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Introduccién

La muerte es definida por la Academia Mexicana de la Lengua como el “Término de la vida” y como la
“Destruccion o fin de algo”.! Esta definicién no plantea realmente ningin problema, a primera vista.
Nigel Barley, en su libro bailando sobre la tumba, aporta valiosas reflexiones sobre la muerte que
tomaremos para nuestra investigacion. En primer lugar, dice que “la muerte siempre forma parte de

2 Ante la muerte, encontramos también con la definicién de cuerpo

una concepcion general de la vida
y de persona que tiene cada cultura. Asi planteado, la definicion de la muerte no es algo tan sencillo de
establecer, ya que los distintos “sintomas” de ésta, como seria la falta de respiracién o pulso, frialdad,
rigor mortis, relajacion de esfinteres, entre otros, pueden presentarse sin que se produzca el deceso,
siendo el dnico signo inequivoco de fallecimiento la putrefaccién del cadaver.® La muerte es un
acontecimiento tan importante, que la mayoria de las culturas lo clasifican en el ambito del mito y el
rito, situandola en el mundo. Ante esto, el autor se cuestiona: “¢Es inevitable la muerte, forma parte de
la naturaleza, es parte de un universo armonico? ;O se trata sélo de un error posterior, una injerencia no
intencionada del caos en el orden?”.*

Por otra parte, la muerte es un hecho social analizable al tener un significado para la conciencia de
una comunidad, con lo que surge una representacion colectiva de este fendmeno, que se materializa en

practicas, creencias, emociones y demas.”

Para el mundo nahuatl prehispanico, Alfredo Lopez Austin ha hecho un andlisis de los términos

http://www.academia.org.mx/muerte

Nigel Barley. Bailando sobre la tumba. Trad. Federico Corriente. Barcelona, Editorial Anagrama, 2000, p. 14, 34, 57,
65

Barley. Bailando sobre la tumba., p. 68

Barley. Bailando sobre la tumba., p. 82

José Alejandro Fujigaki Lares. La muerte y sus metafotas. Ensayo sobre la ritualidad mortuoria y sacrificial raramuri
en el noroeste de México. Tésis de Maestria en Antropologia. México, UNAM, 2009, p. 5-6



equivalentes a nuestro verbo “morir

"¢ por el cual llega a la conclusion de que la imagen que se tenia de

la muerte era la de

la conclusion de la integridad armonica de los elementos componentes del ser humano, integridad que se
manifestaba en las caracteristicas a las que se refiere la particula nem;” el inicio de la reduccion fisica de una
parte del cuerpo humano, y la confusion, cuando menos de algunos elementos, con el medio circundante, la
fatalidad del fin de la vida, y la entrega, cuando menos de uno de los componentes del hombre, a una nueva
actividad responsable.®

Los antiguos nahuas tenian la concepcién de un cosmos ordenado, en el que la muerte tenia su sitio, no

s6lo dentro de las practicas sociales, sino un lugar determinado en el espacio. Este era el Mictlan, “el

lugar de los muertos”, el cual fue equiparado por los espafioles al “infierno”, asi nombrandolo

frecuentemente en las fuentes.” Entre los mesoamericanos, era concebido como un espacio de misterio

y oscuridad. Existian muchas dudas acerca de éste.'® La existencia ahi era incierta. En los mitos y las

narraciones lo vemos presente una y otra vez: es de los primeros sitios creados por los dioses;** para

crear a la humanidad, es necesario que Quetzalcoatl viaje ahi para arrebatar los huesos y cenizas a

Mictlantecuhtli;** Ce Acatl Topiltzin, en su viaje hacia Tlillan Tlapallan, edificé unas casas debajo de la

tierra que llamaban Mictlancalco;** Motecuhzoma recibi6 a un mensajero proveniente de la “montafia
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Mas adelante se diran cudles son estos equivalentes

Del verbo nemi, “vivir, habitar, residir”, en Rémi Siméon. Diccionario de la cultura nahuatl 0 mexicana. México, Siglo
veintiuno, 2007, p. 322-323

Alfredo Lopez Austin. Cuerpo humano e ideologia. Las concepciones de los antiguos nahuas. México: Universidad
Nacional Autdnoma de México — Instituto de Investigaciones Antropolégicas; 2008. 2 T; T.1., p. 359-360

Algunos espafioles se dieron cuenta que no eran lo mismo, como el comentarista del Codice Magliabechiano, quien nos
dice del Mictlan “el cual nombre algunos nahuatlatlos han aproximado al infierno, y es gran falsedad porque ellos no
tenian por tal nombre, y asi cuando les predican los frailes quienes fueren malos guardadores de la fe de dios que iran al
Mictlan, no se les da nada”, en Codice
Magliabechiano;http://www.famsi.org/research/graz/magliabechiano/img_page130.html

Al menos, asi parece en diversos discursos y cantares donde se preguntan constantemente sobre lo que pasaria después
de la muerte. Los informantes de Sahagin lo expresan de manera clara: “[...] porque hablamos de cosa muy obscura
como el infierno, ¢qué podemos decir determinadamente?”, en Fray Bernardino de Sahagun. Historia General de las
cosas de la Nueva Espafia. México, Porria, 1975, L VI, p. 376.

Angel Ma Garibay K. Teogonia e historia de los mexicanos. Tres opusculos del siglo XVI. México; PorrGa, 1985, p. 23-
27

Cadice Chimalpopoca. Anales de Cuauhtitlan y leyenda de los soles. Trad. Primo Feliciano Velazquez. México:
UNAM, 1945, p. 120-121; Jerénimo de Mendieta. Historia eclescidstica indiana. Biblioteca Virtual Universal, p. 56-57,
en http://www.biblioteca.org.ar/libros/131289.pdf, Fray Juan de Torquemada. Monarquia indiana. Vol. 3, p. 120-121 en
http://www.historicas.unam.mx/publicaciones/publicadigital/monarquia/volumen/03/mi_vol03.html

Sahagun. Historia General..., L 111, p. 204




infernal” anunciando la llegada de los espafioles.** Ademas, el Sol, en su recorrido por el cielo, era
recibido por los mictecah, “la gente del Mictlan”, para continuar su trayecto nocturno. Asi, también
encontramos con que “la noche es el Mictlan”,”® y el territorio enemigo era igualmente identificado.'®
Tampoco podemos dejar de mencionar como las apariciones nocturnas de seres sobrenaturales y los
agleros, frecuentemente, se encuentran relacionados con seres asociados a la tierra gobernada por
Mictlantecuhtli asi como con Tezcatlipoca. En discursos y cantares se le hace constante alusion o se le
menciona directamente. Pero, ¢cual es, exactamente, la importancia de dicho lugar? ;Qué implica este
sitio? ¢Qué es? ¢ A qué se refieren cuando hablan de él?

El objetivo central de este trabajo es hacer una revision de la informacion que tenemos disponible
acerca de éste lugar, con el fin de, hasta donde nos sea posible, crear un modelo sobre la concepcion
que tenian los nahuas del centro de México, previo a la conquista espariola, sobre el Mictlan.

