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CF 11, 20, p. 42 = Sahagdn, «Florentine Codex» (Cddice Florenting), Li-
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Duran I/B, 4, p, 239 = Durdn, 1967, «Historia de las Indias», t. I, «El
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Seler, GA 1, p. 150 = Scler, «Gesammelte Abhandlungen», t. I, p. 150.
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Las ceremonias propiciatorias de la lluvia y la fertilidad
formaban el nicleo del ritual azteca; representaban también
la parte mas antigua de la estructura compleja de las fiestas
del calendario. La preocupacién por la lluvia resultaba légi-
camente del cardcter agricola de la sociedad azteca; por una
parte, el culto de la fertilidad es uno de los fenémenos mas
extendidos en las sociedades agrarias en todo el mundo, mien-
tras que por otra parte, recibié su énfasis particular de las
condiciones climiticas de la altiplanicie de México Central.

La cultura azteca se componia de dos estratos superpues-
tos: el de la poblacién agricola del Valle de México, con tra-
diciones antiguas que se remontaban a los tiempos clasicos
y preclasicos, vy el de los inmigrantes chichimecas, tribus de
cazadores y recolectores con un nivel cultural simple, que
venian del Norte. Mientras que la religién de los primeros
giraba alrededor del culto de la fertilidad, la religién de los
segundos tenia una orientacién astral con un énfasis en el
culto solar y la adoracién del planeta Venus, Los chichimecas
tenian sus dioses tribales que los guiaban en sus migraciones.
El proceso de asimilacién de los chichimecas a las poblaciones
sedentarias de México Central se refleja también en la reli-
gién, en la que puede observarse una superposicién de los
dioses tribales como Huitzilopochtli, Tezcatlipoca o Mixcoatl-
Camaxtli sobre los antiguos dioses agricolas. El simholo exter-
no de este proceso fue la presencia de Huitzilopochtli al lado
de Tlaloc en la pirdmide principal del Templo Mayor de
Tenochtitlan.

Esta sintesis de diferentes componentes se observa tam-
bién en el ritual. Tenemos por una parte el culto de los dioses
«tribalesy : las fiestas dirigidas a Huitzilopochtli y Tezcatli-
poca o los antiguos ritos de caza de la fiesta de Camaxtli-Mix-
coatl; v por otra, las fiestas de los dioses de la lluvia, del
agua, del maiz vy de la vegetacion. Estas (ltimas fiestas forma-
han un conjunto, mientras que las primeras no tenian entre si
una cohesion interna. Las deidades de la Huvia y de la vege-
taci6bn jugaban un papel predominante en el ritual, propor-
cionalmente mavyor gue en la mitologia azteca. Esta abservacion
es interesante en cuanto al estudio de las interrelaciones entre
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el mito y el ritual, ya que parece que diferentes grupos de
dioses tenian preponderancia en el ritual y en la mitologia.

Para poder analizar mejor la materia del riwal azteca,
es necesario empezar a un nivel descriptivo. El presente tra-
bajo es una reconstrucciéon de las {iestas que se hacian a los
dioses de la lluvia y del agua; también hemos considerado
las interrelaciones que existian con otras ceremonias que se
desarrollaban de manera paralela en las mismas fiestas. Ade-
més, ¢l estudio del ritual azteca puede arrojar nueva luz
sobre el caricter de los dioses, mostrando muchas veces unas
caracteristicas muy diferentes de las ideas preconcebidas que
tenemos de ellos.

Se tiene la oportunidad dnica de realizar este andlisis
gracias a la existencia de una fuente verdaderamente etno-
grafica: la «Historia General», de fray Bernardino de Sa-
hagin, sobre todo en su versién original en nahuatl. Ademas
de los textos relevantes de Sahagin (1) hemos utilizado en
este trabajo la descripcion de las {iestas contenida en la «His-
toria de las Indias», de Diego Durdn (2), que constituye el
complemento mis importante al material de Sahagin. Otras
fuentes que tratan de esta materia, aunque de manera mucho
menos completa, son: los «Memorialesy», de Motolinia (3),

(1) Sahagin, 1950-57: «Florentine Codex» (CF), principalmente los li-
braos T v IT {traduccion inglesa del original nahuatl, por Anderson y Dibble).

Sahagun, 1956: «Historia Gencral> (HG), los mismos libros (version
castellana de Sahaguan).

Sahagun, 1948: <Relacion breve de las fiestas de los diosess {traduc-
cidon castellana del original nahuatl del Cddice Matritense, por A, M.
Garibay),

Sahagin, 1958/1: «Ritos, sacerdotes y atavios de los dioscs» (traduc-
cidn castellana del original nahuatl del Cddice Matritense, por M. Ledn-
Portilia).

Sahagan, 1958/2: «Veinte himnos sacros de los nahuas» (traduccidn
castcllana del original nahuatl, por A. M. Garibay).

Para las apreciaciones que se utilizan al citar las fuentes en el texto,
véase las explicaciones al final del articulo.

(2 Duran, 1967. Tomo I de la «Historias de las Indias», de DPuran,
consiste A, Dcl «Libro de los Ritos», ¥y B. Del «Calendario Antiguo». Estas
dos partes se citan como I/A v I/B. En la antigua edicidon de Ramirez
Chavero (México, 1867-80), estos dos libros formaban ¢l tomo 11

(3) Motolinia, 1967. El gran valor dc los datos de Motolinia consiste
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el «Calendario de Tovar» {Kubler y Gibson, 1951), la «Rela-
cion de Texcoco» de Juan Bautista Pomar (1941) y las dos
fuentes béasicas sobre la mitologia azieca: la «Historia de
los Reynos de Colhuacan y México» (Lehmann, 1938) y la
«Historia de los Mexicanos por sus pinturas» {Garibay, 1965)
(4).

Hemos tratado de reconstruir una imagen mas complela
y objetiva de las ceremonias a base de un analisis critico del
material relevante que hemos encontrade en las fuentes men-
cionadas, comparando y complementando entre si los datos
obtenidos (5). Este articulo no pretende ser exhaustivo. Exis-
ten varias otras fueutes que contienen también informacién
relevante, pero su estudio esti fuera de los limites de este
trabajo: no hemos considerado aqui ni las representaciones
en los cédices ni los indicios arqueoldgicos para el culto de
Tlaloc. Este trabajo es en primer lugar analitico y sistema-
tizador, aunque tratamos también de establecer algunas iuter-
relaciones entre el ritual vy la mitologia, asi como la estructura
social. La finalidad es presentar un «material» —abstraido
de las descripciones en las fuentes del siglo xvI— quc sea
bastante consistente v completo, que pueda servir para fuluros
estudios antropologlcos més compleswos de L1 antigua reli-

i6n mexicana.

I.—Los DIOSES.

Tlaloc.

En todas las zonas de Mesoamérica el culto del dios de la
lluvia se pierde en la mds remota antigiledad. Los mayas de
Yucatan le adoraban con el nombre de Chac, los zapotecas
con el nombre de Cocijo, los mixtecas como Tzahui y los toto-
nacas como Tajin. En la primera civilizacién de Mesoamérica,
La Venta, el culto giraba alrededor de un dios con rasgos del

en la fecha temprana de su recopilacién (cntre los afios 1536-42); véase
Broda, 1971.
- (4) Para un anslisis mas detenido de estas fuenies, véase Broda, 1970:
Appendix on the Sources.

{5) Véase también Broda, 1970, pp. 197201, ¥ 1971, Tatroduccidn.
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jJaguar antropomorfo, que también era un dios de la lluvia;
incluso se observa la continuidad entre la méscara del jaguar-
serpiente del dios olmeca y la mascara tipica del Tlaloc az-
teca. In Teotihuacan el antecesor de Tlaloc jugaba un papel

rege

Fig. Tlaloc. Cédice Magliabecchiano 32 (segiin Covarrubias).
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predominante, y sus representaciones son incluso méas nume-
rosas que las de Quetzaleoatl, que como dios del viento y de
la serpiente emplumada, estaba también intimamente rela-
cionado con los dioses de la lluvia y de la fertilidad.

En la época de la Conquista, las poblaciones del Valle
de México eran conscientes de la antigiiedad que tenia este
dios. Juan Bautista Pomar afirma en la «Relacién de Tex-
coco» que «el idolo llamado Tlaloc es mis antiguo en esta
tierra, porque dicen gue los mismos culhuaque le hallaron
en esta tierra, y no haciendo caso de €l los chichimecas, ellos
le comenzaron a adorar y reverenciar por dios de las aguas».
El mismo autor dice en otro parrafo: «...no saben dar razén
por qué lo adoraban por dios de los temporales, mas de que
por algunas inteligencias hay sospechas que lo hicieron un
género de gentes que Jlamaron tolteca, que hubo antiguamente
en esta tierra, que se despoblaron de ella muchos afios antes
que los chichimecas la tornasen a poblar. Dicen que Neza-
hualcoyotzin por reverencia de este idolo ... lo puso en el cu
v templo de esta ciudad en compafiia de Huitzilopochtli».
(1941, pp. 14-15).

Diego Durin confirma esto mismo diciendo que «en toda
la tierra tenian gran veneracién y temor a Tlaloc y a su vene-
racién se ocupaba toda la tierra generalmente, asi los sefiores,
reyes y principales, como la gente comtn y popular. El asiento
perpetuo del cual era en el mismo templo del gran Huitzilo-
pochtli y a su lado...» (I/A, 8, p. 81).

Se han dado diversas ettmologias del nombre del dios:
segln Seler, Tlaloc significa «el que hace brotar» (GA, Re-
gister, 1923, p. 200; también Caso, 1962, p. 57). Lebn-Portilla
quiere derivar el nombre de «tlal{li}» y «oc», «que estd en
la tierra», que la fecunda (SA, 1958/1, p. 121). Por otra
parte, Schultze-Jena ha propuesto derivarlo de «tlaloax (retl.),
«correr, precipitarse sobre (el viento), se enfurece», adjetivo:
«tempestuoso»; de este modo, Tlaloc significaria «el que se
enfurece, el tempestuoso» (1950, p. 373). Las etimologias
citadas hacen referencia a los dos aspectos del caracter del
dios, va que por una parte era el dios de la lluvia benéfica
que hace crecer la vegetacién, y por otra era el dios de las
tormentas y tempestades.
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Tlaloc se llamaba «tlamacazqui», «el proveedor divino»
(6). El texto nahuatl del CF dice que «a ¢l se le atribufa
la lluvia; porque él creaba y mandaba a tierra la lluvia y el
granizo. Kl hacia brotar, crecer y florecer los arboles, la
hierba y el maiz...» (7). El dominio del dios era el «Tla-
locan» («el lugar de Tlaloe»), un lugar de abundancia, fres-
cura, verano perpetuo y felicidad eterna: ...«en el cual hay
muchos regocijos y refrigerios, sin pena ninguna; nunca jamas
faltan las mazorcas de maiz verdes, calabazas y ramitas de
bledos, aji y jitomates, frijoles verdes en vaina y flores» (HG,
i, Ap. 2, p. 297). Esta imagen del paraiso del dios de la
lluvia era muy antigua en México Central, y data por lo
menos del periodo Clasico; los famosos frescos de Teotihua-
can dan un testimonio espléndido de ella.

Segln las creencias aztecas, el Tlalocan era el mundo
ultraterreno para los hombres que morian ahogados en el
agua, que eran muertos por los rayos, o los que morian de
enfermedades contagiosas como lepra, bubas, sarna gota e
hidropesia, cuyos patronos eran los Tlaloques (véase abajo).
Los cuerpos de estos difuntos no se quemaban como era la
costumbre general, sino que se enterraban, poniéndoles se-
millas de bledos en las quijadas, sobre el rostro; ademas,
les pintaban la frente de color azul y les ponian sobre ella
v en la nuca papeles pintados, los vestian también con papeles;
en la mano les colocaban una vara (Caso, 1962, p. 57). En
las costumbres aztecas de enterramiento se reflejan también
los dos niveles culturales superpuestos: el rito de quemar
los difuntos era tipico de tribus cazadoras y némadas, mien-
tras que el entierro era una amtigua costumbre agraria.

(6) Tlamacazqui, lit. «cl que dard algo». «De donde dos sentidos: a)
El que dara lo necesario para la vida, o sea, el Provecdor divine. En este
sentido se aplica a los dioses, en especial a los de la lluvia. b) El que dard
algo para el servicio de los dioses, ¥ en este sentido se aplica a los minis-
tros sccundarios del cultos (Garibay, 1953-34, vol II, p. 408).

(7) CF 1, 4; p. 7. Es intercsante notar la difcrencia cntre ¢l original
nahuatl {CF) v la version en la HG. Se cambia notoriamente el énfasis:
en el original: el dios se identifica mas infimamente con los fenomenos,
mientras que Sahagin da énfasis a la separacion entre el dios y los feno-
menos regidos por éste (HG I, 4; p. 45).
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También se le 1lamaba Tlalocan a la cadena de montafias
que separa el Valle de México del Valle de Huexotzinco: en
ella habia un santuario importante del dios. Durin admitié
que no sabia «... cudl tomé la denominacién de cual: si tomd
el idolo de aquella sierra, o la sierra del idolos... {I/A, 8,
p- 82). Estas altas montafias al este del lago, con sus bosques
de pinos verdes, coronadas por la blancura de la nieve eterna,
simbolizaban para los agricultores arcaicos la frescura y la
fertilidad. Para los aztecas, las expresiones «Xiuhcalco», «la
casa verde». o Acxoyacalco, «la casa de pinos», seguian sien-
do sinénimos para el Tlalocan (Soustelle, 1940, p. 49). Hoy
dia incluso, hay en las montafnas altas de México Central
pequefios santuarios donde los indios hacen ofrendas al dios
de la lluvia, asimismo se encuentran innumerables indicios
arqueologicos sobre el culto del dios en las cumbres de los
montes.

La asociacién intima entre la lluvia y las montafias re-
sulta légicamente de las condiciones climiticas. En las cumbres
de las montafas que dominan la altiplanicie se acumulan
en la época hiimeda las nubes que traen la lluvia. Por otra
parte, la Huvia estd muy a menudo asociada con la tormenta.
Son los rayos y truenos los que anuncian la lluvia. Asi pues,
los fenémenos naturales explican por qué en el pensamiento
religioso la Huvia se ha asociado con las montafias, las nubes
y la tempestad, y se ha concebido un dios, que era el dueio,
o la personificacién de estos fenémenos.

Tlaloc era en primer lugar un dios benévolo. Al mismo
tiempo, tenia en su podetr fuerzas destructoras; se enojaba,
mandaba la sequia, las inundaciones, los granizos, los hielos
v los rayos. La «Historia de los Mexicanosy se refiere a estas
diversas funciones de Tlaloc: «... del cual dios dicen que
tiene un aposente de cuatro cuartos, vy en medio de un gran
patio, donde estan cuatro barrefiones grandes de agua: la
una es muy buena, y de esta llueve cuando se crian los panes
y semillas y enviene en buen tiempo, La otra es mala euando
llueve, y con el agua se crian telarafias en los panes y se
anublan. Otra es cuando llueve y se hielan; otra cuando llueve
y no granan y se secan». (Garibay, ed., 1965, p. 26). Segin
la «Leyenda de los Soles» (Historia de los Reynos), Tlaloc
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fue el dios que presidi6 la tercera edad del mundo, «4 quiauitly
(«Sol de Lluvian), que fue destruido por la lluvia de fuego
(tlequiauitl}. Esta tltima simboliza posiblemente los rayos,
0 quizas las erupciones volcanicas.

Fig. 2. Tlaloc. Cédice Vaticanus A.

A consecuencia del caricter ambivalente de Tlaloc, la
gente le temia mucho y se sentia culpable ante él. Tenian
miedo de no satisfacerle v se sentfan obligados a «pagar su
deuda» para con éL El canto sacro a Tlaloc expresa estos
sentimientos. Este himno se cantaba en el ritual, y empezaba
con las siguientes palabras: «Ay, en México se esta pidiendo
préstamo al dios...». Algunas lineas mas abajo continda:

«Ay, eres mi caudillo, Principe Mago (nahualpilli),
y aunque en verdad,

ti eres el que produce nuestro sustento,

aunque eres el primero,

s6lo te causan vergiienza, deshonor...».

(SA, 1958/2, p. 51).
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Aunque el simbolismo detallado del canto permanece
mas bien oscuro, estas lineas expresan la concepcién bésica
que tenian los aztecas sobre su relacién con Tlaloc. El dios
daba la lluvia «en préstamoy, para recibir a cambio sacrifi-
cios humanos. «Es una deuda que se intenta contraer con el
dios, para pagarla luego» (Garibay: SA, 1958/2, p. 54).
A lo largo de este estudio veremos cémo el ritual confirmaba
precisamente esta concepeidn mitica.

Los Tlalogues.

Seglin la «Historia de los Mexicanos» (op. cit.) «... este
dios del agua para llover crié muchos ministros pequefios de
cuerpo, los cuales estdn en los cuartos de dicha casa, y tienen
aleancias en que toman el agua de aquellos barrefiones v unos
palos en la otra mano, y cuando el dios del agua les manda
que vayan a regar algunos términos, toman sus alcancias y
palos y riegan del agna que se les manda, y cuando truena
es cuando quiebran las alcancias con los palos, y cuando
viene rayo es de lo que tenian dentro o parte de la alcanciax,

Estos servidores o ministros «pequenos» de Tlaloe eran
tamhién los cerros deificados. La relacion que existe entre
las montafias y las nubes, que traen la lluvia, condujo a la
concepcion de unos dioses-cerros, dueftos de aquélla. «Todos
los montes eminentes, especialmente donde se arman nublados
para lover, imaginaban que eran dioses» (HG, T, 21, p. 72).
Estos montes se concebian como dioses mismos, no solamente
como la morada de ellos. Es muy importante notar la dife-
rencia entre esta concepcién y la cristiana, segin la cual dios
es omnipresente y no limitado a ningin lugar. Como ya hemos
mencionado, Tlaloe mismo se identificaba con una montafia.
En cierto modo, Tlaloc no era mis que el nombre genérico

del grupo de los Tlaloques.

En la religién azteca existian varios grupos de dioses cuyos
miembros tenfan la misma funcién vy eran como la multipli-
cidad de un solo dios: asi estaban los 400 dioses del pulque
{«Centzon Totochtiny), los 400 Mimixcoa {«Serpientes de
nube») y log 400 Uitznaua» («los del Sur»). El nimero 400
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denotaba «innumerables» en el pensamiento nahuatl. Los
Mimixcoa eran las estrellas o seres miticos del cielo del Norte,
y los Uitznaua las estrellas del Sur. Mixcoatl, dios tribal de
los chichimecas y dios de la caza con asociaciones estelares,
era el jefe o prototipo de los Mimixcoa, mientras que Huitzilo-
pochtli estaba relacionado con los Centzon Uitznaua. los
Tlaloques eran el dnico grupo que no aparecia en el nimero
de 400, pero también eran innumerables e, igual que los dioses
del pulque, sus miembros eran dioses locales.

Es interesante notar que el dios del viento, Eecatl, tenia
también una multitud de pequeifios servidores, los Eecatoton-
lin, que tenian su morada en las montahas (Soustelle, 1940,
p. 48). Eecatl pertenecia al grupo de los Tlaloques (SA,
1958/1, p. 155). Se decia que él «barria los caminos para la
Huvia». Mientras que Tlaloc tenia poder sobre cuatro dife-
rentes tipos de lluvia, Eecatl enviaba al mundo cuatro tipos
de vientos. Segin la «Historia de los Mexicanos» dos de ellos
eran benéficos: el viento del este, Tlalocayoll («la cosa de
Tlaloe») v el del oeste, el Ciutlampa eccatl, mientras que
los otros dos eran maléficos: el viento del norte, Mietlampa

eecatl, y el del sur, Uitzlampa eecatl (Soustelle, 1940, p. 68).

Ademas de ser los duenos de la Nluvia v de los montes, los
Tlaloques eran los patronos de ciertas enfermedades de la piel
como la lepra, las bubas y las sarnas; también lo eran de Ia
hidropesia y mandaban «las enfermedades causadas por el
{rio» como la gota, el tullimiento, el envaramiento del pes-
cuezo, ete. Todos los que morian de estas enfermedades, tenian
el privilegio de ir al Tlalocan. Se reconoce facilmente la
relacion causal que se habia establecido entre estas enfer-
medades y los Tlaloques: entre «las enfermedades causadas
por el frio» y las momtafias donde hace mas frio que en el
Valle; en el caso de la hidropesia, la inferencia también es
comprensible; en cuanto a la lepra, las bubas y las sarnas,
la gente creia que el agua cura estas enfermedades. Duréin
menciona que en la fiesta de Tepeilhuitl la gente se bafiaba
en los rios v las fuentes. Creia que si no se lavaban contrae-
rian enfermedades contagiosas «como eran bubas, lepra, ga-
fedad, de los cuales males decian que sucedian por los pecados
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y gue estos dioses se los enviaban en venganza de ellosy (I/A,

16, p. 156) (8).
Los mitos de los Tlaloques y del maiz.

En la cumbre del cerro Tlalocan habia una estatua gran-
de del dios. Pomar describe que era de piedra blanca, con
aspecto de hombre. Estaba sentado sobre una losa cuadrada
y su cara miraba hacia el Oriente. En la cabeza llevaba un
lebrilio tallado de la misma piedra, lleno de ulli (9) derretido
«y en él habia de todas semillas de las que usan vy se mantienen
los naturales, como era maiz blanco, negro, colorado y ama-
rillo, u frijoles de muchos géneros y colores, chia, huauhtli
v michihuauhtli, y aji de todas las suertes que podian haber

Fig. 3. Tlaloc. Codice Ma-
tritense: «Atavips de los
Dioses».

(8) Es intercsante notar que Xipe Totec también se asociaba con las
enfermedades de la piel, como viruela, sarna, apostetnas y enfermedades
de los ojos (HG 1, 18; p. 65). Esto cs otro indicio de que Xipe estaba rela-
cionado con los dioses del agua y de la fertilidad. En el caso de Xipe,
la cura magica cstaba relacionada con la piel de Ias victimas desolladas
en la ficsta de Tlacaxipeualiztli {véase Broda, 1970, pp. 230, 242},

(9) Ulli: Resina de un arbol, atin no cocida. La planta es Hebea bras-
silensis. Et. prob., «lo que se mucve» (HG, 1. 4, vocabulario, p. 368). Uthi
derretido se utilizaba con [recuencia en el ritual para adornar los atavios
de papel. Los cronistas ulilizaban Ia palabra «hules,
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los que lo tenian a cargo, renovindolo cada afio a cierto tiem-
po... hacfanle sacrificios de nifios inocentes» (1941, p. 15).

Fsto se hacia porque se consideraba a los Tlaloques como
los ducfios primeros del maiz. En la «Leyenda de los Soles»
se conservan dos mitos que cuentan cémo los hombres adqui-
rieron el maiz de los Ualoques. Segln el primer mito, Nana-
uatl (10) robd el mafz blanco, morado, amarillo y rejo de
los Tlaloques (los 'ITaloques azules, blancos, amarillos y rojos),
asi como los frijoles, bledos, la chia y el michihauhtli, es de-
cir, todos los alimentos importantes. Nananatl partié por
medio de un rayo el tonacatepetl, «el cerro de las mieses»,
donde estaban encerrados todos los alimentos, y los robd (11).
Hasta hoy dia se encuentran creenclas similares entre los pipi-
les, segiin las cuales los tepeua, los «muchachos de la Huviax,
robaron el maiz del interior de un cerro; el méas pequeno de
ellos, Chijchin, partié el cerro (12).

