el propdsito de analizar el papel que el agua, en general, y
los cuerpos acudticos, en particular, desempefiaron en la concepcion religiosa que tuvo el
pueblo mexica (pueblo mesoamericano del que se conserva mds informacién histérica por
el poderio que alcanz6 en un tiempo inmediato anterior a la conquista espafiola). El
propésito del trabajo deriva del hecho de que hay una participacién protagénica del agua en
los mitos, en los ritos y en la concepcién sagrada de ciertos espacios en el pensamiento

mexica, pero esta concepcion ideoldgica puede hacerse extensiva a otros pueblos

> Uno de los mejores exponentes de la corriente teérica que hace depender el desarrollo politico de las
sociedades del control que éstas ejercen de las aguas es Angel Palerm, cuya obra mds conocida es Agricultura
y sociedad en Mesoamerica.

? Las propuestas de Gabriel Espinosa, sobre todo en su obra El embrujo del lago, muestran claramente la
influencia cultural de los recursos acudticos.

4 Identificacion que se aprecia en diferentes obras de Alcina Franch, Anzures y Bolafios, Bonifaz Nufio, Broda
y Seler.

> Como el realizado por Noemi Quezada en Enfermedad y Maleficio, o los trabajos sobre el temazcal llevados
a cabo por Gabriel Moedano.



nahuahablantes del Valle de México, debido al origen histérico compartido y al pasado,
sumamente imbricado, que se dio mediante las relaciones comerciales y las de vasallaje
impuestas por Mexico Tenochtitlan.

Una de las propuestas fundamentales de esta investigacion es que el agua para los
mexicas tiene valencias en gran nimero y con naturalezas muy distintas, que guardan una
relacion causal con las manifestaciones que el hombre percibe del agua y las relaciones que
establece con este liquido vital. Pero a su vez, son estas mismas concepciones del agua las
que condicionan la relacién que el hombre establece con el liquido y su forma de percibirlo,
creindose un efecto de mutua afectacion. Ademds esta investigacion considera a los
cuerpos de agua como umbrales o linderos entre terrenos naturales y sobrenaturales, lugares
virtuales donde se ubican conductos a dimensiones sagradas, especificamente geografias
que habitan personas muertas y dioses. También el trabajo considera que dichos cuerpos
son sitios de enorme peligrosidad por ser concebidos como sujetos con voluntad y
necesidades.

El pensamiento mexica, en general, mostré una actitud de solemne respeto hacia
este liquido, sin embargo asalta la duda de cémo es que el contacto cotidiano con el agua no
le llevaba a su desmitificacion o le restaba sacralidad. También nos preguntamos qué tipo
de atribuciones ideoldgicas daban a las diferentes clases de agua que les rodeaban (aguas
salinas, dulces, cristalinas, turbias, limpias, contaminadas, libres, aprisionadas
artificialmente, en pequefia cantidad, en abundancia, etc.), y si el agua era considerada
sagrada porque fuera concebida como un instrumento de algin ser divino, o se estimara al
liquido como la deidad misma (inclusive cabria la posibilidad de que el medio acudtico
fuera solamente un vaso contenedor que el dios ocuparia exclusivamente en determinadas
fechas, como en las fiestas sagradas). Es decir, que no se sabe con certeza si toda el agua
era valorada con un carécter sacro o si la sacralidad se le atribuia en menor o mayor medida

dependiendo de determinados factores.

1.2 Elementos tedricos.-

En la busqueda de planteamientos tedricos que nos permitieran comprender mejor

las concepciones magico-religiosas que los pueblos nahuas tuvieron del agua, se



encontraron dos propuestas de andlisis: una, basada en la fenomenologia de lo imaginario
(que concibe las expresiones religiosas como fendmenos y trata de comprender las
estructuras de la conciencia que tienen que ver con tales expresiones), y la otra, conformada
por estudios que han abordado la cosmovisién ndhuatl y que se lleva cabo desde muy

diferentes enfoques.

En la primera de estas propuestas se parte de que lo imaginario es analizable, en
esta postura destacan los ensayos de Gaston Bachelard sobre las imdgenes que la naturaleza
nos provoca, asi como también las clasificaciones de constantes en imaginarios y simbolos

presentadas por el historiador de las religiones Mircea Eliade.

La segunda linea de andlisis estd basada en las aportaciones que han realizado sobre
la cosmovision nahuatl investigadores mesoamericanistas cuyas obras han facilitado el
acceso a las fuentes primarias esclareciéndolas con su interpretacion. Aqui se hace
referencia a los trabajos de Lopez Austin, Johanna Broda y Patrick Johansson, autores que
han encontrado distintas categorias utilizadas por los propios pueblos nahuas para ordenar

su mundo.

Para conocer en forma mds detallada estos dos horizontes de andlisis en los que se
apoya nuestra investigacion, iniciaremos comentando, de la primera propuesta, el
pensamiento de Bachelard. Este autor selecciona una serie de imdgenes provenientes de
obras literarias, derivadas de los contactos que los autores tienen con la naturaleza, donde
mezclan sus percepciones sensoriales, su capacidad creadora y su carga valorativa (tanto
aquella proveniente del bagaje individual, como la heredada por su colectividad).
Bachelard explora la imagen inmediata e intima que varios pensadores obtienen en su
relacién con los cuatro elementos naturales (Fuego, Aire, Agua y Tierra) y con ciertos
espacios ocupados (naturales o construidos por el hombre, como el nido, la concha, la casa,
el rincén, el sétano, etc.) Por ejemplo, del elemento Tierra, Bachelard encuentra en la
cueva, el arbol, la serpiente, la montafa y la roca, imdgenes espontdneas a las que el autor
llama ingenuas, imdgenes con constantes y similitudes entre pueblos e individuos al grado
de concluir una naturaleza arquetipica en ellas, y de crear una suerte de fenomenologia que
clasifica la imagen. Muchas de estas imdgenes arquetipicas aparecen en las cosmogonias

mesoamericanas.



El mismo autor, al analizar las imdgenes del agua realiza una clasificacién de
aquéllas que son mas frecuentes y las correlaciona con ciertos complejos de emociones,
. .. . . ,1e - 6 . . .,
complejos similares a aquellos establecidos por el psicoandlisis’. La presente investigacion
. .7 . 8
retoma dos de ellos: el complejo de Narciso” y el complejo de Caronte,” por parecernos que
guardan alguna relacion con ciertos rituales o mitos ndhuas. El primero de ellos se da por el
efecto reflejante del agua, que a diferencia del cldsico vidrio plano, rigido, duro, contra el
cual chocamos cuando intentamos tocar nuestra imagen, el agua es un espejo suave,
ondulante, y parece tener vida, es un otro yo, vivo; la imagen movible de la cual se
enamord Narciso. Ademads, el reflejo del agua tiende a deformar la imagen, en ocasiones
maximizando los colores como si fuera una lupa. En el agua puede aparecer y desaparecer
la imagen si algin movimiento interfiere y altera su serena superficie. Asi podriamos
continuar enlistando cualidades que permiten explicarnos por qué son tan comunes las
L . . . .9 , . . P
practicas de hidromancia y catoptromancia’, y cémo el reflejo del agua siempre estd
asociado a experiencias de desdoblamientos, a incidencias en un diferente yo, o incluso a

“exorcismos”'’

, por la conviccién de que se llega a anular a la otra persona que se refleja en
el agua. En Mesoamérica y concretamente entre los pueblos ndhuas ha sido muy utilizada la
practica de la hidromancia; pero también la capacidad reflejante de los cuerpos de agua

debié inspirarles la existencia de un mundo virtual en sus profundidades.

Para el caso del complejo de Caronte'’, comenta Bachelard cémo es que numerosas
culturas tienen en sus mitos escatoldgicos alguin rio, lago o cuerpo de agua que deben
cruzar los muertos antes de llegar a su destino final. Tal complejo es tomado de la imagen
del mito griego en que un personaje sombrio de nombre Caronte sube en su barca a los
muertos para cruzarlos y acercarlos al Hades. En algunos mitos mesoamericanos el cuerpo
de agua bien puede ser un lago o un rfo, con valentes distintos para uno y otro, pudiendo ser

para el primero un agua matricial que toma a sus hijos en su liquido intrauterino con la

6 Complejos de Edipo, Electra, etc., que elaboré Sigmund Freud, autor del psicoandlisis, corriente de
pensamiento que influy6 fuertemente en la obra de Bachelard.

’ Respecto a este complejo ya existente en el psicoandlisis, Bachelard lo retoma aunque enfoca su atencién en
la actuacion reflejante del agua.

® Bachelard Gaston, El agua y los suefios, México, FCE, 2003.

° De catoptrico, relativo a la reflexion de la luz. El Pequeiio Larousse ilustrado, 2003, Ed. Larousse México,
p. 217.

' Entendiendo por este término la expulsién de un espiritu del cuerpo de una persona.

' Bachelard Gaston, op. cit., pp. 111-143.



intencién de volverlos a parir (ahora, en un espacio distinto). Para el caso del rio, éste
frecuentemente es referido en las narraciones escatolégicas como un lugar peligroso que

debe cruzar el muerto para llegar a su destino.

Respecto a las aportaciones de Mircea Eliade, este autor registra temas miticos
compartidos por numerosas culturas.'” De ellos se retoman tres, que para esta investigacion
resultan fundamentales por encontrarlos también en la tradicion mesoamericana. El primer
tema mitico se refiere a la divisién primaria en Caos y Cosmos, entendiendo por el primer
término un tiempo y espacio homogéneo, indiferenciado, concebido como oscuro y acuoso,
que antecedio a cualquier creacion divina. E1 Cosmos, por su parte, es ya la creacion de los
dioses, es un espacio protegido, una diferenciacion ordenada y un patrén que dispone el
Universo en tres niveles, tres regiones cdsmicas sobrepuestas que se enlazan mediante un
eje, un Axis Mundi. El agua en algunos mitos nahuas es parte integrante del caos, pero
también es un recurso fundamental de creacion, ella sirve de base para el establecimiento

de nuevos seres y se convierte en una especie de sustrato que propicia la vida.

Otro tema mitico, relacionado con el anterior, es el que establece que en otro
tiempo los habitantes de la tierra tenian contactos f4ciles y naturales con las divinidades del
cielo, pero a raiz de una falta ritual estas comunicaciones quedaron interrumpidas por los
dioses que mds tarde se retrajeron por encima de los cielos; sin embargo, s6lo un grupo
humano, el de los sacerdotes, ha podido restablecer, aunque en forma pasajera, la

C . 13 . .
comunicacion con las deidades ™ (los tlamacazque o sacerdotes nahuas tenfan precisamente

esta funcion).

Un tercer tema mitico es la ubicacién de un Centro del Mundo, sitio sagrado que
funge como comunicador de las regiones césmicas pero que a la vez sefiala la frontera entre
ellas'. Sitio que no tiene que ser exclusivamente uno, y tampoco debe localizarse en un
centro geométrico necesariamente. Los Centros del Mundo le dan a la geografia un caricter

sagrado, ganando esta cualidad por diversas razones: ya sea porque en el sitio existe algtin

12 véase Eliade, Imdgenes y simbolos. Ensayos sobre el simbolismo mdgico-religioso, Madrid, Ed. Taurus,
1974.

" Eliade, Imdgenes y simbolos..., p.44.

'* Eliade ejemplifica como Centros del Mundo a los templos, palacios y otros espacios que se consideran
réplicas de imdgenes arcaicas como: la Montafia Césmica, el Arbol del Mundo o el Pilar Central.



elemento con caracteristicas extraordinarias, ya sea por haberse manifestado ahi un

portento, o inclusive porque en el lugar se haya construido un espacio de manera ritual.

Los Centros del Mundo son por lo general sitios altos o sitios que constituyen una
abertura hacia lo alto, precisamente para poderse comunicar con los seres del cielo o
supramundo; pero también son sitios que tienen alguna conexion con el subsuelo, lo que
establece un contacto con el inframundo. Los lugares en donde se ubica el Centro del
Mundo son considerados una reproduccion a escala del Cosmos, es decir, un microcosmos,
una imago mundi, que puede ser proyectada también en espacios mds domésticos o
inclusive en el mismo cuerpo humano. En Mesoamérica llegaron a considerarse Centros del
Mundo a: las altas montafias, los templos, algunos drboles (destacados por su grosor y
altura) y ciertos cuerpos acudticos (que a diferencia del resto de los sitios no eran lugares

altos, pero si eran considerados conductos sagrados por comunicar con el Inframundo).

Pero si hablamos de los temas miticos propuestos por Eliade es fundamental,
entonces, comentar qué es para este autor un mito. En el trabajo Imdgenes y Simbolos
Eliade afirma que un mito refiere acontecimientos que han tenido lugar in principio, en un
instante primordial y atempéreo, en un lapso de tiempo sagrado.'” También nos dice que al
narrarse o recitarse el mito, éste arranca al hombre de su tiempo individual, histérico,
cronoldgico, y lo proyecta al Gran Tiempo, es decir al momento de la creacién del cosmos.
Este cosmos o mundo se recrea periddicamente, por lo menos una vez al afo, y la
repeticiéon de la cosmogonia se hace coincidir con el resurgimiento de la vegetacién o
repoblamiento de flora y fauna'®, fenémenos que ofrecen inspiracién para imaginar las

sucesivas creaciones y destrucciones del mundo.

También amerita mencionarse aqui las reflexiones que Eliade ha realizado sobre el
concepto de la dualidad y de los opuestos complementarios'’. El autor hace derivar las
expresiones miticas de la dualidad, de la busqueda por reencontrar la totalidad y la armonia

perdida, mediante la unién de los contrarios, mediante el equilibrio de las fuerzas que

15 Eliade, Imdgenes y simbolos..., p.63.

' Aunque también hay mitos que responden a los cambios lunares o a las variaciones que se pueden observar
en el cielo del ciclo o evolucién de algun astro, como es el caso de Venus.

'" Eliade, Mefistdfeles y el andrégino, Barcelona, Ed. Kairds, 2001.



amenazan con destruir si no existe una contraparte que las detenga. Tal fenémeno se

encuentra presente, con mucho, en la cosmovision mesoamericana.

Por otro lado, Eliade no s6lo explora la importancia del mito como categoria
particular de creaciones espirituales de la humanidad, sino que se detiene en el anélisis de
ciertos elementos que aparecen en los mitos, varios de ellos de suma importancia para
quienes estudian la concepcion del agua en los pueblos antiguos. El autor analiza los
rituales y sucesos donde participa el agua en las narraciones miticas, como son las
inmersiones en el agua, las aspersiones, las historias sobre diluvios, etc., pero también
extrae para su estudio imdgenes concretas de objetos asociados al agua y se detiene en sus
actuaciones cosmogonicas, tales son los casos de las conchas marinas, los caracoles, las
perlas y sobre todo la luna. Por todas estas aportaciones resulta fundamental revisar las
conclusiones de Eliade para poder establecer la relacién entre la informaciéon que pudiera

considerarse de origen arquetipica y aquella cultural o especifica de un pueblo.

Huelga decir que algunas de las propuestas desarrolladas por Eliade han sido
retomadas en menor o mayor grado por estudiosos de Mesoamérica, investigadores que han
ubicado algiin microcosmos, es decir una geografia sagrada, en los sitios donde se

recreaban acontecimientos cosmogoénicos durante las festividades rituales.

En lo que se refiere a nuestra segunda linea de investigacion, es decir, a los autores
que han identificado elementos bdésicos de la cosmovision ndhuatl, comenzaremos por
mencionar a Lopez Austin; autor de quien se tomaron varios planteamientos, el primero de
ellos, que resulté fundamental para nuestro trabajo, es el que propone cierta continuidad en
la tradicién indigena hasta nuestros dias y la justificaciéon de apoyarse en informacion
etnografica para intentar esclarecer algunos patrones culturales prehispanicos. Tal

. . , 1
continuidad se da fundamentalmente en un “niicleo duro” '®

muy resistente al cambio,
mientras que muchas expresiones culturales de su alrededor se han modificado, abandonado

. . . . . 1
o sincretizado en distintas ocasiones. ?

' Lépez Austin, Tamoanchan y Tlalocan, México, FCE, 1994, pp. 13-14.

19 Loépez Austin, Los mitos del tlacuache, México, UNAM-IIA, 2003, p.143. El autor afirma que las
tradiciones son mds facilmente conservads en dmbitos domésticos que en aquéllos que tienen que ver con el
ejercicio del poder politico.
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Otra aportacion de Lopez Austin de inconmensurable valia es la identificacion de
bases taxonOmicas generales con las que se estructurd el cosmos ndhuatl, ellas destacan
“una oposicion dual de contrarios que segmenta el cosmos para explicar su diversidad, su
orden y su movimiento. Cielo y tierra, calory frio, luz y oscuridad, hombre y mujer, fuerza
y debilidad, arriba y abajo, lluvia y sequia, son al mismo tiempo concebidos como pares
polares y complementarios, relacionados sus elementos entre si por su oposicion como
contrarios en uno de los grandes segmentos, y ordenados en una secuencia alterna de
dominio.”® En esta relacién dual, el agua es ubicada con los elementos de la tierra,
inframundo, mujer, frio y oscuridad, y se contrapone en forma directa con la hoguera y con
el fuego, lo que no impedird que puedan presentarse unidos para ciertas circunstancias

especificas.

Una investigadora que ha aportado sustancialmente a la comprensién del mundo
ndhuatl es Johanna Broda, quien plantea la necesidad de considerar el entorno ambiental
como espacio ritual, ya que ahi se realizaban ceremonias de cardcter agricola con la
periodicidad que marcaban los mismos ciclos de la naturaleza y de los astros. La autora ha

. . . . .. . 21
realizado numerosos trabajos sobre ritos mexicas en paisajes rituales”, sobre todo en las
montafias donde han sido identificados varios adoratorios. La importancia que la autora dio

al paisaje nos facilit6 dirigir la atencion hacia el cuerpo de agua como escenario sagrado.

Otro autor que ha presentado propuestas fundamentales para el andlisis de las
expresiones religiosas de los pueblos mesoamericanos es Patrick Johansson; en uno de sus
planteamientos considera que es el sentido epistemoldgico del indigena el elemento bésico
para la comprension de su vision del cosmos. Afirma el autor que “El discurso indigena a
partir del cual se recopilaron las fuentes que sirvieron para escribir la historia de los
pueblos mesoamericanos no buscaba generalmente referir el acontecimiento pretérito en la
objetividad ‘historica’ de su manifestacion, sino que producia un sentido afin a las

. .. . 22 . .
necesidades cognitivas de dichos pueblos.””” Y el lugar, por excelencia, donde se realiza

* Lépez Austin, Cuerpo humano e ideologia, México, UNAM, 1996, p. 59.

2! Broda Johanna, La montaria en el paisaje ritual, México, CONACULTA-INAH, 2001.

*2 Johansson Patrick, La palabra, la imagen y el manuscrito. Lecturas indigenas de un texto pictérico en el
siglo XVI, México, UNAM, 2004, p. 9.
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esta fusién cognitiva es el mito.> En el caso de los pueblos prehispanicos
nahuahablantes, Johansson sefiala como la cognicidon indigena no abstrae el objeto por
conocer de la dimensién sensible del sujeto conocedor, lo cual se expresa muy claramente
en el vocablo nahuatl mati que significa a su vez “saber y sentir”.** En tal planteamiento,
que vincula estrechamente la experiencia sensible con el conocimiento, se puede
comprender mejor el papel que el agua ha tenido en los rituales y ceremonias de la cultura
ndhuatl, evocdndola mediante sus sonidos y demds percepciones, y haciendo derivar de

éstas algunas de sus funciones.

En cuanto al tratamiento semioldgico y de andlisis del discurso de documentos
indigenas, Johansson considera que mediante una “fenomenologia de la mirada indigena”
puede darse un mayor acercamiento al discurso mesoamericano, sobre todo en la
informacién contenida en los cddices, donde cada libro determina muchos aspectos
relevantes encontrados en el sentido de la lectura (de arriba a abajo, de izquierda a derecha,
bustréfedon, etc), en los trazos de las imdgenes, en sus tamaifios, en la posicién de un
elemento en relacion con otro, en la orientaciéon de las figuras, en el color, en la textura,
etc., donde todos y cada uno de sus componentes puede constituir un ideograma con valor

semdantico y por lo tanto puede contribuir a la produccién del sentido del texto.”

Finalmente, partiendo de la premisa de que con el lenguaje se categoriza al mundo
y se correlaciona con otros elementos de la cosmovision, es fundamental conocer ciertos
términos en ndhuatl para saber qué se quiere decir con ellos y qué carga valorativa esti
contenida en tales palabras. Por ello es necesario, también, el andlisis de los vocablos que
los pueblos nahuas utilizaron para designar los elementos culturales que nos interesan, es
decir, revisar como es que llamaban estos pueblos a los diferentes cuerpos de agua, y en su

designacidén, qué otros objetos les servian de referencia.