Partiré de la hipotesis siguiente: el Mictlan no solo es un espacio al que van los muertos: es donde
la tierra devora, pero también donde transforma todo aquello que perece. Es el lugar donde Tlaltecuhtli
finalmente obtiene el alimento que reclama. Pero, también, es un concepto que implica lo desconocido,
lo que causa temor, lo misterioso, asociado estrechamente con la noche, momento en el que las fuerzas
provenientes o relacionadas con este sitio acttan en el mundo de los hombres. Mictlan, por tanto, se
concibe como espacio y como tiempo. Es un lugar y un momento en el que puede ocurrir cualquier
cosa inesperada e inexplicable; tiempo y espacio de transformacion, donde las amenazas acechan a las

personas y la muerte espera reclamar a sus victimas para alimentar a los dioses.

" Diego Duran. Historia de las Indias de Nueva Espafia e Islas de Tierra Firme. México, CONACULTA, 2002. 2T, Tl, p.
575-577

Michel Graulich, “L'au-dela cyclique des anciens mexicains”, en La antropologia americanistas en la actualidad.
Homenaje a Raphael Girard. México, Editores Mexicanos, 1980, T.I, p. 253-270, p. 260

Tezozomoc, Hernando de Alvaradao. Crénica mexicana. Edicion de Gonzalo Diaz Migoyo y German Vazquez
Chamorro. Madrid, Historia 16, 1997, p. 491, en http://books.northwestern.edu/viewer.html?id=inu:inu-mntb-
0006271807-bk
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Comenzaré este trabajo revisando dos fuentes en especial, las obras de Sahagin'’ y Duran®®, asi
como de algunos Cédices como el Vaticano A y el Borgia.®® Seran de gran utilidad también las
narraciones miticas e histéricas, como Histoire du Mexique,?* La leyenda de los Soles,” y la Historia
de los mexicanos por sus pinturas.”® No pasaré por alto los estudios modernos, empezando por
Clavijero,®* siguiendo con Seler,”® Caso,® Soustelle,”” Leén-Portilla,® entre otros, siendo
particularmente importantes las investigaciones de Lépez Austin,?® Matos Moctezuma,® Johansson,*

Graulich® y Ragot.® En la medida de lo posible, haré uso de fuentes etnogréficas.

" Fray Bernardino de Sahagtn. Historia General de las cosas de la Nueva Espafia. México, Porria, 1975; Primeros

Memoriales. Paleografia y traduccion de Thelma D. Sullivan. University of Oklahoma Press, 1997.
8 Diego Duran. Historia de las Indias de Nueva Espafia e Islas de Tierra Firme. México, CONACULTA, 2002. 2T.
9 Cadice Vaticano A en http://www.famsi.org/research/graz/vaticanus3738/index.html
20 Cédice Borgia en http://www.famsi.org/research/graz/borgia/index.html
21 Angel Ma Garibay K. Teogonia e historia de los mexicanos. Tres opUsculos del siglo XVI. México; Porrta, 1985, p. 91-
132
Codice Chimalpopoca. Anales de Cuauhtitlan y leyenda de los soles. Trad. Primo Feliciano Velazquez. México:
UNAM, 1945, p. 119-128
Garibay. Teogonia e historia ..., p. 21-90
Francisco Javier Clavijero. Historia antigua de México. México: Porr(a, 2003.
% Eduard Seler. Comentarios al Codice Borgia. México: FCE, 1988. 2T
%6 Alfonso Caso. El Pueblo del Sol. México: FCE, 1953, il. 139 p.
27 Jacques Soustelle. El universo de los aztecas. Trad. José Luis Martinez y Juan José Utrilla. México, FCE, 1982.
28 Miguel Leén-Portilla. La filosoffa nahuatl estudiada en sus fuentes. México: Universidad Nacional Auténoma de
México: Instituto de Investigaciones Historicas, 1974, 411 p.
Alfredo L6pez Austin. Cuerpo humano e ideologia. Las concepciones de los antiguos nahuas. México: Universidad
Nacional Autdnoma de México — Instituto de Investigaciones Antropolégicas; 2008; El conejo en la cara de la luna:
ensayos sobre mitologia de la tradicion mesoamericana. México: CONACULTA/INI, 1994; Los mitos del Tlacuache.
México: UNAM-Instituto de Investigaciones Antropolégicas, 2006; “Sobre el concepto de cosmovision”, en
http://media.wix.com/ugd/f2defc_8c2d7771d26907ca97c1f99f0e0850ce.pdf, ; Tamoanchan y Tlalocan. México, FCE,
1994, 261 p., il., p.
Eduardo Matos Moctezuma.  El rostro de la muerte en el México prehispanico. México: Garcia Valadés editores,
1987; La muerte entre los mexica. México, Tusquets, 2010; Muerte al filo de obsidiana. Los nahuas frente a la muerte.
Meéxico: FCE, 1997.
Johansson K., Patrick, “Escatologia y muerte en el mundo nahuatl precolombino”, en Estudios de Cultura N&huatl,
México; UNAM: Instituto de Investigaciones Historicas; nam. 31, 2000, p. 166-1961; “La muerte en la cosmovisién
nahuatl prehispanica. Consideraciones heuristicas y epistemolégicas ”, en Estudios de cultura ndhuatl. México:
UNAM-IIH, no. 43, enero-junio de 2012, p. 47-93; Ritos mortuorios precolombinos. México: Secretaria de
Cultura/Gobierno del Estado de Puebla; 2002;“Tiempo y muerte en el mundo prehispanico”, en Guedea, Virginia
(Coord.). El historiador frente a la historia. El tiempo en Mesoamérica. México: UNAM, 2004, p. 109-148.
Graulich, Michel, “L'au-dela cyclique des anciens mexicains”, en La antropologia americanistas en la actualidad.
Homenaje a Raphael Girard. México, Editores Mexicanos, 1980, T.I, p. 253-270; Mitos y rituales del México Antiguo.
Madrid, Ediciones Istmo, 1990.
Ragot, Nathalie. “El inframundo azteca visto a través de una representacion colonial : unas observaciones sobre las
laminas 2v-3r del Cdodice Vaticano A” en Actas del XXVII Congreso Internacional de Americanistica = Convegno
Internazionale di Americanistica, Perugia, Centro Studi Americanistici « Circulo Amerindiano » (éd.), Italie, 2005, p.
347-356; “Le Chichihualcuauhco, la résurrection et la renaissance dans la pensée azteque” en Journal de la Société des
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Posteriormente, reuniré los datos especificos sobre el Mictlan, como nombres, ubicacion,
geografia, descripcion, que ayudaran a tener una nocion de la concepcion sobre éste para, a
continuacion, analizar las narraciones miticas e histdricas con el fin de vislumbrar la importancia de

dicho sitio en vista de la informacion aportada previamente.

Estado de la cuestion

Son varias las fuentes que podemos utilizar para nuestro tema pero, por razones metodoldgicas, nos
centraremos en las fuentes escritas principalmente. Entre estas fuentes escritas destacan las de tradicion
indigena, como serian los codices, asi como los informes recolectados por los frailes europeos luego de
la conquista espafola y durante el periodo colonial.

Entre los codices indigenas es necesario sefialar que se encuentran los de origen prehispanico y los
de manufactura colonial, con mayor o menor influencia europea. Entre los cddices de manufactura
prehispanica destacan, para nuestro tema, dos: el Cédice Borgia® y el Cédice Laud.*® El primero de
estos contiene informacién calendarica, asi como del movimiento de los astros. De particular
importancia nos sera la parte que ha sido asociada con los ciclos de Venus, ya que en estos, de acuerdo
a las interpretaciones de Eduard Seler, podemos ver la muerte del astro, identificado con Quetzalcoatl,

y su recorrido a través del inframundo.*® Por otra parte, el Cédice Laud también contiene informacion

Américanistes de Paris, 2000, no. 86, p. 49-66; Les au-delas azteques. Paris Monographs in American Arqueology 7,
2000.