El segundo mito se refiere a la caida de los toltecas. En
esta época se dieron un gran nimero de presagios que anun-
ciaban desastre. El Gltimo rey tolteca, Uemac jugé una partida
de pelota con los Tlaloques, en la que como prenda el rey
puso sus jovas v los dioses pusieron mazorcas de maiz tierno
(xilotl) y cafias verdes. Al ganar la partida, se burld de los
dones de los dioses, y estos, para castigar su soberbia, retira-

(10) Nanauall «el sarnoso» {el buboso), era un dics Importante on
la mitologia azteca; se convirlié por autosacrificio en ¢l nucvo sol. Es
curtoso gue un personaje pobre vy enlermo destacase entre los demas
dioses, aungue este motivo se encuentra también en otras religioncs. Es
de notar que las bubas se atribuian a los Tlalogues. Aunque actualmente
no cxiste bastante evidencia para comprobarlo, Nanauatl podria haber
sido relacionado con los Tlalogues, siendo «cl buboso: el gue estd dedi-
cado a lus dioses de la lluvias.

(11) Lchmann, 1938, p. 340. La traduccion que da Lehmann de este
parrafo, es incorrecta; véase Nowotny, 1970, p. 13, scgin ¢l manuscrito
de G, Zimmermann.,

(12} Schulize Jera, 1935, pp. 60, 345; 1950, 358. Schultze Jena propone
otra etimologia de «tepeuas; de «tepe(tl), «cerros» (raiz) y -ua (sufijo):
«los duefios de los cerross». Se decia que los tepcua vivian en el interior
de {os montes. Los Lrabajos de campo de Schultze Jena entre los pipiles
(1935) v entre los quiche (1933), demuestran la supervivencia de estas
creencias hasta nuestra €poca. Gran interds tendria también una compa-
racion con ¢l material sobre ¢l Surocste de Jos Estados Unidos, sobre
todo con los mitos de [os navajos; véase Nowotny, 1970, p. 22.

17



258 Johanna Broda [REAA: 6]

ron sus «piedras preciosas, sus plumas de quetzal» (el malz)
durante cuatro afios. Esto produjo una gran hambre en Tula,
en la que murieron muchos toliecas. Al cumplirse los cuatro
afios, los Tlaloques aparecieron en la fuente de Chapultepec
e hicieron salir del fondo del agua el xilotl (maiz tierno) y
los otros alimentos. Un sacerdote de Tlaloc salié del agua
y dio un brazado de xilotes a1 un tolteca que se encontraba
alli; le dijo: «toma ésto y daselo a Uemac. Los dioses piden
la hija de los mexitin (ichpochmexitin) de Tozcuecuex (13);
porque de ahora en adelante los mexicanos comerdn el maiz
en esle pais, mientras que la fortuna de los toltecas se aca-
baréi». El tolteca llevé el mensaje a Uemac; este se afligid
mucho y dijo que habia llegado el fin de Tollan. Luego man.
dé mensajeros a los mexicanos para decirles que los Tlaloques
les pedian el sacrificio de la hija de Tozcuccuex, Quctzal-
xochtzin,

Al recibir la neticia, los mexicanos ayunaron durante
cuatro dias, y terminados éstos, llevaron a la nifia al lugar
Chalchiuhcoliuyan en el remolino de la laguna Pantitlan; alli
la sacrificaron segiin lo habhian pedido los dioses. Los Tlalo-
ques surgieron de nuevo del fondo del agua, y consolando
a Tozcuecuex por la muerte de su hija, le mandaron abrir su
calabacilla de tabaco (iyetecon). Dentro de ella le pusieron
el corazén de su hija junto con todas las especies de alimentos
y le dijeron: «De aqui en adelante los mexicanos van a comer
el maiz, ya que los toltecas se extinguirin pronto», En aquel
momento se nublé el cielo y empezé a lover. No dejé de
Uover durante cuatro dias y cuatro noches, y todas las hicrhas,
el mafz y los alimentos empezaron a hrotar de nuevo y produ-
jeron ricos frutos (I.ehmann, 1938; pp. 375-81). -

Es muy interesante que en este mito se simboliza la tran-
sicién del poder politfico de los toltecas a los aztecas por la
adquisicién del maiz: el pueblo que recibe el maiz como ali-
mento bésico, tiene el favor de los dioses, y dc¢ esta mancra
dispone de los atributos necesarios para adquirir el poder

(13) Segun Chimalpain, Tozcuccucx era el séptimo jefe tribal de los
moxicanos (Lchmann, 1938, p. 378). Se¢ mencions también en <1 caate
sacro a Tlaloc; véase abajo «Sacrificio de Nifioss.
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politico. Aunque el relato es puramente ficticio (14), refleja
de manera simbélica el hecho de que los aztecas fueron los
sucesores de los toltecas como pueblo dominante en el centro
de México. Como se sabe también por muchas otras fuentes,
los aztecas estaban muy preocupados por establecer la con-
tinuidad con el pasado glorioso de los toltecas.

Por otra parte, el mito demuesira que los duefios origi-
narios del maiz v de las demas plantas alimenticias eran los
dioses de la lluvia, es decir, que eran los antiguos duchios de
la agricultura. Para que los hombres adquiiieran ¢l maig,
tuvieron que robarlo o adquirirlo por medio de un conirato
con aquéllosy los sacrificios humanos eran la contrapartida
que ofrecian los hombres.

Fn ¢l primer mito mencionado, los alimentos se encon-
traban dentro del cerro Tonacatepetl, mientras que en el se-
gundo surgian del fondo del agua. 1.os cerros asi como los
lagos, los rios v las fuentes pertenecian a los Tlaloques v eran
en realidad un sole dominio. En el Libro XI, Sahagiin des-
cribe de manera evocativa la vision del mundo azteca segiin la
cual todo el cspacio por debajo de la terra estaba lleno de
agua; osta procedia del Tlalocan v salia por los manantiales
a formar los rios, los lagos v el mar. Los montes tenian la fun-
cion de retener las uguas como «vasos grandes o como casas
Henas de agua: v que cuando fuese menester se romperin, ..
v saldrd el agua que dentro estd, y anegard la ticrra: v de
aguf acostumhraban a lamar a los pueblos donde vive la
gente altepetl’. que quicre decir monte de agua o monte
Heno de agua» (G, X1, 12, 1956, 3, p. 344). Los dioses de
la Muvia tenian las aguas en su poder para enviarlas a la

ticrra, donde sus efectos podian ser heneficiosos o nocivos.
Las eanbies de donde se engendraban las nubes, las cuevas
en los montes, los montes, asi como las fuentes v los rios,
eran los Tugares sagrados de los Tlalogues.

Puran menciona que los indios hacian muchas ceremonias
en las fuenies, sobre todo en aquellas que salian del volein

(14) El «imperio» tolteca se derrumbdé en el siglo X1, mienlras gue
los aztecas se establecicren en Tenochtitlan en el siglo xiv.
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(Popocatepet]) o nacian a los pies de unos arboles 1lumados
ahuehuet] («atambor del agua»: las sabinas). Ofrecian alli
muchos objetos de oro y piedras preciosas, asi como canta-
rillos, platillos y muiiecas de barro. Ademis, la gente tenia
muchas supersticiones en cuanto a pasar por las fuentes v
los rfos, bafiarse o mirarse en ellos, v echar sortilegios en el

agua (I/A, 19, p. 174),
Chalchiuhtlicue.

Segin la «Historia de los mexicanos por sus pinturas»,
al principio del mundo los cuatro hijos de Tonacatecutli crea-
ron a Tlaloc y Chalchiuhtlicue como pareja divina para man-
dar sobre las aguas (Garibay, 1965, p. 26). En este sentido,
corresponden a tantas otras parejas divinas que presiden di-
versas regiones del cosmos, aunque su unidad no es tan per-
fecta como la de las otras parejas que llevan la variante
masculina y femenina del mismo nombre (Mictlantecutli,
Mictecaciuatl, etc.).

Segtn otra tradicién mitica, Chalchiuhtlicue no era la
mujer de Tlaloc. El dios tuvo por primera esposa a Xochi-
quetzal, la diosa de las flores y del amor. Cuando ésta le {ue
raptada por Tezcatlipoca, el guerrero joven, Tlaloc tomé por
segunda mujer a Matlalcueve, «la de la falda verde» (Caso,
1962, p. 59). Pero en realidad, Matlaleueye no era sino otra
variante de la diosa Chalchiuhtlicue que adoraban los tlax-
caltecas, identificindola con la montana de Tlaxcala (Hlamada
hoy dia «lLa Malinche»), cuyas laderas estaban cubiertas
de bosques verdosos. Esto demuestra que Chalchiuhtlicue-
Matlaleueye era también una deidad de los montes como
Tlaloc (Soustelle, 1940, p. 50). Segln otra tradicién, Chal-
chiuhtlicue era més bien la hermana mayor de los Tlaloques
(CF, L, 11, p. 21).

Mientras que Tlaloc era el dios de las aguas pluviales,
Chalchiuhtlicue, «la de la falda de jade», era la diosa del
agua de las fuentes, los rios v los lagos, v especialmente de
la laguna de México. Los hombres que se hundian en barcos
v se ahogaban, caian bajo su dominio. El mar no jugaba un
papel importante en el pensamiento arteca, ya que los pueblos
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de la altiplanicie central tenian muy poca relacién con él. Los
antiguos mexicanos entendian por agua principalmente el
agua dulce —las aguas de la lluvia, las fuentes y los rios
que fertilizaban las tierras de cultivo—, mientras que el mar
simbolizaba para ellos «el agua divinay, limite de lo conocido
v dominio misterioso de los dioses (Soustelle, 1940, p. 50).

Fig. 4. Chalchiuhtlicue. Cddice Borbdnico 3 (segin Covarrubias).

Habia otra diosa que estaba més intimamente relacionada con
el mar que Chalchiuhtlicue : la diosa de la sal, Uixtociuatl.
Chalchiubtlicue era una diosa muy antigua en ¢l centro
de México. La famosa escultura monumental de la diosa prue-
ba la existencia de su culto en Teotihuacan, aunque fuera bajo
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otro nombre. Segin la mitologia azteca, Chalchiuhtlicue era
la deidad que habia presidido la cuarta edad del mundo, «4
Atl», «Sol de agua», que fue destruido por las inundaciones
(15). Desgraciadamente sabemos poco sobre el culto que re-
cibia esta diosa entre los aztecas. Sahagin indica que era
la patrona de la gente que tenfa su ocupacién en relacién
con el agna (de la laguna); este grupo profesional proveia
la representante de la diosa en la fiesta de Etzalcualizth.
Chalchiuhtlicue formaba una especie de triada con otras dos
diosas Intimamente relacionadas con ella: Chicomecoatl, la
diosa del maiz, y Uixtociuatl, la diosa de la sal, «porque
decian que estas tres diosas mantenian a la gente popular
para que pudiese vivir y multiplicar» (HG, I, 21, p. 51). Re-
presentantes de estas tres diosas eran sacrificadas en tres me-
ses seguidos (Etzalcualiztli - Tecuilhuitontli - Uey tecuilhuitl)
(véase mis adelante).

Uixtociuatl.

Uixtociuatl, «la mujer diosa de la sal» pertenecia al gru-
po de las deidades de la lluvia y del agua. Era la patrona
de «los que hacen sal». Sahagiin hace referencia a un mito,
segln el cual Uixtociuatl era la hermana mayor de los Tialo-
gues; en una ocasién enojé a sus hermanos y a consecuencia
de esto la desterraron y persiguieron hasta las aguas saladas,
alli ella invent6 la fabricacién de la sal (CF, 11, 26, p. 86).

Esta diosa debe haber tenido mas importancia de lo que
admiten los cronistas. Segin la concepcién cosmoldgica de
los trece cielos, Uixtociuatl residia en el cuarto cielo, la re-
gién superior a aquélla por la que camina el sol. En el ritual
jugaba también un papel considerable, ya que VII-Tecuil-
huitonth, la fiesta de los salineros, era dnicamente dedicada
a ella. Aparte de esto, se sabe poco sobre esta diosa. Seler
sefialé el parecido de los atavios de Uixtociuatl y Chalchiuh-
diosa del agua salada y Chalchiuhtlicue la del agua dulce

(15) <«Historia de los Mexicanose; segun la «Historia de los Reynoss,
«4 Atl», fue la primera edad del mundo.
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tlicue, atribuyéndolo a que en realidad Uixtociuatl era la
(GA, 11, p. 480).

Diosas del maiz v dioses del pulqgue.

Las diosas del maiz Chicomecoatl, Xilonen, Cinteotl e Ila-
matecutli, estaban intimamente relacionadas con los Tlalo-
ques. Todos estos dioses pertenecian al grupo grande de las
deidades del agua v la vegetacion que constituia el miicleo
del culto de la fertilidad. Este parentesco se refleja natural-
menle en el ritual, asi como en los atavios que Hevaban,

Los dioses del pulque formaban el segundo grupo impor-
tante de los dioses de la fertilidad. El maguey (que tenia
una gran importancia para los aztecas, no sélo por el pulque
(octli} que se fabricaba de él , sino también por los muchos
usos industriales para los que servian las hojas y espinas de
la planta}, fue deificado con el nombre de Mayauel. Se decia
que esta diosa tenia 400 pechos (el niimero 400 como la ex-
presion absoluta de la fertilidad) para alimentar a sus 400
hijos, los «Centzon Totochtin» o innumerables dioses de la
embriaguez. Tochtli, el conejo, era el simbolo de la embria-
guez; era también intimamente asociado con la luna.

Patecatl, el marido de Mayauel, era el jefe de los Cent-
zon Totochtin, mientras el nombre genérico para ellos era
Ome Tochtli («2 Conejo») (SA, 1958/1, p. 89). Los demais
dioses del pulque eran deidades locales que provenian de las
diferentes regiones del México Central. en su papel basico de la
fertilidad, los dioses del pulque estaban relacionados con los
Tlalogques v en algunos casos es diffcil distinguir si un dios
era un Tlaloque o un dios del pulque. En sus atavios tam-
bién tenian varios atributos en comin.

IT—Los ATAVIOS DE LOS DIOSES DE LA LLUVIA Y DEL AGUA,

Tlaloc.

lLas representaciones de Tlaloc son muy numerosas en las
esculturas, en las vasijas de barro, en los cédices v en las
pinturas. Fs el dios mas facil de reconocer por sus insignias
caracleristicas, sobre todo por su méscara que consiste en una
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especie de anteojos y una fila de dientes con colmillos. El
rasgo felino de las fauces recuerda al dios jaguar de los ol-
mecas. Generalmente, la méiscara estd representada de una
forma estilizada. No ohstante, en algunas representaciones
miés realistas se revela que los cercos alrededor de los ojos
y las volutas de los labios estin realmente hechos del cuerpo
de dos serpientes entrelazadas {Soustelle, 1940, p. 47). Las
serpientes eran un antiguo simbolo del agua, de la fertilidad,
y en el caso de Tlaloc, también de los rayos.

Esta méscara estd pintada de azul, el color mas tipico de
los dioses de la Huvia y del agua. El cuerpo y rostro del dios
estan pintados de negro —el color de los sacerdotes y hechi-
ceros—, mientras que el tocade de plumas de garza (aztat-
zontli) es blanco y parece representar a las nubes (16). Otros
atributos caracteristicos son una especie de abanico de papel
plegado que lleva el dios en la nuea (ilaquechpaniotl), el
chalequillo de rocio (iyauvach xicol), y el collar de jade (la
piedra caracteristica de los dioses del agua); en la cabeza
lleva ademas del aztatzontli una joya que remata en dos plu-
mas de quetzal, llamada quetzalmiahuayo, «la espiga pre
ciosa», que simboliza la espiga del maiz. En las manos sujeta
un bastén de junco florido (oztopilin) v un escudo con una
flor acuética (atlacuezonchimalli), y otras veces en vez de éste,
una talega de incienso (SA, 1958/1, p. 121; Caso, 1962, p.
60). Todos estos son atributos tipicos de los dioses relaciona-
dos con la lluvia, el agua, los montes vy la fertilidad (véase
figs. 1, 2y 3).

La descripcién que Durdn da de la estatua de Tlaloc es
algo diferente: «La estatua del cual era de piedra labrada,
de una efigie de un espantable monstruo, la cara... a manera de
sierpe, con unos colmillos muy grandes, muy encendida y
colorada, en lo cual denotaban el fuego de los rayos y relam-

(18) En la ilustracion del Cédicc Matritense (fig. 3), todos los atavios
estan pintados de blanco, excepto €l guetzalmiahuayo, que es verde y rojo;
parsce mas bien que el dibujante se olvidd de pintar los colores. Duran
es el unico autor que afirma que los atavios de la estatua de Tlaloc cran
rojos (véase abajol.
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pagos que del cielo echaba...; el cual, para denotar lo mismo,
tenia toda la vestidura colorada.

En la cabeza, tenia un gran plumaje, hecho a manera de
corona, todo de plumas verdes y relumbrantes... Al cuello,
tenfa una sarta de piedras verdes por collar {chalchiuitl), con
un jovel en medio, de una esmeralda redonda engastada en
oro. En las orejas tenia unas piedras... de chalchiuitl, de las
cuales colgaban unos zarcillos de plata. Tenia en las mufiecas
unas ajorcas de piedras ricas, y otras en las gargantas de los
pics. En la mano derecha (llevaba) un relimpago de palo,
de color morado y ondeado, a la manera que el relaimpago
se pone desde las nubes al suelo culebreando. Tenia en la
mano izquierda una bolsa de cuero llena de copal... Tenian
sentado a este idolo en un galan estrado de una manta verde,
pintada de muy galanas pinturas» (I/A, cap. VIII, p. 82).

En las representaciones de los dioses hay que distinguir
generalmente entre la representacion convencional del dios
en los codices y los «atavios» de los dioses (pinturas o des-
cripciones) que realmente se refieren a los atavios que lle-
vaban los sacerdotes o las victimas cuando representaban vivos
a este dios. Estos atavios son naturalmente mis simples que
las representaciones de los dioses en los cédices. El manus-
crito de Sahagin sobre los «Atavies de los dioses» se refiere
realmente a estas insignias que vestian los representantes
vivos de los dioses (véase figs. 3, 5 v 0). Hay que decir lo
mismo de las descripciones de Sahagiin en el Libro | o de al-
gunas descripeiones e ilustraciones de Duran (véase figs. 17
y 19). Es importante tener en cuenta esta diferencia. Ademis
de las representaciones pictograf{icas, habia los idolos o las
estatuas de los dioses: en el texto arriba citado, Durin se re-
fiere a la estatua de Tlaloc.

Chalchiuhtlicue,

Chalchiuhtlicue estaba vestida con atavios de papel, pin-
tados de azul v blanco y tefiidos con ulli derretido haciendo
un dibujo como olas {representacién del agua}). La caracte-
ristica constante en las representaciones de la diosa es una
venda azul v blanca, con dos grandes borlas que cuelgan a
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ambos lados del rostro. También llevaba la «espiga preciosa»
{quetzalmiahuayo) y la pluma de quetzal en lo alto de su to-
cado (SA, 1958/1, p. 133).

En el Libro I, en el capitulo sobre la diosa, Sahagiin des-
cribe sus atavios méis ampliamente: «Los atavios con que
pintaban a esta diosa son: ...la cara con color amarille, y la
ponian un collar de piedras preciosas de que colgaba una
medalla de oro; en la cabeza tenfa una corona hecha de papel
pintada de azul claro, con unos penachos de plumas verdes
y con unas borlas que colgaban hacia el colodrillo, y otras
haeia la frente de la misma corona, todo de color azul claro.
Tenia sus orejeras labradas de turquesas de obra mosdica;
estaba vestida de un huipil y unas naguas pintadas del mismo
color azul claro, con unas franjas de que colgaban caracoli-

tos mariscos» (HG, 1, 21, 1956, 1, p. 51).

Fig. 5. Chalchiuhtlicue. Co6-
dice Matritense: «Atavios de
los Dioses».

En la mano izquierda llevaba igual que Tlaloc un escudo
con una flor acuitica (atlacuezonan chimalli) y en la mano
derecha un palo de sonajas (chicauaztli) que era un atributo
tipico de los dioses relacionados con la vegetacién y la ferti-
lidad. Nétese las diferencias en las representaciones de la
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diosa en el Codice Borbdnico (fig. 4) v en el manuscrito de
los «Atavios de los dioses» (fig. 5); esta tltima se refiere
a la representante viva de la diosa.

Uixtociuatl.

En los atavios de la diosa de la sal predominaba el color
blanco. Su cara estaba pintada de amarillo, el color de las
flores del maiz. Su gorro de papel, con dos grandes borlas,
era muy parecido al de Chalchiuhtlique, aunque su color era
blanco en vez de azul. En lo alto del tocado llevaba el pena-
cho o la espiga de quetzal, igual que Tlaloc, Chalchiuhtlicue
y las diosas del maiz. Sus orejeras eran de oro. Su camisa
y falda estaban bordadas con dibujos de olas («representacién
de agua») v la borla del huipil estaba adornada con chal-
chihuites que simbolizaban las nubes (véase fig. 6).

Fig. 6. Uixtociuatl, Cédice
Matritense: «Atavios de los
Dioses»

Ademas, Sahagin menciona en la deseripcion de la fiesta
Tecuilhuitontli, que la representante de la diosa llevaba en
los tobillos unos cascabeles de oro o sonajas de caracolitos
blancos, que estaban insettos en una tira de piel de ocelote;
al andar, estos sonaban mucho. De su escudo pintado con una
flor acuatica (atlacuezona chimalli) colgaban unos rapacejos
de plumas de diferentes colores y pajaros. Cuando bailaba,
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hacfa girar su escudo en un circulo. También daba golpes
contra el suelo, iba marcande el ritmo del baile con su bordén
de junco florido (yyoztopil), que sujetaba en la otra mano.
Este bordén estaba adornado en la parte alta con papeles
goteados de ulli y tenia insertadas flores de papel con plumas
de quetzal (HG, II, 26, p. 172; CF, 11, p. 86, 1958/1, p.
137). De la indicacitn de estos detalles se nota que los atavios
de los representantes de los dioses eran en realidad més ricos
que estan pintados en el Codice Matritense.

TI1.—LAS CEREMONIAS.

Para deseribir las fiestas de los dioses de la lluvia segui-
remos el orden de los meses en los que estaban fijadas en el
calendario. Segin Bernardino de Sahagin, el afio azteca
empezaba con el mes I Atlcaualo (17). Tomamos este mes
como punto de partida ya que la mayor parte de nuestro ma-
terial proviene de Sahagin. El hecho de que sigamos este
sistema no quiere decir que lo aceptemos necesariamente
como el auténtico comienzo del ano azteca, pues existen dudas
(véase Broda, 1969, pp. 36-44) sobre esta cuestién. Parece
que los pueblos mesoamericanos empezaban el afio con dife-
rentes meses, es decir, gue existian variantes locales, y ademas,
que el principio del afio no constituia una escisién tan grande
tal como la que han inferido los investigadores modernos a
base del Afio Nuevo europeo. Veremos a lo largo de este
estudio que el comienzo de periodos rituales no coincidia
cont el principio del afio en I Atlcaualo. Precisamente el ciclo
de los sacrificios de nifios a los Tlaloques empezaba en XVI
Atemoztli v continuaba hasta IV Uey tozoztli.