3 Johansson Patrick, “La Historia general de Sahagtn. De la voz indigena al capitulo 15 del libro XII: las
tribulaciones editoriales de un texto”, en Estudios de Cultura Ndhuatl, v.29, México, UNAM-IIH, 1999.

* Ibid., p. 215.

> Johansson Patrick, La palabra, la imagen y el manuscrito, pp. 137-162. En el caso de la informacién
indigena que es traspasada de su dmbito oral al pictdrico y al fonético, se sufre un proceso donde la riqueza
informativa de la oralidad conformada por su contextualidad (tiempo y espacio del discurso, sonido y
elementos visuales del entorno, lenguaje corporal y gestual, entonacién de la palabra) se ve mutilada al
trasladarse a la escritura. Johansson, La palabra de los aztecas, México, Ed. Trillas, 2000.
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Muchos otros autores que han realizado andlisis de temas especificos o han

P . , ., .0 .
planteado panordmicas integrales del mundo néhuatl prehispanico’® han sido de
indispensable ayuda para conseguir una mas amplia contextualizacién de las sociedades

estudiadas en la presente investigacion.

Antes de tratar la metodologia utilizada, se comentardn algunos de los conceptos

que se manejan a lo largo de toda la investigacion.

1.3 Conceptos utilizados.-

El primer término que es necesario aclarar es el de cuerpo de agua, por el cual se
debe entender todo espacio que alberga agua en cantidades abundantes y que se puede
presentar tanto en la naturaleza (en forma de rio, lago, laguna, manantial, ojo de agua, pozo,
etc.) como en algun depdsito artificialmente creado. Convencionalmente se le llama cuerpo
porque presenta una extension fisica que cubre un determinado espacio, sin importar si el
agua corre o estd represada, si ocupa el sitio en forma permanente o si lo hace de manera

temporal.

El término cuerpo, que es un concepto occidental, se aplica por no encontrar un
simil en la lengua ndhuatl que agrupe a todos los depdsitos acudticos; la inexistencia del
término probablemente se deba a que el conocimiento prehispanico se manifiesta mds en la
praxis que en el logos,”” supliéndose el término abstracto y genérico con los sitios acudticos
especificos o en todo caso con la referencia a Chalchiuhtlicue, diosa de todas las aguas

asentadas en la Tierra.

No obstante que no se conoce en la cultura ndhuatl un término que designe a todo
cuerpo fisico, si existe la conviccion de que muchos seres y objetos tienen un cuerpo con la

acepcion de una masa viva, cuerpo que llega a analogarse con el del hombre, para el cual se

2% Son los casos de las obras de Eduard Seler (comentarios a diferentes cddices), Miguel Leén Portilla
(fundamentalmente La filosofia ndhuatl, Toltecayotl. Aspectos de la cultura ndhuatl y La vision de los
vencidos), Jacques Soustelle (La civilizacion azteca. Origen, grandeza y decadencia), Mercedes de la Garza,
(Sueiio y alucinacion en el mundo ndhuatl y maya), Victor Castillo (Estructura econémica de la sociedad
mexica segun las fuentes documentales), Michel Graulich (Fiestas de los pueblos indigenas. Ritos aztecas.
Las fiestas de las veintena), Silvia Limoén (El fuego sagrado: ritualidad y simbolismo entre los nahuas),
Maria J. Rodriguez S., (La mujer azteca), por mencionar algunos de gran relevancia.

*7 Comunicaci6n personal con Johansson.
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utiliza el término fonacayo, que significa nuestra carne (con el sufijo yo que marca posesion
inalienable®™ y que puede ser traducido como la carne de la que estamos constituidos). El
animal, la planta, el cerro y la tierra (como corteza terrestre), se les concebia como seres
animados con una masa contenedora de un liquido vital, que dependiendo del caso podia
ser sangre (para hombres y animales), savia (para las plantas) o agua (para los cerros y
tierra). Los sitios donde se encuentran estos liquidos (que en el caso de la tierra son los
rios, lagos, manantiales y pozos) son considerados centros de mayor animidad, como
asimismo lo son, en los animales, las coyunturas, los 6rganos internos y los sitios del
cuerpo donde se realiza el proceso de procreacion. Para la cosmovision nihuatl es muy

frecuente la correspondencia entre el cuerpo humano y el resto del cosmos.

Otro concepto que se considera indispensable para el anélisis de este trabajo es el de
Cosmovision, por el cual se entiende la visidn estructurada que un pueblo tiene del cosmos.
En opinién de Lopez Austin la cosmovision “tiene su fuente principal en las actividades
cotidianas y diversificadas de todos los miembros de una colectividad que, en su manejo de
la naturaleza y en su trato social, integran representaciones colectivas y crean pautas de
conducta en los diferentes dmbitos de accion”.” La cosmovisién “es una construccion
indispensable para el pensamiento y la accion particulares y concretos, y de ahi su
necesidad constante de articularse a las transformaciones sociales”30; por lo tanto, el

pensamiento religioso forma parte de esta estructura 16gica mayor que ordena el mundo y

marca las relaciones que existen entre los diferentes objetos y seres que lo habitan.

La presente investigacion también se apoya en el concepto de ideologia, porque
éste agrupa ideas, creencias y representaciones simbdlicas producidas por un determinado
grupo social que a su vez pertenece a una colectividad mayor. La cosmovisiéon vendria
entonces a conjuntar diferentes ideologias, aunque una de ellas, la perteneciente al grupo

social en el poder, sea la que prevalezca.

%% No confundir con el sufijo yorl que implica abstraccién en nahuatl.

¥ Lépez Austin, “El niicleo duro, la cosmovisién y la tradicién mesoamericana” en Johanna Broda y Félix
Bédez-Jorge (coord.), Cosmovision, ritual e identidad de los pueblos indigenas de México, México,
CONACULTA/FCE, 2001, p.62.

% Ibid., p.64.
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Por otro lado, con la intencién de diferenciar los comportamientos cotidianos que
tienen los miembros de una comunidad, de aquellos actos que resultan sumamente cuidados
por la trascendencia que se les atribuye y por verse insertados en un contexto donde se
manifiesta una voluntad ajena a la humana y sumamente poderosa, es imprescindible
utilizar el término de lo sagrado. De igual manera es necesario recurrir al concepto de
sobrenaturalidad, que distingue los elementos de la realidad perceptible de aquella que no
lo es (pero que si permite sentir su influencia en la vida humana). Asimismo se utiliza el
concepto de hierofam’as3 ! para definir aquellos sucesos insoélitos, singulares, nuevos,
perfectos o portentosos, que revelan lo sagrado y son manifestaciones de fuerzas temidas y
veneradas, pudiéndose presentar en muy distintas cosas (una planta, un animal, una lluvia

de estrellas, en la coloracidn, agitacién y movimiento extrafio de un cuerpo de agua, etc.).

Un concepto mds que es fundamental para el tema es el de paisaje ritual, que se
refiere al sitio que forma parte del paisaje natural y que el hombre ha convertido en
escenario de culto, ya sea porque concibe a los elementos de la naturaleza como entes
sagrados y deidades, o porque el espacio en determinado tiempo asume caracteristicas
especificas que permiten una comunicacion con lo sobrenatural. Tal concepto se sustenta,

sobre todo, en los trabajos de Johanna Broda y Francisco Rivas Castro.

1.4 Metodologia.-

La modalidad metodoldgica en la que se inserta este trabajo es la hipotética
deductiva del método cientifico, que consiste en la elaboracién de hipédtesis formuladas
mediante la recoleccion de datos obtenidos en forma objetiva y sistemdtica para luego
someter estas hipdtesis a la confrontacion con las fuentes historicas escritas, con la
informacién establecida por la arqueologia, con la registrada en las pinturas de los cédices
y con la acopiada con base en la informacién etnogréfica; ademds del obligado cotejo con

la informacién obtenida por los investigadores que nos han antecedido.

La realizacién de esta investigacion implicé cinco etapas de andlisis:

31 Término tomado de Eliade.
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e La primera, consistié en registrar la participacion del agua en los documentos
histéricos que hacen referencia a la época prehispdnica y que tratan de las
descripciones fisicas del entorno ambiental de la Cuenca de México, de las
narraciones miticas y de las compilaciones de pricticas rituales de los pueblos
nahuas de la Cuenca en el periodo Posclésico; con lo cual se posibilité conocer
la importancia que le era atribuida al agua, asi como también las diferentes

valoraciones que en ella se depositaban.

e La segunda etapa consistié en poner de manifiesto los vinculos que pudieran
existir entre précticas rituales donde el agua participaba en forma protagénica y

las situaciones miticas donde también se hacia presente el liquido.

e La tercera etapa se enfocd en la identificacién (utilizando nuevamente los
documentos comentados) de las diferentes clases de agua, destacando las
caracteristicas reales e imaginarias de cada una ellas. Ello se llevé a cabo con la
finalidad de encontrar una légica de clasificacion o taxonomia de las diferentes

expresiones acudticas.

e La cuarta etapa buscé evidenciar las atribuciones magico-religiosas que se les
otorgaban a los diferentes tipos de agua, asi como establecer una relacion entre

tipo de agua y funcién sobrenatural.

e La quinta etapa consistié en identificar las formas en que se aplicaba el agua
ritual o se manipulaba para efectos de incidencia mégica, asi como los lugares
del cuerpo humano que tenian contacto con el agua, con el propésito de
correlacionar forma de utilizar el agua, area del cuerpo donde se aplica y funcion

magica ejercida.

En todas estas etapas de la investigacion se intent6 identificar la carga simbdlica que
remitia al agua y que se presenta en diversas imdgenes (tanto literarias como pictéricas) de

las fuentes consultadas.

El trabajo dispone de nueve apartados. El primero trata de los aspectos tedrico-
metodoldgicos que rigieron la investigacion. En el segundo presentamos al lector nuestro

objeto de estudio: al agua, desde la manera cémo ha sido analizada por otros
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investigadores, hasta la descripcion fisica de los principales lugares que la albergaban y los
antecedentes histéricos de su uso. El tercer capitulo recaba los nombres con que eran
identificados los cuerpos de agua entre los nahuahablantes de Mesoamérica y pone de
manifiesto diversas conductas y caracteristicas de los cuerpos de agua que le otorgaron el
caricter de sobrenaturalidad y de lugar sagrado. El cuarto capitulo analiza la ubicacién del
agua en el imaginario de estos pueblos. El capitulo quinto reflexiona sobre las imdgenes
representativas del agua tanto en las ofrendas como en los dmbitos y parafernalia de las
deidades. Los capitulos sexto, séptimo y octavo analizan el papel que desempeiia el agua en
diferentes mitos y ritos. Finalmente, el capitulo noveno trata de las invocaciones y conjuros
en los que participa el agua, asi como de los diferentes seres imaginarios que habitan los

sitios acuaticos.

1.4.1. Hipotesis.-

Es evidente que los cuerpos de agua con caracteristicas fisicas no ordinarias
guardaron para los grupos nahuas (prehispdnicos tardios) un cierto cardcter magico-
religioso, y fueron utilizados por lo general para representar un escenario ritual que
reflejaba un microcosmos donde se recreaban momentos cosmogénicos y espacios
adecuados para interactuar con las divinidades. Ademads, la relacién que tenian los grupos
prehispanicos mencionados con los cuerpos de agua estaba basada en la consideracion de
que éstos eran un camino al Tlalocan, un conducto a un area sagrada. Pero también, y aqui
lo planteamos como hipdétesis: los cuerpos de agua eran concentracién de sustancia vital
(comparada con la sangre, el semen o cualquier liquido asociado a la generacién y
conservacion de la vida) y entidades con voluntad propia. Asimismo, de manera hipotética
se propone que por la capacidad reflejante que tiene el agua, el cuerpo acudtico se convierte
en el contenedor de una realidad virtual donde se ubica una otredad en contacto con la
naturaleza divina. Ademds se plantea, con base en una de las narraciones miticas nahuas,
que los distintos cuerpos de agua derivan de los ojos y bocas que se encuentran no s6lo en
el rostro de la diosa Tlaltecuhtli sino en los ojos y bocas que se hayan en todas las
coyunturas de la divinidad hecha tierra. Tales ojos y bocas con los que la diosa “mordia

como una bestia salvaje” manifiestan su permanente peligrosidad en los cuerpos de agua

17



del paisaje natural, tomando sus victimas entre las personas que merodean en el entorno

acudtico o que afectan de algiin modo las aguas.

1.4.2. Propuestas de variables.-

En los estudios donde se pretende encontrar algin tipo de correlacion entre dos o
mds expresiones culturales, se deben identificar ciertas variables, algunas de cardcter
dependiente (sobre las cudles se centra la investigacién en general) y otras de naturaleza
independiente (que son las propiedades de un fendmeno que llegan a influir o afectar a las

otras variables).

La variable dependiente de la presente investigacion es la consideracion de lugar
sagrado que se le ha dado al cuerpo de agua por parte de la comunidad que interactia con el
lugar y que se expresa en los mitos, ritos, ceremonias, prohibiciones y prescripciones que se

dan en torno al cuerpo de agua.

Las variables independientes o explicativas, que determinan o condicionan nuestro

fendmeno de estudio son:

1. Las caracteristicas fisicas especiales que tienen los cuerpos de agua.

2. La ubicacién, uso y elementos del entorno del cuerpo de agua que resultan
tener una particularidad que la diferencia de otros sitios.

3. La valoracién que la comunidad le da al cuerpo de agua.

4. El papel que el cuerpo de agua desempefia en los mitos y ritos de la

comunidad estudiada.

1.5 Fuentes histdricas consultadas.-

Los documentos histéricos (de caracteres latinos) utilizados en esta investigacion
son aquellos pertenecientes a las cronicas e historias de los primeros siglos posteriores a la
Conquista que tuvieron como foco de atencidén las expresiones culturales nahuas. La

mayorfa de tales documentos fueron elaborados por espafioles misioneros, militares y
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funcionarios de gobierno, asi como por indigenas de ascendencia noble que tuvieron acceso

a la educacion del colonizador.

Existen también otros documentos que contienen mitos sobre el origen del cosmos y
de algunos pueblos en particular, se trata de textos que se hayan escritos en ndhuatl o en
espafiol, de los cuales no se conoce la autoria, pero igualmente se piensa que pudieron
haberlos transcrito frailes o indigenas que colaboraron con ellos muy cercanamente.
Algunos de estos documentos son el Cddice Ramirez” , Historia de los mexicanos por sus

pintums33, La leyenda de los Soles™, Histoire du Mechique y los Anales de Cuauhtitlan.

Asimismo fueron consultados, para esta investigacion, los trabajos de principios del
siglo XVII, de los autores: Ixtlixdchitl, Tezozomoc y Chimalpahin, descendientes de nobles

indigenas, que recuperaron historias y mitos de sus respectivos pueblos.

También resultaron imprescindibles los tratados de supersticiones de Hernando Ruiz
de Alarc6n y de Jacinto de la Serna (ambos del siglo XVII) que se llevaron a cabo con la
finalidad de combatir précticas religiosas prehispdnicas y en donde se presentan varios

conjuros donde se invoca el agua.

A continuaciéon se comentardn las obras o los fragmentos que de ellas fueron
consultados para el presente andlisis, disponiendo a sus autores por el orden cronolégico de

sus trabajos.

Nuestro primer autor es fray Andrés de Olmos, quien desde 1533 se puso a redactar,

por orden de un obispo, un libro muy copioso sobre las tradiciones de los indios. Segin

I3

Jer6nimo de Mendieta, el fraile franciscano “...habiendo visto todas las pinturas que los

caciques y principales de estas provincias tenian de sus antiguallas y habiéndole dado los

mds ancianos respuesta a todo lo que les quiso preguntar, hizo de todo ello un libro muy

»35

copioso...””” y al parecer, de tal texto fue extraida la Historia de los mexicanos por sus

> Cédice Ramirez en Coleccién de documentos conmemorativos del DCL aniversario de la fundacion de
Tenochtitlan (Ciudad de México), SEP, 1974. Segtin informes de Chavero, el cédice fue conservado
cuidadosamente en los conventos franciscanos en donde fue consultado por muchos de los cronistas del siglo
XVI. La obra tiene cuantiosos elementos en comun con los trabajos de Tovar, Durdn, Acosta y Tezozémoc.

3 Este documento, junto con la Leyenda de los Soles e Histoire du Mechique, se consultaron en el texto Mitos
e historias de los antiguos nahuas, cuya paleografia y traducciones estuvieron a cargo de Rafael Tena,
Meéxico, Conaculta, 2002, pp.167-206.

** Escrito entre 1558 y1561.

35 Mitos e historias de los antiguos ndahuas, p.16.
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pinturas, un documento que interesa a este trabajo sobre todo por su contenido de
informacién mitica, que trata de la cosmogonia de los antiguos mexicanos: origen de los
dioses, del mundo y de los hombres; asi como también se habla de su partida de Aztlan y de

su establecimiento en Tenochtitlan.

Existe otro texto que no se sabe con certeza quién fue el autor, algunos estudiosos lo
atribuyen a Olmos, otros a André Thevet, y algunos mds son de la opiniéon de que en
porciones menores de la obra podria identificarse la autoria de fray Marcos de Niza o de
fray Juan de Padilla®®, se trata de Histoire du Mechique37; su redacciéon se calcula
inmediatamente posterior al afio 1546. También se ocupa de varios mitos, no sélo del

pueblo mexica, sino de los pueblos de Texcoco y de Chalco.

Respecto de la obra de Fray Toribio de Benavente, también conocido como
Motolinia, se conocen sus Memoriales® 8, la Historia de los indios de la Nueva Espariia, y
sus Relaciones de la Nueva Espaiia®, ademds se sabe de la existencia de un libro que se
perdié y que Edmundo O“Gorman intentd reconstruir con elementos de las otras obras del
fraile y de referencias de varios autores. Es importante comentar que Motolinia se retomaba
asimismo constantemente y que fragmentos enteros de una de sus obras aparecen en las

otras.

Los Memoriales son la redaccion original de la Historia (elaborada de 1536 a
1541*). Esta se compone de tres tratados, siendo el primero de ellos el de mayor interés
para la presente investigacion, ya que se dedica a la relacion de las cosas, idolatrias, ritos y
ceremonias de la Nueva-Espaiia. El segundo y el tercer tratado contienen informacion
sobre la conversion de los indios a la religién, asi como datos sobre los clérigos que

realizaron la conquista espiritual.

Para cualquier investigacion sobre el México antiguo, es fundamental la revisién de
los escritos de Fray Bernardino de Sahagtn, desde los Primeros Memoriales hasta el

Cdédice Florentino, deteniéndose cuidadosamente en la obra Historia general de las cosas

3% Mitos e Historias..., pp.118-121.

7 Ibid., pp. 113-165.

38 Benavente Toribio de, Memoriales o Libro de las cosas de la Nueva Espaiia y de los naturales de ella,
Meéxico, Instituto de Investigaciones Histéricas, UNAM, 1971.

3 Benavente Toribio de, Relaciones de la Nueva Espaiia, México, UNAM, 1964.

% Apéndice de Memoriales.
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de Nueva Espaiia®, que corresponde a la parte en espafiol del Florentino. Se calcula que
fue a partir de 1547 cuando se inicia la investigacion de este fraile franciscano. Todos sus
documentos vierten una cuantiosa y diversificada informacién dada por indigenas ancianos
que fueron entrevistados en Tepepulco, Tlatelolco y México. La investigacion conlleva una
buena parte de traduccion de las entrevistas (realizada por un equipo de trabajo conformado
por estudiantes indigenas de Santa Cruz de Tlateloco) y otra, de glosa llevada a cabo por el

mismo Sahagun.

Su obra resulta muy provechosa para esta investigacion porque contiene varios
apartados que tocan la concepcion mdgico-religiosa del agua. Tal informacién aparece en
los libro que tratan de: los dioses, las festividades, los ritos con nifios recién nacidos, las
practicas de adivinacidn, los mitos cosmogonicos y las caracteristicas y propiedades de
animales y plantas del entorno acudtico; asimismo se presenta un subapartado con los

nombres que reciben diferentes cuerpos de agua.

El caso de la Historia eclesidstica indiana®™ de Fray Gerénimo de Mendieta (obra
que se gesta en el afio 1571 y que le lleva al franciscano tres décadas para terminarla) es el
de una crénica de la evangelizacién novohispana donde el autor dedica todo su libro
segundo a la reconstruccion del mundo prehispdnico, con apartados especificos sobre
divinidades, festividades y rituales de los pueblo nahuas. Para la realizacion de esta obra el
fraile consult6 ademds de manuscritos de archivos y bibliotecas conventuales, codices y
textos de sus contempordneos (a los cuales cita) y entre los que estdn: Sahagin, Olmos,

Motolinia y Las Casas.