Eduard Seler. Comentarios al Cddice Borgia. México: FCE, 1988. 2T; y Cddice Borgia en
http://www.famsi.org/research/graz/borgia/index.html

Cadice Laud en http://www.famsi.org/research/graz/laud/index.html

Ana Diaz pone en duda la interpretacion de Seler, ya que “reproducia las dindmicas que sus contemporaneos estaban
encontrando en textos antiguos de oriente y Africa”. Sin embargo, me parece que podemos rescatar varias cosas de la
interpretacion de Seler, como el planteamiento de un inframundo dividido de acuerdo a los puntos cardinales y varios
elementos identificados, como las fauces de la tierra, las “desgarraduras” que sirven de paso de un ambito a otro del
inframundo, entre otras cosas. Ana Diaz, “Tlapohualli, la cuenta de las cosas. Reflexiones en torno a la reconstruccion
de los calendarios nahuas” en Estudios de Cultura Nahuatl. México, UNAM, IIH, num. 46, julio-diciembre de 2013, p.
159-197; Eduard Seler. Comentarios al Codice Borgia. México: FCE, 1988. 2T

34

35
36




calendarica asi como de rituales y de las deidades, dentro de las cuales podemos observar a varias de
estas relacionadas con la muerte, la tierra y el inframundo, asi como escenas que podemos vincular
directamente con el Mictlan.

El Codice Tudela es un documento colonial temprano del centro de México, con pinturas indigenas
de tradicion prehispanica, parece ser que de origen mexica, otras con més influencia europea y textos
explicativos escritos en espafiol, donde se habla sobre el calendario y la religion, incluyendo ritos
mortuorios y hasta lo que pareciera ser una representacion del dios de la muerte, si bien se encuentra
anotado con otro nombre. Similar a este codice, y también de la etapa temprana de la colonia, es el

Cédice Magliabechiano,

en el que se comentan varias imagenes correspondientes a las fiestas
anuales, rituales y deidades. Hay varios datos interesantes que nos aporta este codice, sobre todo de
ritos funerarios y honras a Mictlantecuhtli, aunque también contiene un pasaje mitico en el que se
cuenta la creacion de las flores con buen olor en el Mictlan.

El Cédice Vaticanus 3738 o Vaticano A, también conocido como Cédice Rios,*® es un documento
del Valle de México de las primeras etapas de la colonia, y fue escrito originalmente en italiano para ser
enviado al Vaticano. Contiene informacién de la cosmogonia indigena, en la que encontramos
representados los niveles tanto de los cielos como de los inframundos, con sus respectivos nombres
anotados en letra europea en lengua nahuatl. También nos proporciona imagenes y nombres de las
deidades de la muerte, agrupadas en parejas, ademas de los dioses asociados a las trecenas, entre los

cuales encontramos a Mictlantecuhtli, “sefior del lugar de los muertos”, asi como de otros que

encontraremos también asociados en la mitologia y en las creencias a dicho lugar.

En 1533 las autoridades de la Nueva Espafia, con la finalidad de tener conocimiento de las tradiciones,

37
38

Codice Magliabechiano en http://www.famsi.org/research/graz/magliabechiano/index.html
Codice Vaticano A en http://www.famsi.org/research/graz/vaticanus3738/index.html




historia y religion indigena para poder llevar a cabo mejor la conversion de los habitantes del territorio
conquistado, encargaron al fraile franciscano Andrés de Olmos indagar sobre dichos asuntos. Olmos
era un estudioso de las lenguas indigenas y, dotado con manuscritos e informantes indigenas, realizé
una gran obra de la cual no quedd copia. Sin embargo, algunos fragmentos de sus obras llegaron hasta
nosotros, como es el caso de la Historia de los mexicanos por sus pinturas.®® En esta, se narran los
mitos indigenas de creacion, la migracion mexica y la conquista. Este texto es de gran valor debido a la
narracion de la creacion del cosmos, donde se cuentan las hazafias de los dioses, la manera en que
crearon la tierra 'y el Mictlan, asi como de la creacion de las distintas humanidades y la aparicion de la
muerte.

Otro documento importante es la Histoire du Mechique.*® Esta contiene también varios mitos de
creacion, entre otros una version de la creacion del hombre a partir del descenso de Quetzalcoatl al
Mictlan. Ademas tiene varios datos concernientes al lugar de los muertos y a Mictlantecuhtli, del
pantedn nahuatl y de la estructura del cosmos.

La leyenda de los Soles es un relato mitico de la creacién. Este texto se encuentra en el llamado
Cédice Chimalpopoca.** Contiene los relatos de creacién, los hechos realizados por los dioses, la
creacion del Mictlan y la que podriamos considerar como la version mas completa del mito del
descenso de Quetzalcoatl al Mictlan en busca de los restos de las humanidades de las otras eras.

Uno de los primeros autores que nos da noticias sobre las creencias indigenas entorno a la muerte
es fray Toribio de Benavente, “Motolinia”. Llegado a la Nueva Espafia en 1524 con la mision de

evangelizar a los indigenas, se esforzd en defender a estos de los abusos de los espafioles. Parte de su

% “Historia de los mexicanos por sus pinturas” en Angel Ma Garibay K. Teogonia e historia de los mexicanos. Tres

opusculos del siglo XVI. México; Porrla, 1985, p. 21-87

Gran parte de la informacidn se atribuye a Olmos, aunque también se ve presente la pluma de otro franciscano menos
docto, quien podria ser fray Marcos de Niza y, la versién que nos llega, traducida posteriormente al francés por Andrés
Thevet. En Angel Ma Garibay K. Teogonia e historia de los mexicanos. Tres opusculos del siglo XVI. México; Porrla,
1985, p. 14-18, 88-120

Codice Chimalpopoca. Anales de Cuauhtitlan y leyenda de los soles. Trad. Primo Feliciano Velazquez. México:
UNAM, 1945.
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obra se encuentra perdida, pero nos ha llegado su Historia de los indios de la Nueva Espafia,** en la
que encontramos informacion sobre las creencias indigenas sobre la muerte, incluidos rituales y
“aglieros”, estos ultimos relacionados con la noche y el inframundo.

Entre nuestras principales fuentes tenemos la obra del franciscano fray Bernardino de Sahagtn.*?
Llegado a la Nueva Espafia en 1529, funda en 1536 el Colegio de Santa Cruz Tlatelolco donde se
instruia a los indigenas, sobre todo a la nobleza. Dedico gran parte de su vida al estudio del pasado de
los pueblos conquistados para conocer mejor sus tradiciones y su religion, con miras a la conversion.
Por medio de informantes locales dejo la mas completa y detallada informacién sobre el mundo
indigena previo a la conquista. Este franciscano no s6lo nos brinda una descripcién bastante completa
sobre el Mictlan y el viaje que debian realizar los difuntos a traves de dicho espacio, también nos hace
llegar las palabras que se decia a los guerreros antes de la guerra, a los jovenes durante su educacion, a
las personas en general (al menos de la nobleza) durante los momentos importantes de su vida, como
nacimiento, matrimonio y muerte, y algunas oraciones donde encontramos mas descripciones sobre el
lugar de los muertos. Sus trabajos también se ocupan de las fiestas del calendario, de los agueros y
“supersticiones”, asi como de algunos mitos que nos resultan muy valiosos.