1—El ciclo de los sacrificios de nifios.
Segiin Sahagin, los sacrificios de nifios empezaban en el

mes | Atlcaualo y se repetian, segiin necesidad, hasta el mes
IV Uey tozoztli, hasta que habia caido el agua necesaria

(17) Los mimeros romanos se refieren a la posicién del mes dentro
del afio que empicza con Atlcaualo.
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para el crecimiento de las sementeras: «segin relacion de
algunos, los nifios que mataban juntabanlos en el primer mes,
comprindolos a sus madres, e ibanlos matando en todas fies-
tas siguientes hasta que las aguas comenzaban de veras; y asi
mataban algunos en el primer mes, Hamado Quauitleua (Atl-
caualo); y otros en el segundo, llamado Tlacaxipeualiztli;
y otros en el tercero, llamado Tozoztontli; y otros en el cuarto,
lTamado Uey tozoztli, de manera que hasta que comenzaban
las aguas abundosamente, en todas las fiestas crucificaban

nifosy (CI°, 11, 4, p. 8; HG, 4, 1956, 1, p. 114).

Esta cita de Sahagtn es la mas conocida; no obstante, tam-
bién encontramos referencias dispersas en otras fuentes, que
demuestran que los sacrificios de nifios empezaban en los
meses anteriores; Motolinia menciona que tenian lugar en
XVI Atemoztli y Durin en XV Izcalli (véase estos meses),

I —Ailcaualo-Cuauitiena {(18).

« El levantamiento de los postess:
«las tiras de papel»
{amateteuitl ).

En todas las casas privadas, en los telpocheallis y los tem-
plos de los barrios, se plantaban para esta fiesta unos palos
largos, de los cuales se colgaban unas banderas de papel
blanco, decoradas con gotas de ulli derretido. También las
dejaban en el lugar sagrado de la laguna, Pantitlan. Estos
palos tenian una fuerza magica inherente: «... por medio de
estas tiras sagradas (teteuitl) v varas largas (cuenmantli)...
se produciria el verdor, el retofio v el crecimientox (CF, 1L, p.
42) Tovar alirma de modo similar que «en este tiempo ...va
los arboles... habian levantado y alzado cabeza o revivido,

{18) Segun Sahagun ¢l nombrc de Atlcaunlo sc utilizaba en Tenoch-
titlan (CF I, p. 42); la traduccidn de la palabra es contradictoria: «dejan
las aguas» (Caso, 1958, p. 63); «cesacién del aguar (Clavijero, 1945, IT,
p. 401); o por otra parte, «penuria de agua» (Torquemada, 1723, 11, L. 10,
p. 295). El otro nombre del mes, Quauitleua, «levantamiento de los postes»
(Caso, 1958, p. 63) o «palo se alza» (SA, 1948, p. 291) se utilizaba también
fuera de Tenochtitlan vy se referia precisamente a las ceremonias con
los tcteuitl.
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comenzando a estar copados; ... levantaban en sefial de esto
una bandera de colores y encima de 1a hasta, rica plumeria,
denotando el contento de las plantas...» Esta bandera par-
ticularmente rica, estid representada en la ilustracién del Ca-
lendario de Tovar; amateteuitl mas simples se ven en la
ilustracién del Codice Matvitense (véase figs. 7 y 8).

I uabuitte Jua

Fig. 7. Quauitlena. Calenda-
rio de Towvar.

La «Relacién Breve» se reliere principalmente a estas
ceremonias: «Y cn las casas por todas parles se ponian er-
guidos palos largos delgados azules, de los cuales se colgaban
papeles (con) pintura de ulli: se llamaban «tiras de papel»
(amateteuitl). Y cuando el sol sc metid, se hace la plantacion
de lus tiras sagradas en la arena» (Sahagiin, 1948, p. 292).
Después (de noche ?) levaban los amateteuitl en procesion
a los montes, Toda 1y gente participaba en esta procesion, «los
del pueblo hajo, los caballevos, los sehores», cada uno le-
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vando una tira sagrada en los hombros. Delante de la gente
iban los sacerdotes de 'Flaloc. En la ilustracién de la «Rela-
cién Brevey se ve esta procesion (véase lig. 8). Las primeras
dos figuras a la derecha son sacerdotes que llevan un chi-
chauaztli o palo de sonajas, y una bolsita de copal (insignias
tipicas de los Tlaloques). Tienen unas alas de papel pegadas
a los hombros; los niflos que se sacrificaban en los montes
también Hevaban estas alas de papel (véase abajo).

Se desprende de las huellas de los pies que la procesion
s¢ dirigia a un santuario en la cumbre de un monte donde <e
sacrificaban los niftos: «...subfan (luas tiras sagradas) arriba
de los montes; con esto se hacian sacrificios de hombres alia
en el patio del diablo (=idolo)» (ibidem). Va figuva central
de la ilustracion parece ser uno de estos ninos, llevado a

o5 RN

RN

Fig. 8. Quauitleua. Cédice Matritense: «Rclacion Breve...».
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cuestas por un hombre; tiene puesto su gorro de papel con
la espiga de quetzal. El templo tenia un patio cuadrado rodea-
do por un muro; alli se encuentran los idolos pequefios de Tos
cerros, los tepictoton. La «Relacion breve» indica que en una
sola procesion se llevaban los amateteuitl y los nifios a los
santuarios de los montes. Esta interpretacién la vemos refor-
zada por el hecho de que los nifios se llamaban las «tiras
humanas» (tlacateteuitl) por analogia con las «tiras de papel»
(amateteuitl).

Los sacrificios de nifios:
«las tiras humanas»
ftlacatetenitl).

La ofrenda preferida de los Tlaloques eran aquellos nifios
«que tenian dos remolinos en la caheza y que hubiesen nacido
en buen signo: decian que estos eran mas agradable sacrificio
a estos dioses, para que diesen agua en su tiempos (19). Estos
nifios se compraban «de sus madres», segiin dice Sahagan.
Por otra parte, Pomar indica que eran nifios esclavos de 7 u
8 anos de edad, que daban los sefiores como ofrenda para
estos sacrificios (1941, p. 17}, mientras que segin Motolinia
eran los propios hijos de los nobles (1967, p. 63). Aunque
lo mas probable es que hubieran sido niftos esclavos, no hay
gue excluir las otras posibilidades. Adornaban a los nifios
con tocados de plumas de quetzal y collares y brazaletes de
chalehiuitl. Les pintaban las caras con ulli liguido y con pasta
de bledos. Llevaban unas alas de papel pegadas a los hombros.
Ademias de estas insignias comunes —que eran todas tipicas
de los dioses de 1a Huvia—, cada nifo iba vestido con atavios
de papel en colores y dibujos diferentes. Los nifios eran lle-
vados en unas andas cubiertas de plumas de quetzal. los
nifios pasaban la noche antes del sacrificio en vela en el
ayauhcalli (20), mientras que los sacerdotes (tlamacazqui
¥ quaquacuiltin} cantaban himnos a los dioses.

(19y HG II, 20, p. 139; CF 1I, p. 42: «With them, the rains were
sought; rain was asked. '

(20) Avauhcalli, «la casa de niebla», era un adoratorio dedicado a
{os Tlalogues gue estaba cn la parie occidental del lugar llamada Tepet-
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Sahagiin menciona siete lugares sagrados a donde se lle-
vaban los nifos para el sacrificio: seis cerros en las cercanias
de Tenochtitlan, asi como el remolino de la laguna de México,
Pantitlan, En las cumbres de estos cerros habia santuarios
de los Tlaloques, como el que estd representado en la «Rela-
cion Breve». los nifios recibian los mismos nombres de los
cerros donde morian, es decir, representaban vivos a estos
cerros. Los sacrificios de nifos, segufan pues el mismo plan
que los demas sacrificios humanos: las victimas eran la per-
sonilicacién viva de los dioses; en este caso, se tomaban nifios
para representar a los «dioses pequefios», los Tlalogues, a
base de una asociacion de magia por analogia.

En el Quanbtepetl, un cervo cevca de Tlateloleo, se saeri-
ficaba un nifio del mismo nombre, vestido con atavios de papel
de color encarnado (o marrdn).

Fn la cumbre del Yoaltecatl, un cerro cerca de Guadalupe,
se sacrificaba un nino del mismo nombre, adornado con unos
papeles tefiidos de negro con rayas de tinta roja.

in el Tepetzintli (o Tepetzinco, «en el lugar del Tepel-
zintli»}, un montecillo dentro de la laguna, enfrente de Tla-
telolco, se sacrificaba una nina que estaba vestida de azul y
se llamaba Quetzalxoch (21).

En Poyauhtlan (22), al pie y enfrente del Tepetzintli,
habia en la parte oriental un pequefio santuario llamado
ayauhcalli {«casa de la niebla»), alli se sacrificaba un nifo

zinco (HG 11, 20, p. 141). Habia cuatro ayauhcallis al borde de la laguna
que estuban edificados en los cuatre puntes cardinales; posiblemente
representaban la morada mitica de los Tlaloques ¢n el Tlalocan (SA, 19586,
t. 4, vocabulario, p. 324).

(21) Quelzalxoch(tzin), «[lor preciosa, flor de pluma de quetzals:
asi se Hamaba la nifia, ichpochmexitian, «la hija de los tmexicanoss, ¢n el
mito de la «Historia de los Reynoss: véase abajo.

(22) Powvauhtlan, «junto a la nicbla gue parcee humos; ¢l nombre se
refiere a la niebla ¢spesa que se ve en la cumbre de los montes en dias
de tormenta (Garibay, SA, 1938/2, p. 59). ‘Era ¢l nombre del Pico de Ori-
zaba, pero también de un lugar en la laguna donde se hacian sacrilicios
de ninos en [-Quanitlecua. El mismo lugar se menciona en el himno sacro
de Tlaloc en relacidn con ¢l mito de Quetzalxoch (véase abajo). En la
fiesta de¢ Etzalcualiztli ayunaban cn Poyauhtlan ¢l «México tlenamacacs
v ¢l «Tlalocan tlenamacacs, y sc sacrificaban muchos cautivos en csie
sitio {CF 1I, p. 166).

18
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Hamado Poyauhtecatl y vestido con unos papeles con rayas
de ulli liguido.

En el remolino de la laguna Pantitlan, se sacrificaba un
nifio con el nombre de Epcoatl (23}; sus atavios estaban
adornados con conchas.

En la cumbre del Cocotl, un cerro en términos de Chalco
Atenco, se sacrificaba un nific del mismo nombre, vestido con
unos papeles, la mitad rojos y la mitad leonados.

En el Yiauhqueme, un cerro en el término de Atlacuihuava,
se sacrificaba un nifio del mismo nombre, adornado con unos
papeles leonados.

Al llevar los ninos a su sacrificio, la gente que los veia
pasar, empezaba a llorar y a lamentarse. Los nifios también
lloraban mucho; estas lagrimas se tomaban como sefial de
que iba a llover pronto: «...(porque) sus ligrimas simboli-
zaban la luvia. Por esto los hombres se alegraban; sus cora-
zones descansaban. Asi pues, decian: "Verdaderamente, la llu-
via vendra pronto...» (CF, 1I, p. 44}. Otros prondsticos de
Nuvias o heladas se tomaban de la venida de algunas aves,
sobre todo del cuilacochin v de su canto (HG, 11, 20, 1956,
1, pp. 139-41; CF, 11, pp. 42-44).

Motolinia habla de otra costumbre magica con el fin de
producir lluvia: «...en esta fiesta no se lavaba nadie en cuatro
dias, porque lloviese e hiciese buenos temporales para el
maiz». Este autor menciona el sacrificio de un nifio y una
nina en «el pefiol del agua» (parece tratarse de los sacrificios
en el Tepeizintli y en Poyauhtlan) (1967, p. 44).

Ademas, Motolinia da unas explicaciones interesantes so-
bre los sacrificios de nifios en general. Dice que «una vez en
el ano cuando ya estaban salidos de un palmo sus panes en
sus labranzas, en los pueblos que habia sefiores y principales...
sacrificaban un nifio y una nifa de edad de tres o cuatro afos,

{23) Epcoua, Epcoatl, «serpiente de nacar», era un nombre del dios
Tlaloc. En el texte sobre los sacerdotes, Sahagin habla del «Epcoua cua-
cuiltzins {«el sacerdote tonsurado de la serpiente de nicars), cuyo oficio
cra preparar ¢l incienso, los tetcuitl y todas las cosas necesarias para las
fiestas de Tlaloc (1958/1, p. 89).
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que estos eran hijos de principales, no esclavos, y esto hacian
en el monte, a honra de Tlaloc... a estos nifos inocentes no
les sacaban el corazon, sino degolldbanlos, y envueltos en
mantas ponianlos en una caja de piedra» (1967, p. 63). Esto
mismo es confirmado por Pomar: «...y los llevaban al monte
donde ¢l idolo de piedra estaba y alli, con un pedernal agudo,
los degollaba un sacerdote... de este demonio. Y degollados...
los echaban en una caverna... que habia en unas pefias junto
al idolo, muy oseura y profunda...» (1941, p. 17).

Motolinia también trata de explicar el origen de estos
sacrilicios: «...tuvieron principio de un tiempo que estuvo
cuatro aftos que no llovié ni apenas quedd cosa verde, y por
aplacar al demonio del agua, su dios Tlaloc, y porque lloviese,
le ofrecian cuatro nifios». (1967, p. 64). El principio de los
sacrificios de nifios se relacionaba generalmente con una gran
sequia o hambre. Posiblemente Motolinia se refiere al origen
histérico de estos sacrificios en la gran hambre que padecieron
los aztecas en el siglo xv, segiin afirman los anales histéricos.
Por otra parte, el mito de Quetzalxoch sitia su origen en la
época mitica del derrumbamiento del «imperio» tolteca, rela-
cionindolo con la transicién del poder a los aztecas. La «His-
toria de los Reynos» conserva otro fragmento de un mito sobre
cl origen de estos sacrificios, relaciondndolo también con la
gran hambre que padecieron los toltecas. Segiin esta versién,
los Tlaloques pidieron los hijos del dltimo rey tolteca, Uemac,
como victimas: los toltecas «los llevaron al "agua de Xochi-
quetzil” v a los cerros Huitzcoc y Xicocoe, De esta manera se
pagaba la deuda para con Tlaloe sacrificando nitios peque-
fios. Desde entonces, empezd la ofrenda de ’tiras humanas
{tlacatetemictiliztli}, que en adelante se practicarfa general-
mentex» (l.ehmann, 1938, p. 99).

Todas estas versiones tienen en comin que los sacrificios
de nifios se concebian como un contrato entre los homhres y
los Tlaloques. Para obtener de los dioses los alimentos necesa-
rios para la vida, los hombres tenfan que hacer los sacrificios.
Los hombres tetnian que si no rendian suficiente culto a Tla-
loc, este podia montar en edlers v retener las Huvias o des-
truir las sementeras. El canto sacra de Tlaloc expresa csta
ambivalencia en la relacion con el dios, asi como que los
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hombres se sentian obligados a «pagar su deuda» para con
el dios con los sacrificios (véase el capitulo sobre Tlaloc).
Esta interpretacién del canto de Tlaloc es probada por el he-
cho de que los sacrificios de nifios se llamaban efectivamente
nextlaualli, «la deuda pagada» (24).

El canto de Tlaloc hace también referencia al mito de
Quetzalxoch al mencionar el nombre de Tozcuecuex; dice asi:

«En Poyauhtlan.

Con sonajas de nieblas

es llevado al Tlalocan.

Ay, mi hermano Tozcuecuexi

cee e e (25).

Al mismo tiempo podemos establecer una correspondencia
entre estas lineas y los sacrificios de nifios en I Quauitleua.
Sahagiin menciona que la nifia llamada Quetzalxoch era sa-
crificada en el Tepetzintli, un montecillo frente al lugar Ila-
mado Poyauhtlan. Ein Poyauhtlan, habia un ayauhealli donde
se sacrificaba otro nifio (véase arriba). Asf pues, el canto se
refiere a la representacién dramética del mito en el ritual, v
constituye de esta manera un nexo entre el mito y el sacrificio,
haciendo referencia a ambos. Estos himnos se cantaban en el
curso de las fiestas. Tenemos aqui uno de los raros casos en
los que conocemos el mito que justificaba el sacrificio. Se
puede suponer que existian mitos para explicar todos los sacri-
ficios humanos, aunque nuestras fuentes sean poco explicitas
sobre este tema.

(24) Nextlaualli, nextlaualeia, derivado de ixtlana, «pagar su deuda»
(Scler, GA t. II, parte 4; Schultze-Jena, 1930, p. 314; Lehmann, 1938, p. 99}
No obstante, csta interpretacion del término nextlavalli, dada por pri-
mera vez por Seler, no es completamcente cierta, La misma expresion se
utilizaba como término general para todos los sacrificios humanos, Ander-
son y Dibble (CF JI, p. 42) vy Garibay (SA, 1#8, p. 313) dan una traduc-
cién méas ncutra como «sacrificios. Por otra parte, parece que iedos los
sacrificios en gencral se consideraban como una «deuda pagadas»,

(23) SA, 1958/2, p. 51, lineas 25-28. Las lincas siguientcs, que muy pro-
bablemente daban detalles sobre Ia referencia mistica, faltan en el manus-
crito.
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Il —Tlacaxipeualizili.

En este mes se celebraba la gran fiesta de Xipe Totec.
Durin es ¢l tnico autor que indica que se hacian también
ceremonias a los Tlaloques: se llevaban papeles rayados de
ulli (teteuitl) a las cuevas v a los santuarios en los montes;
se ofrecia copal y alli a los idolos pequetios (tepictoton) sc les

vestia con alavios de papel (I/B, 5, p. 2453).
I —Tozoztontll.

Segln Motolinia, esta fiesta tenia lugar «cuando ya los
panes estaban hasta la rodilla de alto»; en ella se sacrificaban
a Tlaloe cuatro ninos eselavos, de edad de cinco a siete afos,
depositando los cadiveres en una cueva (1967, p. 64). Saha-
gin también menciona sacrificios de nifios en este mes (CF,
I, p. 5). Por lo demas, se hacia una fiesta a la diosa Coatli-
cue v se ofrecian las primicias de las flores en el templo
Yopico. Los labradores hacian ceremonias en los campos.

IV.—Uey tozozili

En este mes, «cuando ya los panes estaban a la cinta, poco
mds o menos» (Motolinia, 1967, p. 63), se hacia una gran
fiesta a la diosa del maiz Chicomecoatl-Cinteotl. Se¢ ofrecian
a la diosa cafias de maiz y muchas otras plantas. Sahagin men-
ciona que en Uey tozoztli se celebraban los dltimos sacrificios
de nifios, sin desecribir ninguna otra ceremonia a los dioses
de la luvia (CF, 1L, p. 8). Por otra parte, Durdn describe
detalladamente una fiesta a Tlaloe que debe haber tenido una

gran importancia (I/A, 8, pp. 82-93).
La fiesta del cerro Tlalocan.

La fiesta constaba de dos partes: a) ceremonias realizadas
en el monte, vy b} en la laguna. La finalidad de la fiesta era
«pedir buen afio, a causa de que va ¢l maiz que habian sem-
brado estaba todo nacidos.

En la cumbre del cerro Tlalocan habia un patio cuadrado
con una cerca blanqueada, «la cual se divisaba de muchas
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leguas» (26). En un lado del patio habia un templo, dentro
del cual se encontraba la estatua de Tlaloc rodeada de muchos
idolillos pequefios que representaban a los demds cerros, «los
cuales todos tenian sus nombres, conforme al cerro que repre-
sentaban; los cuales nombres hoy en dia les duran, porque
no hay cerro ninguno que no tenga su nombre».

Para celebrar la fiesta acudian a este santuario el rey Mo-

tecuhzoma con toda la nobleza de Tenochtitlan asi como el
rey de Texcoco, Nazaualpilli, y los reyes de Tlacopan y Xo-
chimilco, acompafiados de sus nobles; Duran sefiala que llega-
ban incluso los nobles de las ciudades enemigas de Tlaxcala
y Huexotzinco. Para hospedarlos a todos se «hacian grandes
y vistosas chozas y ramadas... para cada rey y parcialidad
(calpulli ?) en distintos lugares... a la redonda de aquel
gran patio... en lo alto del cerro».
- Kl dia de la fiesia, al amanecer, salian los reyes y sefiores
en procesion, Hlevando a un nifio de seis o siete afios en una
litera que estaba cubierta por todas partes para que nadie lo
viera. Lo llevaban hasta el patio del templo (tetzacualco) ; alli,
delante del idolo, los sacerdotes de Tlaloc lo mataban dentro
de la litera, mientras que los otros sacerdotes tocaban sus
caracolas y flautillas.

Después del sacrificio, el rey Motecuhzoma entraba con sus
nobles en la habitacion donde estaba la estatua de Tlaloc,
llevando consigo unos atavios muy ricos con los que vestia
al idolo. También les ponia unos atavios nuevos a todos los
idolillos de los cerros. Igualmente, los reyes de Texcoco, Tla-
copan y Xochimilco llevaban trajes nuevos a los idolos y
hacian la misma ceremonia. A continuacién, cada rey servia
personalmente-muchos - tipos - diferentes -de--comida- al-idole.
La estancia y el patio quedaban cubiertos de cestillos llenos
de comida v vasos de cacao; este Gltimo no podia faltar en
las ofrendas. Finalmente, los sacerdotes de Tlaloc rociaban
al idolo y toda la ofrenda y comida con la sangre del nifio
sacrificado, v si no habia bastante sangre, sacrificaban uno
0 varios niftos mas.

(26) Véase el santuario de Tlaloc en la ilustracién de la «Relacién
breve» (fig. 8).
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Al terminar la {iesta dejaban una compafiia de cien sol-
dados en el santuario de Tlaloc para guardar todas aquellas
ricas ofrendas, dado que los enemigos de los mexicanos —los
de Huexotzinco y Tlaxcala— siempre trataban de robarlas.
Los soldados se quedaban alli hasta que todas las comidas
y plumas se pudrian con la humedad. Las demds ofrendas
que no eran perecederas, las enterraban alli, y el templo se
cerraba hasta el afio siguiente, pues no contaba con sacerdotes
que viviesen alli continuamente.

Después de las ceremonias, los nobles asistian a banque-
tes en los pueblos cercanos. Acabados estos, descendian apre-
suradamente a la laguna para participar en las ceremonias
que alli empezaban.

La fiesta en la laguna (Pamtitlan).

Algunos dias antes de la fiesta, los sacerdotes y mucha-
chos del calmecac buscaban el arbol mas alto y bello que
podian hallar en el cerro de Colhuacan, y lo llevaban a la
ciudad en una procesién con gran regocijo, cantos v bailes.
Tenian mucho cuidado para no estropearle ninguna rama. En
el patio del Templo Mayor, enfrente a la piramide de Tlaloc,
hacian un bosque pequeno de matas y ramas, en medio del
cual plantaban el rbol; le lamaban «Tota» («nuestro padre»).
Alrededor de él ponian cuatro drboles pequeiios, «quedando él
como padre de los demdis». Entre estos y el «tota» ataban
cuatro sogas de paja que tenian muchas borlas colgadas de
trecho en trecho. Se decia que estas sogas se llamaban «neza-
hualmecatl», («soga de penitencia») y que simbolizaban la
penitencia v aspereza de la vida que hacian aguellos que ser-
vian a los dioses. Este drbol estd representado en la ilustra-
cion de Duran (tig. 16).