En cuanto a Fray Diego Duran, de su Historia de las Indias de Nueva Espaiia e
islas de tierra firme43 se tomo el Tratado Segundo que es el Libro de los ritos y ceremonias
en las fiestas de los dioses y celebracion de ellas. Su obra fue escrita en 157944; no obstante
estaba muy avanzado el siglo X VI este fraile dominico todavia pudo conseguir informacién
de primera mano: con las declaraciones de “algunos viejos ancianos™, por su propia

experiencia de vida al criarse desde muy pequefio en lugares cercanos a poblaciones

4 Sahagtn, Historia general de las cosas de la Nueva Espaiia, México, Conaculta, 2002.

42 Mendieta, Historia eclesidstica indiana, México, Conaculta, 2002.

43 Durén, Historia de las Indias de Nueva Espaiia e islas de tierra firme, México, Conaculta, 2002.
* Ibid., p.18.

* Ibid., p.29.
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indigenas, al observar antiguas pinturas de cddices y al platicar con frailes que estuvieron

en los primeros tiempos de la Conquista y Colonizacion.

Otro texto que resultd bésico para el presente tema, es el escrito por Fray Juan de
Torquemada®® (por 1612). Son conocidas las criticas que ha recibido este autor, tanto en su
tiempo como a través de los afios, por haber tomado mucha informacién de frailes que le
precedieron e insertarla en su trabajo sin desligar lo adoptado de las aportaciones propias;
sin embargo ésta era una prictica comun en su tiempo, y debe decirse también a su favor
que en su obra, Monarquia Indiana47, en multiples ocasiones reconoce su deuda con los
frailes de los cuales obtuvo informacién. De los tres tomos de Monarquia Indiana que
comprende su obra, los dos primeros (que van de los libros primero al catorce) hablan del
origen de los pueblos indigenas del centro de México hasta el periodo de la Conquista, y
tratan de las diversas instituciones culturales como religion, educacién, formas de gobierno,

etc.; tales libros resultan ser los de mayor aportacion para la presente investigacion.

Respecto a los cédices consultados, se revisaron algunos prehispanicos y otros cuya
elaboracion es atribuida a un periodo inmediato posterior a la Conquista. El Cédice Borgia,
el Vaticano B, el Laud, el Cospi y el Fejérvdry-Mayer, son documentos augurales que
corresponden al primer grupo y que fueron analizados para esta investigacion. Como parte
del segundo grupo, estdn aquellos que Tudela considera antolégicos, es decir, basados en
una seleccién o trozos de diferentes temdticas con el propdsito de que misioneros y altos
dignatarios conocieran varios aspectos de la cultura indigena. Estos cddices fueron
ilustrados por tlacuilos que conservaban en diverso grado la tradiciéon pictdrica
prehispanica. Fueron consultados para su andlisis los codices: Mendocino, Tudela,
Magliabecchiano, Vaticano A, Florentino y Telleriano-Remensis. Otros cédices de
tradicion ndhuatl que brindan enorme informacién, aunque evidencian ciertos elementos

occidentales, son el Boturini, el Aubin y el Borbénico™

46 Torquemada Juan de, Monarquia Indiana, México, Ed. Porrda, 1969.

7 El titulo original de su obra es Los veinte y un libros rituales y Monarquia Indiana, con el origen y guerras
de los indios occidentales, de sus poblaciones, descubrimientos, conquistas, conversion y otras cosas
maravillosas de la misma tierra.

* Pudiendo tratarse de copias de cédices prehispanicos que realizaron, a principios del periodo Colonial,
pintores indigenas aculturados y donde se deja sentir la influencia pictdrica del espafiol (en el uso de cejas, en
los pliegues de la tilma, en la representaciéon mads realista de arboles y plantas, o donde incluso le fueron
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Fuera de la zona del Valle de México tenemos dos documentos mas, de manufactura
previa a la conquista, estos contienen imagenes de cuerpos de agua y resultan de enorme
interés para nuestra investigacion, se trata de los cédices Nuttal y Vindobonensis, que son

de tradicion mixteca.

El conjunto de estos cddices, las imdgenes representadas en piedra y el cuerpo de
escritos con caracteres fonéticos elaborados en tiempos de la conquista y de la Colonia, se
complementan con la informacién etnogréfica obtenida en comunidades nahuablantes de
ultimas décadas, para dar un panorama diacronico y sincrénico de la incidencia del agua en

el pensamiento religioso nahuatl.

agregados caracteres fonéticos occidentales; todos estos, elementos identificados por Johansson en La
palabra, la imagen y el manuscrito, pp. 50-65).
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II. ANTECEDENTES

Existen varios autores que han estudiado la enorme relevancia que el agua ha tenido
en la cosmovision ndhuatl, aqui se presentan aquellas propuestas suyas que han sido de
fundamental ayuda para nuestra comprensién del tema. Pero ademds, en este espacio
mostraremos algunas de las interacciones que los pueblos de la Cuenca de México tuvieron

con los cuerpos de agua desde los mds antiguos asentamientos humanos en el area.

2.1 Estudios realizados en torno al tema.-

Entre los autores que han tratado la concepcion del agua que tuvieron los pueblos

nahuas del Posclésico estd José Alcina Franch. Este autor ha trabajado con el concepto de
. . 149 . , . . .

Agua primordial”” considerandolo como el agua primaria que aparece en los relatos miticos

y de donde se hacen surgir otras creaciones o sirve de escenario para algin proceso

creativo. Ubica al agua primordial en el mar, en el inframundo, bajo los cerros, y en las
. . 50 . .

corrientes o cuevas bajo los templos™, menciona que para llegar a esta agua, existen

51
numerosas entradas en forma de cuevas.

Alcina Franch también ha reflexionado en la ubicacién del Tlalocan y ha buscado
una correlacion entre algunos elementos de la naturaleza y los cuatro rumbos, en su opinién
el agua estd mds vinculada con el Este (mientras la tierra lo estd con el Oeste, el viento con
el Norte y el fuego con el Sur)’”. Ademés analoga la concepcién de la Tierra rodeada de
agua con Aztlan, Chicomoztoc y Tenochtitlan, comentando el autor cémo el mito y la

“«“

realidad se llegan a mezclar de tal manera “...que no sabemos si el lugar de origen de los

mexica, Aztldn-Chicomoztoc es la premonicion de Tenochtitlan o éste y el lago de Tezcoco

determinan el mito”>.

4 Alcina Franch, “El agua en la cosmovision mexica” en El agua, mitos, ritos y realidades, Diputacion
Provincial de Granada Espaiia, Ed. Del Hombre.Anthropos, 1995.

% Como el caso de la cueva bajo la Piramide del Sol en Teotihuacan (descubierta en 1971) de la que
probablemente mané agua. Alcina Franch, op. cit. pp. 353-354.

> Como la de Cincalco.

> Hay una tendencia a comparar la importancia que tuvieron los cuatro elementos (agua, fuego, tierra y aire)
en Occidente con el papel que desempeiian en Mesoamerica, estd problemadtica serd analizada en el capitulo
VI de este trabajo.

33 Alcina Franch, op. cit., p.51.
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Alcina Franch también ha analizado esculturas y relieves que tienen
representaciones de Tlaltecuhtli con rasgos tipicos de Tldloc, evidenciando con ello el
cardcter acudtico y terrestre de Tldloc. Asimismo ha revisado algunas representaciones que
aparecen en las bases de estas esculturas, que no pueden ser observadas facilmente pues se
encuentran tocando el suelo, infiriendo con ello que se tallaron con una intencionalidad
ritual y no para ser observadas. Las imdgenes que se representan en estas superficies son
fundamentalmente acudticas y se componen de caracoles, cangrejos, peces, algun cipactli, y
ondas de agua. Una de las principales conclusiones de este autor, es que Tlaltecuhtli

representa el lado femenino de lo acudtico y Tléloc el lado masculino®*.

Otro autor que ha trabajado el tema del agua es Alain Musset. En una de sus obras™
este autor sefala las estrategias materiales tanto de la cultura espafiola como de la indigena
para buscar soluciones relacionadas con el agua que tienen que ver con los problemas de
saneamiento ambiental, de urbanizacién, de transporte y de contingencias como las
inundaciones. Es cierto que el trabajo se concentra en la poblacién de la Colonia en los
siglos XVI al XVIII, pero también lo es que al contrastar los dos pensamientos (espaiiol e
indigena) en relacién al uso del agua y sus recursos, presenta una concepcion indigena

recién heredada del México prehispdnico.

Una autora que también ha investigado sobre el agua es Maria del Carmen Anzures
y Bolanos, quien considera que la totalidad de las festividades nahuas tiene relacion con el
agua, y que a pesar de la creciente actividad comercial y tributaria que se dio durante el
periodo Posclasico, la sociedad seguia siendo esencialmente agricola y su subsistencia

dependia de los campos y de las aguas de alrededor®.

Por otra parte, la autora considera como principio de la cosmovisién mesoamericana
y concretamente ndhuatl, el profundo respeto y veneracion a los recursos del agua y de la
tierra, recursos que se consideraban como un obsequio de los dioses, “a quienes se pedia lo

necesario para la existencia”, y en quienes recaia la facultad de castigar “todo abuso o

54 47+

> Ibid., p.58.

55 Musset Alain, El agua en el Valle de México. Siglos XVI-XVIII, México, Ed. Pértico de la Ciudad de
Meéxico/Centro de Estudios Mexicanos y Centroamericanos, 1992.

5 Anzures Marfa del Carmen, “Tldloc, Sefior del monte y duefo de los animales. Testimonio de un mito de

regulacién ecoldgica”, en Historia de la religion en Mesoamérica y dreas afines, Barbro Dahlgren (Coord.), I
Coloquio, México, UNAM, 1990, p.126.
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transgresion de estos bienes”.”’ Anzures rescata elementos narrativos que aparecen en
muchos mitos, relaciones y cantares, donde se pondera la importancia de los recursos
naturales. Un ejemplo es el mito donde Huémac al apostar con los tlaloques en un juego de
pelota, y ganar la partida, no reconoce el valor de los elotes y hojas de maiz que le quieren
pagar los dioses, y les exige entonces objetos que en su humana apreciacion deben tener
mayor valor (como serian las piedras preciosas); entonces los dioses acceden a su reclamo
pero lo castigan junto con todo su pueblo a una sequia de cuatro afios y a la pérdida de su
hegemonia politica en la zona. La autora también da varios ejemplos de mitos en diferentes
pueblos indigenas actuales (nahuas, raramuris, tzotziles, mixes, etc.), que narran las
acciones de tlaloques o dioses pequeiiitos que tienen a su cargo el descargar desde el cielo
diferentes tipos de agua (benéfica o perjudicial), asi como cuidar los recursos de la

naturaleza protegiendo las cuevas, oquedades, corrientes de agua y cruces de camino.

Maria Elena Aramoni es otra autora que ha aportado a la comprension del papel que
ha desempenado el agua en el pensamiento ndhuatl. En su trabajo etnogrifico en la
poblacién de Cuetzalan, Puebla®™, identifica como una de las causas mds difundidas del
“susto” la acciéon de seres sobrenaturales relacionados con el agua, y resalta la
sobrevivencia del sitio sagrado Talokan (que corresponderia al Tlalocan prehispanico),
ubicado en el inframundo y comunicado al exterior por diversos conductos entre los que se

encuentran los cuerpos acudticos.

Otra investigadora, Perla Petrich, ha analizado también el agua, aunque en relacion
con la muerte en el imaginario maya contempordneo™. La autora ha trabajado con las
comunidades mayas de los alrededores del lago Atitlin de Guatemala, y lo ha hecho a
través de los relatos individuales y colectivos. En tales narraciones el lago constituye un
umbral donde en ocasiones los pescadores han entrado y salido del reino de los muertos, *

debido a que al haberse descuidado traspasaron accidentalmente esa dimensioén o porque los

7 Ibid., p.136

38 Aramoni Marfa Elena, Talokan tata, talokan nana: nuestras raices, México, CONACULTA, 1990.

% Véase Petrich, Perla, “La muerte a través de la tradicién oral maya actual”. en Antropologia de la
eternidad: La muerte en la Cultura Maya. Sociedad Espafiola de Estudios Mayas; Centro de Estudios Mayas
del IIF, UNAM, Madrid-México, 2004.

% También afirma Petrich que existen otras formas de entrar al mundo de los muertos, no siendo a través del
agua, y es mediante los suefios, estados catalépticos, entrando a una cueva o, poniéndose en los ojos lagafias
de los perros. Petrich, op. cit. p.479.
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“duerios” de ese sitio se sintieron agraviados al no habérseles pedido permiso para la pesca
y decidieron castigarlos.®' La autora también trata de las personas que fallecen en el lago, y
que por morir ahogadas son consideradas muertos “repentinos” o muertos “a deshoras”.
Para evitar que dichos personajes deambulen en el mundo de los vivos e irrumpan en éste
cuando quieran y no cuando estd establecido, deben recibir un tratamiento especial que
consiste en un rito, descrito por Petrich en sus trabajos, para recuperar el alma de los
muertos que se pierde por “el susto” de ahogarse. De enorme valia resultan, entonces, los
testimonios recopilados y analizados por Petrich, que aunque no pertenecen a los pueblos

de la Cuenca de México, si guardan una similitud con éstos por su herencia mesoamericana.

Por otra parte, hay una publicacién realizada por el Instituto Nacional Indigenista y
la Biblioteca de la Medicina Tradicional Mexicana, denominada El agua en la cosmovision
y terapéutica de los pueblos indigenas de México,**que contiene varios articulos
especializados en la concepcion indigena del agua. De uno de estos articulos es autor Diego
Méndez Granados, quien en su trabajo, con base en testimonios orales recogidos por la
etnografia, analiza como diversos pueblos indigenas conciben el agua. Su intencion fue
ensamblar una especie de “etnohidrologia”, destacando el papel del agua en varios sistemas
ideoldgicos. En los diversos testimonios que recopild este autor, se habla de los “dueiios”
de arroyos y manantiales, de las estrategias que se utilizan para buscar agua en diferentes
comunidades, de los rituales que se realizan cuando se construyen obras hidrdulicas, del
empleo medicinal del agua (tanto para obtener una diagnosis como una prognosis de la
enfermedad), pero también presenta informacion del agua en calidad de fluido patégeno y
como amenaza de alto potencial. Méndez Granados afirma que en el pensamiento indigena
el agua es el tejido conjuntivo del cosmos porque surge del inframundo, corre por la
superficie terrestre, se evapora, sube al cielo, se condensa, cae a la tierra y mar en forma de
lluvia y de alli vuelve a su punto de partida y se sumerge en el inframundo, como si se

tratara de una red que vinculara todos sus niveles o partes constitutivas. 63

En otro articulo de la publicacién mencionada, titulado “El agua en los mitos de

origen y en los mitos del diluvio”, escrito por Enrique FEroza Solana, se presentan varios

%! Ibid., pp. 478-479.
62 Véase Méndez Granados, “Percepciones en torno al agua”, en El agua en la cosmovision y terapéutica de
los pueblos indigenas de México, México, Biblioteca de la medicina tradicional mexicana-INI, 1999.
63 77
Ibid., p.23.
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ejemplos de procesos de creacion dentro de diferentes contextos histéricos y étnicos, donde
el agua “constituye el recinto en el que por diversos mecanismos se establece el germen de
vida”®. De igual manera se dan ejemplos de relatos indigenas en donde el agua funge como
elemento destructor del mundo, anegando toda superficie con el propdsito de dar lugar a

A .y .., 65
una nueva creacion, a una nueva generacion que alcance una condiciéon humana.

En un articulo més de dicha publicacion, que trata de “Las ceremonias de peticion
de lluvias entre los grupos indigenas de México”, escrito por José Antonio Tascon
Mendoza, se mencionan ritos donde se ofrenda a los tlaloques, llevados a cabo en pozos,
manantiales y otros cuerpos de agua. Dichos ritos se registraron concretamente en

comunidades de Guerrero, Yucatdn y Sonora. 66

Sin embargo, el articulo que brinda mayor informacion sobre los seres custodios de
los cuerpos de agua es el de Armando Sanchez Reyes®, titulado: “Enfermedades atribuidas
al agua y a las deidades acudticas”. En este trabajo el autor presenta diferentes
concepciones acerca de las enfermedades que provocan entidades sobrenaturales ubicadas
en el agua; enlista una correspondencia entre enfermedades y deidades que las generan y,
con base en etnografias revisadas, compendia algunos de los seres que se ubican en rios,
ojos de agua, lagos, pozos y manantiales, como los Suateteos en Santa Ana Xamimilulco,
los Chaneques en Tuxtla Veracruz, los Ahuatoton en Milpa Alta, la Cihuapipil en
Tlaxcalancingo, las Hmuthe o sirenas en comunidades otomies y las Nowayomo o mujeres

rubias, desnudas y de largos cabellos en los pueblos Zoques de Chiapas.

Por otra parte, los estudios de Johanna Broda sobre las fiestas aztecas de los dioses
de la lluvia resultan ser de esencial consulta, puesto que en ellos se analizan los numerosos
elementos que integraron los rituales a las deidades acudticas y agricolas. En cuanto a la
atencion que esta autora le ha dado a los cerros como objetos de culto mexica: ha

considerado como es que éstos ain siguen siendo utilizados como espacios religiosos por

% Eroza Solana, “El agua en los mitos de origen y en los mitos del diluvio” en El agua en la cosmovisién y
terapeiitica ..., p.54.

5 Ibid., pp. 39-66.

% Tascén Mendoza, “Las ceremonias de peticién de lluvias entre los grupos indigenas de México”, en El
agua en la cosmovision y terapelitica...., pp. 67-87.

%7 Sanchez Reyes, “Enfermedades atribuidas al agua y a las deidades acudticas”, en El agua en la cosmovision
y terapetitica..., pp. 89-101.
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los habitantes de comunidades actuales que piden un buen temporal, aunque ya no lo hacen

a una deidad indigena sino a algtin Santo catdlico sincretizado.

Alicia Barabas, que también ha analizado la sacralidad del espacio, apoydndose en
el acervo histérico, arqueoldgico y etnohistérico, prefiere llamarle territorialidad
simbolica. La autora revisa mitos, rituales, procesiones y peregrinaciones que se llevan a
cabo en el entorno ambiental, y se detiene en las cruces, ermitas, drboles, rocas, cuevas,

manantiales y demds lugares que guardan alguna marca de particular sacralidad.®®

Las referencias a los investigadores que han trabajado el tema en cuestion no
estarian completas si no se mencionan dos autores muy significativos: Gabriel Espinosa y

Felix Baex, cuyos trabajos han incidido mds integralmente en mi investigacion.

En la obra de Gabriel Espinosa, titulada El embrujo del Lag069 , la atencién se centra
en la presencia fisica del lago, que ocupa un lugar importante no sélo en la vida material de
los pueblos asentados en su alrededor sino en los aspectos inmateriales de la cultura.
Espinosa utiliza como principal fuente de informacion el entorno ecolégico de los pueblos
de la Cuenca de México, y establece como hipdtesis de trabajo, la relevancia de una planta,
animal o parte constitutiva del habitat no sélo en la economia de las sociedades sino en el
complejo de su cosmovision. En opinién del autor, el lago doté a los pueblos de una
imagen del universo; les marc6 a través de sus criaturas el transcurrir del tiempo; de los
colores, texturas y lineas de sus seres lacustres les surti6 la iconografia, y les prest6 materia
imaginaria para constituir sus entidades divinas. Ademds, el autor nos hace detenernos en el
comportamiento de ciertas aves e insectos para obtener informacién sobre los cambios
repentinos del clima, lo que incrementa su consideraciéon sagrada al considerdrseles

emisarios especiales de los dioses acuaticos.

Otra linea de investigacion trabajada por el autor es el concepto que del Arco Iris
tenian y tienen los pueblos nahuas, una imagen asociada con el agua, pues se trata de un

habitante de los cuerpos acudticos que no siempre se hace presente, pero al manifestarse

68 Véase Barabas Alicia (Coord.), Dialogos con el territorio. Simbolizaciones sobre el espacio en las culturas
indigenas de México, México, INAH, 2003.
% Vid. supra., nota 3.
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visualmente acarrea consecuencias negativas, desde evitar que llueva hasta la generacién de

enfermedades a las personas que lo miran, lo sefialan o lo evocan de alguna manera’’.

Por su parte, Félix B4ez hace un seguimiento histérico de la imagen europea de la

Sirena y una revision de imdgenes parecidas en varias culturas de América. La revision de

estos nimenes acudticos abarca pueblos de México, del Caribe y Sudamérica. El autor

analiza como algunas divinidades acudticas prehispanicas llegan a sincretizarse con esta

imagen de mujer pisciforme; y menciona en su obra a la sorprendente Acihuatl, la “mitad
. . . . e ”

mujer, mitad pez”’, asi como a otros seres hibridos que son parte de las epifanias acudticas

mesoamericanas.