Otra de nuestras fuentes importantes es el fraile dominico Diego Duran,** en cuya obra relata la
historia mexica hasta la conquista. En esta narracién encontramos numerosos discursos, rituales y
elementos mitoldgicos que abarcan al inframundo y la nocidn que se tenia de la muerte y el Méas Alla.
En el estudio introductorio realizado por Romero Galvan y Camelo a la obra del dominico, mencionan

la hipotesis de que Duran se basé en un documento perdido al cual se conoce como “Crénica X%, la

2 Benavente, fray Toribio de. Historia de los indios de la Nueva Espafia. http://www.biblioteca-antologica.org/wp-

content/uploads/2009/09/MOTOLIN%C3%8DA-Historia-de-los-indios-de-la-Nueva-Espa%C3%B1a- YA.pdf

Sahagun, fray Bernardino de. Historia General de las cosas de la Nueva Espafia. México, Porrda, 1975.

* Durén, Diego. Historia de las Indias de Nueva Espafia e Islas de Tierra Firme. México, CONACULTA, 2002. 2T.

% José Rubén Romero Galvan y Rosa de Lourdes Camelo, “Estudio preliminar”, en Durén. Historia de las indias..., p.15-
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cual sirvié de fuente para muchas otras obras, como la Crénica mexicana de Alvarado Tezozomoc,*
que contiene muchas similitudes con la del dominico y complementa algunas partes de la narracion que
nos resultan bastante Utiles.

En la segunda mitad del siglo XVI, el fraile franciscano Jerénimo de Mendieta comienza su obra
Historia eclesiastica indiana,*’ tanto para la evangelizacién de los indios como también en respuesta a
la violencia ejercida por los espafioles mediante la explotacion de los pueblos sometidos. Dentro de sus
escritos, encontramos varios relatos miticos que difieren a los consignados por otros autores, dandonos
interesantes variantes y complementos, por ejemplo, la expulsion del pedernal de Tamoanchan; de los
mitos del descenso al Mictlan para recuperar los restos humanos con los que se crea a la nueva
humanidad; y de la creacién del Quinto Sol.

El cronista tlaxcalteca Diego Mufioz Camargo, también en la segunda mitad del Silgo X V1, escribe
su Historia de Tlaxcala,® en la cual, ademés de la tematica que el mismo titulo sugiere, nos contribuye
con ciertas creencias y practicas religiosas entre los tlaxcalteca que nos ayudan a dilucidar ciertos
aspectos relativos al Mictlan y a la muerte.

Fray Juan de Torquemada, a principios del siglo XVII, parece basarse en Mendieta, Sahagun y
Motolinia y un texto perdido de Olmos, entre otros, para escribir su amplia obra de la Monarquia
indiana.* Ademas de narrar los sucesos concernientes a los gobernantes indigenas, incluyendo sus
muertes y rituales funerarios, habla sobre los dioses y algunos mitos que complementan o varian de
aquellos con los que trabajaremos.

Domingo Francisco de San Antén Mufiéz Chimalpahin Cuauhtlehuanintzin, durante el siglo XVI,

% Tezozomoc, Hernando de Alvarado. Crénica mexicana. Edicion de Gonzalo Diaz Migoyo y German Vazquez

Chamorro. Madrid, Historia 16, 1997., en http://books.northwestern.edu/viewer.html?id=inu:inu-mntb-0006271807-bk
Jerénimo de Mendieta. Historia eclesiastica indiana. México, Porrda, 1980

Diego Mufioz Camargo. Historia de Tlaxcala. Alicante, Biblioteca Virtual Miguel de Cervantes, 2007 en
http://www.cervantesvirtual.com/obra-visor/historia-de-tlaxcala--0/html/

Fray Juan de Torquemada. Monarquia indiana. México, UNAM-IIH en
http://www.historicas.unam.mx/publicaciones/publicadigital/monarquia/
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nos deja las ocho relaciones y el memorial de Culhuacan.®® Miembro de la nobleza chalca, tuvo acceso
a codices antiguos y a las historias de los ancianos. En su obra, historia y mito se encuentran
estrechamente entrelazados.”® Esto nos permite detectar varios elementos que, al menos en las
descripciones que se hacen, son comunes al mundo de los muertos, la noche y los lugares misteriosos y
peligrosos. Ademas, los contenidos simbolicos y rituales de varios momentos relatados son de gran
riqueza y nos permiten hacer analogias con lo que se dice del Mictlan.

Hernando Ruiz de Alarcon , nacido en la Nueva Espafia en la segunda mitad del Siglo XVI, ocupd
varios curatos durante la primera mitad del siglo XVII. Registré varias practicas “supersticiosas” para
que pudieran ser erradicadas, dejando un manuscrito que seria conocido como Tratado de las
supersticiones y costumbres gentilicas que hoy viven entre los indios naturales de esta Nueva Espafia.>
En estos, encontramos constante alusion al Mictlan. Siguiendo los pasos de este autor, también
encontramos a Jacinto de la Serna quien, en su obra, Tratado de las supersticiones, idolatrias,

hechicerfas, y otras costumbres de las razas aborigenes de México,>® hace uso de informacion

%0 Domingo Chimalpéhin. Las ocho relaciones y el memorial de Colhuacan. México, CONACULTA-Cien de México,

2003, 2T.

La relacion entre historia y mito en las narraciones indigenas ha sido ampliamente tratado por Alfredo Lépez Austin y,
mas recientemente, por Federico Navarrete Linares. Lopez Austin nos dice coémo mito e historia se confunden,
complementandose muchas veces, tomando acontecimientos historicos como base para nuevos mitos siendo los
modelos miticos los que hacen que el relato histérico se adapte a las tradicion mitica, confundiéndose muchas veces,
enriquecida con los acontecimientos de la historia. También, Lépez Austin propone como definicion de mito, para el
caso mesoamericano, que se trata de un conjunto de ideas articuladas por una sociedad para ordenar el mundo en el que
viven, pudiendo manifestar esta concepcion en el actuar y en las expresiones materiales e inmateriales de dicha
sociedad y que puede también ser expresada por medio de relatos. Navarrete, por su parte, nos dice cdmo las
narraciones histéricas pueden variar debido tanto a quién lo cuenta como por el receptor, respondiendo esto a los
intereses del narrador, modificando de esta manera el relato, ya sea por omision de algunos elementos, o por la
insercién de otros. Alfredo L6opez Austin. Los mitos del Tlacuache. México: UNAM-Instituto de Investigaciones
Antropoldgicas, 2006; Hombre-dios. Religion y politica en el mundo nahuatl. México, UNAM, 1998; Federico
Navarrete Linares. Los origenes de los pueblos indigenas del Valle de México. Los altepetl y sus historias. México,
UNAM, 2011.

Hernando Ruiz de Alarcon. Tratado de las supersticiones y costumbres gentilicas que hoy viven entre los indios
naturales de esta Nueva Espafia. Alicante : Biblioteca Virtual Miguel de Cervantes, 1999 en
http://www.cervantesvirtual.com/obra-visor/tratado-de-las-supersticiones-y-costumbres-gentilicas-que-hoy-viven-entre-
los-indios-naturales-de-esta-nueva-espana--0/html/

Jacinto de la Serna. Tratado de las supersticiones, idolatrias, hechicerias, y otras costumbres de las razas aborigenes
de México. Alicante : Biblioteca Virtual Miguel de Cervantes, 2000 en http://www.cervantesvirtual.com/obra-
visor/tratado-de-las-supersticiones-idolatrias-hechicerias-y-otras-costumbres-de-las-razas-aborigenes-de-mexico--
0/html/
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consignada por Ruiz de Alarcén, agregando algunos datos complementarios.