En este bosque, los sacerdotes y muchachos del templo
hacian muchas ceremontas y juegos y bailes en diferentes
disfraces. Durin indica que ésta era su fiesta principal, «casi
a la manera que los estudiantes celebran la fiesta de San
Nicolas». Estas ceremonias tenian lugar en la manana de la
fiesta o incluso en Jos dias anteriores (en esle punto Duran no
explica bien la secuencia de las ceremonias).
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El dia de la fiesta los sacerdotes se vestian con sus atavios
mds festivos y sacaban una nifia de siete u ocho afios, que era
vestida de azul y que representaba la laguna, las fuentes y
los rios (27); en la cabeza llevaba una guirnalda de cuero
colorado y, al {inal, una lazada con una borla azul de plumas.
Metian a la nifia en una especie de tienda tapada por todas
partes para que no la viera nadie, y la sentaban en el bosque
debajo del gran drbol, con la cara vuelta hacia donde el idolo
estaba. L.os sacerdotes se sentaban alrededor de ella tocando
los tambores y cantando himnos a los dioses. Permanecian
alli hasta que llegaba la noticia de que los sefiores habian
terminado las ceremonias en el monte y bajaban ya hacia la
laguna.

En seguida los sacerdotes salian con la nifia y el arbol
hacia la laguna. Embarcaban a la nifia en una canoa, ponian
el 4rbol en una balsa, y acompafiados por mucha gente del
pueblo, y con miisica y cantos, los llevaban al lugar del remo-
lino en medio de la laguna (Pantitlan). Al mismo tiempo que
ellos llegaban a este lugar, llegaban los sefiores de la otra
parte de la laguna a su vuelta del monte. Los sacerdotes co-
gfan el arbol Tota y lo hincaban en el cieno, junto al ojo de
agua. Después degollaban a la nifia dentro de su tienda, arro-
jaban su cuerpo en el sumidero y rociaban la sangre en el agua.

Después del sacrificio, los reyes y nobles arrojaban ofren-
das de joyas y piedras preciosas en el remolino. Al terminar las
ofrendas, cesaba el tafier y cantar y las canoas volvian en
silencio absoluto a la ciudad. El arbol se dejaba alli hincado
hasta que se pudria. Duran recuerda haber visto personul-
mente en este sitio los troncos de muchos arboles ya muy vie-
jos, hincados en el agua. También cuenta por experiencia
personal, que el remolino podia ser muy peligroso; de repente
se levantaban alli tempestades y vientos, «y es que muchas
veces se embravece y alborota en aquel lugar sin hacer viento,
y hierbe alli el agua y echa espuma... Hoy en dfa, los que
navegan esta laguna, huyen de aquel lugar y no osan pasar
pot él, acordindose de los muchos naufragios que antigua-

{27 Segiin parcce, csta nifia representaba a Chalchiuhtlicue.
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mente tenian los que por alli pasaban y aun por las muchas
desgracias que de noche suceden en aquel lugar, ahogindose
algunos» (p. 90). Kstas observaciones hacen comprender por
qué el Pantitlan era un lugar de culto tan importante.

Duran ha conservado la descripcién mas detallada que
tenemos de los sacrificios de nifios a los Tlaloques. Se baso
en lu informacion de testigos oculares: segin «afirman los
que dan esta relacion, como hombres que lo vieron...» (p. 84).
En esta descripeidn tenemos un complemento realmente valioso
al material de Sahagin.

Ademdés Durdan menciona que «...los labradores y serranos
hacian ceremonias en las sementeras y en los rios v fuentesy
{(p. 89). lo que parece ser una referencia a la fiesta de la
diosa del maiz que se celehraba en el mismo mes. Mientras
que Durdn sélo menciona brevemenle las ceremonias en las
sementeras v el ofrecimiento de cafas de maiz en el templo,
Sahagin dedica todo el eapitulo sobre el mes a estas ceremo-
nias; parece que la [iesta principal de Uey tozentdt era dedi-
cada a la diosa del maiz, mientras que las cercmonias a los
Tlaloques se desarrollaban de manera paralela en el mismo
dia.

Se observa una cierta difcrenciacidén social en cuanto a la
participacion en las ceremonias de Uey tozoztli: solamente los
nobles asistian a la fiesta del cerro, mientras que los sacer-
dotes tenian una relacién particular con la fiesta de la laguna
{las ceremontas con el arbol Tota, ete.). Por otra parte, los
labradores v la gente comiin parecen haber sido los principales
participantes en las ceremonias con el maiz.

Sacrificios de nifios a Iztac Ciuail,

Durdan menciona que se hacia una fiesta particular a Ia
diosa de la Sierra Nevada, lztac Ciuatl: delante de su estatua
en el Templo Mayor de Tenochtitlan se sacrificaba la repre-
sentante de la diosa; ésta se puede ver en la ilustracion 26 de
Duran. En Ia misma fiesta se llevaban dos nifios y dos niflas,
nmetidos en unas tiendas, al santuario de lztac Ciuatl, en el
mismo cerro donde se les sacrificaba. Los nobles y prinei-
pales asistian a esta {iesta que duraba dos dias. Segan Duran,
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las ceremonias eran las mismas que en la fiesta del cerro
Tlalocan; desgraciadamente, no indica en qué mes se hacia
este sacrificio (I/A, 17, p. 160).

2.—La fiesta de VI-Etzalcualizili,

En esta época ya habian caido aguas abundantes vy el
maiz estaba a punto de granar (Motolinia, 1967, p. 45). Saha-
gin da una descripcién extensa de Etzalcualiztli, la fiesta de
la «comida de manjar de frijolesy» (CF, II, pp. 74-85; HG,
IT, 25, pp. 161-71). Debido a que la descripcién de Sahagin
confunde por su enorme diversidad de detalles, hemos tratado
de sistematizar el relato y encontrar un orden en la secuencia
de las ceremonias. Las preparaciones rituales empezaban
diez dias antes de la fiesta principal (28).

I.—Dia 10 del mes: Se recogen juncos en Citlaltepec.

El dia 10 del mes, los sacerdotes (tlamacazque) iban a
una fuente cerca del pueblo de Citlaltepec (29), que se llama-
ba Temilco o Tepexic Oztoc, donde crecian unos juncos muy
grandes y hermosos (aztapillin o tolmimilli). Los sacerdotes
arrancaban estos juncos, los juntaban en haces, los envolvian
en sus mantas y volvian cargados con ellos al templo, donde
hacian con ellos esteras y asientos.

Cuando los sacerdotes iban a buscar estos juncoes y cuando
volvian con ellos, no se dejaba ver nadie por el camino, porque
este dia los sacerdotes tenian el derecho de despojar a quien
encontraban en su camino de cualquier cosa que ilevase, in-
cluso de los tributos para el rey; y «Motecuhzoma no se eno-
16 por esto. Porque ellos (que robaron) eran penitentes; él les
tenia veneracién; les temia porque eran sacerdotes, porque
hacian penitencia y llevaban ofrendas ante (los dioses)» (CF,
II, p. 75). Si las victimas del robo se defendian, los sacer-

(28) Las fiestas principales caian siempre en el ultimo dia del mes
(véase Broda, 19069, p. 33).

(29) Estc pucblo estaba situado a unos 37 kildmetros de distancia en
linea recta al norte de Tenochtitlan, al borde del lago de Xaltocan.
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doles se cebaban en ellas cruelmente, maltratindoles con
golpes v arrastrandoles por el suelo (30).

Il ——Dias 11-14 del mes:
«Avuno de Tlaloc» (netlalocazaualiztli) de 4 dias.

En la misma noche se reunian todos los sacerdotes en el
calmecac vy empezaban un ayuno de cuatro dias, llamado ne-
tlalocazaualiztli, «ayuno de Tlaloc». los que participaban
en él eran los tlamacaziequihuaque, los tlamacazcayaque, los
tlamacazque cuicanime, los tlamacazteicahuan y los tlama-
caztoton (31). La gente comin también ayunaba en estos dias
v esparcia juncos en sus casas (CF, II, p. 165); asimismo el
rey participaba en el ayuno de Tlaloc (HG, IT, Ap. IV, p. 252).

Ceremionia con cuatro bolillas de maiz.

Los sacerdotes tendian alrededor de los fuegos las este-
ras de junco anteriormente mencionadas (aztapilpetlatl). El
sacerdote del fuego (tlenamacac) salia vestido con una cha-
queta sin mangas de tela pintada (xicolli); en el brazo iz
quierdo se ponia un manipulo y una talega de copal, y con
la mano derecha llevaba un incensario. Se dirigia al centro
del patio e incensaba hacia las cuatro direcciones. Después
ofrecia delante del fuego cuatro bolillas de masa de maiz
(uentelolotli), puestas sobre un petate de juncos. Tenia mucho
cuidado para que no rodaran ni se movieran, porque si esto

{30y Este tipo de «derecho de robar» bajo cierlas condiciones rituales
existia en muchas culturas antiguas; también sc¢ encuentra en el folklore
germanico.

(31} Tlamacaztequivagque: los sacerdotes-guerreros que habian hecho
a tres O cuatro cautivos, «estos, aungue no residian continuamente en ¢l
cu, en algunos tiempos sefialados acudian a sus oficios al cus.

Tlamacazcavaque: los gue habian cautivado un hombre en la guerra,
«., tampoco residian siempre en ..los cues, mas acudian en los tiempos
sefialados a sus oficioss.

Tlamacazque cuicanime: los cantores vy los que tocaban los tambores,
zestos siempre residian en los cues, porque ain ninguna hazafia habian
heche en la guerrao,

Tlamacazteicahuan: los ministros menores y tlamacaztoton, los minis-
tros jovenes o novicios (HG II, 25, p. 162).
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sucedia, los otros sacerdotes le apresaban y le castigaban. Al
terminar su ofrenda, el tlenamacac se retiraba al calmecuc,

Los otros sacerdotes hacian entonces la misma ofrenda
y se vigilaban entre si para ver e6mo cada uno ponfa sus boli-
Has. Estaban también atentos a que nadie llevara sobre la
cabeza o en su manta una tela de arafia u otra cosa impropia, y
a que ninguno cayera o resbalara. Los que infringian estas
normas eran apresados para ser castigados al final de la fiesta.
Esta ceremonia se hacia durante los cuatro dias del ayuno, al
final de los cuales los sacerdotes viejos (32) recibian las bo-
lillas que se habian ofrecido.

Autosacrificios de sangre a media noche.

En todos los ayunos de cuatro dias, los sacerdotes se le-
vantaban una hora antes de la media noche. Después de haber
tocado sus trompetas de concha, se desnudaban v se hacian
sangrar, dandose cortes en las orejas con puntas de maguey.
Con la sangre untaban las puntas de maguey y su propio cuer-
po: «cada uno ensangrentaba tantas puntas de maguey segiin
tenia la devocion, hasta cinco o masy.

Bafio ritual en la laguna.

Después, los sacerdotes iban a bafarse. Salian en proce-
sion, tocando sus trompetas de concha y llevando sus talegui-
Has de tabaco sobre los hombros (yiequachtli). Entre ellos
iba el tlenamacac con su incensario, su talega de copal y su
punta de maguey. Delante de todos iba un sacerdote viejo
{quacuilli) que llevaba a hombros el ayochicauazili, «la tabla
de sonajas de niebla» o el naualcuauitl, «el baculo del hechi-
cero», que era una tabla larga con sonajas intercaladas que
resonaban al andar el que la llevaba a hombros. Segin lo in-
dicaban los dos nombres, era un instrumento mégico para evo-

(32} Quacuilli, «rapado de la cabeza» (SA, 1956, t. 4, vocabulario,
p. 329). Quaquacuiltin: «los que traian las caras tefiidas de negro, tras-
quilados, salvo en la corona de la cabeza que tenia los cabellos largoss
(HG II, 75, p. 163).
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car la lluvia y la fertilidad; posiblemente simbolizaba los
truenos de Tlaloc (33).

Los sacerdotes se dirigian hacia la laguna, al lugar donde
estaban los cuatro ayauhcallis, edificados segiin los cuatro
puntos cardinales; cada uno de los cuatro dias los sacerdotes
entraban en un ayauhcalli diferente. Se sentaban en el suelo,
temblando de frio. Entonces, el chalchiuhquacuilli («el sa-
cerdote viejo del chalchiuitl») les hablaba, diciendo que este
era el «lugar de las serpientes airadas, de los mosquitos, de
los patos v de los juncos blancos». Al ofr estas palabras, todos
se arrojaban a la laguna, chapoteaban en el agua con los
pies y las manos y formaban gran ruido, imitando los gritos
de las aves acuaticas. En el lugar donde se bafiaban habia
unos varales hincados en el agua (cuenmantli}, es decir, que
era un lugar sagrado de los Tlaloques. Parece que a través
de este extraiio comportamiento querian conseguir la abun-
dancia de las aves acudticas en un acto de magia por analogia.
En este sentido, esta ceremonia recuerda a los ritos de caza
con la finalidad de preservar la abundancia de los animales
de caza, tal como se hacian en la fiesta de Quecholli.

Después de este bano, los sacerdotes volvian al templo
tocando sus trompetas de concha. Llegados al calmecac, se
acostaban sobre las esteras de junco y se cubrian con sus man-
tas para dormir. Estaban muertos de {rio, ya que habian ido
al bafio desnudos. Descansaban hasta ¢l medio dia, pero no
podian dormir bien debido al frio gue tenian.

Ejercicios rituales en el templo.

A medic dia el tlenamacac se ataviaba e iba incensando
todos los templos e idolos; delante de é] iban los quaqua-
cuiltlin. Después todos iban a comer; sentados cn corrillos

(33) Ademas del ayochicauaztli, se uliilizaban palos de¢ sonajas (chi-
cauaztli) en muchos otros ritos; eran atributo tipico de los dioses de Ia
luvia, del agua, de la tierra v del maiz. Segin Seler, chicauaztli significa
«algo que da o produce energia creadora» e implica una inherente fuerza
magica («wodurch ectwas krafting gemacht wird», GA 11, p. 1073; Schultze-
Jena, 1950, p. 261: «Kraft-Gebendes»). Sonajas son instrumentos relacio-
nados con rites de fertilidad en todo ¢l mundo.
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en el suelo, comian varios tipos de salsas (molli). Tenian
mucho cuidado de no derramar ni una gota de éstas. Los que
infringian estas normas, eran apresados y castigados.

Después de comer, los sacerdotes iban a cortar unos ramos
de laurel silvestre (acxoyatl) o cafas verdes de maiz (CF, II,
p. 78). Los llevaban al templo y hacian pequefios haces con
ellos. Después «en haciéndoles (la) sefial que esperaban, arran-
caban todos juntos con sus ramos y cafias, con prisa muy dili-
gente, y cada uno iba derecho al lugar donde hahia de poner
sus ramos, y si alguno erraba el puesto donde habia de poner
las cafias o quedaba atrds de sus compaiieros y no llegaba
juntamente con los otros al poner las cafias, pendbanle, habia
de pagar una gallina, 0 un maxtli, o una manta, y los pobres,
pagaban una bola de masa en una jicara puesta; estas penas
eran para el acusador, estas. penas se.pagaban_en_los cuatro
dias, porque en el quinto dia, ninguno se podia redimir, sino
que habia de ser castigado» (HG, op. cit. p. 166).

Il —Dia 15: La fiesta del maiz tierno (xilotl).

Este dia toda la gente preparaba en sus casas la comida
llamada «etzalli» que se¢ hacia de maiz cocido con frijoles;
algunos invitaban a sus amigos para comerlo en sus casas.
Duran explica el nombre de la fiesta como «el dia en que se
permite comer etzalli». En esta época habian ya caido aguas
abundantes y las mazorcas eran bastante grandes. Debido a
que el afio ofrecia buenas perspectivas, se daba permiso gene-
ral para comer «etzallin: «Y para que sepamos la causa, es de
saher.que gomer. maiz v frijol tedo-junte-hecho-un manjar;
para los indios es costoso {v porque en mi niflez lo comi mu-
chas veces; ... es una comida tan sabrosa y tan deseada para
ellos...), v no todos lo aleanzan para poderlo hacer, v més
si tienen hambre: sacar un pufio de frijol para comer es sa-
carle un puilo de pestafias. Y asi, si comian maiz, no comian
frijol; si comian {rijol, no comian maiz, contemporizando con
el tiempo. Pero llegado este dia, no habiendo esterilidad, sino
afto fértil, daban licencia (con la fiesta) de comer de todo
junto, denotando abundancia» (T/B, 9, p. 259). Durin cree
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recordar incluso que quien comia «etzalli» antes de esta fecha,
era castigado con la muerte.

Procesiones
de limosneros pidiendo etzalli
{etzalmaceoaliztli).

Mientras que los guerreros se entretenian este dia bailan-
do, algunos hombres del pueblo «tomaban espadafias con que
el templo estaba enramado y hacian de las hojas de ellas unos
cercos redondos, como ... anteojos, v ponianselos en los
ojos...» (Durdn, I/B, 9, p. 261). En una mano cogian una
cafia verde de maiz v en la otra una olla de asa (xocuicolli).
Ataviados de esta manera, andaban de casa en casa en grupos
de cinco, seis o siete hombres. Entraban en los patios y baila-
ban v cantaban el siguiente refran:

«Lo hago, lo hago (Dame) un poco de tu «etzallix.
Si no me lo dards, te agujerearé tu casax», (CF, I, p. 79).

El duefio de la casa les echaba un poco de etzalli en sus
ollas. Esta ceremonia se llamaba «el baile de etzalli» (etzal-
maceoalizili) y duraba desde la media noche hasta el ama-
necer. En el capitulo sobre los edificios del Templo Mayor,
Sahagin menciona también que en todas las casas la gente
bailaba con caflas secas de maiz en las manos el «baile de
etzalli» (CI, 11, p. 165).

Motolinia también se refiere muy brevemente a las mismas
ceremonias: «Fn esta fiesta cuecen maiz, vy los muchachos
andan por las calles, y dinles aquel maiz, y peleaban en el
agua unos con otros» (1967, p. 45).

Aunque los cronistas no lo afirman explicitamente, estos
limosneros eran los representantes del dios Tlaloc (34). Sus
atavios, sobre todo los anteojos, los identifican como tales.
Estas procesiones de limosneros, personificando al dios de

(34) Durdn y Tovar describen solamente este aspecto de la fiesta de
Etzalcualiztli, pero sin darse cuenta de que cstas ceremonias estaban
relacionadas con el dios Tlaloc. Sahagun tampoco identifica los limosneros
con los representantes de Tlaloc.
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la Huvia, pertenecian a los ritos de fertilidad. Otra procesién
similar se hacia en la fiesta de Tlacaxipeualiztli, cuando re-
presentantes del dios Xipe iban vestidos con las pieles deso-
Itadas de las victimas, pidiendo limosnas (véase Broda, 1970,
pp- 220-28). Este tipo de procesiones de limosneros es un
fenémeno conocido de ritos en todo el mundo, entre ellos en
las regiones alpinas de Europa Central (35). Generalmente
estan relacionadas con el culto de la fertilidad: se supone
que los limosneros traen prosperidad a la casa del que les
da limosna.

El Calendario de Tovar correbora esta interpretacién:
«... en estos dias, los labradores habian ya labrado la tierra
y salian en el habito que aqui estd pintado (véase fig. 9) ...

Petralqualye;

Fig. 9. Etzalcualiz(li. Calen-
dario de Tovar.

diciendo al pueblo que pues por los labradores gozarian de
tal semilla de pan como el mafz cuya insignia trafan, que era
razén se lo gratificasen y asi todos les echaban en las ollas
muchas cosas de comida, especialmente de esta de frijoles y
maiz, ... y asf todos se holgaban estos dias porque en ellos

(35) En el estudio dcl folklore germinico, existe un término técnico
para cstas procesiones de limosneros: «Heischeganges.
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descansaban después de haber labrado y cultivade la tierrax»
(Kubler y Gibson, 1951, p. 25).

Duran menciona otra ceremonia que encaja muy bien en
este contexto. lLos labradores tomaban sus utensilios de la-
branza y en sus casas hacian con ellas ciertas ceremonias «en
pago de lo que en las sementeras y caminos les habian ayu-
dadox». Les hacian ofrendas de «etzalli», pulque e incienso;
esta ceremonia se llamaba «el descanso de instrumentos ser-
viles» (I/B, 9, p. 260).

Después de comer el «etzalli», toda la gente iba a lavarse
en los rios v fuentes; tamubién lavaban sus utensilios de labran-
za. (refan que si no lo hacian, serian victimas de Apizteotl,
«el dios del hambrey. Estos lavatorios rituales ciertamente
estaban relacionados con los Tlaloques. En otro lugar Durén

sehala que las abluciones eran ritos de purificacion (I/A, 19,
p. 172) (36).

Castigo de los transgresores en la laguna.

El dia de la fiesta, al amanecer, se castigaba a aquellos
sucerdotes que habian infringido las normas del «ayuno de
Tlalocey. Para esto se ataviaba el tlenamacac con las insignias
de Tlaloc: la chaqueta sin mangas y encima una manta {ina
pintada, Hamada ayauhquemitl, «la manta de niebla»; sobre
los hombros y en la nuca se ponia el tlaquechpaniot] y el ama-
cuexpalli, una especie de abanico de papel plegado, atrihuto
tipico de Tlaloc. Su frente estaba pintada de azul. Llevaha
una talega de incienso (yiataztli) hecha de piel de ocelote
v bordada con unos caracolitos blancos, que iban sonando al
chocar los unos con los otros; la talega estaba llena de hierbas
olorosas (HG, TF, 25, p. 166).

Un sacerdote viejo {quacwilli) llevaba sobre los hombros
el avochicauaztli, «la tabla de sonajas de niebla». Otros sa-
cerdotes (tfamacazque) Hevaban en brazos unas figuritas 1la-
madas «ulteteo», «dioses de ulli» y unos pedazos de copal en

(36) La aspersion con agua se empleaba en los bautizos y casamientos;
también lavaban fos cucrpos de los muertos antes de ataviarios para el
entierro o la cremacion.

19
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forma piramidal llamados «copalteteo», «dioses de copalx;
estas iméigenes tenian unas plumas de quetzal clavadas en las
puntas (quetzalmiahuayo) (CI, II, p. 80).

Los sacerdotes salian del templo tocando sus flautas. En
esta procesién llevaban a los transgresores del ayuno a un
lugar en la orilla de la laguna llamado Totecco (37). Los
llevaban cemo a presos, cogidos por el cuello, el cabello o
los brazos, los maltrataban déndoles pufietazos y los empu-
jaban echindolos a todas las charcas que encontraban en el
camino.

En Totecco, los sacerdotes del fuego (tlenamacaque) que-
maban los ulteteo y copalteteo e incensaban en las cuatro di-
recciones. Después cogian a los culpables, y uno tras del otro
los arrojaban al agua, causando gran estruendo. Los que
sabian nadar, se escapaban por debajo del agua y salian mas
lejos, pero los que no sabian, eran sacados del agua sin sentido
y casi muertos. Sus parientes y amigos acudian para cuidarse

de ellos, llevandolos a sus casas para que se recuperasen (véa-
se fig. 20}.

IV.—Dias 16-20 del mes: Ayuno de cuatro dias (netlacazaualiztli}.

Los sacerdotes se volvian por el mismo camino que habian
venido, tocando sus caracolas. En el calmecac sacaban otra
vez sus esteras de junco (aztapilpetlatl), esparcian juncos por
el suelo, y empezaban otro ayuno de cuatro dias lamado «ne-
tlacazaualiztli» (ayuno a medias) (HG, 1. 4, vocabulario, p.
345}, o «ayuno diurnoy (CF, p. 81). En este ayuno no se casti-
gaba més a los transgresores ni se comia una sola vez al dia.
Durante estos dias, los sacerdotes preparaban los atavios que
necesitaban para el dia de la fiesta: el tlaquechpaniotl y el
amacuexpalli; ademas iban al mercado a comprar las talegas
de incienso y unos collares de madera.