Después de revisar la literatura que sobre el tema de nuestra investigacion existe, se
pasard a rastrear brevemente la relacion que los pueblos de la Cuenca de México han
establecido con los cuerpos de agua desde tiempos que remiten a los primeros

asentamientos humanos.

2.2 Historia de una larga relacion entre la Cuenca de México y los habitantes de su entorno.

La Cuenca de México, ocupada hoy dia en buena parte por la ciudad de México, es

una drea rodeada de montafas, algunas de ellas de mas de

Cuenca de México
eve

al, 1982

cuatro y cinco mil metros sobre el nivel del mar, como son el
Cerro Tldloc y los volcanes Popocatépetl e Iztaccihuatl,
ademds de otros montes de menor dimensién como el Telapodn,
el Ajusco, el Papayo, el Cerro de San Miguel o el Cerro del

Judio, entre otros. Esta Cuenca se hallaba conformada de varias

depresiones o subcuencas que se cubrieron de agua, durante el

Pleistoceno, transformdndose en los distintos lagos que se L_:

conocieron como: Zumpango, Xaltocan, Texcoco y Chalco-  yigoria Antigua de México, p.262.
Xochimilco. Estos lagos tenian alturas variadas y la extension de esta drea hidrografica era

de aproximadamente 700 km”. De tales lagos el de Texcoco era el mas grande y el mds

70 Espinosa Gabriel, La serpiente de luz: el arcoiris en la cosmovisién prehispdnica (el caso mexica), tesis de
doctorado en Antropologia, México, Escuela Nacional de Antropologia e Historia-INAH, 2002.
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salino de todos, a él desembocaban las aguas dulces del lago Xochimilco (que se
encontraba en el sur) y eventualmente recibia las aguas de Xaltocan y Zumpango (que se

hallaban en el norte y que tenifan una naturaleza un poco menos salina).

La zona de la Cuenca también tenia presencia de varios rios y manantiales, lo que
en conjunto con todo el paisaje tuvo que haber sido de enorme atraccién para los pueblos
errantes de los alrededores por la riqueza que implicaban los recursos lacustres y otros

. . , .. . . . ~ , 71
beneficios que se obtenian al vivir en las inmediaciones de las montafias y dreas boscosas.

Las riberas de estos lagos fueron pobladas desde tiempos muy remotos por
comunidades pre-agricolas que vivieron de la pesca, caza y recoleccion. Ya para el periodo
Precldsico Temprano (2500-1200a.C.) se establecieron ademds algunos conjuntos de
unidades domésticas en los sitios de Coapexco, Tlapacoya y Tlatilco, comunidades que se
sabe practicaban una economia mixta porque ademds de encontrarse restos de animales que
fueron cazados, hay indicios de cultivos de diversas plantas (como maiz, amaranto, frijol,
calabaza y chile). También se encontrd en el drea una serie de objetos de zonas lejanas que

. .. c 172
sugieren una actividad comercial.

Para el Precldsico Medio (1200-400a.C.) hubo un aumento de poblacién, crecié el
nimero de aldeas entre las que destacaron Tlapacoya, Tlatilco, Ticoméan y Cuicuilco, otras
mds pequefias se establecieron en la zona Chalco-Xochimilco. En este periodo la
agricultura adquiri6 mds importancia, se dio mayor actividad comercial y se evidencié una

arquitectura publica. "

En el Preclasico Tardio (400a.C.-200d.C.) siguié expandiéndose la poblacién y
Tlapacoya y Cuicuilco se volvieron centros regionales. Aqui la actividad agricola fue la
predominante; sin embargo, crecid también la actividad comercial y se comenzd a dar una
diferenciacion social (inferida por la observacion de los entierros). Ademas, al periodo le

destaca una arquitectura religiosa importante como lo evidencia la estructura que ain se

' Segtin Christine Niederberger, la existencia de varios ecosistemas ricos en recursos, que se hallaban
alrededor de la Cuenca de México, permitié asentamientos prolongados de grupos humanos desde 5000 a.C.,
y el caso concreto es el del sitio riberefio de Zohapilco. Lépez Austin, Alfredo y Leonardo Lépez Lujan, El
pasado indigena, México, F.C.E. y El Colegio de México, 1999, p.24.

72 Sarmiento Griselda, “La creacién de los primeros centros de poder” en Historia antigua de México, vol.1,
México, INAH-UNAM-Porrda, 1994, pp. 266-268.

" Ibid., pp.268-270.
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conserva de Cuicuilco. En la dltima parte del Precldsico Tardio la importancia de Cuicuilco

decae y probablemente parte de su poblacién migra hacia el norte de la Cuenca.”

El siguiente periodo, que es el Clasico Temprano (200-650 d.C), se caracterizé por
la presencia de una agricultura intensiva, un aumento de poblacién, una mayor
diferenciacion social, una mayor especializacién ocupacional, asi como el surgimiento de
fuertes estados (con un marcado carécter teocratico). En este periodo el Altiplano Central se
encontr6 dominado por el desarrollo de Teotihuacan, quien se convirtié en un centro
politico y religioso que influy6é en un area muy extendida de Mesoamérica y, sobre todo,
tuvo un dominio directo en los pueblos de la Cuenca de México. Hacia el afio 600, segin
Millon, Teotihuacan se habia convertido en la sexta ciudad més poblada del mundo,
llegando a tener una poblacién de 125,000 habitantes”. La gran trascendencia de este sitio
se manifiesta en las monumentales construcciones, los multiples templos-pirdmides y las
innumerables representaciones con motivos religiosos de esculturas, pinturas murales,
vasijas y figurillas de cerdmica. La difusion de sus simbolos se reconoce en casi toda
Mesoamérica. Para el ano 650d.C., que es el comienzo del periodo denomiado Clésico
Tardio o Epicldsico, se colapsa Teotihuacan y tras su desaparicién hay un reacomodo de
poblaciéon didndose nuevos asentamientos en la Cuenca de México, sobre todo entre

Azcapotzalco y Ecatépec, entre Chalco y Xochimilco, y en Texcoco y Ahuizotla.

Al periodo siguiente, denominado Postcldsico (900-1521d.C.), le caracterizaron:
constantes desplazamientos humanos, procesos de expansion, fortalecimento del aparato
bélico, inestabilidad politica, difusién de elementos culturales y, sobre todo, el registro de
nombres de pueblos, de fechas de migraciones y de conquistas. En tal periodo se sucedieron
tres momentos significativos, el primero, lo delimité el esplendor y la caida de Tula (de
Hidalgo); otro momento lo caracterizé la serie de migraciones de pueblos chichimecas al
area de la Cuenca de México, y finalmente el tercer momento se dio cuando los mexicas
comenzaron a ejercer el poder en toda el drea’, tal periodo va desde la formacién de la

Triple Alianza (1428"7) hasta la conquista de Tenochtitlan por los espafioles (1521). En este

™ Lépez Austin y Lépez Lujan, op.cit., pp. 82-83.

> Ibid., p.107.

7 Ibid., p.179.

"7 El afio corresponde al triunfo de los mexicas sobre los tepanecas que entonces tenian dominio sobre una
buena parte de las poblaciones de la Cuenca de México. Con este triunfo los mexicas pasaron a convertirse en
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ultimo periodo nos detendremos para conocer mds cercanamente cémo era la relaciéon del

habitante riberefio con el agua que tenia en su entorno.

2.3 El agua en la cotidianidad de los habitantes de Tenochtitlan.

Cuando llegan los espafioles al centro de México, se
ven sorprendidos por un paisaje urbano inserto en un lago.
Les llama la atencion los canales que cruzan la ciudad, los
jardines y tierras de cultivo en el agua, ademds de las
monumentales construcciones erigidas con una estricta

planeacion. Asi lo describe Bernal Diaz del Castillo:

“...y otro dia por la mafiana llegamos a la calzada

Figura 1. Plana arebuido a Herndn Cortéi

ancha, ibamos camino de Iztapalapa; y desde que vimos e oo Noniin FiAG8

tantas ciudades y villas pobladas en el agua, y en tierra firme otras grandes
poblaciones, y aquella calzada tan derecha por nivel como iba a México, nos quedamos
admirados, y deciamos que parecia a las cosas y encantamiento que cuentan en el libro

de Amadis, por las grandes torres y cues y edificios que tenian dentro en el agua...” ™

La ciudad se encontraba tan unida al agua que casi todas las casas tenian salida para
alguna acequia y contaban con canoas para transportarse por ella. Fray Agustin de

Vetancurt describe asi Tenochtitlan:

“Las calles eran de tres maneras: una con la azequia en el medio y a los lados de
las puertas calzada para los que pasaban, y la azequia para el tragino de las
canoas, y estas eran las calles de los principales en medio de la ciudad... Otras,
todas de agua, que correspondian a las espaldas de las casas con sus camellones
de tierra donde sembraban, que llaman chinampas, por estas no se podia pasar si

no era en canoas, a estas caian puertas falsas para el servicio manual de cada

un verdadero Estado con las instituciones que les permitirian transformarse en una potencia hegemoénica.
Obregén Rodriguez Ma. Concepcidn, “La zona del Altiplano central en el Poscldsico: la etapa de la Triple
Alianza” en Historia antigua de México, Op. Cit., p. 279.

8 Diaz del Castillo, Historia verdadera de la conquista de la Nueva Esparia, México, Editorial Patria, 1983,
pp. 237-238.
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casa. Otras calles avia todas de terraplén, pero tan angostas que apenas cabian

. 79
dos personas juntas ...”

Los habitantes de la isla, recolectaban, cazaban, pescaban y sembraban en el agua.
Del lago extraian para comer entre otras cosas y en determinadas
temporadas: cuéyatl (rana), amoyotl (mosquilla de agua),
tecuitlatl (alga spirulina), axolotl (ajolote), acocilli (camarén de

agua dulce), ocuiliztac e izcahuitli (gusanos), axaxaydcatl

(pulgbén de agua), yayauhqui michi, iztac michi, tentzon michi
(pez negruzco, pez blanco, pez con barba), gran variedad de
. L . Muchacho pescando.Cédice
peces pequeiios (topotli, amilotl, xalmichi, cuitlapetiitl), Mendocino. Detalle Lam. LXI
atepocatl (renacuajo), etc. La caza de aves lacustres era sobre todo con red, aunque algunos
de estos animales quizds podian ser criados bajo cautiverio. En las orillas de los lagos se
arrancaban juncos y caifias, y con ellos los petlachiuhqui (petateros) hacian esteras, sillas y
todo tipo de objetos de cesteria. Del lodo se formaba losa, jarros, jicaras, etc. Ademds, en

algunas dreas del lago se producia sal, que se obtenia amontonando cierto tipo de tierra

extraido del fondo de los lagos para luego dejarla secar.

El agua también era utilizada para regar las chinampas, estrategia de cultivo
consistente en irle ganando terreno al lago.
Para crear la chinampa se formaba “...una
pequeiia isla artificial hecha acumulando
lodo de los bordes pantanosos del lago,

sosteniéndolo primero por un

revestimiento de juncos y después por

drboles cuyas raices unian fuertemente la

Estructura de chinampas.
» 80 http://www silvervizion.com/lewis/aztecs/content/foodfarm/china

tierra

Tales chinampas, que se encontraban en las orillas de la ciudad, tenian la forma de
rectangulos de unos 100 metros de longitud por 10 de ancho. Entre chinampa y chinampa

dejaban un canal que limpiaban con un palo de unos cinco metros de longitud, y el limo que

» Vetancurt, Fray Agustin de, Teatro Mexicano, México, Ed. Porria, 1971, p.92.
% vaillant George C., La civilizacién azteca, México, FCE, 2003, p.108.
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, . . oy . . 1 -
obtenian de su limpieza lo utilizaban como abono para la misma chinampa.®' Ahi se
lograban muchos cultivos, que sin embargo resultaban insuficientes para la poblacion

82 p . . . -
numerosa, - por lo que se tenian que conseguir mds recursos alimenticios y otros

satisfactores a través del comercio y del tributo.

El abastecimiento del agua para beber se realizaba por medio del acueducto de
Chapultepec, pues el agua de la laguna no era potable. Describe Cortés como era la forma

en que se llevaba el agua a la ciudad de Tenochtitlan:

“Por la una calzada que a esta gran ciudad entra vienen dos carios de
argamasa, tan anchos como dos pasos cada uno, y tan altos como un estado, y
por el uno de ellos viene un golpe de agua dulce muy buena, del gordor de un
cuerpo de hombre, que va a dar al cuerpo de la ciudad, de que se sirven y beben
todos. El otro, que va vacio, es para cuando quieren limpiar el otro caiio, porque

echan por alli el agua en tanto que se limpia” .

Pero si bien el agua llegaba directo a las residencias de los nobles, como lo asienta
Vetancurt, repartiéndose “ ... por cafios de piedra a las casas de los Sefiores, que tenian sus

84 .
” ™, no era igual

estancos de agua con que regaban sus jardines, y en que criaban pezes
para los macehuales que tenfan que comprarla a quienes, segtin descripcion de Cortés,
traian “a vender el agua por canoas para todas las calles, y la manera de como la toman
del cafio es que llegan las canoas debajo de las puentes, por do estdn las canales, y de alli

hay hombres en lo alto que hinchen las canoas, y les pagan por ello su trabajo”gs.

Cuando la fuente de Chapultepec fue incapaz de suministrar toda el agua que la
poblacién requeria, el gobernante mexica Ahuitzotl traté de llevar agua desde un manantial

de Coyoacan, que se llamaba Acuecuexco, sin embargo, en la inauguracién de la obra la

81 Rojas José Luis de, México tenochtitlan. Economia y sociedad en el siglo XVI. México, FCE, 1995, p.134.

82 Los cultivadores eran casi inexistentes en el interior de la ciudad. Y no se consideran agricultores a los que
poseian un pequeio huerto junto a sus casas. Rojas, op. cit., p.124.

Es muy problable, que en visperas de la conquista espafiola, como afirma José Luis de Rojas, la economia
mexica dependiera mds del sector terciario, y especificamente en actividades comerciales y guerreras, pero
también es verdad que las aventuras bélicas se realizaban en tiempos de secas mientras que para las lluvias
habia mucha actividad agricola. Otro argumento a favor de que tenia mucha importancia la actividad agricola
para los mexicas, era la existencia de las numerosas festividades que tenian como propdsito propiciar a las
divinidades de la lluvia y de los mantenimientos.

8 Cortés Herndn. Cartas de Relacién, Meéxico, Editores Mexicanos Unidos, 1984, p.89.
¥ Vetancurt. op. cit. p.92.
% Cortés Hernén. op. cit. p.89.
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ciudad sufrié una inundacién por lo que se tuvo que cegar de nuevo el acueducto liberando

la salida natural del manantial.

Respecto al lavado del cuerpo, éste era un asunto no solo
higiénico sino terapéutico y ceremonial. La gente usaba tanto el

bafio por inmersién como el de vapor llamado temazcalli; bafio

realizado en un cuarto con techo bajo y en cuyo fondo se

encuentra una hornilla donde se colocan piedras calentadas al

Temazcalli. Cédice Tudela
Detalle fol.

rojo vivo, las que al contacto con el agua producen vapor.
Comenta Durdn que este bafio lo “usan los indios muy de ordinario asi sanos como

P . . . 5,86
enfermos los cuales después de haber alli muy bien sudado se lavan con agua fria”

Al temazcalli entraba la mujer prefiada para que se fortaleciera su cuerpo y
principalmente el de la criatura. Ya cerca del alumbramiento, volvia a entrar la parturienta
junto con la partera para que ésta le acomodara al nifio en el vientre, facilitando con ello el
trabajo de parto. *’ Ademds aprovechaban el bafio las recién paridas para “sanar mds rdpido
y purificar su leche”. También utilizaban el femazcalli los enfermos con “nervios
encogidos”, los que habia sufrido una caida o algin golpe, los sarnosos, los bubosos, los
que habfan ingerido alguna purga, etc.*® Acompafiando al bafio siempre se aplicaba algin

remedio con base en yerbas.

En cuanto a la afectaciéon de los cuerpos de agua con desechos humanos, debe
decirse que la eliminacion de residuos estaba, al parecer, organizada. En lugares
estratégicos habia botes amarrados para uso publico. El contenido era vendido como
fertilizante para los camposg9. Mendieta cita la existencia de letrinas en Cholula, y
Cervantes de Salazar manifiesta que las calles de agua se mantenian limpias porque no

echaban inmundicias en ellas.”®

% Duran, Historia de las Indias..., t. IL., pp. 179-181.
%7 Sahagtin, Historia general..., pp. 601-605.

8 Ibid., p.1109.

¥ Vaillant George, op. cit., p. 115.

% Rojas, op. cit. p. 51.
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Por otra parte, habia una serie de pricticas de mantenimiento para los diques,
calzadas y albarradas, ya que los mexicas necesitaban con frecuencia efectuar reparaciones

. . . . 191
bajo el agua, para lo cual requerian de personal con una preparacién especial.

A través de los testimonios mencionados es posible constatar cémo los habitantes de
la Cuenca de México vivian estrechamente vinculados con los cuerpos acudticos, y que por
lo mismo era muy conscientes de la importancia de cuidar el agua, que ademds de ser su
primera vision matutina y la dltima con que se iban a descansar, de ser, también, fuente de
sonidos e imdgenes diarias, era el medio de limpieza, la proveedora de sustento, la via de

traslado y la sede de fuerzas misteriosas.

Es indiscutible que los lagos de la Cuenca eran los cuerpos de agua mds importantes
en el drea, pero también existian numerosos cuerpos pequefios que incidian de manera
relevante en la vida diaria del habitante de Valle de México, tales sitios son el tema del

siguiente apartado.

°! Duran en Rojas. op. cit. p. 204.
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III. IDENTIFICACION DE LOS DIFERENTES CUERPOS DE AGUA

De algunos cuerpos acudticos que les eran cotidianos o que les eran referidos
constantemente a los habitantes de la Cuenca de México, conocemos su nombre en nihuatl,
lo que nos permite comprender mejor su naturaleza, ya que por el nombre se pueden
deducir, en ocasiones, las partes constituyentes de lo nombrado, las funciones que les

atribuian o los comportamientos que les adjudicaban, ya fueran estos imaginarios o no.

o e g 92
3.1 Denominacién y clasificacion de los cuerpos de agua.

Como ya se menciond anteriormente, esta investigacion engloba con el término de
cuerpos de agua a todos los sitios acudticos, es decir, a todos los contenedores naturales o
artificiales que albergan el liquido en cantidades abundantes, y que pueden presentarse en
forma natural (como rios, lagos, lagunas, manantiales, etc.) o en forma de depdsitos creados
artificialmente (como cisternas y pozos). Los cuerpos de agua pueden ser permanentes o
temporales (estos Ultimos presentes Unicamente en tiempos de lluvias), también pueden ser
cuerpos cuyo fluido estd en constante movimiento (como los rios y manantiales) o
depdsitos de agua estacionaria.

El cronista que mds se interesé por registrar los nombres y calidades que a los
cuerpos de agua les daban los pobladores de la Cuenca de México fue fray Bernardino de
Sahagtin, quien en su libro XI menciona los nombres genéricos que éstos recibieron asi
como algunas caracteristicas de aquellos sitios acudticos considerados mds relevantes.

El fraile comienza su registro hidrografico con el mar, afirma que éste era llamado
téuatl, ilhuicdatl o huéiatl; literalmente traducido como “agua dios” (de teotl y atl), “agua
cielo” (de ilhuicatl y atl) y “agua grande” (de huei y atl), respectivamente; pero Sahagin en
relacion al primer término precisa: “y no quiere decir ‘dios del agua’ ni ‘diosa del agua’,
sino quiere decir ‘agua maravillosa em profundidad y en grandeza”’93. Se trata, entonces,
de un agua con naturaleza sagrada o divina, un agua que por su inmensidad debid

considerarsele previa a cualquier materia que permaneciera en su contacto o vecindad.

%2 Todos los términos en ndhuatl que se citan en este trabajo corresponden a la escritura tal y como se
encuentra en las fuentes.
% Sahagtin, Historia general... p.1134.
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Respecto al segundo nombre, afirma el fraile que ilhuicdatl quiere decir
“..‘agua que se junto con el cielo’. Porque los antiguos habitadores desta tierra
pensaban que el cielo se junta con el agua en la mar’*...Empero, agora después
de venida la fe, y ya saben que el cielo no se junta con el agua ni con la tierra, y
por eso llaman a la mar huéiatl, que quiere decir ‘agua grande y temeroso y
fiera 93

Esta aclaracién de Sahagin sugiere que quizas el término huéiatl fuera el mas
reciente y que su uso pudiera implicar un sentido mdis objetivo y menos ligado a la
cosmovision nihuatl; Sin embargo no es posible aseverar tal dicho, pues también cabe la
posibilidad de que téuatl, ilhuicdatl y huéiatl fueran términos diacrénicos que se usaran de
manera alterna.”®

En cuanto a la toponimia, hay representaciones en la
Matricula de Tributos y en el Cédice Mendocino, de pueblos con el
nombre de Hueyapan9 7, cuya traduccion literal seria “sobre el agua
grande” y que José Corona Nifiez interpreta como “En el mar” y

5598

Cooper Clark traduce como “Sobre el Lago Al parecer el

topénimo se usé con frecuencia para referirse a lagos y lagunas de

~ . . . Representacion del topénimo
gran tamafio ya que dentro del contexto de estos libros tributarios €l fyeyapan. Cédice Mendocino.