Como el primer investigador moderno sobre los pueblos prehispanicos, en el siglo XVIII
encontramos al padre Francisco Javier Clavijero, quien en su historia antigua de México>* nos brinda
algunos datos sobre las creencias religiosas mesoamericanas, aungque su informacion queda un poco
incompleta al intentar separar la mitologia de las narraciones histéricas.

Durante el siglo X1X los trabajos realizados sobre los pueblos indigenas prehispanicos serian sobre
todo de rescate de las obras de los autores coloniales. No es sino hasta finales de este siglo que el
aleman Eduard Seler, con sus Comentarios al Cédice Borgia,” entre otros trabajos, establecié muchas
de las propuestas que varios autores retomarian y seguirian. Asimismo, sus interpretaciones de las
laminas del Cddice Borgia con respecto a los dioses, el Mictlan y varias creencias mesoamericanas
seran muy valiosas a lo largo de nuestro trabajo.

|’56

Ya en el siglo XX, Alfonso Caso, en el Pueblo del Sol,> acierta al sefialar la asociacion existente

entre la muerte y la tierra, relacionando a los dioses del inframundo con las deidades teluricas.

Jacques Soustelle®” ve en las creencias mexicas un concepto de resurreccién, enmarcado en un
ciclo de muerte y renacimiento. Esta nocion la basa en el mito de la huida de Quetzalcoatl y en la
trayectoria del Sol, misma que, ademas, pasa por Mictlan.

Angel Ma. Garibay™® rescata varios textos atribuidos al padre Andres de Olmos, donde se
encuentran importantes relatos de la mitologia nahuatl. Estos textos serdn de gran valor para analizar
los relatos miticos por medio de los cuales haremos nuestro analisis del Mictlan, ya que en estos
aparecen el origen de la muerte, del Mictlan, del hombre, del sacrificio, entre otros tantos elementos

importantes para comprender dicho lugar.

> Francisco Javier Clavijero. Historia antigua de México. México: Porrda, 2003.

> Eduard Seler. Comentarios al Cddice Borgia. México: FCE, 1988. 2T.

%6 Alfonso Caso. El Pueblo del Sol. México: FCE, 1953, il. 139 p.

" Jacques Soustelle. El universo de los aztecas. Trad. José Luis Martinez y Juan José Utrilla. México, FCE, 1982.
%8 Angel Ma Garibay K. Teogonia e historia de los mexicanos. Tres optsculos del siglo XVI. México; Porr(a, 1985
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Miguel Leén-Portilla®® nos brinda una propuesta basada en los cantares nahuas, en la que distingue
tres corrientes de pensamiento en torno a la muerte: una en la que solo en la tierra se existia y con la
muerte terminaba todo; otra, en la que se aceptaba la existencia en un Mas Alla en el cual todo era
incierto, y estaba esta tendencia marcada por una especie de escepticismo; y una Gltima corriente en la
que, aun con la incertidumbre de la anterior, planteaba la posibilidad de continuar existiendo e, incluso,
de ser felices despues de la muerte. Por otro lado, establece el autor que, para los nahuas prehispanicos,
lo que fundamenta la existencia es el principio dual, Ometeotl, mismo principio del cual uno de sus
desdoblamientos lo identifica como la pareja que reina en el mundo de los muertos, Mictlantecuhtli y
Mictecacihuatl.

Alfredo Loépez Austin® es un autor fundamental en el tema. Lopez Austin propuso un modelo
sobre la cosmovision de tradicion mesoamericana, la cual abarca tanto el aspecto de la vida como de la
muerte, la creacion, los dioses y todos los seres que habitan tanto en el mundo de los hombres como en
los “Mas Alla”. También, analiza la manera que, en la tradicion mesoamericana, se concebia la
existencia, el tiempo y la materia con la que todos los seres, divinos y mundanos, estaban conformados.
Sugiere un concepto de “deuda” que los humanos tienen hacia los dioses que resulta muy sugerente.
Por otra parte, también ha realizado investigaciones sobre el “Mas All&”. Su obra es referencia de
muchos de los autores a los que también nos referiremos.

Michel Graulich®* ubica en la mitologia varios momentos en los que una ruptura lleva a la

% Miguel Ledn-Portilla. La filosofia nahuatl estudiada en sus fuentes. México: Universidad Nacional Auténoma de

Meéxico: Instituto de Investigaciones Histdricas, 1974, 411 p.

Alfredo Lopez Austin. Cuerpo humano e ideologia. Las concepciones de los antiguos nahuas. México: Universidad
Nacional Autdnoma de México — Instituto de Investigaciones Antropolégicas; 2008. 2 T; Los mitos del Tlacuache.
México: UNAM-Instituto de Investigaciones Antropolégicas, 2006; El conejo en la cara de la luna: ensayos sobre
mitologia de la tradicién mesoamericana. México: CONACULTAVINI, 1994; Tamoanchan y Tlalocan. México, FCE,
1994, 261 p., il., p; “Sobre el concepto de cosmovision”.
http://media.wix.com/ugd/f2defc_8c2d7771d26907ca97c1f99f0e0850ce.pdf,

Michel Graulich, “L'au-dela cyclique des anciens mexicains”, en La antropologia americanistas en la actualidad.
Homenaje a Raphael Girard. México, Editores Mexicanos, 1980, T.I, p. 253-270; Mitos y rituales del México Antiguo.
Madrid, Ediciones Istmo, 1990.
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aparicion de la muerte, explicando la necesidad de ésta y, por tanto, indirectamente, del Mictlan.
También, hace notar la estrecha relacion que existe entre los distintos “Méas Alla” y la importancia que
en dicha relacion juega el tiempo y el recorrido solar, lo cual lo llevara a proponer que el Mictlan es
también la noche. Una de las propuestas mas interesantes de Graulich que atafie a nuestro tema seréa con
respecto al destino que los difuntos tenian después de la muerte: todos tendrian que pasar por el
Mictlan, aun aquellos destinados a otro sitio. Para salir del “lugar de los muertos™, la conducta en vida,
los “méritos”, serian los que determinarian si los fallecidos lograrian alcanzar un lugar mas deseable.

Eduardo Matos Moctezuma® insiste en la importancia de la dualidad en el mundo mesoamericano,
el ciclo de lluvias y secas, asi como en los controles politicos/ideoldgicos de los gobernantes mexica
que repercutieron en las creencias religiosas sobre los “Més All&”, incluyendo al Mictlan. EI Templo
mayor tendria su importancia en dichas creencias al ser el eje central del cosmos, conectando a la tierra
con el cielo y el inframundo. Donde Matos nos resultard de mayor interés sera en sus propuestas
relativas a la tierra. Tlaltecuhtli, la diosa de la tierra, devora a las personas fallecidas. Cuatro afios es el
tiempo en que el difunto tarda en llegar al Mictlan, mismos que vincula el autor con el tiempo que tarda
el cuerpo en descomponerse, lo cual corresponderia con el tiempo en que la diosa tellrica tarda en
devorar la carne y la sangre. Siguiendo en este mismo sentido, también sefiala que las etapas que se
sugiere existen en el viaje hacia la tierra de los muertos, equivalen, segun él, a las menstruaciones
perdidas por la mujer embarazada, por lo cual la muerte seria un retorno al “origen”, una especie de
inversion al nacimiento.