(37) En Totecco, «en nuestro Sefior», habfa (un templo o adoratorio
con) una estatua de piedra del dios (Xipe) Totec. En la fiesta de Tlaca-
xipeualiztli se hacian en este lugar luchas ficticias entre los representan-
tes del dios (los xipeme) ¥ un grupo de guerreros; véase Broda, 1970,
p. 225,



[REAA: 6] Los dioses de la lluvia 291
V.—Dia 20: Fiesta principal.
Ceremonia con los cuatro chalchituhies,

Al amanecer, todos los sacerdotes (no solamente los tle-
namacaque) se ponian los abanicos de papel plegado en los
hombros y la nuca (tlaquechpanietl, amacuexpalli). Se pin-
taban los cuerpos y la frente de color azul y la cara con la
«pintura de Uixtociuatl» {con representacién de olas de agua).
Todos llevaban sus talegas de incienso; mientras que los tle-
namacaque tenian unas talegas hechas de piel de ocelote y
bordadas con caracolillos blancos (cuechiataztli), los sacerdo-
tes menores las tenian solamente de papel pintado como piel
de ocelote. Algunas talegas tenfan también la forma de aves
acuiticas.

l.os sacerdotes se colocaban en orden. Delante de todos
iba el sacerdote supremo de Tlaloc, el Tlalocan tlenamacac,
con su tocado de plumas de quetzal y de garza (quetzalaztat-
zontli), su chaqueta de niebla (ayauhxicol), su cara untada
de negro con ulli derretido y su méscara de lluvia o «méscara
de Tlaloe» (quiiaubxaiac, tlalocaxaiac); los cabellos le lle-
gaban hasta la cintura. Los otros sacerdotes le seguian en pro-
cesién hasta el templo de Tlaloc, mientras cantaban himnos
a los dioses. Al llegar a este lugar, el Tlalocan tlenamacac
esparcia juncos blancos, hojas de cacto y hierbas aromaéticas,
y colocaba encima de unas esteras de junco cuatro chalchiuhtes
redondos. Entonces tomaba un bastén azul, «tocaba a cada
una de las bolillas, y en tocindolas, hacia un ademan como
retrayendo la mano, v daba la vuelta, y luego tba a tocar la
ofra v hacfa lo mismo, v asi tocaba a todas cuatro, con sus
voliezuelas» (HG, op. cit, p. 169). Hecho esto, echaba in-
cienso (yauhtli) sobre las esteras, y hacia sonar su tabla de
sonajas (ayochicauaztli), levantindola en alto como ofrenda
a los dioses. Terminada esta ceremonia, todos los sacerdotes
volvian al calmecae, se quitaban sus atavios y esperaban la
llegada de la noche y culminacion de la fiesta.

Sacrificio de los Tlalogues.

T.0s cautivos que habian sido elegidos como representantes
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vivos de log dioses de la luvia (imixiptlacan tlaloque)} pasa-
ban la primera mitad de la noche en vela, mientras que los
sacerdotes cantaban, tocaban los teponaztles, flautas y cara-
colas y hacian sonar las sonajas.

A media noche (yoallixeliui) se hacian los sacrificios en
lo alto del templo de Tlaloc. Primero se sacrificaban los cauti-
vos, ya que estos servian como «fundamento» para las otras
victimas que representaban a los Tlaloques y que «se iban
a sentar sobre los que primero habian muerto» (HG, op. cit.,
p. 170). Se hacia el sacrificio ordinario de sacarles el cora-
zén. En el capitulo sobre los edificios del Templo Mayor,
Sahagin también menciona que en Etzalcualiztli se sacrifi-
caban «los Tlaloques» en el templo de Tlaloc (CF, 11, p. 165).
Pero por lo demés, no especifica nada sobre estos represen-
tantes de los Tlaloques, que evidentemente no eran nifios, sino
adultos.

Fn los Memoriales de Motolinia, encontramos una infor-
macién que parece referirse a estos mismos representantes de
los dioses. Motolinia dice que unos veinte o treinta dias antes
de la fiesta «compraban un esclavo y una esclava y hacianlos
morar juntos como casados, y llegado el dia de Etzalcualizili,
vestian al esclavo con las ropas e insignias de Tlaloc, y a la
esclava de las ropas e insignias de su mujer Chalchiuhtlicue,
v bailaban asi todo aquel dia hasta la media noche que los
sacrificaban. A estos no los comian, sino echabanlos en una
hoya como un silo, que para esto tenian» (1967, p. 61).

Seglin esta interesante descripeidn, los representantes de
Tlaloc y de Chalchiuhtlicue eran las principales victimas en
esta fiesta (parecen ser los «Tlaloques» mencionados por Sa-
hagin). La representacion viva de los dioses por sus victimas,
que se hacia generalmente unos veinte o cuarenta dias antes
de una fiesta (hasta un ano entero en el caso de Tezcatlipoca
para la fiesta de Toxcatl), es el fendmeno més interesante
del ritual azteca. Mientras que un estudio superficial de las
fiestas revela solamente pocos fendmenos de este tipo, dado
que las referencias en Sahagin, Durédn y otros autores son
muchas veces poco explicitas, un analisis mis profundo de-
muestra que practicamente en todas las fiestas habfa repre-
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sentanies de uno o de varios dioses (38). En el caso de los
sacrificios de nifios hemos mostrade que los nifios eran la
personificacion viva de los cerros y de la laguna.

No esti claro si ademas de Tlaloc vy Chalchiuhtlicue se
sacrificaban otros representantes de los tlaloques en Etzal-
cualiztli. En otra parte de los Memoriales, Motolinia dice
que se mataban diez o veinte hombres en honor de 'I'laloc
(1967, p. 45); posiblemente se refiere a los cautivos que ser-
vian como «fundamento» para los Tlaloques (Tlaloc y Chal-
chiuhtlicue).

En la «Relacion Breve», Sahagin se refiere también al
sacrificio de Tlaloc. Segiin este texto los muchachos de los
telpocheallis (7)) (telpopochtli) hacian una procesion o un
baile en la vispera de la fiesta, en el cual llevaban unos paja-
ros (vivos ?7) atades a unos palos: «se hacian volar péjaros»
(véase fig. 10} (39). Toda la noche hailaban en honor de
Tlaloc. Antes del amanecer se sacrificaba el representante del
dios. Después iban otra vez en procesién alrededor del templo:
«con esto se decia «se acompafia a Tlaloe a casa». El cuerpo
del representante de Tlaloc se enterraba en una cueva.

En cuanto a la jlustracién de la «Relacién Breve» no po-
demos hdcer mis que sugerir una interpretacion: las tres fi-
guras en ¢l centro se pueden identificar con el representante
de Tlaloe y dos sacerdotes; estas tres figuras junto con las tres

(38) El término nahuatl para los representantes de los dioscs era
«ixiptia(tl), teixiptla», «imagen, semejanza, representante, simbolo (de
uin diosy» (Schultze-Jena, 1950, p. 289). Aqui hemos utilizado prefcrente-
mente la expresién <representante del dios», va que la victima «repre-
sentaba el papel del diose»; los cronisias también utilizaban esta expre-
sion. No obslante, esta expresa algo menos de su significado, pues las
vigtimas cran consideradas como la personificacidon misma de los dioses,
En el texto nahuall, los representantes son mencionados muchas veces
solo por el nombre de los dioses. La traduccidn inglesa de «ixiptia» (im-
personator) es una expresion mas apropiada. Por otra parte, eixiptlar
también se podia referir a un idolo de piedra o madera (de un dios o de
un muerto). Esto ¢s muy interesante, va gue demuestra gue los repre-
sentantes vivos y las imagencs de piedra o madera se cquiparaban ambos
como simboles de Ja deidad.

(33 Aunque esta ceremonia estd representada en la ilustracion de la
«Relacton breves, su significado ¢s oscuro (SA, 1948, p. 299).
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mujeres a la derecha podrian ser una alusién al baile en honor
de Tlaloc, que se hacfa en la noche antes del sacrificio. A la
derecha abajo se ve el sacrificio del representante del dios,
La figura dentro del cerro posiblemente es el bulto mortuorie
del representante de Tlaloc (su cadaver se depositaba en una
cueva). La figura en el fondo del agua podria representar el
castigo de los transgresores del ayuno.

SRR

Fig. 10. Etzalcualiztli. Cédice Matritense: «Relacion Breve...».

Volvamos a la descripeidn de la {iesta de Sahagin: duran-
te el sacrificio de los Tlaloques, los sacerdotes quemaban
ofrendas de papel, plumas preciosas y chalchiuhtes. Los cora-
zones de las victimas eran recogidos en una vasija azul, que
estaba tefiida con ulli en cuatro partes y cubierta de papeles
salpicados con ulli; se llamaba «la vasija de nubess» (mixco-
mitl), Durante el sacrificio, todos los espectadores (la gente
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comtn) tenian en las manos flores de ajenjo (iztauhyatl), que
agitaban ante sus caras y las de sus mifios. Decian que con
esto alejaban los gusanos, para que no entrasen en los ojos
causando la enfermedad de los ojos llamada ixocuillooaliztli.

Corazones y teteuit! se levan al Parntitlan.

Terminado el sacrificio, cuando todavia era de noche, los
sacerdotes (tlamacazque) bajaban de lo alto del templo. En
sus manos llevaban las ofrendas siguientes: las tiras sagradas
salpicadas con ulli (teteuit]), las «mantas de cara de nubes»
(tilmatli aiavixo), los chalchiuktes, las plumas de quetzal,
los idolos de copal (copalteteo) v la vasija de nubes llena de
corazones. Con estas ofrendas se dirigfan hacia la orilla del
lago, a un lugar llamado Tetamazolco, donde embarcaban en
una canoa grande que tenia los remos pintados de azul y go-
teados con ulli. Comenzaban a remar con gran vigor hacia
Pantitlan, el remolino en medio de la laguna, v entraban con
la canoa por entre los maderos (cuenmantli} que estaban hin-
cados en cerco alrededor del remolino (véase figs. 20 y 21).
Mientras que los sacerdotes empezaban a tocar sus caracolas,
se levantaba el tlenamacac en la proa de la canoa, cogia la
vasija de nubes llena de corazones y la arrojaba en medio del
remolino; esta caia provocando olas y espumaj; el agua se al-
borotaba y saltaba embravecida. Después ataban las tiras
sagradas a los maderos (cuenmantli) y colgaban algunos chal-
chiuhtes en ellas. Otros chalchiuhtes los esparcian sobre la
superficie del agua.

Cuando ya iban de vuelta y pasaban otra vez entre los
maderos, el tlenamacac ponia cuatro teteuitl en un incensario
y los encendia. Mientras ardian, levantaba el incesario como
ofrenda hacia el remolino y lo arrojaba al agua. Después vol-
vian a Tetamazolco. Al salir de la canoa todos se bafiaban.
Era el momento del amanecer.

[os sacerdotes iban a los lugares donde tenian costumbre
de bafiarse, y se quitaban el color azul de la frente. Tos trans-
gresores del ayuno, que se habian escondido durante todos
estos dias para evitar el castigo, eran identificados en este
momento (cuando los otros se limpiaban las manchas azules),
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y arrojados al agua. Finalmente, los sacerdotes sacaban las
esteras de junco y las tiraban del calmecac.

'Ceremonias a Chalchiuhtlicue.

Esta diosa era representada viva durante la fiesta de Et-
zalcualiztli segiin indica Motolinia (véase fig.s 17 y 19). Sa-
hagin no lo menciona en su descripcién de la fiesta en el
Libro II, en cambio se refiere brevemente a estas ceremonias
en el capitulo sobre la diosa en el Libro I (40). En el Templo
de Tlaloc se hacia una imagen de la diosa (ixiptla), partiendo
de un armazén de madera al que se ponian los atavios de la
diosa. Los sacerdotes del fuego (tlenamacaque) le hacian
ofrendas, haciendo sonar el ayochicauaztli, y los ancianos del
calpulli (calpulleque) cantaban en su honor. Incluso el rey
venia este dia a rendir honores a la diosa; lc ofrecia incienso
y decapitaba una codorniz ante su imagen. A través de esto,
«el sefior ganaba la lluvia; bacia penitencia para su puebloy.

Ante esta imagen se sacrificaba una representante de la
diosa, una esclava que habia sido comprada por el grupo de
gente cuya actividad estaba relacionada con el agua (de la
laguna), o que vivian en canoas, etc. (41). Este gremio pro-
fesional daba culto a la representante de la diosa, haciéndole
ofrendas. Se decia que al morir esta victima iba al Tlalocan.

Sahagiin menciona entre los diferentes sacerdotes el Chal-
chiuhtlicue Acatonalquacuilli («el sacerdote rapado de Chal-
chiuhtlicue Acatonal, signo caiia»), que tenia la funcién de
preparar las ofrendas e insignias para «la que representaba
a Chalchiuhtlicue cuando morifa: la falda de tejido de ramas
de ocote, la falda color de agua y todo el papel, el copal, el
ulli» (1958/1, p. 107).

Parece que esta representante de Chalchivhtlicue y la que

(40) CF 1, 11, pp. 21-22. Los detalles de esta descripcion faltan en
la HG.

(41) Entre las fiestas movibles Sahagin menciona una fiesta que
este mismo gremio profesional hacia a su patrona en el dia Ce Atht
«... componian su imagen y la ofrecian y reverencitaban en Ja casa Hamada
calpulli> (HG II, 19, p. 137). Parecc que en esta ocasién se hacfa la ima-
gen de la diosa de 1a misma manera que en la fiesta de Etzalcualiztli.
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se sacrificaba junto con Tlaloc en 1a fiesta principal, eran la
misma. Las breves referencias de Sahagiin nos dejan entrever
que de manera paralela con las principales ceremonias de
Etzalcualiztli se hacian otras ceremonias a Chalchiuhtlicue;
éstas Gltimas eran sin dudu més complejas de lo que menciona
Sahagiin. A este vespecto, Durin aiiade nuevos detalles al des-
cribir unas ceremonias que se hacian a Chalchiuhtlicue cn los
barrios (42) : «este dia los sacerdotes de los barrios iban a las
sementeras de su calpulli .y sacaban de cada sementera una
brazada de cafias de maiz con las mazorcas. Después las lleva-
ban a las encrucijadas de las calles, donde habia en medio
unos sumideros llamados momoztli, ’lugar de culto™ (43).
Los sacerdotes ponfan las cafias de maijz hincadas en las en-
crucijadas, de manera que formaban una cruz alrededor de
los humilladeros, En todos los barrios las mujeres iban a ofre-
cer alli unas tortillas hechas de xilotl (de maiz tierno). Estas
tortillas se ofreciun como primicias a la diosa Chalchiuhtlicue.
Las mujeres también daban algunas tortillas a los sacerdotes,
mientras que las ofrendas se dejaban en el momozili hasta que
se pudrian; cstaba prohibido quitarlas del altar. En este dia,
la gente hailaba, cantaba y hacia banquetes en el barrio (I/A,
19, p. 172).

Esta descripcién es muy interesante, ya que arroja luz
sobre el culto de los barrios. Desgraciadamente, Sahagin re-
copilé poca informacién sobre este aspecto importante del
ritual. Duran es el autor que méis escribié sobre ceremomas
y costumbres populares.

El sacrificio de Chalchiuhtlicue en Eizalcualiztli estaba
relacionado con las ficstas de los dos meses siguientes, en los
que se sacrificaban representantes de las diosas Uixtociuatl
¥ Xilonen respectivamente. Chalchiuhilciue-Uixtociunatl y Xilo-
nen (Chicomecoatl), eran adoradas juntas, «porque se decia
que estas tres diosas mantenian a la gente popular». Mientras

(42) Aunque Durin no habla de la reprcscntante de la diosa en el
texto, ésta se puede ver en la ilustracién (fig. 17).

{43) Durdn I, vocabulario, p. 311, Segin Garibay, «momoztli» cra un
altar bajo, de picdra, de adobe o de ticrra aplanada (SA, 195, 1. 4, voca.
bulario, p. 344).
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que Uixtociuatl era otra hermana de los Tlaloques, Xilonen
estaba relacionada con estos a través de su funcién como dio-
sa de la fertilidad. Aunque la fiesta de Xilonen en VIII Uey
tecuilhuitl tenia varios elementos en comiin con las fiestas de
lIos Tlaloques, predominaban en ella sus caracteristicas pro-
pias; era una fiesta importante de la diosa del maiz, v Saha-
gun y Durdn la describen ampliamente.

Por otra parte, VII-Tecuilthuitontli era una fiesta de menor
importancia; la descripcién de Sahaglin es breve y otros cro-
nistas hacen solamente referencia a ceremonias que hacian
los nobles en este mes, principalmente en relacién con las flo-
res que crecian va abundantemente en esta época (Durin 1/B,
10, p. 263; Kubler y Gibson, 1951, p. 26). Segin Sahagim,
los salineros celebraban en este mes una fiesta a la diosa de
la sal, Uixtociuatl, en la que se sacrificaba una representante
de esta. Las ceremonias de Tecuilhuitontli se parecian mucho
a aquellas de Chalchiuhtlicue en Etzalcualiztli: ambas eran
fiestas de gremios profesionales; estos proporcionaban la re-
presentante de la diosa; las circunstancias del sacrificio de
las dos diosas eran similares; y los sacerdotes de Uixtociuatl
Hevaban varias insignias de los dioses de 1a lluvia.

La fiesta de VII-Tecuilhuitontli (44).

Durante diez dias «se cantaba como mujer» {ciuapan cui-
caoya) (45). Antes de la puesta del sol se reunian todas las
personas que trataban eon sal -—viejas, mujeres y mucha-
chas—; llevaban ajenjos (iztaunhyatl) en la cabeza, y cantaban
en falsete, imitando el canto del pajaro centzontli. Los hom-
bres viejos (ueuetque) y los capulueuetque, divigian el baile.
Uixtociuatl iba en medio del baile, haciendo girar su escudo
en un circulo y dando golpes fuertes contra el suelo con sn
bordén de junco (oztopilin), «iba marcanda el ritmo del baile»,
Un viejo iba delante de ella llevando en las manos un enorme
tocado de plumas (uixtopetlacotl, «el plumaje espléndido de

(44) CF II, pp. 86-90; HG TI, 26, pp. 171-74; SA, 1948, p. 300.

{45) No esta claro si estos diez dias caian en la primera o Ia segunda
mitad del mes; lo mas probable es que cayeran en la segunda.
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Uixtociuail» ). Estos bailes se repetian durante diez dias desde
la puesta del sol hasta la media noche.

L.a 0ltima noche todos bailaban sin descansar, entre ellos
la representante de la diosa y los cautivos que iban a morir
con ella. Al amanecer, los sacerdotes (tlamacazque), que se
Hamaban «uixtotin» en esta fiesta, se ataviaban para el sacri-
ficio: se ponian la pintura facial de los uixtotin y sobre los
hombros y en la nuca una especie de abanico de papel plegado
(tlaquechpaniotl, amacuexpalli, las insignias caracteristicas
de Tlaloc). Su tocado consistia de garra y plumén de dguila
y plumas de quetzal; como este tocado pesaba mucho para
llevarlo, se lo apoyaban en unos palos fijados en el cintu-
ron (46).

Todos los que asistian a la fiesta como espectadores, lle-
vaban en las manos unas flores amarillas (iztauhyatl, «ajenjo»
y cempoalxochitl, «tagetes erectan); se decia que «los que
cantaban como mujer eran ’los ajenjos florido {(de Uixto-
ciuatl)» (SA, 1948, p. 300).

Al amanecer, Uixtocinatl y los cautivos eran llevados al
Templo de Tlaloc. Primero se sacrificaban los cautivos que
servian como «fundamento» para Uixtociuatl. Una vez colo-
cada encima de la piedra de sacrificio, los sacerdotes apre-
taban hacia abajo el cuello de Uixtociuatl con el hocico de un
pez espadaj al abrir el pecho, debido a la posicidn tersa del
cuerpo, la sangre salia con gran impetu, como si fuera una
fuente. Su corazén se levantaba como ofrenda (al sol) y se
ponia después en el chalchiuhxicalli, «la vasija de chalchiuh-
tesy». En este momento, los sacerdotes tocaban las caracolas.
Era la hora del amanecer.

Los salineros celebraban esta fiesta con banquetes en sus
casas. Los viejos y las viejas se emborrachaban con pulque.
Esa noche se dormian todos tumbados por el suelo. Al difa
siguiente se bebian el pulque que quedaba, y los que habian
refiido durante la borrachera, tomaban el pulque juntos y se
reconciliaban.

(46) Este tocado no pertenecia a los atavios de Tialoc, en cambio, lo
Hevaba el tlenamacac cuando sacrificaba a Xilonen en la fiesta de Uey
tecuithuitl.
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3.—Las fiestas de los montes:

(A) XII[-Tepeilhuitl. Sahagrin (47).

«En este mes hacian fiesta a honra de los montes eminentes,
que estin por todas estas comarcas de esta Nueva Espafia,
donde se arman nublados; haeian las imigenes en figura hu-
mana a cada uwno de ellos...» (HG, 11, 13, p. 125). Las ima-
genes de los montes (ixiptla tepetl) se hacian de masa de tzoa-
i (48). Algunas imigenes de los montes se hacian en me-
moria de aquellos hombres que habian muerto’ ahogados o
heridos por un rayo.

f'c"pf’ i}j;uirf

Fig. 11. Tepeilhuitl. Calen-
dario de Tovar.

Ademas de éstas, la gente hacia otras figuras cubiertas de
tzoalli (49) : unas serpientes de palo o de raices con las cabe-

{(47) Tepeilhuitl, «la fiesta dcl cerrosr. CF II, pp. 121.23; HG 11, 32, pp.
199-201}.

(48) Tzoalli o tzohualli era una masa hecha de bledos (huauhtli, mi-
chihuauhtli) mezelada con mafz y con miel negra, que se hacia muy
dora {Durdn, I/A, p. 156); se utilizaba en muchos ritos para elaborar
figuras o imdgenes de los dioses, al final de las fiestas, éstas eran hechas
pedazos y repartidos entre los espectadores que se las comian como una
cosa sagrada (teoqualo). Form. verbal: «es comido dioss.

(49) Ya que cl texio nzhuatl no e¢s bastante explicito a este respecto,
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zas talladas en forma de culebra, unos rollos largos de tzoa-
Ili que lamaban «huesos» (yomio) y que ponian delante de
las imagenes de los montes, y por 0ltimo, «unas imagenes
fundidas sobre unos palos gruesos hechos a manera de nifios
que llamaban ecatotonti» (HG, 11, pp. 125, 199). Torquemada
especifica algo mdis esta misma informacidon:... «hacian de
trozuelos pequetios unas figurillas a manera de las mufiecas,
que acostumbran las nifias en puestra nacién espafiola, las
cuales llamaban ecatotonti...» (L. Il, p. 279). Estas dltimas
figurillas son las mas interesantes, ya que parece tratarse de
una representacion de los ecatotonti, los pequefios servidores
del dios del viento, Eecatl, que tenian su morada en las mon
tanas.

Fa la vispera de la fiesta, a la puesta del sol, la gente iba
a la laguna, al lugar donde estaba el ayauhealli, y se bafiaba
alli (50). Por el camino, iban tocando pitos de barro cocido
y caracolas. Al volver a sus casas, ya de noche, la gente hacia
las imagenes de los cerros, «les daba forma humana». lLes
ponia cabezas, delineando sus caras con gotas de ulli y po-
niéndoles unas tortillas pequeilas de tzoalli como mejillas.
Las cubrian con unas tiras de papel salpicadas de ulli (ama-
teteuitl} y les ponian unos gorros de papel con penachos de
plumas de garza (aztatzontli). En la ilustracién del Calendario
de Tovar {fig. 11} la imagen lleva ademis el abanico de pa-
pel plegado (ilaquechpaniotl) en la nuca. lLas imigenes de
los cerros de la «Relacidn Breves llevan la «espiga de quet-
zal» (quetzalmiahuayo) en vez del aztatzonth (fig. 12). En

ni la versién de Sahagun ni la traduccién moderna de Anderson y Dibble
explican bien cuantas figuras se hacian realmente.