. . . . Det. lam. XXXIL
poblado referido se ubica con otras poblaciones que han sido
identificados como pueblos pertenecientes al territorio que = Aj‘-‘;"’ ot Reh < 30e
corresponde al actual Estado de Hidalgo y no a zonas costeras.
Por otra parte, algunos lagos también podian ser

representados por el glifo que muestra los signos del agua y de un

espejo, como es el caso de los pueblos que llevaban el nombre de
Representacién del topénimo
Atetzcahuacan. Cédice Mendocino.
Det. lam.XLIV.

% Apreciando el mar desde la costa, uno puede constatar cémo se pierde la linea que lo separa del cielo, y
cémo se juntan las tonalidades azules de ambas extensiones creando una apariencia de continuidad, de tal
suerte que resulta comprensible que en la concepcidén imaginaria de los pueblos nahuas (que se verd mads
adelante), el Mar suba por las paredes del cosmos, y la Sal cuente con su propio nivel en el supramundo
(como lo testimonia la ubicacién de los diferentes cielos en las ldminas I y II del Cédice Vaticano Latino
3738).

% Sahagtn, op. cit., p.1134.

% Comunicacién personal con Montes de Oca Mercedes.

7 Lamina 10 Matricula de Tributos, Lamina XXXII Cddice Mendocino.

% Cédice Mendocino, en Antigiiedades de México basadas en la recopilacion de Lord Kingsborough, Estudio
e interpretacion José Corona Nuifiez, México, Secretaria de Hacienda y Crédito Publico, 1964, p.68.
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Atetzcahuacan, y que podria traducirse como “lugar de los duefio del (de los) espejo(s) de

agua”, aunque Corona Niifiez lo traduce como “Lugar del Pequeiio Lago™

Otro cuerpo de agua bien identificado es el rio, al de mayor
dimensién Sahagin lo registra como atdyatl, que traduce el fraile
como “agua que va corriendo un gran prisa’. El término atdyatl no

aparece tal cual en el diccionario de Molina, sin embargo si estdn

presentes otras entradas con sus derivados, como atoyatontli (rio

Representacion del concepto
rio en el topénimo de Acolco

.. .. . . . (lugar de agua torcida). Cédice
prefijo a es el que indica el componente agua y el término foya viene  endocino. Det. lam.XXX.

pequerio), atoyatentli (ribera del rio), y atoyatetl (piedra del rio)'"; el

de toyahua, un verbo que significa “liquido que se desparrama o

’7101

extiende” . Del atoyatl Sahagiin comenta como

“Los antiguos desta tierra decian que los riyos todos salian de un lugar que
llaman Tlalocan, que es como un paraiso terrenal, el cual lugar es de un
dios que se llama Chalchihuitlicue (sic). Y tanbién decian que los montes
estd (sic) fundados sobre el cual, que estdn llenos de agua, y por de fuera
son de tierra, como si fuesen vasos grandes de agua o como casas llenos de
agua, y que cuando fuere menester se romperdn los montes y saldrd el agua
que dentro estd y anegard la tierra. Y de aqui acostumbraron a llamar a los
pueblos donde vive la gente altépetl, que quiere decir ‘monte de agua’ o
‘monte lleno de agua’. y también decian que lo rios salian de los montes, y

aquel dios Chalchihuitlicue los enviaba.”'*

De esta cita se puede inferir que el agua que tienen los cuerpos acuéticos proviene
del Tlalocan, y que los cerros y montafias que encierran el liquido, son extensiones visibles

de aquél lugar cuya ubicacién se da bajo la tierra, en el subsuelo.

Como la Cuenca de México se encontraba en un drea entre cordilleras y zonas muy
arboladas, de las altas montafias bajaban numerosos afluentes de agua, tanto grandes como

pequeios, tanto permanentes como temporales; tal variedad debi6 reflejarse también en sus

? Ibid., pp.26'y 92.
Molina traduce atetzcatl como “charco de agua”, p.7v.
% Molina, Vocabulario de la lengua castellana y mexicana..., p. 9.
" Ibid., p.148 v.
102 Sahagun, op. cit., p.1134.

40



nombres, aunque no de todos se tenga registro. Entre algunas denominaciones podemos
destacan un término para un tipo muy peculiar de afluente que en ciertos tiempos aparece y
en otros desaparece, Sahagin comenta que estas corrientes de agua (que igualmente los
registra como rios que como arroyos) “manan y corren en tiempo de las lluvias”, 1o que
parece un razonamiento obvio; pero un poco mds delante de su narracion nos dice el fraile
que cuando uno “pasa por ella dexa de correr o se seca, porque dicen que ha vergiienza de
los que pasan”, es decir que su intermitencia la atribuian a la voluntad del cuerpo de agua,
llegando inclusive a comentar que se trataba de aguas de cardcter prodigioso o maravilloso.
Ambas descripciones causan cierta confusion, haciéndonos dudar si se trata de los rios que
se forman solamente en tiempos de lluvias, o més bien se refiere a algtn tipo de manantial
u otra clase de flujo. Dice Sahagtin que el nombre ndhuatl de estos afluentes temporales era
el de pindhuatl o pipinahua atl que quiere decir “agua vergonzosa” (del verbo pinaua103,

tener vergiienza y del sustantivo atl/, agua).

Las fuentes que manaban de la tierra eran conocidas como

. 104 .
ameyalli (de meya, manar la fuente, o cosa semejante ). Sahagin
especifica que algunas de estas aguas eran de buen sabor y otras eran

salobres y de mal olor.

Los arroyos de poca agua eran llamados apirtzactli, traducidos

por Sahagin como “agua que corre poca”, aunque una traduccién més

105 Representacion del concepto
)- manantial utilizado en el topénimo
Ameyalco (lugar del manantial)

. , Cdédice Mendocino. Det. Lam.
En el caso de las fuentes que surgen debajo de la arena, éstas  xxxiv.

precisa seria: “agua delgada como vara” (por el adjetivo pitzactic

eran llamadas xalatl, palabra compuesta de atl “agua” y de xalli “arena”, refiriéndose
probablemente a manantiales en terrenos arenosos. El estero de mar, recibia por su parte el

nombre de dmaitl, que significa “brazo de mar”.

Los estanques que juntaban el agua llovediza recibian el nombre de amanalli, que
segtn el fraile Sahagin quiere decir “agua que estd queda”, interpretandola tal vez como

contenida, dejada o guardada. Pero el significado literal es otro, mds bien se traduciria

19 Verbo intransitivo (ni.) cuya entrada en Molina esté en p.82 rectus

% Molina: el significado de meya en p.55 r., y la entrada ameyalli que literalmente es fuente de agua, en
p.4v.

195 De pitzactic. cosa delgada y larga, asi como vara. Molina p82 v.
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. 1 . .
como agua extendida, de mana, poner en el suelo % En la entrada de Molina amanalli

1
aparece como “alberca o estanque de agua”""’.

. 1 . .
Para los “manantiales profundos de las fuentes que corren” 08 Sahagiin registra el
nombre de axoxohuilli y lo traduce como “agua azul’, aunque mds bien se trataria de un

color azul verdeoso u obscuro, propio de las aguas de mayor profundidad'®.

. 11
A los pozos “que son cavados debaxo de tierra y manan y sacan dellos agua” 0 les

5111

llamaban atlacomolli (de tlacomolli, “hoyo grande” ') o ayolhuaztli”z, diferenciandose

estos ultimos por su mayor profundidad.

Los nombres anteriores, provenientes de la obra de Sahagun, no son la totalidad de
los utilizados para nombrar los cuerpos acudticos, existen otros términos génericos que
considera el diccionario de Molina y que en conjunto con los primeros se presentan en la

siguiente tabla.

106 Molina, op. cit.,, p.52r.

7 Ibid., p.4 v.

198 Sahagiin, op. cit., p.1137.

19 Buscando el significado de xoxohuilli, se encontré: xoxoctic-cosa verde, xoxohuuilia-pararse verdinegro de
enfermedad y xoxohuilia-hacer moreton. p.161 versus.

10 Sahagiin, op. cit., p. 1137.

" Molina, op. cit., p.118 v.

"2 Molina no hace diferenciacién entre estos términos, en ambos aparece el mismo significado.
Atlacomulli.pozo (Vocabulario en lengua...p.8 rectus) y Ayohuaztli.pozo (p.3versus); pero Simeon intenta
buscar sus componentes, y propone en cuanto al segundo término que proviene de: a, de alt (agua), yol, de
yolli (corazén), quedando la interrogante de huaztli (Diccionario de la lengua Ndahuatl o Mexicana, p.19). Si
consideramos a huaztli como un sufijo que deriva nominales que sefialan instrumentos (Paul P. de Wollf,
Diccionario Espaiiol-Ndahuatl, p.XXVIII), entonces podria ser traducido como aquello que sirve para [llegar
a] el corazén del agua. De tal reflexion se estableceria una coincidencia con Sahagtn al considerar que el
término ayohuaztli significa un pozo de mayor profundidad, un pozo que pretende llegar al corazén del agua.
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Nombres de los cuerpos de agua en espaiiol y términos en ndhuatl que les corresponden

Mar Estero de Golfo | Abismo o agua | Lagunao Manantial Rio Arroyo Sumidero de Pozo Cano de agua Acequia o Cisterna o Remolino de
mar profunda estanque de agua o arcaduz Canal para regar aljibe agua
agua
Hueiatlo® | Amaitloe Aitic® | Amictlan® Amanalli | Ameyalli®@® Atdyatl® Apitzactli® | Atlacoyoctli® Atlacomolli®® | Aquauhyotl® | Apantli® Atatactli® Axictli®
Tlhuicatlee Ahuecatlan® o0 Axoxohuilli® | Pinahuatl® Ayolhuaztli@® | Aotli® Aquetzalli® Tlaquilacaxitl®
Teoatlo Axoxohuilli® Achichiactli® Apiaztli®
Xalatl®
Apapatztla®

Los siguientes términos son palabras que no se encontraron en el diccionario dentro de la seccion ndhuatl-espaiiol, sino que se buscaron las entradas en espaiiol para ver sus equivalencias en ndhuatl.

Aoztoc Huei - Atoyatl Atl iquigayan Atlalilli
atezcatl Atlyotlatoca-
yan

© Encontrado en el capitulo XII del Libro Undécimo de Sahagin @ Encontrado en el Diccionario de Molina.
Los términos llevan de color azul la raiz que denota agua, y el significado completo de todas las palabras se presentan en una tabla en la pagina siguiente.

Intentando encontrar alguna légica en la denominacién ndhuatl para los cuerpos de agua, sefialamos que todas estas palabras se conforman del término
atl, “agua”; pero que mientras algunas lo llevaban como primer sustantivo de la palabra compuesta, otras la contienen como segundo sustantivo (aunque en

algunos casos el término que afecta al agua es adjetivo y no sustantivo).

El término que modifica + el término base

En la gramitica nahuatl' las palabras compuesta se conforman por lo general de dos términos:
Y la direccién de lectura es siempre de derecha a izquierda, asi tenemos que: atl + X, se traduciria como X de agua, mientras que X+ atl, equivaldria a agua de X.
Dentro de estas dos ubicaciones del término agua, encontramos algunas variantes en el sentido mismo de la palabra compuesta, asi tenemos que X+atl no seria

traducido solamente como agua de X, sino que cabria la posibilidad de ser agua con X, agua en X, agua unida a X, etc., como se muestra en la siguiente tabla:

X +atl atl +X
Agua con alguna caracteristica | Pinahu(a)+atl agua vergonzosa Algo que sirve para el agua A(th+o(“)tli camino para el agua
Agua en algiin lugar Xall(i)+atl agua en la arena Algo del agua que parece otra | A(th)+xictli ombligo de agua
Agua unida a algo Tlhuica(tl)+atl agua cielo 201?;) cuya materia es agua A(tl)+tezcatl espejo de agua

Por otro lado, es verdad que no conocemos ninguna clasificacién nahuatl prehispanica de los cuerpos de agua que a manera de taxonomia los ubique en
grupos diferentes, pero si es posible identificar una mayor frecuencia en el uso de ciertas palabras que dan evidencia de una preferencia en el estilo lingiiistico.

Con el material recopilado proponemos a manera de clasificacién, una divisién en cinco modos o formas de nombrar los cuerpos de agua, modos que son

presentados en la siguiente tabla:

! Michel Launey, Introduccion a la lengua y a la literatura ndhuatl, México, UNAM, 1992, pp.159-165.
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Estrategias de conceptualizacion de los cuerpos de agua en la lengua nahuatl

Traduccién

Términos en nahuatl

| Categorias occidentales

1%- La que se indica alguna caracteristica del agua (ya sea fisica, de comportamiento o por su compenetracion o

vinculo con otro elemento.

Agua grande  (de huei-grande) Huei-atl Mar

Agua vergonzosa (de pinahua-vergiienza) Pinahu-atl Rio temporal

Verde oscuro de agua (de xoxouia-ponerse verde oscuro) | A-xoxohuilli Manantial profundo
Cosa delgada de agua (de pitzactli-cosa delgada, vara) A-pitzactli Arroyo

Agua cielo  (de ilhuicatl-cielo) Ilhuica-atl Mar

Agua deidad  (de reotl-divinidad, dios) Teo-atl Mar

2%- La que indica un estado del agua, producto de una accién.

Desparramiento de agua (de toyahua=desparramarse) A-toyatl Rio

Extension de agua  (de mana=extender) A-manalli Lago o laguna
Manar de agua (de meya=manar) A-meyalli Manantial

Paso de agua (de pano=pasar) A-pantli Acequia

Alzada de agua (de aquetza=levantar o alzar la cabeza) A-quetzalli Acequia (que no corre a tiempos)

3% La que indica la forma que tiene el agua mediante la anal

ogia con objetos y sujetos.

Brazo de agua  (de maitl-mano,brazo) A-maitl Estero

Ombligo de agua (de xictli-ombligo) A-xictli Remolino

Hoyo grande de agua  (de tlacomolli-hoyo grande) A-tlacomolli Pozo
Inframundo de agua  (de mictlan-inframundo) A-mictlan Abismo de agua
Lugar lejano de agua  (de hue’ca-lejos y tlan-lugar) A-huecatlan Abismo de agua
Cueva de agua  (de oztotl-cueva y c-locativo) A-ozto-c Abismo de agua
Gran espejo de agua (de huei-grande y tezcatl-espejo) Huei a-tezcatl Lago o laguna
Calabaza larga deagua (de piaztli-calabaza larga y delgada) | A-piaztli Cafio de agua
Agujero de agua (de tlacoyoctli-agujero) A-tlacoyoctli Sumidero
Vientre de agua (de i tic-vientre) A-itic Golfo

4% - La que indica un espacio u objeto que alberga agua.

Camino de (con o para el) agua  (de o’t/i-camino) A-otli Caiio de agua
Escarbado de (con o para el) agua (de fataca-excarvar o | A-tatactli Cisterna o aljibe

cavar)

Tronqueria de (con o para el) agua (de quauhyotl-
abstraccion de palo, tronco, arbdl, probablemente como
tronqueria)

A-quauh-yotl

Caiio de agua

Alberca encalada de (con o para el) agua (de tlaquilli-
encalado y a-caxitl-cajete de agua)

Tlaquil-a-caxitl

Alberca o estanque encalado

5% - La que indica una localizacion del agua.

Donde sigue su camino el agua (de i-o’tli-su camino, foca-
seguir y yan-lugar)

Atl-yotla-toca-yan

Arroyo

Aguaenlaarena  (de xalli-arena)

Xall-atl

Manantial en arena

Donde sale el agua (de i-quiga-su salir y yan-lugar)

Atli-quig¢a-yan

Arroyo

En esta tabla no se incluyeron los términos achichiactli, atlalilli, apapaztla y

ayohuaztli, por desconocer su etimologia.
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Se puede concluir que los nombres que recibian los cuerpos de agua derivaban de
las similitudes que la poblacién ndhuatl veia entre las formas que tomaba el agua (tanto en
su movimiento como aquéllas que asemejaba su contenedor) con ciertos objetos; por ello
un ombligo (xictli) era una acertada referencia para un sumidero de agua, debido al aspecto
de pequeiio orificio que se dibujaba en la superficie acudtica; y un brazo de agua (amaitl),
la alusion mds esperada de una extension del mar. En el caso de los contenedores, éstos
hacian que el agua tuviera cierta apariencia que asemejaba a algin otro referente, por
ejemplo un gran espejo (huei tezcatl) para un lago, una calabaza larga y delgada (piaztli)
para remitirnos a un cafio de agua, o el propio nombre del inframundo (mictlan) para

sefalar la incalculable profundidad que pudiera tener un abismo acuético.

Ademés de los nombres genéricos de los cuerpos de agua,

éstos también tenian nombres propios, que tomaban por sus st 8 Bl Lok

caracteristicas mds evidentes, por ejemplo, un rio “de Tulocan”
que tenia nueve fuentes era llamado Chicuhndhuatl, cuya

traduccion literal seria “agua nueve”. Otro rio, “de la provincia

Algunos cuerpos de agua le daban
nombre a poblados. Huitzigilapa

4 , . . Cédice Mendocino. Detalle
. Otro rio “en el camino de Cuauhtimallan, lam. XXXIV.

59115

de los cuextecas™, que tenia “agua como pluma verde rica” era

llamado Quetzdlatl"

donde hay muchos caimanes” ~ era llamado Tecudnatl, “agua en el que hay bestias fieras

116
que comen hombres™ .

Entre los cuerpos de agua que tuvieron mayor notoriedad por su uso, estuvo la
fuente de Chapultépec, que se traduce como “Cerro del Chapulin” y que en opinién de
Sahagin recibia ese nombre “porquella nace al pie de un montecillo que parece
langosta™'"’. Para Sahagin la calidad del agua de esta fuente no era buena y tampoco
suficiente para el aprovisionamiento de la ciudad (claro que de esto dltimo ya se habian

118

percatado algunos gobernantes mexicas muchos afios atrds) °. Otra famosa fuente de agua

fue Acuecuéxatl, otorgandole mayor celebridad el tlatoani Ahuizotl que pretendié hacer de

"4 El significado de Quetzalli es precisamente pluma rica, larga y verde. Molina, p. 89 r.
"5 Sahagn, op. cit. p. 1135.
"® Ibid. De te -cua - ni, el que come gente
(Objind - verb - agentivo)
" Ibid., p. 1137.
"¥ Pero ademds de proveer de agua potable, la fuente de Chapultepec era tenida por muy especial ya que en
alguna parte de este manantial se realizaban rituales de purificacién. Vid infra, apdos 3.2y 7.1.3.
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ella una alternativa de aprovisionamiento de agua potable para Tenochtitlan, aunque sus

intentos culminaron en una gran inundacion.

En cuanto a los lagos de la Cuenca de México, éstos, en su conjunto, eran
conocidos como hueiatl “gran agua”, compartiendo denominacién con el mar; pero en
multiples referencia a los lagos como escenario de hechos, les denominan simplemente “el
agua”. En cambio, su remolino o sumidero recibia dos nombres propios: Pantitlan “lugar

de banderas” y Xiuhchimalco' , “lugar del escudo de turquesa”.

3.2 Identificacién de algunos cuerpos de agua como sitios sagrados.

No todos los cuerpos de agua eran tratados de igual manera, algunos de ellos eran
preferidos porque otorgaban ciertos beneficios como el de un agua

idénea para beber, un agua no salina, y sobre todo cercana, que

irrigara los campos de cultivo, o un agua que presentara alguna
caracteristica extraordinaria. Estaban también otros sitios acudaticos B

que servian frecuentemente de escenarios en ceremonias religiosas y

que eran considerados conductos directos para comunicarse con

i

alguna divinidad. Algunos de los cuerpos de agua que fueron  cyeposde aguaamarillay

. . . . . roja. Caédice Mendocino.
utilizados con estos fines han sido descritos por los cronistas y fueron  petalles lams. XLI y VIL.

también ubicados y explorados por arquedlogos que encontraron en el lugar restos de copal,

madera, carbon y objetos ceremoniales como sahumerios, braseros y estatuas de jade .