Patrick Johansson® parte de que la muerte es una cuestién que atafie a los vivos, por lo que la

%2 Eduardo Matos Moctezuma. La muerte entre los mexica. México, Tusquets, 2010; El rostro de la muerte en el México

prehispanico. México: Garcia Valadés editores, 1987; Muerte al filo de obsidiana. Los nahuas frente a la muerte.
Meéxico: FCE, 1997.

Patrick Johansson K., “Escatologia y muerte en el mundo nahuatl precolombino”, en Estudios de Cultura Nahuatl,
México; UNAM: Instituto de Investigaciones Historicas; nim. 31, 2000, p. 166-1961; “La muerte en la cosmovision
nahuatl prehispanica. Consideraciones heuristicas y epistemolégicas ”, en Estudios de cultura nahuatl. México:
UNAM-1IH, no. 43, enero-junio de 2012, p. 47-93; Ritos mortuorios precolombinos. México: Secretaria de
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vision que se tiene del “Mas AllA” corresponde a un imaginario del hombre vivo. Similar a la de
Graulich es su propuesta sobre la relacién del Sol y la muerte, al sefialar que es dicho astro el que
ordena el cosmos y establece las moradas de los muertos. Para Johansson, la muerte antecede a la vida
en el pensamiento mesoamericano, ademas de ser necesaria para renovar las energias que “envejecian”
a la vida, misma que es movimiento. De esta manera, la muerte renueva, mantiene a la vida, por lo que
los seres del inframundo se encargarian de regenerar lo descompuesto y putrefacto. Por otra parte,
también dice que la vida es el recorrido que realiza el hombre a través del mundo, en tanto que la
muerte es el recorrido que realiza en el “Mas All&”.

Katarzyna Mikulska® hace un analisis de las imagenes de los dioses, incluyendo a aquellos
relacionados con el inframundo y la noche. Dentro de sus aportaciones, Mikulska revisa las distintas
localizaciones que se han dado al Mictlan, proponiendo el sur como sede del lugar de los muertos, pero
sefialando que ésta ubicacion puede variar de acuerdo al grupo mesoamericano que establece la
localizacion. También, plantea las relaciones existentes entre el Mictlan y el Omeyocan, que llegan
incluso a confundirse. Ademas, identifica los procesos correspondientes a la tierra con aquellos del
inframundo.

Luis Nufiez, en su tesis de maestria, Para que los muertos lleguen a su destino: ritos funerarios
posclasicos en el centro de México,”® analiza las fuentes documentales en blsqueda de informacion
sobre las creencias en los “Méas All&” y los rituales funerarios para compararlos posteriormente con el

dato arqueoldgico, descubriendo que no siempre se corresponde.

Cultura/Gobierno del Estado de Puebla; 2002; “Tiempo y muerte en el mundo prehispanico”, en Guedea, Virginia
(Coord.). El historiador frente a la historia. El tiempo en Mesoamérica. México: UNAM, 2004, p. 109-148.

Katarzyna Mikulska Dabrowska. El lenguaje enmascarado: Un acercamiento a las representaciones graficas de
deidades nahuas. México, Instituto de Investigaciones Antropoldgicas: Sociedad Polaca de Estudios Latinoamericanos:
Universidad de Varsovia, Facultad de Neofilologia, Instituto de Estudios Ibéricos e Iberoamericanos, 2008, 448 p.: il.
Luis Fernando Nlfiez Enriquez. Para que los muertos lleguen a su destino: ritos funearios posclasicos en el centro de
México. Tésis de Maestria en Antropologia. México: UNAM: FfyL-Instituo de Investigaciones Antropoldgicas, 2006.
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Nathalie Ragot®® pone en duda la nocién de que el destino después de la muerte estarfa inicamente
influenciado por la manera de morir para incluir la idea de que los actos realizados durante la vida
también tendrian su repercusion, no solo para que los dioses eligieran en qué forma moriria cada
individuo, sino para atravesar el mismo inframundo, paso obligado de casi todos los difuntos, sin
importar a qué lugar irian a parar. La penitencia, el pecado y el sacrificio son fundamentales en la obra
de esta autora. El paso por el Mictlan entrafa la destruccion del difunto por lo que es un viaje muy duro
y dificil, y este transcurso tiene su simil mitico en la huida de Quetzalcoatl hacia Tlillan Tlapallan.
También en los mitos identifica el lugar de los muertos como el mas antiguo creado y su importancia
durante las distintas destrucciones del cosmos.

Muchos otros autores tratan de manera mas superficial el problema de la muerte y del Mictlan:

t°” rescata la cuestion del estado de &nimo y cémo este repercutia en el duelo y la

Eduardo Planchar
efectividad de los sacrificios. Blas Roman Castellon® insiste en la ausencia de la muerte en
Tamoanchan y cémo es debido a la expulsion de los dioses de este paraiso que aparece la alternancia
entre la vida y la muerte. Este ciclo se vuelve a instaurar con la falta de Tata y Nene que intentan
usurpar el acto creador a los dioses, por lo que son castigados con su transformacion en perros; el ciclo
de la vida y la muerte queda restaurado. Por otra parte, serd el sacrificio de Nan&huatl y Tecuciztécatl el
que daria lugar a la creacion del Tonatiuh Ilhuicac, “la casa del Sol”, y del Tlalocan al crearse el Sol y

la Luna.

Olivier,” en su estudio sobre Tezcatlipoca, nos muestra la relacién que tenia este dios con la

% Nathalie Ragot. “El inframundo azteca visto a través de una representacion colonial : unas observaciones sobre las

laminas 2v-3r del Codice Vaticano A” en Actas del XXVII Congreso Internacional de Americanistica = Convegno
Internazionale di Americanistica, Perugia, Centro Studi Americanistici « Circulo Amerindiano » (éd.), Italie, 2005, p.
347-356; Les au-delas aztéques. Paris Monographs in American Arqueology 7, 2000.

Eduardo Planchart Licea. Lo sagrado en el arte: la risa en Mesoamérica. Xalapa, Ver., México; Universidad
Veracruzana, 2000.

%8 Blas Romén Castellon Huerta. “Mitos cosmogénicos de los nahuas antiguos”, en Monjaras-Ruiz, Jests (Coord.). Mitos
cosmogonicos del México indigena. México: INAH, 1989, p. 125-164.

Guilhem Olivier. Tezcatlipoca. Burlas y metamorfosis de un dios azteca. Trad. Tatiana Sule. México: FCE, 2004.
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muerte, al ser aquel que anunciaba a los hombres su futuro deceso. Animales relacionados con
Tezcatlipoca lo estan, a la vez, con el inframundo, como son el perro y el buitre. EI mismo dios a veces
es confundido con Mictlantecuhtli. Ademas, es Tezcatlipoca el que, por medio de Quetzalcdatl, da a los
hombres la musica y el canto para que puedan comunicarse con los dioses, lo cual puede tener una gran
trascendencia en el estudio sobre el Mictlan si recordamos cuando Mictlantecuhtli pide a Quetzalcoatl
que toque su caracol.