(50) Seler, 1927, p. 190. Este parrafo también se puede traducir de
olra manera; segin Anderson y Dibble la geate lavaba las imagenes de
los cerros (CF 11, p. 121), mientras que segdn Sahagun lavaba las esteras
(HG 11, 32, p. 200). Nos parece mas logico gque los hombres se lavaran a
si mismos, tal como hacian también en las otras liestas de los dioscs
de la lluvia. Duran menciona para esla ficsta unos lavatorios rituales:
antes de amanccer toda la gente iba a bafarse en los vios, «lo cual servia
de lavar los pecados... que entre afio habian cometido». Creian que si no
se lavaban, cstos dioses les enviarian enfermedades contagiosas como la
sarna (las bubas), la lepra o Ia parilisis (I/A, 16, n. E36),
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ambas ilustraciones se pueden ver las fauces del cerro deifi-
cado, que recuerdan a las fauces del mismo dios Tlaloc.

—

Fig. 12. Tepeithuitl, Cédice Matritense: «Relacion Breve...»,

Antes del amanecer, la gente colocaba las imégenes en su
casa encima de unas esteras de junco. Les ofrecian incienso
y tamales, salsas y carne. Esta ceremonia se llamaba «(las
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rica ademas cantaba y bebia pulque en honor de las imagenes.

El hecho de que la gente bebiera pulque en esta ocasién pa-
rece haber tenido mas importancia de lo que indica Sahagin;
la borrachera era un elemento importante en las fiestas de
los montes.

Al amanecer (51), se hacia en todas las casas la ceremonia

(81) CF II, p. 123. Aqui el texto implica que los aztecas contaban el
dia desde el amanecer; hemos inferido que se hacia esta ceremonia en
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llamada texinilo, «(las imdgenes) se hacen pedazos» ; después,
la gente subia los pedazos al tejado de su casa vy los ponia a
secarse al sol. Los pedazos secos se guardaban durante mucho
tiempo y cada dia la gente comia un poco de ellos.

Finalmente, la gente tomaba los atavios de papel con que
las imégenes habian sido aderezadas, y los colgaba de las
vigas del templo del calpulli (52); con ellos hacian ciertas
ceremonias durante el afio siguiente. Al final del afo lleva-
ban los papeles al ayauhcalli y los dejaban alli.

El mismo dia de la fiesta se sacrificaban cinco victimas,
tres mujeres que representaban los montes (ixiptla tepetl):
se llamaban Tepexoch, Matlalcueye y Xochtecatl (53); una
mujer llamada Mayauel que representaba el maguey (ixiptla
metl) y un hombre llamado Milnauatl que representaba una
serpiente (ixiptla coatl) (54). Todos estaban adornados con
unos gorros y atavios de papel salpicade con ulli.

Antes del amanecer (?) se hacia una procesién solemne
llamada «paseo de literas»; varias mujeres ricamente atavia-
das llevaban a los representantes de los dioses en unas literas.
mientras iban cantando por el camino. Llegada la hora del
sacrificio (al amanecer ?), eran sacrificadas en lo alio del
templo de Tlaloc; después, los cuerpos eran descendidos con
mucho cuidado y llevados al tzompantli, donde se cortaban
las cabezas de las victimas después de todos los sacrificios.

la misma mafiana, después de las otras ceremonias, aungue también es
posible que se hiciera en la mafiana del dia siguiente.

(32) CF 1I, p. 123. Segun la versién de Sahagin, la gente colgaba los
papeles de las vigas del oratorio que tenia en su casa (HG II, 22, p. 201).

(53) Matlatcueye se identificaba con la Sierra de Tlaxcala (llamada
actualmente La Malinche} y era una variante tlaxcalteca de la diosa
Chalchiuhtlicue. Resulta més dificil identificar a Tepexoch y Xochtecatl:
en el actual estado de Morelos, al Sur de Cuernavaca, hay un cerro la-
mado Xochitepec, que es la inversién del nombre Tepexoch, «flor del
cerror; segun la «Historia de los Mexicanos» (cap. 5), Tepexoch era uno
de los cuatro hombres que volvieron a levantar el ciclo que se habia
caido. Xoch(i)tecatl, es el habitante de Xochitlan, «entre flores»; segin
Torquemada, ésta era una diosa relacionada con Xochiguetzal.

(34) Mayauel era la dicsa del maguey y del puique. Milnauatl, «el
cercano a la milpla (HG, t. 4, vocabulario, p. 343); podria tratarse del
«genio de la sementera». La scrpiente a la que representa era un animal
intimamente asociado con Tlaloc,
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Los cuerpos eran llevados a los templos de los barrios («de
donde las victimas habian salido») (55).

La referencia a la fiesta que encontramos en los «Memo-
riales» de Motolinia es sorprendente por su exactitud : «...ma-
taban tres mujeres y un hombre y comian la carne... ofrecian
tamales y unas culebras hechas de semilla, y los enfermos
de Ias bubas las comian para sanar» (1967, p. 46; véase aba-
jo). Duradn describe ampliamente las ceremonias de Tepeil-
huit! en su capitulo sobre el volcdn Popocatepetl y otros ce-
rros (I/A, 18, pp. 163-68) y en el capitulo sobre el mes en
el Libro del Calendario (I/B, 16, p. 279). Debido a que su
descripcién difiere considerablemente de la de Sahagin, la
hemos resumido independientemente,

Descripeion de la fiesta segiin Durén:

Segin Duran, esta {iesta se hacia a Tlaloc y Chalchiuh-
tlicue, asi como al voledn Popocatepet], a la Sierra Nevada
(Iztac Ciuatl) y a los demds montes principales de la tierra.
En sus casas, la gente hacia iméigenes de los cerros de tzoalli,
poniéndoles caras con los ojos y la boca (véase fig. 18). En
medio ponian la imagen del Popocatepetl v alrededor de
él muchos cerrillos con los nombres siguientes: Tlaloc, Chi-
comecoatl, Iztepetl, Matlalcueye, Chalchiuhtlicue v Cinacoatl,
Durante dos dias les ofrecian mazorcas de maiz fresco y co-
mida, les incensaban y hacfan muchas ceremonias con ellas.
Ademis hacian figuras de arbolillos, de los cuales colgaban
unas hierbas lamadas pachtli (56) ; la misma hierba se colga-
ba en los muros de los templos y se esparcia por el suelo en
lugar de juncos. En las cumbres de los montes se encendian

(55) HG II, 32, p. 201; CF II, p, 123, En cuanto a la informacién
que los cuerpos se repartian a los barrios después del sacrificio, parcce
mas bien que el informante se haya equivocado, ya que los caddveres de
las victimas de los Tlalogues generalmente eran depositados en el sétano
del ayauhcalli o del santuario en ¢l monte, ¥ no se comian como las vie-
tirnas de otros dioses.

(56) Pachtli: Tillantia sp. Duran lo llama «mal de ojo» ¥ explica que
es «una hierba parda quc nace y se cuelga en los montes de las ramas
de los arboles de encinos y robles, como cordelejos asidos los unos con
los otros (I/B, 16, p. 280). Del nombre de esta planta se derivaba el otro
nombre del meg, «Uey pachtli».
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en esta fiesta grandes hogueras y se quemaba mucho copal
(incienso).

El segundo dia, las imagenes se adornaban con unos go-
rros y atavios de papel pintado con ulli. Después, la gente los
«mataba» solemnemente, degollindolos como a victimas hu-
manas, y finalmente, se comia la masa «como a cosa divina»
(teoqualo). Creian que los bubosos, tullidos, mancos y cojos
sanaban de sus enfermedades si comian de esta masa. Para
estos enfermos los sacerdotes hacian unas culebras a base de
unas ramas retorcidas que cubrian con tzoalli, poniéndoles
ojos y boca; se llamaban coatzintli, «cosa retuerta a manera
de culebra (en la ilustracién de Duran el simbolo del mes
es una serpiente retorcida; 1967, 1, ilus. nim. 47). Con estas
culebras se hacian las mismas ceremonias que con las ima-
genes de los montes, y se mataban finalmente de la misma
manera. Los enfermos que las recibian tenian la obligacién
de dar semilla para hacer la masa en la fiesta del afio si-
gulente.

Duran hace la afirmacién, no muy clara, de que esta fies-
ta se celebraba cada afio en un cerro diferente: «...y asi les
cabia hacer fiestas en cada cerro, andando la rueda para que
cada cerro fuese honrado y la comida divina que se habia
comido de los cerros de masa de este cerro, la iban otro afo
a comer en el otro, siéndoles vedado y de precepto que un afio
tras otro no se pudiese hacer la tal solemnidad en un mismo
cerro» (I/A, p. 167). Es dificil interpretar estas lineas, ya
que ni Sahagin ni Durin describen para este mes ceremonias
que se hicieran en un cerro (como por ejemplo las que des-
cribe Durin para Uey tozoztli}. Posiblemente, se hacian tam-
bién sacrificios de nifios en los montes; Durin menciona que
«sacrificaban algunos nifios este dia y algunos esclavos» (1/A,
p. 165), aunque no da ningin otro detalle.

Debemos a Duran una informacién muy interesante sobre
la celebracion de esta fiesta en otras regiones de México Cen-
tral. Segiin Durin ésta se celebraba en todos los lugares del
pais donde habia montafias altas. Mientras que en México las
ceremonias se hacian principalmente al volean Popocatepetl,
en Tlaxcala se hacian a Matlalcueye («la del faldellin azul»)
y al Tlapaltecatl («sefior de cosa de muchos colores»). La

20
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gente de los pueblos de la comarca como Tepeaca, Atlixco,
Cuahquechola, acudia a la fiesta con ofrendas y sacrificios
humanos. En Cholula, 1a fiesta era dedicada al Tlachihual-
tepetl («Cerro hecho a mano»), del cual la gente creia que
los gigantes lo habian construido para subir al cielo. Al Sur
del Popocatepetl, en la comarca de Tetella, Ocuituco, Temoac
y Tzacualpan, la gente adoraba al cerro Teocuicano {«el can-
tor divino») ; se llamaba asi porque las nubes se engendraban
en su cumbre y de ellas salian tempestades con grandes true-
nos y relimpagos. Se hacfan muchas ofrendas y sacrificios.
En este cerro habia un ayauhcalli con un idolo verde de la
talla de un nifio de ocho afios, que era tan valioso que los de
Huexotzinco, Cuauhquechola y Atlixco quisieron robarle, dan-
do lugar a guerras entre ellos y los aztecas. Al llegar los espa-
fioles, los indios enterraron esta estatua en el monte,

Ceremonia del esparcimiento del maiz
y sacrificio de
las dos doncellas: (Durdn).

En el capitulo sobre ¢l mes XIII en el Libro del Calenda-
rio, Durdn hace referencia a esta ceremonia, deseribiéndola
con més detalle en el Libro de los Ritos (57). Se escogian
dos doncellas, «la una mayor que la otra, principales, de la
linea de reyes y generaci6én de un gran principe que se llama
Tezcacoatl... las mas hermosas que habfa en aquella linea».
El dia de la fiesta los sacerdotes y los nobles bailaban delan-
te de ellas, vistiendo unas camisas cortas y unos faldellines
pintados de corazones y manos, y con unas jicaras grandes en
las manos.

Mientras el baile continuaba, las dos doncellas eran Nleva-
das en procesion hasta la piedra del sacrificio (quaubxicalli).

(57) Durén utiliza €] otro nombre del mes, «Uey pachtlis. En el «Libro
de los Ritos» Durdn trata de los dos meses XII Pachtontli y XIII Uey
pachtli como unidad, describiéndolos en el capitulo sobre la diosa Xo-
chiquetzal. Para XII Pachtontli describe el Xochilhuitl, la fiesta de la
diosa Xochiquetzal, pero al mismo tiempo menciona la fiesta Teotleco
que se celebraba independientemente de las ceremonias a Xochiquetzal
en el mismo mes. Para XIII Uey pachtli describe mds ceremonias a Xochi-
quetzal, v ademds, el sacrificio de las dos doncellas. Este capitulo es
muy confuso y dificil de interpretar (I/A, 16, pp. 151.58).



[REAA: 6] Los dioses de la lluvia 307

Cuatro sacerdotes las subfan encima de la piedra. Estos sacer-
dotes llevaban cuatro jicaras que contenian maiz blanco, maiz
negro, maiz amarillo y maiz morado respectivamente. El sacer-
dote que traia el maiz negro se ponia delante de las dos mu-
chachas. Estas tomaban maiz, y «como quien siembra, vueltas
hacia el monte, lo derramaban. Lo mismo hacian con los otros
géneros de maiz, derramando el maiz blanco hacia las semen-
teras de los llanos, el maiz amarillo hacia la laguna, y el
morado hacia las tierras de riego (amilpan). Cuando se habia
derramado todo el maiz, la gente acudia con gran prisa a
coger los granos del suelo y los guardaba con mucho cuidado
y los sembraba para tener semilla de aquel maiz bendito»
(I/A, 16, p. 154).

Entre tanto los sefiores y sacerdotes seguian bailando; en
medio de ellos estaba un sacerdote parado que alzaba en sus
manos un cuchillo grande de sacrificio envuelto en un pafio;
ese cuchillo se utilizaba sélo para este sacrificio. Llegada la
hora, las dos doncellas eran sacrificadas de la manera ordi-
naria (sacidndoles el corazén), excepto que no se les ponia
encima de la piedra con las manos abiertas como a las otras
victimas, sino que les cruzaban las piernas para expresar que
morian como virgenes. Sus cuerpos eran llevados al ayauh-
calli y depositados en el sétano que tenia este.

Esta informacién interesante no tiene correspondencia en
Sahagin. Aunque Durin no dice que el sacrificio estuviera
relacionado con los dioses de la lluvia, varios elementos lo
implican. Una costumbre tipica en relacién con los Tlaloques
era el depositar los cadaveres en el sétano del ayauhcalli. El
esparcimiento del maiz simbolizaba Ia siembra, en lo que era,
segln parece, un rito de magia por analogia. Esta ceremonia
recuerda al mito sobre el maiz de cuatro colores que fue ro-
bado de los Tlaloques por Nanauatl («Historia de los Rey-
nos»). Probablemente existia un mito propio para explicar
el sacrificio de estas doncellas: eran de familia noble y «de
la linea y generacién de un gran principe que se llamé Tes-
cacoatl». Esta referencia poco clara de Durin puede signifi-
car que eran descendientes de un noble de este nombre, o méas
bien, que procedian de un calpulli de este nombre. Segin in-
dica Tezozomoc en la «Crénica Mexicayotl», Tezcacoac fue
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uno de los barrios primitivos de Tenochtitlan (1949, p. 32).
En el estudio de A. Caso, Tezcacoac figura igualmente entre
los barrios antiguos de Tenochtitlan (1956, p. 44).

Sacrificio de Xochiguetzal.

Segin Durén, se hacian ademés ceremonias a Xochiquetzal,
la patrona de las tejedoras y de los plateros, pintores y enta-
Hadores. Se sacrificaba una representante de la diosa; después
del sacrificio un sacerdote vestia la piel desollada de la vic-
tima y se sentaba al pie de las gradas del templo fingiendo
que tejia, mientras que los oficiales mencionados bailaban
en disfraces de animales, llevando en las manos las insignias
de su oficio (I/A, 16, p. 155; véase nota 57). Debido a que
este capitulo de Durdn es muy confuso, no esta claro si estas
ceremonias se hacian realmente en este mes o quizis en el
mes anterior (en que se celebraba la fiesta Xochiluhitl a la
misma diosa).

Xochiquetzal, «la pluma de flores», era una diosa con
un caricter complejo; tenfa atribuciones de la fertilidad, de
las flores y del amor, asi como asociaciones lunares y terres-
tres. Algunas veces se la identificaba con Tonacaciuatl. En
la mitologia aparece como mujer de Cinteotl, de Piltzintecutli
o de Tlaloc (58). Segiin Diego Mufioz Camargo, Xochiquet-
zal, la mujer de Tlaloc, fue raptada por Tezcatlipoca, el gue-
rrero joven, que la llevé al noveno cielo, convirtiéndola en
la diosa del amor. En esta tltima funcién, Xochiquetzal era
la patrona de las auianime, las compafieras de los guerreros
jévenes del telpochcalli, asi como de las mujeres embaraza-
das (Seler, GA, II, p. 1032 f.). Ademas era la patrona del
tejer y bordar, segin subraya Duran, y se le atribuia la in-
vencién de estas artes.

Xochiquetzal era la diosa principal de los tlalhuicas que
vivian en el sur del Valle de México, cerca de Cuernavaca.
Seglin el Cédice Magliabecchi (XIII, 3, fol. 40, verso) estas

(58) Interpretacién al Cédice Vaticano A (mam. 3.738, fol. 31, verso);
«Historia de los Mexicanoss, Dicgo Mufioz Camargo, «Historia dc Tiaxcalas,
cap. 19.
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tribus le celebraban una fiesta en el mes Tepeilhuitl, en que
hacian emborracharse a los nifios y nifias de diez afios. En el
Cédice Aubin este mes estd representado por Xochiquetzal
frente a una pareja bebiendo pulque (Seler, GA, I, p. 150).
Segiin el Codice Telleriano-Remensis, los matlaizincas del
Valle de Toluca le hacian ceremonias en el mes Thaxiqui,
que correspondia a XIII Tepeilhuitl (Kubler y Gibson, 1951,
p. 31). Por otra parte, Torquemada menciona que los tlaxcal-
tecas hacian una fiesta a las diosas Xochiquetzal y Xochitecatl
en el mes XIV Quecholli y «les sacrificaban muchas doncellas
en memoria de los amoresy»; ésta era la fiesta de las auianime
y las maqui, las mujeres que acompaifiaban al ejército a la
guerra (L. X., 35, p. 209). Es de notar que Xochitecatl era
el nombre de una de las mujeres representando cerros que
se sacrificaban en la fiesta de Tepeilhuitl.

Las ceremonias a Xochiquetzal encajan muy bien en el
marco de la fiesta de los Tlaloques en Tepeilhuitl. En la ilus-
tracion del Calendario de Tovar, se ve ademdis del cerro, la
cabeza de una mujer que parece ser Xochiquetzal (véase
fig. 11). Entre varias poblaciones vecinas, el mes estaba de-
dicado a la diosa. Xochiquetzal estaba relacionada con los
Tlaloques. Ademas, existia un vinculo incluso mas estrecho
entre ella y los dioses del pulque, que también jugaban un
papel en esta fiesta. Xochiquetzal v los Centzon Totochtin
eran patronos de la embriaguez v relacionados con la luna.
Habria que estudiar més detenidamente todas las ceremonias
en relacion con Xochiquetzal y el cardcter complejo de esta
diosa.

Sacrificio de los dioses del pulque {Sahagtin).

En la fiesta de Tepeilhuitl se sacrificaban ademis nume-
rosos representanies de los dioses del pulque. Sahagin no
menciona estos sacrificios en su descripcién de la fiesta; las
referencias a ellos se encuentran esparcidas en el Apéndice
sobre los «Edificios del Templo Mayor» y en el texto sobre
los «Sacerdotes de los dioses».

Mayauel, Ta diosa del maguey v del pulque, y sus 400
hijos, los Centzon Totochtin, formaban el segundo grupo im-



310 Johanna Broda [REAA: 6]

portante de las deidades de la vegetacién después de las diosas
del maiz. El pulque y la borrachera simbolizaban la abundan-
cia y la fertilidad. Los dioses del pulque eran generalmente
deidades locales, patronos de pueblos concretos. En este aspec-
to se parecen a los Tlaloques que también eran dioses locales
con un nombre genérico y una funcién bésica de fertilidad.
Existia una relacién tan intima entre los dioses del pulque
y los Tlaloques, que algunos de ellos son mencionados en los
dos grupos. En sus atavios, los dioses del pulque también
tenfan varios elementos en comin con los Tlaloques. Segin
indica Sahagin, cada dios del pulque tenia su sacerdote, cuyo
oficio consistia en preparar los atavios que llevaba el repre-
sentante del dios en el dia de su sacrificio; eslos sacerdotes
Hevaban los mismos nombres de los dioses.

De todos los dioses del pulque mencionados por Sahagin,
la mayoria eran sacrificados en la fiesta de Tepeilhuitl (estin
marcados por una (T); para algunos otros, Sahagin indica
que se saerificaban de manera aislada en otras fiestas; en
cuanto al resto, no sabemocs nada sobre su sacrificio:

Ometochtli (T o Atlcaualo}, Patecatl (59}, Tezcat-
zoncatl, Yiauhtecatl, Acolhua (T}, Tlilhoa (T), lzquite-
catl, Toltecatl (T o Quecholli), Papaztac (T}, Tlalte-
caioa, Tepoztecatl (T), Chimalpanecatl, Colhoatzincatl,
Macuiltochtli, Quatlapanqui (Panquetzaliztli), Yauh-
queme (T), Tomiyauh (T), Nappatecutli (T) (HG, I,
22, p. 75; SA, 1958/1, pp. 93, 95, 97, 107).

En el Apéndice sobre los edificios del Templo Mayor,
Sahaglin especifica dos lugares donde se hacian algunos de
estos sacrificios:

Ometochtli moria en Tochinco.

Tepoztecatl, Totoltecatl y Papaztac morian en el
templo de los Centzon Totochtin durante el dia (CF.
11, pp. 167, 173).

(59) -Tecatl significa «el que pertenece a un lugar concreto».
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De estos dioses, Yauhqueme, Tomiyauhtecutli y Nappate-
cutli llevaban los atavios de los dioses de la lluvia, es decir,
gue eran Tlaloques (SA, 1958/1, pp. 131, 139, 141). Yauh-
queme, «el vestido de yauhtli», era el nombre de un cerro
donde se hacian sacrificios de nifios en la fiesta de I Quaui-
tleua. Nappatecutli, «el sefior de las cuatro direcciones», se
sacrificaba en Nappatecco durante la noche (CF, 11, p. 176).
Este dios era uno de los Tlaloques y patrono del calpulli de
los petlachiuhque o fabricantes de esteras de junco; se le
atribuia la invencién de este arte. En la fiesta, el represen-
tante de Nappatecuthi rociaba la gente con agua que llevaba
en una jicara verde. Durante todo el afio se mantenia un re-
presentante del dios que vivia en el templo del barrio y al
que llamaban los petlachiuhque para que bailara en las fiestas
que hacian al dios en sus casas (CI, I, 20, p. 45).

Ademas en Tepeilhuit! se sacrificaba el representante del
dios Opochtli, «el izquierdo» (SA, 1958/1, p. 103), que era
otro de los Tlaloques y patrono de la gente que vivia al borde
del agua; se le atribuia la invencién de los utensilios para
pescar v las armas para cazar aves acudticas. En la fiesta a
este dios, la gente le ofrecia comida, pulque, cahas de maig,
flores, tabaco, incienso y hierbas olorosas. Se hacia sonar
el chicauaztli. Los ancianos de su calpulli (calpulleque) can-
taban en su honor (CF, 1, 17, p. 37).