La presencia de ofrendas en determinados sitios acudticos lleva a pensar en la gran
valoracién que estos pueblos mesoamericanos tenian del agua, pero también en el hecho de
que no todo contenedor con agua podia ser vehiculo para contactar a la divinidad. La
sacralizad del liquido debi6 ser percibida cuando, junto al agua, se presentaba alguna otra
caracteristica portentosa como era la inmensidad, la furia, la profundidad, la sonoridad, la

agitacion de su movimiento, etc., o también se daba el caso de que un simple contenedor se

"% Sahagiin, op. cit., p. 1142.
120 Como los encontrados en la localidad 210, vid infra, p. 65.
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revistiera de sobrenaturalidad a través de una afectacién conseguida mediante el lenguaje

criptico-magico, como sucedia con el conjuro.

La sacralidad podia presentarse en la totalidad de un cuerpo de agua o en alguno de

sus espacios componentes, es decir que bien podian existir ciertas
areas en un mismo rio o lago que mostraran ser mas ‘“delicadas” que
otras, debido a la concentracién de presencia divina, manifiesta en la
especificidad del sitio, es decir, en el hecho de que tuvieran algin
rasgo muy singular; el caso mds conocido es el del remolino o
sumidero que se hallaba en medio del lago de Texcoco; en tal sitio,
que denominaban Xiuhchimalco,"*'se realizaban sacrificios de

infantes cada ano, echando al remolino una criatura de tres o cuatro

< ~ 122 .
afios en una pequefla canoa nueva. - El remolino llevaba lo que se

, . . Remolino de Pantitlan.
tragaba (segin algunas de las especulaciones) a un respiradero en  Cédice Florentino. Fol. 23 .

Tula “donde llaman Apazco Sanctiago, donde estd un ponzanco profundo, y cuando crece
la laguna, crece él, y cuando mengua la laguna, megua él. Y alli dicen que muchas veces

han hallado la canoita donde el nifio ha sido echado”.'**

Otro ejemplo de lugar acudtico sagrado era Ayauhcaltitlan'®, situado en la laguna
de México, donde dice Sahagun que “estdn dos estatuas de piedra grandes. Y cuando se
mengua la laguna quedan en seco, y parécense las ofrendas de copal, y de muchas vaxisas
[sic] quebradas que alli estdn ofrecidas... Alli tanbién ofrecian corazones de nifios y otras

cosas.”'?

Un sitio mds de sacrificios se ubicaba en Toluca, cerca del pueblo de Calimanyan

(ya fuera de la regién de la Cuenca de México). Se trata de dos “fuentes” en lo alto de un

121 . . . . . . ~
Xiuh deriva de xihuitl, que tiene varias acepciones, entre ellas: “afio” y “turquesa”, de tal suerte que la

traduccién con la primer connotacién podria referirse al afio, tiempo en el que se agregaba un tronco de arbol
mds a la cerca que rodeaba el remolino; o en el caso de la otra traduccién, ahora con la connotacién de
turquesa, pordria aludir a la piedra asociada con el elemento igneo, con el dios del fuego que porta entre sus
muchos nombres el de Xiuhtecuhtli, por lo tanto, la referencia podria deberse a la relacién hierogdmica entre
agua y fuego que propicia la fertilidad.

122 Sahagiin, op.cit., p. 1142.

"2 Ibid., p. 1143.

24 pe ayahuitl- niebla, bruma, llovizna; calli-casa, ti-ligadura, tlan-locativo. Remi Simeon traduce ayauhcalli
como: capilla, oratorio p. 17. Una traduccién mas literal podria ser “lugar de la casa de la niebla”.

125 Sahagiin, op.cit., p.1142.
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monte, fuentes que no tenian curso y que eran de una agua muy clara y tan frias que al
parecer ningin ser se podia criar en ellas. Una de las fuentes era muy profunda y ahi se
depositaba gran cantidad de ofrendas. Sahagin comenta que todavia en 1570 le llegé el
testimonio de un fraile que hall6 en tal sitio una ofrenda reciente, consistente en papel,

copal y petates pequeiiitos.'*°

El mismo Sahagin fue testigo del culto que recibia otra fuente, ubicada en
Xochimilco, el fraile narra como es que él mismo vié un idolo de piedra debajo del agua
(donde también encontré una ofrenda de copal), y como es que tuvo que sumergirse para

. . 127
sacar al idolo y poner una cruz de piedra en su lugar.

Por su parte, fray Diego Durdn comenta que las fuentes de agua que mds atencion
recibian de los indios eran los rios que salian de los volcanes y aquéllos que se encontraban
a los pies de los ahuehuetl, “tambores de agua”, “drboles muy grandes y coposos de que los
indios hacian mucho caso por hallarse siempre d los pies de las fuentes en lo cual fingian
divinidad y misterio”."**Afirma el fraile que en estos sitios se depositaban ofrendas de
enorme valia, y que asistia tanto la gente de alrededor como de pueblos lejanos y apartadas
provincias, porque aunque en sus respectivas tierras hubiera fuentes y manantiales, la gente
venia a estas aguas “... en romeria y d los cerros estraiios y d las cuevas estraiias donde
habia idolos d cumplir sus votos y promesas y romerias como nosotros cumplimos los de

Santiago y de Guadalupe Jerusalen”'*

También en el corazén urbano, en el mismo patio del gran templo de Tenochtitlan,
compartiendo un amplio espacio con otros muchos edificios y torres, se encontraban
construcciones que delimitaban valiosos y significativos cuerpos de agua, y aunque no se
comenta si todos estos cuerpos eran de origen natural, sabemos por las descripciones de
Sahagin que uno de ellos (el de Tozpalatl) si resultaba serlo, pues se narra que su agua
manaba en el mismo lugar. En el caso de las otras construcciones no se especifica qué tipo
de agua contenia, pero se pudiera pensar que tales estructuras fueron realizadas ex profeso,

para servir de proteccion a las piletas o cisternas. Uno de los contenedores de agua

"2 Ibid.

27 Ibid.

128 Duran, Historia de las Indias de ..,t.IL, p.178.
' Ibid., p.178.
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construidos era el Tlilapan, que quiere decir agua negra, y que era “una fuente como
alberque, y por estar el agua profunda parecia negra. En esta fuente se bafiaban los
sdtrapas, de noche, los dias que ayunaban en aparejo de las fiestas, que eran cuatro dias

= o ege . 130
de cada mes. Estos eran como vigilia de la fiesta”.

Otra cisterna edificada era llamada Tezcaapan. El nombre deriva de tezcatl “espejo”
y apan “lugar del agua”. “Era una fuente como alberque en que se baiiaban los que hacian
penitencia por voto. Acostumbraban muchos a hacer voto de hacer penitencia ciertos
meses o un afio sirviendo a los ciies o dioses a quien tenian devocion.”"*"También existia
un deposito llamado Cohuaapan, “lugar del agua de la serpiente”, de cohuatl y apan. “Esta
era una fuente donde se baniaba el sdtrapa que ministraba en el cu que llamaban Coatlan,

. , - . 1 g w32
y ninguno otro alli se bafiaba, sino sélo él.”

A diferencia del agua de estas cisternas, la de Tozpalatl no se usaba para el bafio
ritual sino para beberla, era un agua considerada sagrada pues remite al afluente que se dejo
ver cuando los mexicas encontraron el sitio que su dios les sefialé para fundar Mexico
Tenochtitlan. “Esta era una fuente muy preciada que manaba en el mesmo lugar. Daqui
tomaban agua los sdtrapas de los idolos, y cuando se hacia la fiesta de Huitzilopuchtli y
otras fiestas, la gente popular bebia en esta fuente con gran devocion.”'** No se especifica
que consecuencias tenia el beber de esta agua, pero se infiere que podria relacionarse con

aspectos teraupéticos, porque asi se ha establecido para otros casos'*.

Por las descripciones arriba mencionadas, se puede concluir que en los cuerpos
naturales de agua detentores de un cardcter sagrado se llegaban a colocar algunas esculturas
de las divinidades, se disponian ofrendas que iban desde copal y algunos objetos en
miniatura hasta corazones de sacrificados, y que, ademas,
tales sitios adquirfan una importancia mayor para

determinadas fiestas. En cambio, en los cuerpos artificiales

de agua no se ofrendaba, sino que por lo general se utilizaban

~ g Sacerdotes autosacrificandose. Cédice
como albercas donde se bafiaban cotidianamente 10S  vagicano A. Det. lam. LXXV.

130 Sahagiin, Historia general....., en el Apéndice del Segundo Libro, p. 274.
B Ibid., p. 276.
2 Ibid., p.278.
3 Ibid., p.280.
13 Como el rlilatl para sanar a los nifios enfermos, que se vera més adelante.
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sacerdotes y penitentes (personas comunes que realizaban votos de servicio para
determinados templos y dioses). El bafio de caricter ritual era mds frecuente por las
noches'” y se realizaba luego de la mortificacién, que en ocasiones se acompafiaba de
ayunos. Tanto los penitentes como los ministros se automortificaban punzdndose con
espinas de maguey o fragmentos puntiagudos de hueso en diferentes partes del cuerpo
(como pantorillas, lengua, orejas, brazos, etc.) y la sangre que les goteaba era, o bien,
colocada en papeles u otros objetos para ofrendar, o bien era untada en sus sienes.
Posteriormente lavaban la sangre de sus cuerpos en las cisternas, dejando el agua revuelta

. . . 136
con su sangre, este tipo de agua era denominada ezapan (agua sangrienta) 7,

Es verdad que también en los lagos se llevaban a cabo baiios rituales, en algunos de
ellos participaban exclusivamente miembros de la clase sacerdotal, y en otros la gente
comun; tales actos, que implicaban la inmersiéon del cuerpo en el agua, se realizaban
exclusivamente en el contexto de ciertas festividades'”’. Igualmente, en los lagos se
ejecutaba una limpieza ritual de los instrumentos de trabajo, provocando con ello una

. . s - 138
especie de renovacion o regeneracion de los mismos .

Una fuente de agua sagrada era Chapultepec, que se utilizaba entre otras cosas para
lavar y con ello purificar a las personas sometidas a cierta servidumbre, con lo cual
obtenian su libertad. Pero también estaba el agua que se utilizaba para lavar a las personas
que se compraban con el fin de que representaran alguna deidad en su sacrificio; Durdn nos
da un ejemplo de ello, el fraile comenta que para la fiesta de Quetzalcdatl se compraba un

indio sin defecto alguno y antes de vestirsele a semejanza de la divinidad, “...le purificauan

' En referencia a las ceremonias de Huitzilopochtli, comenta Durdn que “d media noche d la otra que los
barones se sacrificavan los molledos d essa mesma ora se sacrificavan ellas [las jovenes, de doce y trece
aflos, que a manera de monjas cumplian un afio de penitencia y servicio al dios] las puntas de las orejas (...),
estas mogas tenian en su recogimiento una alberca donde se lababan después aquella sangre”, t.1I, p.35.
Sahagiin, por su parte, registra como la onceaba de las costumbres que se guardaban en el Calmecac, el que “a
la media noche todos se baiiaban los ministros de los idolos en una fuente”, Historia General..., Apéndice
del Libro III, Cap. VIII, (p.339).

¢ Durdn, op. cit., tII, p.64. El término nahuatl que aparece en el texto es acapan, pero la traduccién acorde
serfa Ezapan, como lo indica Remi Simeon (p.152), palabra compuesta de eztli, sangre y apan, lugar de agua.
37 Como en la fiesta de Erzalcualiztli.

18 Evento realizado en la veintena de Etzalcualiztli.
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. 1 . 2
lauandole dos beces en el agua de los dioses”;"” sin embargo Durdn no aclara en el texto

. . 14
dénde se encontraba y cémo era esta agua.'*’

3.3 Agua sagrada en recipientes pequenos.

No toda el agua sagrada se hallaba contenida en los cuerpos acudticos ni todo
cuerpo de agua tenia el mismo cardcter sagrado, muchos de los contenedores de agua con
propiedades mégicas y religiosas eran de dimensiones muy pequefias como tinajas, xicaras
o barrefiones. Un ejemplo lo brinda el tlilatl, que quiere decir agua negra y que se hallaba
contenida en tinajas ubicadas en el oratorio del dios Ixtlilton; estos depdsitos se tapaban con
tablas o comales y se utilizaban para fines terapéuticos. Sahagin comenta que “cuando
algiin nifio enfermaba, llevdbanle al templo o taberndculo deste dios Ixtlilton, y abrian una

de aquellas tinajas, y daban a beber al niiio de aquel agua, y con ella sanaba.”""!

Otro tipo de agua con cardcter sacro era el que se
usaba en el lavado de los cuchillos de sacrificio; dicha agua,
llamada Itzpacalatl,"*se mezclaba con cacao en una xicara y
se le daba a beber a las victimas de sacrificio que se hallaban
entristecidas, con lo cual se suponia perdian sensibilidad,

evitandoles recordar su triste destino e induciéndolas a estar

contentas y a participar del baile'*’. Pero no esclarecen las

Extraccion del corazén con

f i habi 1 ifi dond 1 cuchillo ceremonial. Cédice
uentes S1 abla un lugar especirico onde S€ lavaran Durén. Det. Lam. 4°. Cap.3°.

. Trat.2°.
habitualmente estos instrumentos ceremoniales.

9 Durén, op. cit.., t I, p.72.

140 Respecto a los esclavos que podian conseguir su libertad mediante el acto de pisar excremento durante su
huida, las fuentes dan a conocer que realizaban un ritual de lavado en el manantial de Chapultepec. Ver
Capitulo VIIL.

141 Sahagiin, op. cit., p.95

2 De itztli-obsidiana, paca-lavar y atl-agua, traducido como agua de lavado de obsidiana.

'3 Durdn, op. cit., t1I, p.73.
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3.4 Incidencia humana en los cuerpos de agua.

Los pueblos de la Cuenca de México en el Posclasico
incidian constantemente en los cuerpos de agua de su entorno, en
ellos construian diques, puentes, insertaban objetos, invadian con
chinampas, les pasaban por encima o les cruzaban con canoas,
afectando en ocasiones y de manera muy significativa las aguas, que

eran dominio de la diosa Chalciuhtlicue. No obstante la afectacidn,

que era necesaria para la sobrevivencia de los pueblos, ésta podia ser
Puente hecho con tronco de drbol.

Imagen del topénimo
Quauhpamoayan. Cédice
Mendocino. Det. lam. XXXIV.

tolerada por la diosa si se le pedia permiso mediante los canales
adecuados y siguiendo los protocolos religiosos, de otra manera, la
diosa podia tomar venganza y castigar a los infractores. De igual forma, cuando se
provocaba un dafio a las aguas era necesario disculparse mediante oblaciones y actos de

penitencia, sobre todo si el trasgresor queria seguir recibiendo beneficios de la diosa.

Un dato de gran relevancia que evidencia la sacralidad del cuerpo de agua y las
consecuencias de su afectacion es proporcionado por Diego Durdn cuando describe las
ceremonias realizadas para la inauguracién del nuevo ducto que fue creado en tiempos del
tlahtoani Ahuitzotl para proveer de una mayor cantidad de agua potable a la ciudad de
Tenochtitlan. El agua provenia de un afluente llamado Acuecuexco, **ubicado en
Coyoacan, afluente que fue represado (cerrando sus desagues naturales) y conducido a
través de un cafio de dos leguas hasta la isla de los mexicas. Acabada la obra, el gobernante
Ahuitzotl mandé que se soltara el agua y se llevaran a cabo ciertos ceremoniales
propiciatorios realizados por un grupo de sacerdotes y un individuo que representaba a la
diosa Chalchiuhtlicue. Este tltimo se hallaba ataviado con un atuendo predominantemente
azul y con gran cantidad de piedras verdes y azules adosadas a la ropa, ornamentado
también con una tiara, plumas, orejeras y bezote. Caminando al parejo del agua que corria,
este sacerdote tomaba “agua con la mano y bebia della, y derramaba della d un lado y d
otro de fuera del caiio, y hablduale con mucha reverencia, diziendo: preciosa sefiora:

vengais muy en norabuena por vuestro camino; mird que éste es el que auis de seguir de oy

144 Probablemente A(tl)-cuecuex-co se traduzca como lugar del agua traviesa, aludiendo a su inesperado e
imprudente comportamiento, del cual el gobernante de Coyoacan Tzutzumatzin dio cuenta al gobierno de
Mexico.
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mas, y asi, yo que vengo representando vuestra semejanga os vengo d recebir y d saludar y
P . . 145 4- - . .

d dar el parabien de vuestra venida”; 3 diciendo esto, sacaba harina de maiz color azul que
llevaba en una bolsa y la echaba al agua, luego agitaba unas sonajas y daba grandes saltos y

vueltas delante del agua.

Algunos sacerdotes acompaiaban la

ceremonia tafiendo flautas y caracoles, otros
ministros mataban codornices y derramaban su
sangre en el agua, algunos mds, arrojaban copal

y vertian gotas de ulli. Al llegar la corriente del

agua a cada uno de los diferentes repartimientos

Ceremonia de recibimiento del agua. Cédice Duran,
Lam.17, Cap.49. Trat.1°.

o alcantarillas (ubicadas en Acachinanco, San
Antonio, Vitzilan y Pahuacan) se celebraba una mayor oblacién, en estos sitios se
sacrificaba a un nifio de seis afios: encima del mismo cafio de agua le tendian, le abrian el
pecho, le sacaban el corazén y se lo ofrecian al agua, escurriendo la sangre dentro del

cafio.'*®

La gran obra de Ahuitzotl no llegd a buen término, al cabo de 40 dias la fuerza que
llevaba la corriente ocasiond una desastrosa inundacién en la ciudad de Tenochtitlan; la
tragedia fue atribuida al enojo que Chalchiuhtlicue sufrid por la muerte injusta del
gobernante de Coyoacan, quien se oponia a que modificaran el cauce del afluente por
conocer la fuerza y peligrosidad que tenian tales aguas. Para desagraviar a la diosa, después
de reabrir los conductos naturales del afluente, el gobernante de Tenochtitlan ordend
nuevamente ceremonias que implicaron automortificacion y el sacrificio de dos nifios, asi
como también intenté congraciarse con los familiares de Tzutzumatzin, el gobernante de

. . 147
Coyoacan a quien habia ordenado matar.

Antes de concluir este apartado debe aclararse que en las descripciones espafiolas se
usa el término fuente en forma muy generalizada y no siempre se especifica si se trata de un

manantial, de un rio o de un cuerpo acudtico distinto; de tal suerte que la narraciéon deja

'3 Durdn, op.cit., tomo I, pp.435-436.
1 Ibid., p.436.
7 Ibid., pp.437-441.
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muchas dudas sobre el sitio del cual se habla y evidencia la poca importancia que se otorga
al agua cuando ésta no responde a las pretenciones que de ella tienen, como son la
transparencia, el buen sabor y la frescura. La reduccién de la apreciacion espafiola a estas
tres cualidades, que eran mds bien pricticas, contrasta con la valoracion mexica, que se

adecuaba a su concepcion del cosmos, idea del mundo que en el apartado seguido se tratara.
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IV. UBICACION DEL AGUA EN EL IMAGINARIO

Distintos testimonios revisados muestran lo dificil que le resultaba al habitante de la
Cuenca de México concebir algin espacio sin el agua, ya fuera éste real o imaginario, por
lo que todo 4mbito sobrenatural también debia estar permeado por el liquido, como se vera

en el presente capitulo.

4.1 El agua en el cosmos nahuatl.

El agua, que se puede percibir en lagos, rios, manantiales, arroyos, que se aprecia en
la lluvia y en su inmensidad en el mar, era para los pueblos nahuas s6lo una parte de la
totalidad que existia; otra enorme cantidad se hallaba bajo la tierra, en partes del cielo y en
el interior de los cerros, que se consideraban “como si fuesen vasos grandes de agua o
como casas llenos (sic) de agua, y que cuando fuere menester se romperdn los montes y

148 . .
" El mar, que se extendia a los limites

saldrd el agua que dentro estd, y anegard la tierra.
del cosmos subiendo como pared hasta tocar la boveda celeste, sostenia a la tierra, conocida
como tlalticpac,” pero ademés comunicaba su liquido con aquel de los cerros, de los
afluentes y de otros sitios con agua que se hallaban ubicados en el inframundo. Por lo tanto,

todos los sitios de agua se hallaban conectados.

El cosmos se concebia dividido en tres inmensos niveles: el supramundo, espacio
ubicado arriba de la superficie de la tierra, que comprende el cielo que se ve y aquel que ya
no es visible, luego estd la tierra con sus montes, afluentes, pueblos, bosques y todo lo que
se manifiesta en el entorno y, finalmente, bajo la tierra se ubica el inframundo. Los tres
espacios fueron ordenados en varios niveles para su comprension, niveles verticales para el
supra e inframundo, y horizontales para la tierra. La ubicacion de seres en los distintos
niveles del supramundo seguramente lo dio la percepcién que los hombres tenian desde la
tierra: un cielo escenario de tormentas, granizadas, cometas, relimpagos, tornados, nubes
ennegrecidas, vuelos de pdjaros y recorridos diarios de los astros. Sin embargo para el

inframundo resultaba més dificil definir los niveles por tratarse de un espacio poco visible,

148 Sahagun, Historia General..., p.1134.
149 Literalmente, sobre la tierra.
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dificultad que seria compensada con la imaginacién alimentada por lo que se dejaba ver en
las cuevas, por los ciclos de lo astros que se ocultaban y volvian a resurgir, y por los seres

que se observaban podian entrar y salir de la tierra.