Para analogias y complementar, en la medida de lo posible, a los autores anteriores, también
recurriremos a estudios etnogréficos realizados en comunidades contemporaneas. Catherine Good,” en
su articulo “Trabajando juntos: los vivos, los muertos y el maiz”, destaca el papel que los muertos
tienen en la sociedad nahua guerrerense actual, ya que siguen trabajando para el beneficio de los vivos.
La muerte solo representa un cambio de estado en el que se pierde el cuerpo fisico para convertirse en
“almita”, trabajando tanto en la tierra como en el lugar “donde andan”, ya sea en las actividades
domésticas como en las agricolas y econdmicas en general, siendo también los muertos intermediarios
con el “Maés Alla” y fundamentales para la fertilidad al ser los que hacen crecer a las plantas. Por otra
parte, también nos dice que, al carecer de cuerpo, los difuntos consumen los olores y sabores, es decir,
las esencias de los alimentos que se les ofrendan. Los sabores fuertes, los olores, vapores, flores,
incienso y velas crean una conexion entre el mundo material y el mundo de los muertos. También trata
la cuestion de la nocién de la deuda prehispanica, que se mantiene hasta cierto punto, ya que se
considera que los individuos “comen a la tierra” y la tierra se los “come” a ellos.

Tim J. Knab* estudia la concepcién del inframundo entre los nahuas de San Miguel Tzinacapan a

la cual llaman “Talocan” a partir de los conocimientos de los dos curanderos quienes, por medio de los

0 Catherine Good Eshelman. “Trabajando juntos: los vivos, los muertos y el maiz”, en Broda, Johanna y Catherine Good

Eshelman(Coord.) . Historia y vida ceremonial en las comunidades mesoamericanas: los ritos agricolas. México:
INAH-UNAM, 2004, p. 153-176.

™ TimJ. Knab, “Geografia del inframundo” en Estudios de Cultura Nahuatl. México, UNAM-IIH, 1991, num. 21, p. 31-
57
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suefios, viajan alla y se entrenan para poder desenvolverse en dicho lugar y recordar sus experiencias,
ya que, al ser un lugar de niebla y misterio, al despertar, deben luchar por no olvidarlas. Es asi como se
entera Knab de que el Talocan se extiende por todo el mundo, sosteniendo a la tierra y a la vida misma
y siendo paralelo a la superficie de la tierra, con sus propias sierras, mares, rios, ciudades. En el
Talocan, los sitios pueden “reubicarse”, siendo fijos tan solo los cuatro sitios que marcan los limites del
inframundo y el centro. Cada uno de estos cuatro sitios tiene sus propias caracteristicas y seres que los
habitan, recordando muchas veces los datos que se tienen sobre las creencias de los nahuas
prehispanicos. Los habitantes del inframundo son clasificados en dos grupos: los que son residentes
permanentes y los que pueden salir, siendo estos Ultimos en cierta forma los fendmenos de la
naturaleza, como el rayo y la nube, ademas de que se encargan de mantener el equilibrio entre el
hombre y la naturaleza El Talocan viene siendo un mundo conceptual alrededor del cual se organiza la
vida cotidiana, modelandola. Cabe resaltar que el mismo autor advierte que el Talocan no es lo mismo
que los inframundos concebidos por los pueblos prehispanicos, aunque comparten algunos elementos,
mismos que son los que nos interesan.

Un articulo de suma importancia para nuestro tema es el de Jesper Nielsen y Toke Sellner, “Dante's
heritage: questioning the multi-layered model of the Mesoamerican universe”,’? en el cual plantean que
la vision de un universo dividido en niveles sobrepuestos es “dantiana”, ya que los documentos (el
Cadice Vaticano A y los informantes de Sahagun) en los que se basa esta nocién son de origen colonial
y ya influenciados por el cristianismo, en tanto que en las fuentes de origen prehispéanico, en especial el
Popol Vuh, no hacen una referencia directa a dicha disposicion del universo. Los autores no rechazan
una estructuracion vertical del universo, pero si ponen en duda las fuentes en las que se basa dicha

concepcion.

2 Jesper Nielsen y Toke Sellner Reunert, “Dante’s heritage:questioning the multi-layered model of the Mesoamerican

universe”, en Antiquity, 2009, No. 83, p. 399-413.
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Si hacemos un balance de nuestras fuentes e informacidn, tenemos un panorama muy rico para trabajar.
Por un lado, los relatos miticos recopilados por los frailes espafioles luego de la conquista nos permiten
saber como fue creado el Mictlan y su importancia en el drama mitologico, particularmente en la
creacion de la humanidad. Por otro lado, las descripciones de las fiestas y de los ritos nos dejan
entrever la relacion existente entre el lugar de los muertos y la cotidianidad de las personas y su
destacado papel en el ambito religioso. Las narraciones sobre la historia de los pueblos indigenas,
aportado tanto por los religiosos coloniales como por descendientes de la nobleza indigena, como
Chimalpahin y Mufioz Camargo, nos permiten entrever cémo varios elementos caracteristicos del
Mictlan se encuentran presentes en episodios histéricos. Los estudios modernos han dado diversas
interpretaciones a la informacion contenida en las fuentes tanto indigenas como coloniales, resultando
varias propuestas interpretativas que nos amplian el panorama para entender la manera en la que estaba

concebido el espacio destinado a los muertos.
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CAPITULO I: El Mictlan

Existencia y mortalidad

El mundo en la tradicion mesoamericana es un espacio habitado tanto por el hombre como por los seres
sobrenaturales. Es a partir de los dioses que todo surge. Miguel Leon Portilla sefiala que Ometeotl, el
principio dual, también conocido como Ometecuhtli y Omecihutatl, la pareja creadora, es lo que
fundamentaria la existencia misma.” Sin embargo, Leén Portilla exagera la importancia de dicha
deidad dual, haciendo del resto de los dioses y de la misma existencia un desprendimiento o
manifestacion del dios. Lo que si ocurre en la mitologia’ es que la pareja crea a los dioses quienes, a su
vez, crearon la tierra, el cielo, el tiempo, a los seres que lo habitan e, incluso, a los dioses de la muerte.
Todo se encontraria formado por los dioses y la materia de la que estan hechos estos: una materia
ligera, liviana, casi imperceptible, y otra pesada, cargada de muerte, que aprisiona al componente
anterior. EI mundo en el que habita la humanidad se verd marcado por los seres divinos y por la
separacion inicial que hicieron de la tierra, separdndola entre la tierra, los cielos y los inframundos, en
el nivel vertical, y los puntos cardinales y el centro, en el horizontal. Los dioses, ademas. Habitarian en
un plano distinto, en &mbitos separados al de los seres humanos, conocido como anecimeno, el cual es
causa del mundo habitado por los seres no divinos, conocido como ecimeno. En tanto que el tiempo en
el anecumeno es distinto, es el tiempo de la creacion, del mito, el tiempo en el mundo humano corre de
manera ordenada, ya que el transcurrir temporal es el paso de los dioses desde el anecumeno al mundo

humano, llevando consigo las “cargas” o “energias” de los Otros Mundos Yy la influencia particular de

" Miguel Ledn-Portilla. La filosoffa nahuatl estudiada en sus fuentes. México: Universidad Nacional Auténoma de

Meéxico: Instituto de Investigaciones Historicas, 1974, 411 p. 89-97

™ Garibay. Teogonia e historia de los mexicanos..., p. 23-24
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cada uno.”