Finalmente, se menciona para este mes el sacrificio de
Trapotlacatl, «la diosa de Tzapotlan de los de Chalco» (SA,
1958/1, p. 107); ésta parece haber sido la misma que Tza-
potlatenan, «la madre de Tzapotlan», una diosa de la regidn
de Chalco. A esta diosa se le atribuia la invencién del uxitl,
un aceite sacado de la resina del pino que se utilizaba para
curar la sarna, las bubas, las grietas de la piel, etc. Tzapotla-
tenan era la patrona de la gente que hacia y vendia este aceite.
Este gremio profesional celebraba su fiesta con el sacrificio
de varios esclavos; parece que proveian también la represen-
tante de la diosa. Ademdis se hacia una imagen de ella (ixip-
tla) de masa de tzoalli. Los anctanos (de su calpulli ?), can-
taban v tocahan los instrumentos en su honor (CF, I, 9, p. 17).
Estas ceremonias recuerdan a las que se hacian en Etzalcua-
lizthi con la imagen de Chalchiuhtlicue. Los atavios de la
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diesa (un gorro de papeles salpicados con ulli, el quetzalmis-
huayo, el ayochicauaztli) asi como su relacién con la sarna,
las bubas, etc., establecen una relacién estrecha entre ella y
los Tlaloques.

La descrlpcmn de estos ultimos sacrlflclos nos da infor-
macion interesantisima sobre el culto de los barrios; este se
desarrollaba de manera paralela con las grandes ceremonias
en el Templo Mayor. Parece que muchos de estos dioses secun-
darios, que figuran entre los dioses del pulque asi como los
Tlaloques, eran patronos de calpullis o gremios profesionales.
Un tema muy interesante de investigacién es la relacién que
existia entre los calpullis, los gremios profesionales, y sus
patronos.

(B) XVI-Atemoztli: La fiesta del «descendimiento del agua».

Sahagin explica que en este mes empezaban a darse tem-
pestades «y las primeras aguas en los montes». Por esto la
gente decia «el agua baja» o «los Tlaloques descienden» (CF,
II, p. 139; HG, 11, 35, p. 214). Segiin Tovar, la gente tomaba
los aguaceros de esta época como sefial de que el dios Tlaloc
les recordaba que debian rendirle culto (Kubler y Gibson,
1951, p. 33). En la ilustracién del Calendario de Tovar (fig.

Fig. 13, Atemoztli. Calenda-
rio de Tovar.
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13) Tlaloc estd representado con sus insignias tipicas; con
su mano derecha esti rociando agua de un jarro; en la mano
izquierda tiene el coatopilli (en forma de una serpiente azul),
que es otro atributo del dios (60). En la ilustracién de Durdn
se ve un nifio bajando del cielo; éste simbolizaba el agua:
«... y asi quisieron algunos interpretar que esta fiesta se en-
caminaba y dirigia para empezar a pedir agua para la pri-
mavera» (I/B, 19, p. 287, ilus. nim. 50).

En este mes el Tlalocan tlenamacac hacia un rito magico
para atraer la lluvia. En cuanto se ofan truenos y parecia que
iba a llover, el tlenamacac cogia su incensario y echaba in-
cienso (yauhtli) sobre las brasas. Este incensario era como
una cuchara grande agujereada, llena de brasas, y tenia un
mango largo y hueco, lleno de sonajas; el extremo del mango
tenia la forma de la cabeza de una culebra. El tlenamacac
levantaba el incesario en las cuatro direcciones, mientras mo-
via el mango con las sonajas, haciéndolas sonar. Esio lo hacia
en los patios de todos los templos: «... con estos ritos de-
mandaban y esperaban la Huvia» (CF, II, p. 139).

Sacrificio de ninios.

Segln indican Motolinia y la «Relacién Breves, los sa-
crificios de nifios empezaban de nuevo en el mes de Atemoztli.
Motolinia dice que se ofrecian un nifio y una nifia en medio
de la laguna (Pantitlan) y se llevaban las «tiras sagradas»
a los santuarios en los montes (1967, p. 64). La «Relacién
Breve» parece referirse a estos mismos hechos: «... y en todas
partes sobre los cerros se hacian sacrificios (de nifios) («nex-
tlavaloia»; véase nota 24), por lo cual se decia que nuevamen-
te bajaban los Tlaloques» (1948, p. 313). Estas dos referen-
cias son muy importantes, ya que prueban que se iniciaba el
ciclo de sacrificios de nifios en este mes. Ademas, encontramos
en la «Relacién Breve» un indicio de que estos sacrificios

(60} Ademads, se ve en la ilustracién la cabeza de una mujer, posible-
mente de Chalchiuhtlicue; en lo alto se ve una ofrenda de teteuitl. La
representacién de una mane con un manojo de hierba parece referirse
a ofrendas de hierba en este ms. (Kubler y Gibson, 1951, p. 33),
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se hacian al amanecer, como los demis sacrificios a los Tla-
loques: «... a la aurora, cuando morian los tepictoton, era
cuando se hacian sacrificios (de nifios: nextlaualoia)» (SA,
1948, p. 313).

Ceremonias con las imdgenes de tzoalli (tepictoton) (61).

Durante el afo alguna gente habia hecho voto de ofrecer
las iméagenes de los cerros en esta fiesta; las imagenes se lla-
maban tepictoton, «figuritas modeladas» (véase fig. 14). En
el Libro I Sahagion afiade que los hombres que hacian este

Fig. 14. Tepictoton. Codice
Matritense: «Atavios de los
Dioses»,

voto padecian de enfermedades del frio o habian escapado al
peligro de ahogarse; las imigenes de los dioses que se pro-
metian hacer eran las siguientes: Eecatl-Quetzalcoatl, Chal-
chiuhtlicue, Tlaloc, el Popocatepetl, el Iztac tepetl (Iztac

(61) CF 1II, 35, pp. 139.42; HG II, 35, pp. 214-16; véase también el
capitule sobre los tepictoton cn el L. I. CF 1, 21, pp. 4749, HG I, 21,
pp. 72-75.



[REAA: 6] Los dioses de la Nuvia 315

Ciuatl), el Poiauhtecatl y «otros cualesquiera montes a quienes
se inclinaban por su devocién» (L. 1.). Alguna gente hacia
cinco imagenes de tzoalli, otros hacian diez y otros quince.
En el Libro II, Sahagiin menciona que se hacian ademis las
imigenes de los cerros siguientes (en casi todos ellos se hacian
sacrificios de nifios en Atlcanalo (A): del Yoaltecatl (A),
Quauhtepetl (A), Cocotl (A}, Yiauhqueme (A}, Tepetzintli
(A}, Tepepolli, Uixachtecatl (62); ademas se hacian image-
nes del dios del fuego y de Chicomecoatl.

Cinco dias antes de la fiesta (el dia 15 del mes), la gente
compraba todas las cosas necesarias para hacer las imagenes:
el papel, el ulli, la fibra de maguey y los cuchillos de obsi-
diana. Durante estos dias hacian penitencia y no se lavaban
la cabeza. En la noche antes de la fiesta, la gente hacia las
imagenes de masa de tzoalli, poniéndoles dientes de pepitas
de calabaza v ojos de frijoles negros. Se decia que «a media
noche nacian los tepictoton». Segiin la «Relacién Brevey, las
imagenes se hacian solamente en las casas de los ricos (SA,
1948, p. 313). Al mismo tiempo, la gente preparaba en las
casas las «tiras sagradas» (teteuitl), fijindolas en unos palos
grandes («desde abajo hasta arriba a manera de bandera»);
estos palos se hincaban en el patio de las casas (L. 1I).

Hasta ese momento los tepictoton no tenian atavios; éstos
eran traidos la misma noche por los sacerdotes (tlamacazque),
cuyo oficio era preparar los atavios y ponérselos a las imé-
genes, «colociandolas en las casas». Les ponian a cada imagen
los atavios del dios que representaba. Los sacerdotes, los due-
fios de las casas, su familia y los invitados pasaban la noche
velando ante los tepictoton. Los sacerdotes cantaban y tocaban
misica en honor de las imdgenes. Cuatro veces se hacian
ofrendas de comida a las figuritas (véase figs. 15 y 22). A
cada una se le daba unos tamales pequefios, un poco de cho-
colate liquido y un poco de pulque de calabaza (aioctli) en
unas tazas de calabazas verdes (chalchiuhtecomatl). Los invi-
tados comian también cuatro veces. (Duran también menciona

(62) Uixachtecatl: «el cerro de la estrella», donde se hacia la fiesta
del Fuego Nuevo cada 52 afios.
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este velatorio y dice que se llamaba ixtozoztli, «estar en vela
o alerta») (I/B, p. 288).

Al amanecer, se «sacrificabany» las imagenes como si fue-
ran victimas humanas. Se les degollaba con el cuchillo de
tejer (tzotzopaztli) y se les sacaba el corazén, que también
se les habfa puesto; este corazén era ofrecido al que habia
hecho la imagen, y después era puesto en una jicara verde,

Fig. 15. Atemoztli. Cédice Matritense: «Relacién Breve...».

Segin la «Relacién Breve» eran las mujeres las que «sacrifi-
caban a las imagenes (1948, p. 314); mientras que Sahagin
dice que eran los sacerdotes (HG, II, p. 215). Después del
sacrificio, la gente comfa la masa de tzoalli como una cosa
sagrada (teoqualo) (SA, 1948, p. 314). En el Libro 1 Saha-
giin dice que la masa de 1zoalli se les entregaba a los sacerdo-
tes (o parte de ella ?) (CF, I, p. 48).
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Los atavios de las imfgenes se quemaban en el patio
de la casa, junto con las vasijas pequefias, en las que les ha-
bian ofrecido la comida. Las esteras sobre las que habian sido
puestas (aztapilpetlatl), y las vasijas de calabazas verdes
{chalchiuhtecomatl) eran llevadas al ayauhcalli. Al regresar,
el duefio de la casa hacia un banquete en memoria de los te-
pictoton, en el que ofrecia a sus invitados mucha comida y
pulque en tazas negras (L. II). Las mujeres que asistian al
convite, traian consigo granos de maiz o mazorcas secas. Al
ponerse el sol, los viejos y las viejas bebian pulque hasta la
noche y se emborrachaban. La preparaciéon del pulque, que
se hacia antes de la fiesta, iba acompafiada de prescripciones
rituales. Se decia que si alguien bebia pulque en los dias an-
teriores a la fiesta, los dioses le castigarian con todo tipo de
desgracias: «que se le habia de torcer la boca hacia un lado,
se le secaba la mano o el pie, le temblaba la cara, la boca o
los labios o entraba en él algiin demonio».

Al amanecer del dia siguiente, el duefio de la casa reunia
a sus parientes para acabar de comer y beber todo lo que
habia sobrado del banquete. «Decian que los gotosos haciendo
esta fiesta sanaban de la gota o de cualquiera de las enferme-
dades que arriba se dijeron, y los que habian escapado de
algiin peligro de agua, con hacer esta fiesta cumplian su voto».
(L. 1).

Al final de la fiesta, quitaban las tiras de papel (teteuitl)
de los palos que estaban hincados en el patio de la casa y los
llevaban «a ciertos lugares del agua que estaban seiialados
con unos maderos hincados (cuenmantli) o a las alturas de
los montes» (HG, 11, p. 216). Todas las vasijas que se habian
utilizado en el banquete eran llevadas al lugar Tepetzinco en
la laguna y echadas en el remolino de agua, Pantitlan (L. T)
(véase fig. 21).

Sacrificios de wnifios en XVIII-Izcalli.

Segin Dur4n empezaba en este mes la siembra del maiz
en los montes y collados, ya que en ellos cafan los primeros
aguaceros con bastante antelacién a los llanos. Se haeian
ceremonias a los dos cerros Tlaloc y Matlalcueye, en las que
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se sacrificaban un nifioc y una nifia: «iban a ofrecer a los
montes y a las cuevas y quebradas sacrificios, asi de ofrendas
de comida como de sangre de sus cuerpos». También se hin-
caban «unas varas largas con sus ramas, en los barrios, junto
a los sacrificaderos y por las calles» (I/B, 21, p. 292), es
decir, se levantaban los palos con las «tiras de papel» (te-
teuitl).

Los sacrificios de nifios que se hacian en XVIII Izealli
{que era el Gltimo mes segln el sistema del calendario de
Sahagin) tenian su continuacién en el mes siguiente, 1 Atl-
caualo-Quauitleua, en el que se hacfan los sacrificios més
importantes de nifios, a los que nos hemos referido detenida-
mente. Ademés, en este mes tenian lugar ceremonias muy ela-
boradas al dios del fuego, Xiuhtecutli.

CONCLUSIONES

Los sacrificios humanos eran la caracteristica més espec-
tacular de la religién azteca en la época anterior a la con-
quista. Las dimensiones de estos sacrificios, dada la densidad
demogréfica de esta época, eran enormes. No hay que olvidar
el significado politico de estos sacrificios como medio de ate-
rrorizar a los pueblos conquistados.

Las fiestas aztecas eran representaciones dramaticas de
un enorme poder sugestivo, bajo cuyo encanto actuaban sa-
cerdotes, espectadores y victimas. Sélo este efecto dramético
hace comprensible cémo se podian hacer estos sacrificios san-
grientos en los que cada afio se mataban ecientos, y probable-
mente miles de hombres, mujeres y nifios. Las victimas no se
sacrificaban simplemente a los dioses, sino que eran la repre-
sentacién viva de estos dioses, de manera que eran los dioses
mismos los que eran sacrificados en el ritual. A través de su
sacrificio se querian provocar los fendmenos que regian o
personificaban aquéllos. Los sacrificios humanos no eran
nunca actos de devocidn, sino que se les atribuia una fuerza
causal en orden a producir los efectos deseados; estaban basa-
dos en ¢l principio magico del «do ut des». Es de notar que
no eran solamente las victimas las que llevaban los atavios
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de los dioses, sino también los sacerdotes principales. ;Repre-
sentaban también los sacerdotes en este momento a los dioses
y se perseguia con ello la finalidad de conjurar la presencia
de éstos? Al parecer, el componente magico era muy fuerte
en el ritual, aunque en una estructura tan compleja como la
religién azteca el aspecto «religioso» propiamente dicho, na-
turalmente estaba también muy desarrollado.

Otro aspecto importante es la relacién entre el ritual v la
mitologia azteca. Existe una desproporcién enorme en cuanto
al material existente a favor del ritual. En consecuencia, es
aconsejable empezar por el estudio de éste y buscar puntos
de contacto con la mitologia en la .medida de lo posible. El
mito y el ritual constitufan una unidad. Por una parte, los
mitos proporcionaban la justificacidn de los ritos; por otra, el
ritual era la realizacién draméatica del mito. El ritual era el
puente entre la realidad mitica y el presente. Todas las cere-
monias se efectuaban a este nivl mitico; los medios para su
representacion eran la palabra, el canto, el baile, los atavios,
los objetos litdrgicos, las ofrendas y sobre todo, los sacri-
ficios humanos {véase Nowotny, 1970, pp. 24-28).

La concepeién azteca de los dioses diferia considerable-
mente de la concepecidén cristiana; seglin esta Gltima, dios se
concibe de manera abstracta, como un ser omnipotente que
existe fuera del tiempo y del espacio; el hombre depende de
su voluntad y se acerca a él con devocion. Los cronistas del
siglo xv1 estaban demasiado limitados por su propia visién
del mundo para penetrar el diferente modo de pensar de la
antigua religién mexicana. Para personas habituadas a pensar
en términos de un monoteismo, resulta muy dificil comprender
una religién politeista como la azteca. Esto sigue siendo un
problema hoy dia.

Tos dioses aztecas eran concebidos como seres concretos
con una realidad fisica, aunque sélo eran visibles en sus ac-
ciones. Se les identificaba con un lugar concreto o con un
fenémeno natural. Aunque se adoraban bajo el mismo nombre
en muchos lugares distintos, estos dioses no eran idénticos.
Las deidades no eran seres omnipotentes fuera de la creacidn,
sino que ellos mismos habian sido creados, tenian un caréc-
ter ambiguo y dependian de las leyes del cosmos. La adivi-
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nacién servia para conocer la voluntad del destino y de los
dioses, mientras que los ritos eran la proteccién contra la
arbitrariedad de ambos.

- En este sentido, no se puede hablar de los Tlaloques como
«dioses del agua» en 16rminos generales, pues esto implicaria
una concepcién demasiado abstracta de ellos cuande personi-
ficaban fenémenos concretos. Los Tlaloques eran los dioses
de la lluvia y de las tempestades, fenémenos que se originaban
en Jos montes altos, en cuyas cumbres se engendraban las
nubes; no vivian simplemente en los cerros, sino que eran los
mismos cerros personificados. Se trataba de un grupo grande
de dioses que representaban fenémenos parecidos. A este
grupo pertenecian: el principal de ellos, Tlaloc; la diosa de
los rios, las fuentes y la laguna, Chalchiuhtlicue; la diosa
de la sal y del agua salada, Uixtociuatl; el dios del viento,
Eecatl; Matlalcueye, Iztac Ciuatl, el Popocatepetl y otros
cerros deificados; asi como una serie de dioses como Opoch-
tli, Nappatecutli y otros que estaban relacionados con los
dioses del pulque. Todas estas deidades eran la personifica-
cién de fenémenos concretos y muchas veces eran también
patronos de gremios profesionales o calpullis.

Podemos distinguir tres grupos de fiestas que se hacian
a los dioses de la lluvia y del agua: 1. El ciclo de los sacrifi-
cios de nifios. 2. La fiesta del maiz tierno y el sacrificio de
los Tlaloques en Etzaleualiztli, asi como el sacrificio de Uix-
tocivatl en Tecuilhuitontli. 3. Las ceremonias con los tepic-
toton o imagenes de los montes en las fiestas de Tepeilhuitl
y Atemoztli,

1. En los primeros dos grupos de fiestas prevalecian los
ritos magicos para provocar la lluvia, asi como los prondsticos
sobre la caida de lluvia (hacer sonar el ayochicauaztli, incen-
sar, las ligrimas de los nifios, etc.). Las ceremonias con los
teteuitl también pertenecian a estos ritos. Estas «tiras de pa-
pel» (amateteuitl), que se ofrecian junto con las «tiras hu-
manas» (tlacateteuitl), eran objetos rituales con una conno-
tacion méigica: «por medio de ellas se producirfa el verdor,
el retofio y el crecimiento» (CF). Se encuentran objetos simi-
lares entre los indios del Suroeste de los Estados Unidos,
como por ¢jemplo los «prayer sticks» de los navajos. Estudios
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comparados con estos fendmenos similares en las méds recien-
tes culturas norteamericanas, pueden ayudarnos a comprender
mejor la antigua religién mexicana.

Los sacrificios de nifios se hacian a partir de XVI Ate-
moztli (o posiblemente de XIII Tepeilhuitl) hasta IV Tozoz-
tli; estaban estrechamente relacionados con las actividades
agricolas y dependian de la caida de la lluvia en un afio
concreto. Segin la necesidad, se celebraban de manera mas o
menos elaborada en uno o en todos estos meses. Los sacrifi-
cios de nifios se concebian como un trato entre los Tlaloques
¥ los hombres, a través del cual los hombres obtenian la Huvia
necesaria para el crecimiento del maiz. El mito proporcionaba
1a justificacién de este contrato (Historia de los Reynos). Esta
concepcidén implica que los sacrificios de nifios no eran actos
de devocidn, sino que se les atribuia un poder coactivo sobre
los dioses, forzandoles a dar lluvia.

2. En Etzaleualiztli la gente celebraba la fiesta del maiz
tierno y por primera en el afio comia «la comida del manjar
de frijoles», que era considerado como un lujo. Hombres del
pueblo vestian las insignias de Tlaloc e iban de casa en casa
pidiendo el «etzalli»; a cambio, llevaban prosperidad a la
casa donde entraban. Las mortificaciones y los ejercicios
rituales que hacian los sacerdotes en esta fiesta, formaban
parte del culto de Tlaloe, y parece que tenian por objeto re-
forzar el significado general de la fiesta, que era consolidar
la buena terminacién de la cosecha y asegurar la prosperidad
en el afio. La fiesta culminaba con el sacrificio de los Tlalo-
ques (entre ellos Tlaloc y Chalchiuhtlicue) en el dltimo dia
del mes; durante veinte dias antes de la fiesta estas dos vic-
timas habian representado a Tlaloe y Chalchiuhtlicue.

3. Mientras que los primeros dos grupos de fiestas estaban
estrechamente relacionados con las actividades agricolas y
el aspecto de los Tlaloques como duefios de la Huvia, el tercer
grupo estaba relacionado con el otro aspecto de estos como
montes deificados y patronos de ciertas enfermedades. En las
fiestas de Tepeilhuitl y Ttemoztli se hacian las imigenes de
los montes o «tepictoton», Durante el afio anterior alguna gente
habfa hecho el voto de modelar las figuritas porque, a) pade-
cian ciertas enfermedades atribuidas a los Tlaloques (sarna,

21
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parilisis, etc.); y b) se encontraron en peligro de ahogarse
o morir en una tempestad. También se hacian algunas ima-
genes de los montes en memoria de los que habian muerto en
estas circunstancias.

Entre las «figuritas modeladas» (tepictoton) cinco eran
las mas importantes: Tlaloc, Chalchiuhtlicue, Matlalcueye,
Eecatl e Iztac Ciuatl, «... porque se llamaban los Tlaloques,
y creian que ellos eran los que provocaban la lluvia» (SA,
1958/1, pp. 153-55). Algunas veces se mencionan entre los
tepictoton también el Popocatepetl v las diosas Chicomecoat] y
Ciuacoatl; las demas iméagenes representaban todas cerros cer-
ca de Tenochtitlan, donde se hacian también sacrificios de nifios
en I Atlcaualo-Quauitlena. En Tepeilhuitl se moldeaban ade-
mas unas culebras de tzoalli asi como los ecatotonti; estos
Gltimos parecen haber representado los ministros pequefios
del dios del viento, Eecatl-Quetzalcoatl. Todas las imagenes
eran moldeadas por la noche y sacrificadas al amanecer como
si fueran victimas humanas. Después del sacrificio, la gente
comia la masa de tzoalli como una cosa sagrada; especial-
mente los que tenian las enfermedades mencionadas, la co-
mian para sanar de ellas. Ambas fiestas terminaban en ban-
quetes con una borrachera ritual.

La diferencia mas importante entre las dos fiestas era
que en Tepeilhuitl se hacian ademis los sacrificios de los
dioses del pulque y de varios otros dioses Tlaloques, mientras
que en Atemoztli empezaban de nuevo los sacrificios de nifios.
Estos sacrificios «secundarios» en Tepeilhuitl parecen haber
tenido més importancia de lo que se desprende de las refe-
rencias breves y dispersas de Sahagin, y sobre todo tienen
interés porque arrojan luz sobre el culto de los barrios. Ha-
bria que investigar también si el sacrificio de los dioses del
pulque tenia algo que ver con la terminacién de la cosecha
en esta época.

En las Tablas I-IIT se da un anilisis de los ritos que hemos
estudiado en este trabajo. Esta clasificacion deja ver mas clara-
mente que estos ritos, aunque diferian en su forma exterior,
tenian ciertas caracteristicas basicas en comin:

Todas las victimas representaban a los dioses: los repre-
sentantes adultos —los nifios, que personificaban los «dioses
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pequefios» (Tlaloques) a base de una asociacién de magia por
analogia— e incluso las imagenes de los cerros de tzoalli;
para estos Gltimos se utilizaba el mismo término que para los
representantes humanos: ixiptla, «imagen, simbolo». El ri-
tual azteca poseia una teoria muy elaborada en cuanto a las
circunstancias de los sacrificios humanos: La forma del sa-
crificio era diferente para los diferentes grupos de dioses.
El sacrificio tipico a los Tlaloques era el degollamiento (63)
y la colocacién del cadéver en un sétano (¢en el Templo de
Tlaloc?), en el ayauhcalli o en una cueva en el monte. Los
cuerpos de estas victimas no se cornian como era la costumbre.
Es de notar que los cuerpos de los difuntos dedicados a Tlaloe
se enterraban en vez de quemarlos como era la costumbre
general; parece tratarse de la misma asociacién de ideas.