4.2 Fl agua en el supramundo.

La Historia de los mexicanos por sus pinturas narra lo que habia en los ocho
primeros niveles o cielos del supramundo: en el primer estrato estaban las estrellas
Citlalinicue y Citlallaténac, que hizo el dios Tonacateuctli por guardas del cielo; en el
segundo se encontraban unas mujeres que no tenfan carne sino huesos, llamadas
tetzauhcihua o tzitzimime; en el tercero estaban los 400 hombres que hizo Tezcatlipoca
también para guardar el cielo, ellos eran de cinco colores: amarillos, negros, blancos, azules
y colorados; en el cuarto estaban todos los géneros de aves, en el quinto habia culebras de
fuego, de donde salian los cometas y otras sefales del cielo, en el sexto estaban los aires,
aunque aqui también ubicaban al Sol y a la Luna, en el séptimo se encontraba el polvo, en
el octavo se juntaban todos los dioses “y de alli arriba no subia ninguno hasta do estaban
Tonacateucltli y su mujer. Y no saben lo que estaba en los cielos que quedan.”"° El
documento no menciona explicitamente a qué nivel especifico del cielo pertenece el agua y
los fenémenos de la lluvia, pero si describe en un mito contenido en el mismo texto, que en
el cielo viajaban los ministros pequefios del dios de la lluvia para cumplir con el mandato
de Tlaloc de regar la tierra. Dice el mito que cuando este dios “les manda que vayan a
regar algiinos términos toman sus alcancias y palos y riegan del agua que se les manda, y
cuando atruena es cuando quiebran las alcancias con los palos, y cuando viene rayo es de

) . 151
lo que tenian dentro o parte de la alcancia.”

La Histoire du mechique, por su parte, relata otra version de los distintos niveles del

152
2 En ese

cielo en donde sitian a las principales divinidades de los pueblos nahuas.
documento se afirma que los mexicanos y muchos de sus circunvecinos creian que habia
trece cielos, de los cuales el tercero era espacio de la diosa de las aguas terrestres,

Chalchiuhtlicue y el octavo de Tlalocateuctli, dios de las lluvias.

30 Historia de los mexicanos por sus pinturas, pp. 81-83.
B Ibid., pp. 29 y 83.
"2 Histoire du Mechique, pp.143 y 145.
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Un documento mas, el Codice Vaticano Latino,
presenta varias imdgenes con su correspondiente texto en
nahuatl en donde trata de los diferentes niveles del
supramundo. En el primer cielo se coloca al Tlalocan y a la
Luna; en el segundo a Citlalicue; en el tercero al Sol; el
cuarto es el cielo de la Sal; en el quinto se coloca al cielo

donde estd el Giro; en el sexto al cielo negruzco; en el

séptimo al cielo verdiazul; en el octavo se encuentra el Algunos niveles de Cielo.

X . X L. Cédice Vaticano A. Det. Lam. L.
lugar que tiene esquinas de lajas de obsidiana; en el noveno
cielo estd el dios blanco; en el décimo el dios amarillo; en el onceavo el dios rojo y

finalmente en los cielos doce y trece, estd el lugar de la dualidad'™.

A través de esta informacion, obtenida de los mitos, encontramos que el elemento
agua, expuesto como deidad o instrumento de ella, se encuentra ubicado en diferentes
niveles del cielo y no solamente en diversos lugares de la tierra. Se ha comentado de la
presencia de divinidades acudticas en el tercero y octavo cielos, también se ha identificado
un cielo entero para la Sal, que es un elemento estrechamente relacionado con el agua. Se
ha hecho referencia a diocesillos auxiliares de Tldloc que ejecutan sus acciones en el cielo
(produciendo los truenos, reldmpagos y lluvia), y finalmente se ha registrado una ubicacién
especifica para el Tlalocan, que incluso comparte con la Luna (astro también vinculado con

el agua'™?).

4.3 El agua en el inframundo.

En el caso del subsuelo, los pueblos nahuas le consideraron un dmbito generador de
vida, conclusién muy comprensible puesto que del interior de la tierra surgen las plantas,
que se mantienen adheridas al suelo para su sobrevivencia y desarrollo; pero también se
consideré ambito de muerte debido a que en su interior se pudren y descomponen los seres.

Ademés, el subsuelo es un sitio en donde es posible la existencia, como lo evidencian

133 épez Austin, Ideologia y cuerpo humano, t. 1, p.62
"% Vid infra., apartado 6.3.
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aquellos animales que entran y salen del suelo terroso sin mayor problema. La tierra,
entonces, tiene distintas valencias: es un lugar de muerte pero también de vida, es el sitio
donde se entierra la semilla para después verla surgir como planta, es un lugar que ensefia
que hay que morir para nacer nuevamente y que el estado de muerte no implica la total
extincion. Por otro lado, dentro de la tierra se encuentra el manto fredtico, capa de agua
subterrdnea que se forma por la filtracion de las lluvias dando origen a otros cuerpos de
agua que en ocasiones afloran en la superficie terrestre, tales depdsitos de agua también

alimentan el imaginario ubicando sitios similares en la entrafas de la tierra.

Los documentos que tratan del inframundo lo hacen siempre en un contexto
escatoldgico. Sahagun, al describir los sitios donde iban las 4nimas de los que morian y los
tratamientos que sus cuerpos recibian, nos dice que eran tres los destinos de los muertos
adultos'>: uno era el Mictlan, al cual iban los que morian de muerte natural (es decir por
las enfermedades comunes de la vejez), otro era el Tlalocan, a donde iban los que morian
por algun motivo asociado al agua, y el tercer sitio era “el cielo donde vive el Sol”, a donde
iban los que morian en la guerra. 136 De estos tres destinos describiremos los dos primeros
por ser lugares donde algunos textos ubican explicitamente cuerpos de agua. El maés
definido de ellos, en cuanto a su ubicacién, era el Mictlan, lugar oscurisimo que no tiene
luz ni ventanas, localizado en lo més profundo de la tierra y al cual se llegaba, después de
cruzar varios parajes peligrosos: dos sierras que chocaban una con otra, un camino que
guardaba una culebra, un sitio donde habia una lagartija verde, ocho pdramos, ocho
collados, un lugar que tenia un viento tan recio que parecia llevaba pedazos de navajas, y
finalmente, un rio"”’. Continuando con la informacién registrada por Sahagin, los cuerpos
de los difuntos destinados al Mictlan eran quemados al igual que los objetos, ofrendas y
servidores que los acompafiaban, “Decian que estas cosas iban con aquel difunto, y en
aquel paso le abrigaban para que no recibiese gran pena” sobre todo del frio y del viento

’ . .. . ‘l
que habia en determinados sitios del inframundo. o8

133 Existia otro sitio para los nifios muy pequefios que morfan, era el Chichihuacuauhco, un 4rbol nodriza que
alimentaba a las criaturas, ubicado en el treceavo cielo.

136 Sahagiin, Historia general..., pp.328-331.

7 Ibid., pp.328-329.

"% Ibid., p.329.

58



El Cédice Vaticano Latino, por su parte, asienta pictéricamente'*’ocho sitios del
inframundo: un pasadero de agua, un lugar donde se
encuentran (o chocan) ciertos cerros, otro sitio con una
montana de obsidiana, un lugar donde hay un viento
cortante como si lacerara con navajas, un paraje donde
tremolan las banderas, un lugar donde es flechada la gente,
otro sitio donde son comidos los corazones y, finalmente, el
lugar de obsidiana de los muertos, lugar sin orificio para el

humo. Algunos de estos sitios son coincidentes con lo

narrado por Sahagin, como es el caso del rio, al cual el

. . . 160 . .
fraile denomina Chicunahuapa™y lo ubica un estadio Niveles del inframundo

. . Cédice Vaticano A. Det. Lam. II.

antes de llegar del Mictlan, mientras que el Cddice

. . 161 . . . . .
Vaticano Latino lo llama Apanohuaya ~" y lo localiza en el primer nivel, inmediatamente
después de la superficie terreste o tlalticpac. Respecto a las caracteristicas de este cuerpo de
agua, poco se dice: Sahagin comenta que es un rio muy ancho, pero no especifica de dénde
se originaba el afluente o con qué otro sitio comunicaba; también menciona el fraile que en

la ribera del rio deambulaban perros blancos, pardos, pintos y bermejos, de los cuales s6lo

estos ultimos servirfan a los difuntos para cruzar el rio.

El otro destino de muertos que revisaremos es el Tlalocan, lugar al que iban los que
morian ahogados, fulminados por un rayo o atacados por enfermedades vinculadas al agua.
El tratamiento que recibian estos difuntos era distinto al de aquellos que viajaban al
Mictlan, sus cuerpos eran inhumados y no cremados; ademds, los adornaban previamente
con papel, ulli, amaranto y color azul, pensando que estos elementos evocadores del agua y
de la fertilidad agricola les ayudarian a resurgir a una nueva vida en el dicho Tlalocan, sitio
de exuberancia, lleno de verdor, de plantas alimenticias y flores. Pero ademas de ser el
destino final de algunos hombres, Tlalocan era el lugar de donde todos los rios salian, una
especie de “paraiso terrenal, el cual lugar es de un dios que se llama Chalchihuitlicue, y

/ 59162
’

tanbién decian que los montes estd[n] fundados sobre el cua por lo que se puede

%9y con un texto en nahuatl correspondiente a la imagen.

' De chicnahui 'y apan, Lugar de nueve agua o nueve aguas.

161 “I ugar del pasadero de agua”, tr. Lépez Austin, Cuerpo Humano e Ideologia, t. I, pp. 62-63.
162 Sahagun, Historia general..., p.1134.
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inferir que el Tlalocan debia estar debajo, pero muy cerca, de la superficie terrestre. Sin
embargo, cuando Sahagtn trata de los diferentes vientos que soplan y describe al viento del
oriente, comenta que en tal rumbo se ubicaba “el Paraiso Terrenal, al cual llaman
Tlalocan”. ' Por su parte, el Cédice Vaticano Latino sitda al Tlalocan por encima de la
tierra, en el cielo inmediato superior al falticpac, al cual denomina Ylhuicatl tlaloca
ypanmeztli, “el cielo del Tlalocan y de la Luna”'®. Por otro lado, resulta significativo que
Diego Duran haya traducido el nombre de Tladloc como “camino debajo de la tierra” o

59165

“Cueva larga” ™", respaldando con ello la idea que sostendria un Tlalocan bajo la superficie

terrestre.

4.4 Continuidad en algunas concepciones del inframundo.

Es muy sintomdtico que los pueblos nahuahablantes de recientes épocas conciban
un lugar muy semejante al Tlalocan, tanto de nombre como de funciones, y que incluso
coincida su ubicacién en un espacio debajo de la tierra; son los casos de la comunidad de

San Miguel Tzinacapan (estudiada por Tim Knab)'®

y el del poblado de Cuetzalan
(estudiado por Ma. Elena Aramoni);167ambas comunidades asentadas en la Sierra Norte de
Puebla. En los estudios etnograficos realizados en dichas comunidades, se toca la
concepcion que del inframundo existe, el cual es conocido gracias a los testimonios de los

viajes que segun la tradicion realizan los curanderos de estos pueblos durante el suefio.

En San Miguel Tzinacapan, en 1978, los habitantes seguian pidiendo permiso a la
tierra para cultivarla, se dirigian a ella con el nombre de Talocan, pero igualmente
concebian con este nombre al inframundo, lugar a donde iban los muertos y las almas de
aquellos enfermos de “sustos” o embrujos. Ademads, se consideraba que del Talocan

provenian las aguas, alimentos, riquezas, vientos y enfermedades.

En el inframundo se encontraban cinco sitios relevantes, distribuidos en los cuatro

puntos cardinales y el centro, con un arbol y una cueva en cada punto. En el Norte se

' Ibid., Libro VII, p.700.

' Traduccién de Lopez Austin, op. cit. p. 63.

165 Durén, Historia de las Indias ...,t. 11, p.89.

1% Knab Tim J., “Geografia del Inframundo” en Estudios de Cultura Ndhuatl, nim. 21, pp. 31-57.
167 Aramoni Ma. Elena, Taloka tata, talokan nana: nuestras raices, México, CONACULTA, 1990.
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situaba un lugar frio y oscuro donde habitaban los sefiores del viento y de la muerte; en el
Poniente se ubicaban las mujeres de la muerte, del viento y del agua (miquicihua,
ehecacihua y acihua) que salian a media noche poniendo en peligro a los deambulantes
nocturnos; en el Sur se hallaba una cueva grande con fuegos y manantiales de agua
hirviendo, de este sitio provienen todas las aguas termales calientes y las enfermedades de
calor; en el Oriente se ubicaba un lugar denominado Apan, que tiene un gran lago unido al
mar profundo, este sitio era un lugar de abundancia donde habia milpas, huertas, jardines, y
por ello las almas que caian en este sector del inframundo no querian regresar a la
superficie de la tierra. El quinto sitio, el centro, se denominaba talocan melaw, y fungia
como plaza publica donde los principales sefiores del lugar se desempefiaban como

autoridades teniendo a su disposicion una gran cantidad de funcionarios menores.

Los curanderos viajaban frecuentemente al inframundo para rescatar las almas
aprisionadas en alguno de los sitios, pero raramente se acercaban al centro. Las visitas al
inframundo eran realizadas en suefios y se requeria una enorme habilidad para no perderse

o dejarse capturar.

En la descripcion anterior se puede ver una gran semejanza entre el Apan de los
sanmiguelenses y el Tlalocan prehispdnico, ya que ambos sitios se conciben pletdricos de
vegetacion y abundancia de agua. Pero ademds existe el escrito que contiene la descripcion
que hace Sahagin de los rumbos de los que provienen los diferentes vientos, donde se
evidencia una enorme coincidencia con los sitios ubicados en el inframundo de San Miguel

Tzinacapan. Registra Sahagiin que:

“De la una parte viene de hacia el oriente, donde ellos dicen estar el
Paraiso Terrenal, al cual llaman Tlalocan. A este viento le llaman tlalocdyutl....
El segundo viento sopla de hacia el norte, donde ellos dicen estar el Infierno, y
asi le llaman mictlampa ehécatl, que quiere decir ‘el viento de hacia el
Infierno’... El tercero viento sopla hacia el occidente, donde ellos decian que era
la habitacion de las diosas que llaman cihuapipilti. Llamdbanle cihuatlampla

ehécatl o cihuatecdyotl, que quiere decir ‘viento que sopla de donde estan las
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mujeres’.. El cuarto viento sopla de hacia el mediodia, y lldmanle huitztlampa

. 11685
ehécatl’™"”.

Como es posible apreciar en ambas concepciones (la prehispdnica y la actual de
Tzinacapan), se ubica en el oriente una especie de vergel, en el poniente un lugar de
mujeres amenazantes y en el norte un sitio de vientos peligrosos y de muerte; pero la gran
diferencia estriba en que en el registro de Sahagun, los rumbos no estin ubicados
explicitamente bajo la tierra, mientras que en la concepcion de la comunidad poblana si lo

estan.

En el caso del estudio realizado en Cuetzalan, en 1985, sus habitantes ubican un
sitio llamado Talokan en el corazén o centro de la tierra, lugar muy hondo y muy profundo
donde entran y salen, a través de las puertas del inframundo (cuevas, manantiales, rios,
cascadas, ojos de agua, lagunas y oquedades de la tierra) algunos nahuales, curanderos,
espiritus asustados y seres sobrenaturales. Del Talokan sale todo el alimento para la
superficie de la tierra, todas las especies de animales (tanto salvajes como domésticos) y
también los nifios que poblaran el mundo;'® ademés de ser uno de los tres destinos de los
muertos (los otros dos son el Cielo y el Miktan o Infierno, ubicado este ultimo bajo la

tierra, tal como también sucede con el Talokan).

En ambos estudios etnogréficos es posible observar como se sigue conservando en
el imaginario de los pueblos (cientos de afnos después de la conquista espafiola) la
concepcion de un inframundo que tiene un espacio con agua, profusamente poblado de
plantas y alimentos; asi como también alberga otro espacio extremadamente caliente o
desierto. Parte de los motivos del origen y continuidad de estas imédgenes del inframundo
los da el mismo subsuelo con sus espacios, unos conteniendo grandes cantidades de agua,
considerados provechosos y valiosos (que coincidirian con el Talokan) y otros, en la
completa sequedad, yermos, estériles (que corresponderian al Miktan). El proceso
sincrético con el catolicismo ha contribuido a reubicar los destinos de los muertos del

inframundo a otras dimensiones no localizadas en el espacio real.

' Sahagiin, op. cit., pp.700-701.
' Ibid., p.145.
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4.5 El agua en los cuatro rumbos.

Ya se ha tratado en parrafos anteriores la existencia de ciertos espacios de caracter
sagrado ubicados en los cuatro rumbos de la tierra, rumbos que, ademds, tienen una
correspondencia con ciertos colores, marcadores calendéricos, divinidades, flora, fauna y
fendmenos naturales. Los cuatro rumbos es un tema que aparece en la gran mayoria de los
mitos mesoamericanos, son parte de un nimero que suele presentarse casi en forma
obsesiva: suele darse como cuatro sostenes del universom, como cuatro colores de granos
de maiz, como cuatro primeras deidades, hijos de una primera pareja divina, etc. El nimero
cuatro también se relaciona con distintos tipos de agua, la Historia de los mexicanos por

“«

sus pinturas habla de un gran patio que tiene Tldloc, donde “...estdn cuatro barrefiones
grandes de agua: la una agua es muy buena, y de ésta llueve cuando se crian los panes y
semilla, y enviene en buen tiempo, otra es mala, cuando llueve y con el agua se crian
telaraiias en los panes y se afiublan; otra es cuando llueve y se hielan; otra cuando llueve y

171 S, .
no granan 'y se secan.” ' Esta clasificacion podria corresponder a:

1) un agua en cantidades moderadas que se da en

tiempos de lluvia,

2) otra agua que resultaria excesiva y que llegaria a

enmohecer y a pudrir las siembras y cosechas,

3) un agua que vendria acompafiada de granizo o

heladas, y finalmente

4) un agua que caeria a destiempo y en forma

insuficiente.

Diferentes aguas que Tldloc destina a los
rumbos y al centro. Cédice Borgia. Lam. 28.

Cuatro manifestaciones del agua que se harian
presentes dependiendo de si se llegaba a cumplir o no con
las obligaciones rituales de ofrendar a los dioses, respetando en ello los tiempos y las

formas.

70 En algunas narraciones miticas se habla de una segunda creacién de la tierra (cuyo cielo se habia caido
debido a torrenciales de agua), en tal restauracion participan cuatro dioses que ordenan “...hacer por el centro
de la tierra cuatro caminos para entrar por ellos y alzar el cielo; y para que los ayudasen a lo alzar crearon
cuatro hombres...” Historia de los mexicanos por sus pinturas, pp. 35y 37.

" Historia de los mexicanos por sus pinturas, p.29.
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Si bien la clasificacion de las aguas mencionadas atiende exclusivamente a las que
caen del cielo, también existen aguas en la tierra que exhiben caracteristicas especiales por
su color y por la posiciéon que guardan respecto a espacios sagrados. Un texto de la Cronica
Mexicayotl hace referencia a distintos nombres de aguas que se hallaron en el lugar donde
después seria fundada Tenochtlitlan. Dice el documento que cuando los mexicas huian de
los culhuacanos, se dirigieron lago adentro, entre tulares y carrizales, donde encontraron
dos cuevas en dos rocas, “la primera la roca, la cueva el lugar de salida del sol se ve estd,
de nombre Tleatl, Atlatlayan, y la segunda la roca, la cueva por la tierra de los muertos se

172
"', La confusa

ve estd, porque estd en union de nombre Matlalatl, y de nombre Tozpalat
descripcion no permite saber si los dos primeros términos que se refieren al agua: Tleatl,
Atlatlayan (que quieren decir “agua de fuego” y “lugar de agua abrazada”) eran un
difrasismo utilizado para referise a un determinado cuerpo de agua o ciertamente habia una
diferencia entre naturalezas de agua. En el caso de los otros dos nombres, cada afluente
refiere un color con tonalidad marcada: azul oscuro y amarillo color de papagayo. No se
comenta qué caracteristicas tienen todos estos tipos de agua, pero al menos se les hace

. 1 .
corresponder con dos rumbos cardinales'”*: el agua roja con el Este y los afluentes azul

. 174
oscuro y amarillo con el Norte.