Fos lugares de sacrificios eran el Templo de Tlaloc en la
pirdmide principal del Templo Mayor, los santuarios en los
montes y el lugar del remolino en la laguna (Pantitlan). El
momento del dia en el que se hacian los sacrificios también
tenia su significado importante. Nuestro analisis demuestra
que realmente todas las ceremonias principales se hacian en-
tre la puesta del sol y el amanecer. Las ceremonias empezaban
generalmente con una vigilia u otras preparaciones ritnales,
mientras que los sacrificios humanos se hacian a media noche
(sacrificio de los Tlaloques en Etzalcualiztli} o al amanecer
(en todos los demas casos). De momento, no es posible explicar
el significado esotérico de esto, aunque recordemos que el
amanecer tenia dos caracteristicas importantes: la salida del
sol, que debe haber sido un momento importante en el culto
de este astro; y que era la hora con la que los aztecas empe-
zaban a contar el dia.

Quizds la conclusién mas interesante es la referente a las
interrelaciones entre el ritual y la estructura social. El ana-
lisis de las fiestas de los Tlaloques tiende a corroborar una

(63) Nuestras fuentes no indican el degollamiento para todas las
victimas, pero parece mdas bien que ¢l informante se haya olvidado de
mencionar este detalle. El degollamiento es mencionado para los nifios
v los tepictoton; segiin Motolinia no se les sacaba ¢l corazén a los nifios.
El sacrificic de corazon es mencionado para los Tlaloques en Etzalcua-
liztli, para Uixtociuatil, y para los tepictoton.
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observacién que hemos hecho anteriormente en el anilisis
de la fiesta de Tlacaxipeualiztli (1970, p. 266) : los sacer-
dotes, los barrios y la gente comin eran los principales par-
ticipantes en los ritos relacionados con el culto de la fertilidad,
mientras que los nobles y guerreros intervenian en las cere-
monias con funciones politicas y sociales. Tlacaxipeualiztli
era la fiesta mis destacada en la que participaban los gue-
rreros, haciendo ostentacion de sus hazafias militares; la fiesta
culminaba con el sacrificio gladiatorio y la distribucién de
insignias, con las que el rey distingufa a los guerreros. Tlaca-
xipeualiztli asumié una creciente importancia politica como
medio de aterrorizar a los pueblos conquistados.

Por el contrario, las fiestas de los dioses de la lluvia ca-
recian de esta ostentacién de prestigio social y politico; eran
menos espectaculares. Una gran parte de las ceremonias tenian
lugar en las casas de la gente comin, y en ellas, los duefios
de estas eran los principales actores. En las ceremonias se-
cundarias en Etzalcualiztli y Tepeilhuitl intervenian ademas
varios gremios profesionales; estos gremios parece gue eran
calpullis. Este aspecto de las ceremonias es particularmente
interesante, ya que arroja luz sobre el culto de los barrios,
que se desarrollaba de manera paralela con las fiestas prin-
cipales en el Templo Mayor. Muchos mas dioses de lo que
se supone generalmente parecen haber sido patronos de gre-
mios profesionales; entre ellos figuraban Chalchiuhtlicue,
Uixtociuatl, Tzapotlatenan, Opochtli y Nappatecutli.

Las fiestas en las que la gente comiin participaba mas acti-
vamente, eran Tepeilhuitl y Atemoztli. En Etzalcualiztli po-
demos distinguir dos partes de la fiesta: a) la parte en la que
intervenia la gente comtn y los labradores; b) las ceremonias
de los sacerdotes, Estos tiltimos tenian una relacién particu-
larmente estrecha con el culto de Tlaloe, dade que las tradi-
ciones del sacerdocio habian estado intimamente vinculadas
a este culto desde tiempos muy remotos. Existia una relacién
estrecha entre los cultos popular y sacerdotal, y en cierto res-
pecto ambos eran antagénicos al culto de la clase gobernante.
Este tema tendria que ser estudiado mas detenidamente, anali-
zando la relacién que tenian los nobles con el culto de los «dio-
ses tribales y chichimecas».
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Los sacrificios de nifios eran las dnicas ceremonias a
los dioses de la lluvia en las que intervenian los nobles. Se-
gin la «Relacién Breve», los nobles participaban en las pro-
cesiones en las que los teteuitl y los nifios eran llevados a los
montes, Seglin Durin, los reyes y los nobles eran los Gnicos
participantes en la fiesta del cerro Tlalocan, asi como en la
fiesta de la Sierra Nevada (Iztac Ciuatl). En estas fiestas se
observa una ostentacién en cuanto a las ofrendas y las insig-
nias de los participantes, rasgo que generalmente caracteriza
la intervencidn de los nobles en el ritual. Segiin Motolinia, los
hijos de los nobles eran las victimas preferidas en los sacri-
ficios de nifios. Su afirmacién es corroborada por los dos
mitos conservados en la «Historia de los Reynos», segan los
cuales se sacrificaban a los Tlaloques la hija del jefe tribal
de los mexicanos, Quetzalxoch, y los hijos de Uemac. El mito
de Quetzalxoch da un significado politico a la adquisicidn
del maiz por los aztecas, invistiéndoles como los nuevos se-
fiores de México. Es comprensible que los nobles estuvieran
mds intimamente relacionados con estos que con ningunos
otros de los saerificios a los Tlaloques. Parece que los sacri-
ficios de nifios no pertenecian al estrato més antiguo del culto
de Tlaloc, sino que habian sido introducidos por los aztecas
en el siglo xv.
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Fig: 16. El arbol «Tota» (Uey tozoztli),
Durdn (Libro de los Ritos, cap. 8).

Fig. 17. La representante de
Chalchiuhtlicue. Durdn (Libro
de los Ritos; cap. 19).
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Fig. 18, Tepeilhuitl. Durdn (Li-
bro de los Ritos, cap. 18},

Fig., 19. La representante de
Chalchiunhtlicue, Codice Floren-
tino (Libro I, cap. 11).



Fig. 21. Pantitlan. Cddice Florentino (Li-
bro I, cap. 21).

Fig. 22. Fiesta de los Tepicto-
ton (Atemoztli), Codice Floren-
tino (Libro I, cap. 21}

Lamina 4



[REAA: 6] Limina 3

Fig. 20. Fiesta de Etzalcualiz-
tli. Cadice Florentino (Libro
IT, cap. 25).



TABLA I

El ciclo de los sacrificios de nifios

FIesTA

SACRIFICIOS

PARTICIPACIGN
Y VICTIMAS

MOMENTO DEL Dfa

(XIII-Tepeil-
huiltl).
(?)

XVI-Atemoztli.

KXVITI-Izcalli,

I-Atlcaualo-
Quauitleua.

I1-Tlacaxipeua-
liztli.
I11-Tozoztontli,

IV-Uey tozoztli.

(?)

Sacrificio de las dos doncellas; sacrificio
de nifios en los montes (?) (Durdn),

Sacrificio de un nifio y una nifia en Panti-
tlan; sacrificios de nifios en los montes.
Los palos con los teteuitl se plantan en
las casas, se llevan a los montes y al
Pantitlan (Motolinfa, «Relacién breve»),

Sacrificio de un nific y una nifia a Tlaloc
y Matlalcueye (en el monte) (7). Los pa-
los con los teteuitl se plantan en los
barrios {Duran).

Los palos con las «tiras de papel» (amate-
teuit]) se plantan en las casas y en los
templos de los barrios; despuds se lle-
van a los montes y al Pantitlan, junto
con las «tiras humanas» (llacatetenitl),
los nifios que represeniaban a los cerros.
Los nifios se sacrificaban en los lugares
siguientes:

Quauhtepetl,

Yoaltepecatl.

Tepetzintli: la nifia Quetzalxoch.
Poyauhtlan.

Cocotl.

Yiauhqueme.

En el lugar del remolino: Panti-
tlan (CF).

Se llevan teteuitl a los montes (Durdn);
sacrificios de nifios (CF).

Sacrificio de cuatro nifios a Tlaloc en el
monte (Motolinia, CF).

Sacrificios de un nifio en el cerro Tlalo-
can, y de una nifia (representando a
Chalchiuhtlicue ?) en el Pantitlan; ce-
remonias con el Arbol Tota (Duran).

Sacrificios de dos nifios y dos nifias en Ia
Sierra Nevada (Iztac Ciuatl) (Durdn).

Dos doncellas de
linea noble {(del
calpulli Tez-
coatl) (?); asis-
ten los nobles
vy los sacerdo-
tes.

Nobles, gente co-
mun y sacerdo-
tes («Rel. bre-
ver}, Las victi-
mas: hijos de
principales.
(Motolinia.)

Nifios esclavos,
(Mololinia.}

Flesta del cerro:
los reyes de Te-
nochtitlan, Tex-
coco, Tlaco-
pan, ete., y los
nobles,

Fiesta de la lagu-
na: sacerdotes
y gente comun.
{Durén,)

Los nobles y prin-
cipales. '
(Durin),

Al amanecer
(«Relacién bre-
venr).

Plantacién de los
teteuitl a la
puesta del sol
(«Rel. breves);
los nifios pasan
la noche antes
del sacrificio
en el ayauhca-
i (CF) (sacri-
ficio al amane-
ner) (?).

Fiesta del ce-
rro: sacrificio
al amane-
cer (Durdn).




TABLA II

VI-BErzALeUALIZTLT ¥ VII-TRCUILH UITONTLL

Andlisis de los ritos

Dia pRL MES
Y MOMENTO DEL Rrros TIFO DB RITO P“‘T}C“ ACION LUGAR
pia Y VICTIMAS
Dia 10. Se recogen juncos en | «Derecho de robar» en | Sacerdotes (tla- | Camino entre
Citlaliepec. condiciones rituales. macazque). Citlaltepec ¥
Tenochtitlan.
Dias 11-14:  Ayuno de Tlaloc.

Durante el dfa,

(?)

A media noche.

Desde la media
noche hasta el
amanecer.

Durante el dia.

Dia 15:

Durante el dia,

Desde Ia media
noche hasta el
amanecer.

Al amanecer.

{netlalocazaualiztli}.

Ceremonia con cualro
bolillas de maiz,

Autosacrificio de san-
gre,

Procesién a la laguna
con el ayochicauaz-
tli.

Bafio en la laguna e
imitacién de las aves
acudticas,

Ejercicios en el tem-

plo: se comen sal-
sas; carrera comn ra-
mos y cafias de
mafz.

La fiesta del maiz tierno.

Se come el wetzallir,

Lavatorios en los rios
y fuentes.

Baile.

«El descanso de los
instrumentos servi-
less,

Etzalmaceoaliztli, «el
baile de etzalli».

Castigo de los trans-
gresores del ayuno,

Se hace sonar el ayo-
chicauaztli, se que-
man los ulteteo, co-
palteteo e incienso.

Mortificaciones y pre-
paracién ritual,

Ejercicios rituales con
castigo de los trans-

gresores (A).
Mortificaciones (rito
de sangre).

Culto de Tlaloc (rito
mégico para atraer
la lluvia).

Rito de magia por
analogia,

Ejercicios rituales con
castigo de los trans-
gresores (B).

Comida con connota-
ciones rituales.

Rito de purificacién.

Baile con connotacio-
nes rituales.,

Ritos con los utensi-
lios de labranza (ri-
to agricola),

Procesiones de limos-
neros que traen
prosperidad (rito de
fertilidad).

-Bjercicio ritual: casti-

go (C).

Culto de Tlaloc (ritos
magicos para atraer
la Iluvia).

Sacerdotes ({tla-
macazque): el
rey; la gente
comun.

Sacerdotes.

Sacerdotes,

Sacerdotes
{chalchiuh-
quacuilli).

Sacerdotes.

Sacerdotes.

Gente comun.
Gente comun.

Guerreros y no-
bles.

Gente comun
(los lahrado-
res).

Gente comiin
(los labrado-
res).

Sacerdotes
(tlenamacac en
atavios de Tla-
Ioc).

Sacerdotes
(tlenamaca-

que).

Templo Mayor;
casas.

Templo Mayor.

Templo Mayor.

Laguna:
los cuatro
ayauhcallis.

Laguna:
lugar sagrado
de Tlaloc,

Templo Mayor.

Casas.
Rios y fuentes.

Templo Mayor,
tianguiz.

Casas,

De casa en casa.

Laguna Totecco.

Laguna Totecco,




Dta 20:

Al amanecer.

Primera mitad
de la noche (1).

A media noche.

Antes del amane-
cer.

Al amanecer (2).

Fiesta principal.

Ceremonias con cua-
tro chalchiuhtes; se
hace sonar el ayochi-
cauaztli.

Vigilia, bailes de Tla-
loc y «se hacen vo-
lar pajaros».

Sacrificios de los Tla-
loques (Tlaloc ¥
Chalchiuvhtlicue) (3)
y de victimas co-
rrientes.

Ceremonia con flores
de ajenjo.

Corazones y teteuitl
son llevados al Pan-
titlan.

Lavatoric en la lagu-
na y castigo de los
transgresores del

ayuno,

Culto de Tlaloc (rito
magico para atraer
la Iluvia).

Preparacién ritual.

Sacrificio humano so-
bre un «fundamento
de cautivos (sac, el
corazén, los caddve-
res son depositados
en un sotano).

Rito de magia protec-
tora.

Ofrenda a Tlaloc.

Lavatorio ritual y ejer-
cicio ritual: castigo

(D).

Sacerdotes
{Tlalocan, tle-
namacac y tle-
namacaque en
atavios de Tla-
loc).

Victimas, sacer-
dotes, telpopo-
chili.

Representantes
de Tlaloc ¥
Chalchiuhtlicue
{esclavos} (35),
cautivos.

Gente comuin
(espectadores).

Sacerdotes (tla-
macazque,
tlenamacac).

Sacerdotes.

Templo de Tla-
loc.

Templo Mayor,

Temple de Tla-
loc.

Laguna Panti-
tlan.

Laguna Tetama-
zolco.,

Dia 20,
Durante el dfa.

Dia 20 o dias
anteriores (7).
Durante el dia.

A media no-
che (?).

Ceremonias en Ios ba-
rrios.

Se hace la «imagen» de
Chalchiuhtlicue y se
le da culito.

Sacrificio de Chalchi-
uhtlicue (4), patrona
de la gente cuya ac-
tividad estaba rela-
cionada con el agua.

Fiesta de Chalchiuhtlicue (fiesta de un gremio profesional).

Ofrendas de primicias
de xilotl a Chal-
chiuhtlicue.

Se compone una ima-
gen de Ia diosa (ixip-
tla), partiendo de un
armazén de madera.

Sacrificio humano (de-
lante de la imagen
de la diosa).

Sacerdotes de los
barrios, gente
comuin.

Sacerdotes (tle-
namacaque);
calpulleque; el
rey.

Representante de
la diosa (una
esclava ofreci-
da por la gen-
te cuya activi-
dad estaba
relacionada
con el agua).

Sementeras,
momoztli.

Templo deTlaloc,

Templo deTlaloc,

Dias 10-19,
Desde la puesta
del sol hasia

la media no-

«Se¢ canta como mu-
jer» { en falsete).

e

Dia 20,
Al amanecer.

Desde la puesta
del sol hasta
la media no-

Sacrificio de Ulixto-
ciuatl, patrona de los
salineros.

Banquete; el dia si-
guiente se bebe el
pulque que ha que-
dado.

Bailes y cantos ritua-
les (preparacién ri-
tual).

Sacrificio humano so-
bre un «fundamen-
to» de cautivos (sac.
de corazon).

Borrachera ritual y
terminacion ritual
de la fiesta,

VI-Tecuilhuitontli. Fiesta de Uixtociuatl (fiesta de un gremio profesional).

Representante de

la diosa; los
salineros  (las
mujeres); cal-

Tpu lusuergque, [T

Representante de
la diosa ofreci-
da por los sa-
lineros; los sa-
crificadores:
«uitotin»; cau-
tivos.

| Los salineros (los

viejos y las
viejas).

Templo Mayor,

Templo deTlaloc.

Casas,

che (?).

(1 v 2) Este horario indica gue los aztecas contaban los dias a partir
del amanecer; segtin la cuenta europea se tratarfa de dos dfas siguientes,
(3 y 4) Parece tratarse clel mismo sacrificio en los dos casos indicados,
(5) Estos represeniantes eran seleccionados veinte (o treinta) dias

antes de la fiesta (Motolinia),




TABLA III

XIIT-TEPEILFIUITL

Andlisis de los ritos

Dia DEL MES
Y MOMENTO DEL
pnia

Riros

TIPO DE RIIO

PARTICIPACION
Y VICTIMAS

Lucar

Ceremonias con las imdgenes de Tzoalli (Tepictoton)

Vispera de la

fiesta: a la
puesta del
sol.

Durante la no-
che.

Antes del amane-
cer.

Dia 20.
Al amanecer (1).

Durante €] dia.
()

Bafio en la laguna.

Se hacen Ias imdgenes
de los montes, las
serpientes, los hue-
sos, los ecatotonti y
unos arbolillos.

«{Las imdigenes) se
asientan en las ca-
5asy.

«(Las imAgenes) se ha-
cen pedazos».

Se cuelgan los atavios
de Ias imagenes en
el calpulli.

Rito de purificacion.

Se hacen imagenes de
tzoall: (ixiptla).

Ofrendas a las iméage-
nes (mas borrache-
ra ritual en las casas
de los ricos).

Sacrificio de las ima-
genes (degollando-
los); teoqualo.

Terminacién ritual de
la fiesta.

Gente com(n.

Gente comiin
(los enfermos
de sarna, para-
lisis, etc.),
sacerdotes.

Gente coman.

Gente comin
(los enfermos
de sarna, pa-
ralisis, etc.).

Gente comiin.

Laguna, Iugar del
ayauhcalli.

Casas.

Casas.

Casas.

Templo del cal-
pulli.

Sacrificios humanos.

Dia 20.
Al amanecer.

Sacrificio de Tepe-
xoch, Matlalcueye,
Kochtecatl (ixiptla
tepetl), Mayauel (L
metl) y Milnauatl (i
coatl).

Sacrificlo humano
(sac. de corazén).

Representantes
de los dioses.

Templo de
Tlaloc.

Sacrificio de las dos doncellas.

(%)

()

(?

Baile.

Esparcimiento de maiz
en las cuatro direc-
ciones.

Sacrificio de las dos
domncellas.

Baile ritual.

Siembra ritual.

Sacrificio humano
{sac. de corazdn, con
Ias piernas cruzadas;
se depositan los ca-
daveres en el ayauh-
calli).

Nobles, sacerdo-
tes y victimas.

Las victimas ¥y
cuatro sacerdo-

e

LS.

Dos doncellas de
linea noble
o del calpulli
Tezcacoatl.

Templo Mayor.

Quauhzxicalli.

Quauhxicalli.

Sacrificio de los dioses del pulque.

{Algunos) duran-
te el dia.

Sacrificio de Ometoch-
tli, Tepoztecatl, To-
toltecatl, Papaztac,
Tlhilhoz, Acolhoa,
Tezcatzoncatl, Yauh-
queme, Tomiyaub.

Sacrificio humano.

Representantes
de los dioses
del pulgue.

Tochinco, el tem-
plo de los Cent-
zon Totochtin
v otros edifi-
cios del Tem-
plo Mayor.

Ceremonias

De noche.

)

)

()

de gremios profesionales

Sacrificio de Nappate-
cutli {Tlaloque), pa-
trono de los petla-
chiuhque que vivia
durante un afio en
el templo del calpu-
1L,

Sacrificio de Opochtli
(Tlaloque), patrono
de la «gente del
agua».

Sacrificio de Tzapotla-
catl {Tzapotlatenan)
(?), patrona de Ia
gente que trataba
con uxitl; se hace
upa imagen de la
diosa de fzoalli.

Sacrificie de Xochi-
quetzal (2), patrona
de las tejedoras, los
plateros, los pinto-
res v los entallado-
res.

{calpullis).

Sacrificioc humano.

Sacrificio humano.

Sacrificio humano
{delante de la ima-
gen de tzealli) (?).

Sacrificio humano
(desollamiento); un
sacerdote viste la
piel desollada.

Representante
del dios; el cal-
pulli de los pe-
tlachiuhque.

Representante
del dios; el cal-
pulli de la
«gente del

aguas.

Representante de
la diosa; va-
rios esclavos;
la gente que
trataba comn
uxitl.

Representante de
1a diosa; las te-
jedoras,los

plateros, los
pintores y en-
talladores.

{1} Posiblemente habia un dia de intervelo entre estas ceremonias;

véase nota 31.

(23 No esti cierto si se hacia este gacrificio en Tepithuitl o ¢n el mes

anterior; véase nota 57.

Nappatecco.

(?)

(2

€3]




TABLA IV

XVI-ATEMOZTLI

Andlisis de los ritos

Dia DEL MES
Y MOMENTO DEL
DiA

Riros

Tiro DE RITO

PARTICIPACION
Y VICTIMAS

Lucar

En este mes.

Se da incienso con el
incensario de mango
de culebra.

Culto de Tlaloc (rito
magico para provo
car la lluvia).

Tlalocan tlena-
macac.

Templo Mayor.

Ceremonias con las imdgenes de Tzoalli (Tepictoton).

Dfa 15.

La noche antes
de la fiesta.

Dia 20,
Al amanecer,

Durante ¢l dfa,

(?)

Desde la puesta
del sol hasta la
noche.

Dia después de
la fiesta.
Al amanecer,

Durante el dia.

Se hace penitencia y se
compra material pa-
ra hacer las imige-
nes.

Se hacen las imagenes
(lepictoton) y se le-
vantan los palos con
los teteuitl en el pa-
tio de las casas,

Los sacerdotes ponen
los atavios a las ima-
genes y «las colo-
can»; vigilia y ban-
quete.

Sacrificio de las iméd-
genes,

Se queman los atavios
en ¢l patio de las
casas; se llevan las
esteras y vasijas al
ayauhcalli,

Banquete con borra-
chera de los viejos
y viejas.

Los parientes «acaban
con los restos».

Se llevan los teteuitl
al Pantitlan y a los
montes; se hunden
las vasijas en el Pan-
titlan,

Penitencia; prepara-
cién ritual.

Se hacen imdgenes de
tzoalli (ixiptla).

Preparacién ritual (vi-
gilia) y ofrendas de
comida y pulque (bo-
rrachera ritual) (?).

Sacrificio de las imaé-
genes. con. el cuchi-
llo de telar (dego-
llandolos, sac, de co-
razdn); teoqualo.

Terminacién ritual de
la flesta,

Borrachera ritual.

Terminacién ritual de
la fiesta.

Terminacién ritual de
la fiesta.

Gente comun.

Gente comin
(los enfermos
de sarna, pard-
lisis, etc.).

Gente comun;
(invitados);
sacerdotes (tla-
macazque),

Gente comin;

sacerdotes (los.

enfermos de
sarna, pardli-
sis).

Gente comun,

Genie comuin
(invitados).

Gente comun
{parientes).

Gente coniin,

Casas,

Casas.

Casas,

Casas,
ayauhcalli.

Casas.

Casas,

Laguna, Tepet-
zinco, Panti-
tlan, los
montes,

Dia 20,
Al amanecer,

Sacrificio de un nifio
v una nifia en Pan-
titlan.

Sacrificio de nifios.

Laguna, Panti-
tlan, los
montes,