Para el pueblo nahua era casi impensable un sitio sin agua, ésta era consideraba
sinébnimo de vida; mientras habia agua habia esperanza de existencia, cualquiera que ésta
fuera. Incluso el Mictlan, lugar oscuro, frio y sin ventanas, tenia un rio en su cercania
(Chicnahuapan), y el individuo que llegaba a €l también traia por su parte una dotacién de

agua para beber mientras atravesaba el camino azaroso.

Otras ubicaciones del agua se establecen en ciertos objetos que tienen un valor
simbolico que remite al liquido cuando el ritual tiene efecto. Para conocer cudles son esos

objetos se presenta, a continuacion, un capitulo que analiza la simbologia del agua.

"2 Crénica Mexicayotl, p.63. (Trad. de Adrian Le6n)

'73 El anlisis de este mito se lleva a cabo en el capitulo sobre el agua en los mitos de origen y fundacién de
los pueblos.

' La correspondencia entre colores y rumbos se tratara con mayor amplitud en el Capitulo VI.
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V. SIMBOLOS DEL AGUA

Con el fin de suscitar los poderes sobrenaturales que detenta el agua, los pueblos
nahuas evocaban su imagen, en algunas ocasiones a través de una representacion
naturalista, y en otras a través del simbolo. En este apartado mostraremos las

representaciones mas frecuentes que se daban del agua en un contexto mégico-religioso.

5.1 Generalidades sobre el simbolismo del agua.

El simbolo es una imagen que significa mas que su referente concreto, el simbolo
evoca caracteristicas de la imagen, ya sean éstas reales o atribuidas, de tal suerte que si
evocamos la imagen de un arbol, el pensamiento simbdlico puede resaltar algunas de las
cualidades de esa imagen como son su fortaleza, su verdor o su altura, llegando a equivaler
la cualidad con el objeto. Ademas el pensamiento simbdlico puede mostrar la semejanza del
arbol con otro ser (por ejemplo, su corteza con la piel de un cocodrilo) evidenciando
cualidades compartidas (dureza, color, aspereza) y llegando incluso a traspolar ambas
imagenes sin mayor dificultad. Por lo tanto, la imagen, que es la imitacién de algiin
elemento de nuestra realidad, resulta multirreferente y multivalente (si pensamos que cada
cualidad, con sus condignos beneficios y perjuicios para el hombre, conlleva alguna

valoracién).

Pero ademds de basarse en la analogia, el simbolo se fundamenta en la solidaridad,
es decir, no s6lo en los objetos que tienen alguna semejanza, sino también en aquellos que
por lo general aparecen juntos; por ello es posible encontrar una infinidad de simbolos.
Pero no obstante lo vasto de este campo, hay unos cuantos simbolos con significados casi
idénticos que se presentan en gran parte de las culturas humanas, como lo evidencian
investigadores del pensamiento religioso y del arquetipo. En el caso del agua, Mircea
Eliade reconoce en la concha, la ostra, la perla, el caracol, la Luna y la mujer, objetos que

pueden remitir al agua y a las propiedades que el hombre le atribuye.

Los beneficios que el agua le otorga al hombre constituyen los principales valores
que se revelan en los simbolos acudticos, por ejemplo: la posibilidad de limpiar, de saciar la

sed, de fertilizar o potencializar las cosechas, etc., pero sobre todo la facultad de generar
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vida, ya que el agua es un medio de donde se observa surge vida y ayuda a que surja. Por
eso el agua se emparenta con otros liquidos considerados igualmente fecundantes y

asociados al nacimiento como son: el semen, la sangre, la leche y el liquido intrauterino.

Los objetos que remiten al agua tienen la facultad de invocar las actuaciones mas
impresionantes de este liquido en el pensamiento mégico-religioso, de ahi que la concha, el
caracol, la ostra y su concebida perla (que se asocian a este liquido por encontrarse en el
agua, pero también por tener parecido o parentesco con otros objetos que coinciden en las
valoraciones de fertilidad y de generacion de la vida que se les atribuye al agua) se les
otorgue importantes poderes. En el caso de la concha, afirma Eliade, hay una semejanza
con la forma de los genitales de la mujer, y por lo que atafie a la ostra, es mucho mads
evidente su relacién ya que en su interior se gesta la perla que puede ser asociada al
embrion o feto humano. En cuanto al caracol, comenta Eliade el parecido que existe en el
proceso visible de extraccion del molusco con la expulsion que el hombre experimenta del

vientre materno, por lo que el caracol presenta valentes de concepcién, embarazo y parto.'”

Para constatar los valores simbodlicos de estos objetos, que no se encuentran
exclusivamente en el mar, sino en rios, lagos y lagunas, es decir en cuerpos acudticos al
interior de tierras continentales, Eliade da una serie de ejemplos de su uso en numerosos
ritos tanto de fertilidad como terapeuticos y funerarios. "7 En China, por ejemplo, a la perla
se le otorgaban virtudes para concebir, y ahi mismo se le recomendaba a las mujeres
prefiadas no tomar cierta ostra porque podia acelerar el parto. Por su parte, los griegos
consideraban a la perla un emblema del amor y del matrimonio (inclusive en un mito se
hace nacer a Afrodita de una concha marina). En Japdn, los mejillones ayudaban a que se
diera un buen parto; y en la terapéutica india moderna se utilizaba el polvo de la perla por
sus supuestas cualidades afrodisiacas. Para el caso de los ritos funerarios (donde se requeria
preparar a los difuntos con el fin de esperar un renacimiento o regeneracion), Eliade
comenta:'’c6mo en algunas provincias de la India se llenaba de perlas la boca del muerto,
como en algunos pueblos de Africa se extendia una capa de conchas en el fondo de la

tumba, y como en Japén una antigua costumbre explicaba que mediante la uncién del

173 A propésito de una explicacién dada por los indigenas que transcribe Kingsborough. Eliade, Imdgenes y
Simbolos. p.142

1% Eliade, Imdgenes y Simbolos, p.140-141.

"7 Ibid., p. 146-148.
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cuerpo con polvo de conchas se aseguraba el renacimiento del difunto. En cuanto a los ritos
de carécter terapéutico, muchos objetos de naturaleza acudtica se utilizaban como ténicos

ginecologicos.

Otro objeto que remite al agua es la Luna; huelga decir que las fases de este astro
asemejan un contenedor que se va vaciando y llenando de liquido conforme pasan los dias,
y no resulta desconocida la relacion que el hombre ha observado de las fases lunares con la
crecida de las mareas. Ademds, la Luna es un referente que se encuentra relacionado con la

concha y la ostra por su forma redonda y color blanquecino.

Por su parte, la mujer también estd asociada al agua: debido al liquido contenido en
su vientre durante la prefiez, por la ruptura de su fuente antes del parto y por la serie de
liquidos vitales que salen de su cuerpo (como la sangre en la menstruacion y la leche
durante la lactancia). Ademds, los tiempos de fertilidad de la mujer tienen coincidencia con
las fases de la luna, y su naturaleza fértil y contenedora de vida la hace participe de los

atributos acuaticos.

Otros simbolos acudticos importantes son algunos ejemplares de la fauna mas
representativa del agua, como los peces, las ranas y ciertas aves que tienen su habitat
cercano al liquido. Ademds estin las imdgenes estilizadas de los mismos objetos
mencionados: circulos y espirales que remiten a las conchas y caracoles, asi como los
colores azul y verde que remiten a las tonalidades de los cuerpos de agua y que pueden ser

presentados por diversas piedras, entre las que destacan el lapizldzuli y el jade o jadeita.

No podria dejar de mencionarse una imagen mds que aparece como simbolo
acudtico con enorme recurrencia: la serpiente, que parece morir pero renace en una nueva
piel, lo que implica regeneracion, ademds de ser un animal que puede enterrarse y salir a la
superficie cuando sea necesario, es decir, que le es posible la existencia bajo tierra, donde
se ubican también manantiales y otros cuerpos de agua subterrdaneos (algunos coincidentes
con la capa fredtica). Por otro lado encontramos culebras de agua, que al moverse en ella
dificilmente se distinguen de las ondulaciones del propio cuerpo acudtico; y es innegable
que los reldmpagos tienen una forma serpentina, ademds de que el aspecto mismo de los

rios guarda esta analogia.

67



Algunas imdagenes evocadoras del agua mencionadas arriba, las encontramos en
mitos, ritos, pinturas y esculturas de la cultura ndhuatl. Casi la totalidad de estas imagenes
se daba en un contexto religioso que se presentaba en ciertos objetos que fungian como
ofrendas, en la recreacion de los dmbitos divinos y en la parafernalia de los dioses

acuaticos.

5.2 Objetos evocadores del agua, expuestos en las ofrendas nahuas.

Se han encontrado en el Valle de México varios objetos que fungieron como
ofrendas y que tenian la finalidad de evocar al agua; tales objetos forman parte de contextos
arqueoldgicos pertenecientes a diferentes periodos histéricos.
Una revisién rdpida del material encontrado en el sector
Norte del Templo Mayor (identificado como el Templo de
Tléloc), que pertenece al periodo Poscldsico, nos presenta

como ofrendas una serie de piezas biol6gicas como caracoles,

conchas, corales, peces, : Rl
tortugas, cocodrilos y dientes ~ Ofrenda 61 Templo Mayor.
de tiburén.'”™ Restos biolégicos de procedencia marina, que
en opinién de Johanna Broda parecen sugerir la presencia del
mar en el Templo Mayor, ya que “El mar era un simbolo de

absoluta fertilidad encarnada en el agua » 179

También se destacan, en el templo referido, esculturas

en piedra con imagenes de serpientes, ranas, canoas, remos y

peces, de pequefio tamafio y piezas grandes adosadas a los

Ofrenda 41 Templo Mayor.

diferentes recintos que forman parte del complejo
arquitecténico dedicado al dios de la lluvia'®. Igualmente sobresalen pequefias figuras

antropomorfas muy estilizadas, ovaladas, de apariencia muy semejante a las encontradas en

178 Matos Moctezuma Symbolism of the Templo Mayor p206 y, Broda, Tributo y cosmovisién, p.217.

7 Broda, Tributo y cosmovisién, p.223. (traduccién mia).

'80 También destaca la escultura estilo Chac Moll, que si bien no es una expresién propia del Posclasico
porque la encontramos desde un periodo histdrico anterior en diferentes latitudes de Mesoamérica, si era un
objeto ritual tipico de las divinidades acudticas. De esta figura recostada se ha dicho que pudo haber servido
como mensajero a las deidades, comentado que la caja petrea que lleva sobre torax pudo haber servido como
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~ <z , 181
algunas montafias de la regién maya, asi como de Guerrero'®

y en algunos volcanes del
Altiplano Central; figuras que sugiere Broda puedan ser parte del culto a los tlaloques como

~ - 182
montafas deificadas " °.

Muchos de los objetos pétreos que conformaban la oblacién eran de color verde, de
un material que actualmente se conoce como jadeita, tales piezas eran talladas con forma
humana, animal o simplemente pulidas para ornamentos como bezotes u orejeras. Esta
piedra, denominada chalchihuitl, debié ser utilizada, entre otras razones, por su semejanza
con las tonalidades que adquiere el agua profunda y con el verdor de las plantas. La piedra
era tan valorada, que el término chalchihuitl se usé como adjetivo para referirse a objetos y
seres considerados preciosos. La misma diosa de las aguas terrestres era llamada

Chalchiuhtlicue que quiere decir la de la falda de chalchihuites.

Otros sitios donde han sido encontrados varios objetos que evocan lo acuético,
expuestos también en un contexto de ritual colectivo con la intencién de propiciar los
beneficios del agua, se hallan en las cumbres de algunas montafias y en ciertos espacios que
llegaron a contener agua de manera natural. Existen pocos vestigios de los lugares que
ocupaban los lagos en tiempos prehispanicos porque ahora se encuentran urbanizados en
casi su totalidad, sin embargo en un drea cercana a Texcoco, se identificaron restos de lo
que podria haber sido una ofrenda ritual dentro del agua. En tal sitio, que fue denominado
localidad 210'% , se encontraron restos de madera, una figurilla sedente de piedra,
sahumadores, cantaros, cajetes tripodes, brasero, comal, objetos de piedra verde, basalto,
tezontle y obsidiana, restos de copal, carbon, pequeiios caracoles y fragmentos de fauna
lacustre. Estas piezas probablemente sean parte de ofrendas y de ejercicios rituales
similares a los realizados en el remolino de Pantitlan (sitio ubicado en el lago de Tezcoco)

del cual tenemos una rica descripcidn etnohistorica.

recipiente de pulque (Seler), de semillas (Pomar) o como piedra sacrificial (Graulich). Broda Johanna, EI
culto mexica de los cerros y el agua.

'8! Figuras conocidas como estilo Mezcala.

182 Broda, Tributo y cosmovision, p.226

' Trabajo arqueolégico realizado en el lecho de lo que fue el lago central de Texcoco, entre el 20 de mayo y
el 31 de julio del 2003, por la Universidad de Michigan y la Universidad Auténoma de Chapingo.
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En cuanto a los objetos encontrados en las cumbres de las montafias, destacan

. 184 . . .
fragmentos de madera en forma serpentina'®* que han sido identificados como “cetros rayo-
serpientes” y que tienen un enorme parecido con los rayos con los

que Tldloc fue pintado en los cddices; tales piezas se han

conservado en muy buen estado gracias a las
condiciones de baja temperatura imperantes en

las cimas montafiosas. En las mismas cumbres

también se han encontrado objetos de copal con

Tldloc con cetro rayo-serpiente.  puntas de maguey adentro, algunos tiestos
Cédice Borbénico. Det. lam 24.

pertenecientes a las llamadas “ollas” de Tlédloc (vasijas con el rostro de g, Tisioe. Museo
Templo Mayor.

la divinidad) y a numerosos fragmentos de sahumadores. Todos estos objetos, en su

. , z o1
conjunto, evocarian los reldmpagos, las nubes y la lluvia.'®

Sahagin y Durdn dejaron una detallada narracién de algunas actividades rituales
realizadas en los montes y cuerpos de agua, lo cual resulta de enorme utilidad para recrear
ciertas pricticas religiosas y complementar la informacién sobre las ofrendas que se
depositaban en los espacios sagrados. Sahagin comenta que en varios cerros de diferente
altura, para la fiesta de Atlcahualo, los sacerdotes sacrificaban nifios ricamente ataviados,
emperijoyados y adornados con papeles tefiidos de color.'®® Durén, por su parte, describe
un rito que se lleva a cabo en la fiesta de Huey Tozoztli, y menciona que en la cumbre de
una montafia que actualmente se conoce como Cerro Tldloc y que entonces recibia el

nombre de “tlalocan que quiere decir el lugar de tlalo”,'® situado “en terminos de

Coatlychan y Coatepec y por otra banda parte terminos con Huexotzinco™,"® se presentaba
una gran cantidad de ofrendas. Narra Durdn que en tal cumbre se ubicaba un patio cercado
con una pieza mediana cubierta de madera, dentro de esta Ultima se encontraba un idolo de

piedra que representaba a Tldloc y “A la redonda del hauia cantidad de ydolillos pequeiios

184 Se han encontrado en las cumbres del Iztaccihuatl y del Nevado de Toluca, pero también se han hallado
piezas similares en el Templo Mayor y el Templo de Tlatelolco. Iwaniszewski Stanislaw, “La Sagrada
Cumbre de la Iztaccihuatl” en La Montaiia en el paisaje ritual, México, CONACULTA-INAH, 2001, pp.95-
111.

185 Twaniszewski Stanislaw, op. cit. p.107.

186 Sahagiin, Historia general..., pp. 176-177.

%7 Durdn, op. cit., t. 11, p.90.

'8 Ibid.
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que lo tenian en medio como a principal sefior suyo y estos ydolillos significauan todos los
demas cerros y quebradas queste gran cerro tenia..”'® Al ritual de este sitio acudian
miembros de la nobleza del Valle de México y de Puebla-Tlaxcala, quienes ofrendaban
tanto a Tlaloc como a los demds cerros: platillos de comida (que servian los propios nobles
colocdndolos frente a las imdgenes divinas), plumas ricas, mantas muy laboriosas,
bragueros, piedras de mucho valor, ajorcas de oro, etc. (con lo que vestian y ornamentaban
dichas imédgenes). No obstante lo valioso de las ofrendas, habia una que destacaba por sobre
todas ellas: la sangre que se obtenia del sacrificio de uno o hasta tres nifios (de seis o siete
aflos), victimas que eran degolladas y con su sangre eran rociados los dioses y las demds

ofrendas.

En la misma festividad que describe Durdn para Huey Tozoztli, se daba un
ceremonial en la laguna donde también se ofrendaban grandes riquezas, de joyas y piedras,
como en el monte, e igualmente se ofrecia sangre, en este caso de una nifia (de siete u ocho

afios) que era degollada y arrojada junto al resto de las ofrendas al remolino de Pantitlan.

En algunos cddices también es posible encontrar informacion sobre las ceremonias a
los dioses del agua y los objetos que se utilizaban en ellas. Por ejemplo, en el Cédice
Borbonico se presentan escenas mucho muy semejantes a las descritas por Sahagin cuando
trata del sacrificio de los nifios en la fiesta de Aflcahualo. En una imagen especifica de este
documento  se  observan dos  adultos
(probablemente sacerdotes) que se encaminan al
templo que rige Tldloc, uno de los cuales lleva

cargando a un nifio. En tal cuadro se puede

observar la importancia que desempefia el papel
Sacerdotes que llevan a una criatura al sacrificio. tanto en la par afernalia del sacerdote como en el

Cédice Borbonico. Det. lam. 25. . L. e
atavio de la victima del sacrificio.

Duran también comenta que en ciertas fuentes y riachuelos (en donde tenian por
costumbre lavar a las criaturas cuatro dias después de haber nacido) “...habia grandes

ofrendas de joyas en figuras de peces y de ranas y de patos y de cangrejos de tortugas y

139 Ibid.
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joyas de oro que en ellas echaban principales Sefiores cuyos hijos en ellas se lavaban”"*

Asimismo hace mencion el fraile de como en los rios, quebradas y fuentes que emergian de
los volcanes “hallaria el hambriento de riqueza hartas cosas preciosas de oro, piedras
preciosas que en ellas ofrecian y echaban los indios y no solo los de los pueblos donde
habia estas fuentes pero de muy lejos y apartadas provincias venian a buscallas y d

191 . e
77", E incluso para el caso especifico de las ofrendas que

ofrecellas ricas ofrendas
depositaban las personas delicadas de salud, Durédn registra como es que los enfermos
“...echaban cantarillos, platillos escudillas de barro y mufiecas de barro en los arroyos y

192
fuentes”

Los testimonios escritos, pictéricos y arqueolégicos resultan tener enormes
coincidenciasl%y demuestran que fuera de los enseres utilizados en toda ceremonia
(sahumerios, vasijas, braseros, etc.) y de los objetos que cominmente se ofrecen a los
dioses (como alimentos, ornamentos valiosos, plumas vistosas, mantas y otros atavios muy
elaborados, etc.), las ofrendas en los rituales acudticos se caracterizaban por tener: figuras
zoomorfas (de serpientes,'” peces y ranas), antropomorfas (por lo general estilizadas),
objetos ornamentales sobre todo piedra verde o chalchihuitl, conchas, caracoles y otros
especimenes acudticos, ademds de objetos muy pequefios, como vajillas, petates, canoas y
remos, cuyo tamafio era una consideracién especial en la ofrenda a los pequeios dioses

denominados Tlaloque.

El copal, el papel y la sangre, que también se presentan en casi todas las ofrendas,
pareceria que cobran una mayor importancia en los rituales acudticos. Los nifios resultaban
ser las victimas mds frecuentes de los sacrificios en las festividades para la peticién de

buenos temporales, nifios que debian tener ciertas caracteristicas como un doble remolino

0 Durén, op. cit., p.175.

1 Ibid., p.178.

2 Ibid., p.179.

13 Afirma Johanna Broda que “Los sacrificios de nifios de I Atlcahuaco con sus siete lugares de culto en la
Cuenca, asi como la fiesta del Cerro Tlaloc en IV Huey tozoztli constituyen ejemplos en los que la evidencia
arqueoldgica y los dantos etnohistdricos se corroboran mutuamente”, La Montafia en el paisaje ritual, p. 302.

La referencia es a las figuras de piedra y no a las piezas de madera laminares en forma de serpientes
encontradas tanto en cumbres de montafias como en templos, ya que estas Ultimas eran parte de los objetos-
atributos de las imédgenes de Tldloc, que incluso Durdn constata al mencionar que el idolo tenia “en la mano
derecha vn relanpago de pallo de color morado y ondenando a la manera quel relanpago se pone desde las
nubes al suelo culebreando”, Duran, op. cit.,t. 11, p.90.
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en la cabeza o que debian haber nacido en un buen signo'”. El hecho de que los
sacrificados fueran nifios y niflas pequefios ha sido relacionado con el tamafio de los

Tlaloque.

De todos los ofrendas, la sangre196 era la de mayor valia; era considerada 