En el anecimeno, encontramos distintos sitios, como Tamoanchan, Cincalco, Tlalocan, Tonatiuh
Ichan y Mictlan. Estos espacios estan conectados con el mundo del hombre, tanto por el recorrido de
los dioses por el cosmos, como por medio de cuevas, montafias, ojos de agua y lugares sagrados.”
Pero, también, estos lugares son dindmicos. Tiempo y espacio no se encuentran tajantemente separados.
Es mas, algunos autores sefialan que en el Mas Alla existe un dinamismo que tiene como modelo el Sol.
Para Graulich, el Mas Alla es “ciclico” y los difuntos van confundiéndose de acuerdo al momento y
lugar.”” De esta manera “el devenir de los hombres en el mas alla es como la historia de un dia, pero
también de una era o de un sol...”’®. Para Johansson, “la muerte del hombre nahuatl se relaciona
directamente con el curso espacio-temporal del astro rey”’. La vida del hombre era como la salida del
sol y concluirfa con el “regreso a la noche esencial: la muerte”®. Ademés, para Johansson, es el
movimiento del Sol el que estructura los puntos cardinales y define los lugares a los que iran a residir
los muertos.®! De esta manera, podriamos decir que estos “tiempo-espacios” tienen momentos en los
que actlan, lugares en los que se encuentran. Estan aqui y alla, se confunden, actGan en la tierra
dependiendo del contexto. Por ejemplo, el Mictlan puede ser la noche, puede estar bajo tierra, y sus
elementos aparecer en la tierra. Esto se vera mas adelante.

Algunos de los “espacio-tiempo” mencionados son lugares a los que la gente puede acceder, ya sea
por medio de rituales en caso de los especialistas, como serian magos, nanahualtin, hechiceros y
sacerdotes, 0 luego de fallecer. Las fuentes nos dicen que es debido a la manera en que mueren los

individuos que irdn a uno u otro lado. Pero, ¢qué es lo que viaja a esos Mas All&? Los seres humanos

™ Alfredo Lopez-Austin. “Sobre el concepto de cosmovision”.

. http://media.wix.com/ugd/f2defc_8c2d7771d26907ca97c1f99f0e0850ce.pdf , p. 11-15
Ibidem.

" Graulich. “L'au-dela cyclique des anciens mexicains”..., p. 253-270.

®  Graulich. Mitos y rituales..., p. 281

" Johansson. Ritos mortuorios..., p. 8

% Ibid., p. 39

8 Ibid., p. 50
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estan conformados por varios componentes: el pesado, que es lo palpable con los sentidos, como la
carne y los huesos, y las denominadas entidades animicas. De estas, las mas importantes o al menos las
mas estudiadas han sido el tonalli, el teyolia, ihiyotl y nahualli. Aunque sus caracteristicas pueden
variar, las mas frecuentes son: su ubicacion mas mencionada es el corazon, el higado, el estomago, la
cabeza y la sangre; el anima-corazon o teyolia es responsable de la vitalidad, el intelecto, el valor, el
destino, y es a la que se le atribuye viajar al inframundo tras el deceso; el &nima-aliento o ihiyotl, muy
dificil de identificar, es la que parece permanecer en la tierra después de la muerte; el anima-sombra
parece identificarse con la anterior entidad animica y, tras la muerte, poder tomar la forma del difunto;
el &nima-calorica o tonalli se encontraba vinculada a las funciones vitales, sin la cual el individuo
falleceria, pero con capacidad de “deambular” fuera del cuerpo (los suefios eran resultado de las
“escapadas” del tonalli, la entidad caldrica); esta Gltima entidad cal6rica era insertada en el individuo
desde el inicio de la vida, y sus cualidades variarian “en funcién de la influencia que ejercian sobre el
individuo las diferentes deidades patronas del dia de su nacimiento, condicionando con ello su nombre,
destino y caracteristicas personales”.?

El nahualli, por su parte, es una entidad “compafiera” del individuo, que comparte “destino” y
cualidades. Al parecer, el nahual también es asociado en el nacimiento o en un momento cercano a
este, ya que, supuestamente, nacen al mismo tiempo, siendo el tonalli el vinculo entre persona y
nahual. Los nahualtin se localizaban en el cielo, en los bosques o montafas, o en el inframundo, todos
sitios relacionados con el Tlalocan y la muerte. Ademas, esta entidad también estaba relacionada con la
noche y los suefios. Es posible, debido a las moradas postmortem que se suponen para el teyolia que
cuando el individuo falleciera y fuera a habitar alguno de esos lugares, el nahualli, bajo su forma

animal, se fuera a habitar en la tierra.®®

8 Martinez. El nahualismo..., p 30-80

8 Martinez. El nahualismo..., p.132, 153-156
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Sin embargo, es importante sefialar la importancia del cuerpo, ya que los distintos pasos a través
del Mictlan parecerian actuar sobre éste y no tan sélo sobre una entidad “ligera” o “liviana”. Ademas,
algunos elementos de los rituales funerarios estaban dirigidos al cuerpo, a protegerlo y prepararlo
directamente. Esto se vera més adelante.

La muerte, de acuerdo a LOpez Austin, estaria imaginada como el momento en el que todos estos
componentes se disgregaban.®* Desde el momento de la creacién del cosmos la muerte habfa hecho su
aparicion en la existencia. Tlaltecuhtli, “el sefior de la tierra”, o la diosa de la tierra, reclamaba
alimentarse de los corazones de los hombres.®> Mictlantecuhtli reclamaba los huesos de los hombres®® y
el Sol pedia también los corazones para mantenerse en movimiento.®” Los hombres, para poder existir,
debian “pagar” a los dioses. Es decir, tenian una “deuda” con aquellos. Al comer los productos surgidos
de la tierra, o al tener sexo, los hombres aumentaban su deuda con los dioses, incrementando su carga
de tlalticpayotl, “lo terrenal”, es decir, su componente pesado. Como veremos mas adelante, los
individuos que pasaban por Mictlan iban “destruyéndose” y su parte pesada iba desapareciendo.
Graulich, seguido por otros autores (como Ragot) sostiene que todos los individuos debian pasar por
dicho lugar, pagando su parte a los dioses y permitiendo que sus componentes animicos fueran
reutilizados nuevamente por el cosmos.®®

Los Mas Allas a los que los muertos irian son mencionados por Sahagun, los cuales son el
Tlalocan, la Casa del Sol o Tonatiuh Ichan (con su parte masculina y femenina), el Chichihualcuauhco
(“el lugar del arbol nodriza”) y el Mictlan, “el lugar de los muertos”.

Tonatiuh ichan, “la casa del Sol”, era un lugar al que estaban destinados los muertos que morian de

manera gloriosa, sobre todo en batalla, en la piedra de sacrificios, en los viajes comerciales de los
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Lopez Austin. Cuerpo humano e ideologia...., Tl p. 361

Garibay. Teogonia e historia..., p. 108

Codice Chimalpopoca..., p. 120-121

Cadice Chimalpopoca..., p. 122; Mendieta. Historia eclesiastica..., p. 57

Graulich. Mitos y rituales del México Antiguo..., p. 120-125, 291-292; Ldpez Austin. Tamoanchan y Tlalocan..., p. 168,
219-222; Ragot, Nathalie. Les au-delas aztéques. Paris Monographs in American Arqueology 7, 2000., p. 43
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mercaderes, en el caso de los hombres, y en el primer parto, en caso de las mujeres. Los hombres
esperaban al Sol para acompafarlo desde el amanecer hasta el mediodia, donde lo dejaban con las
mujeres y quienes a su vez lo acompafarian hasta el ocaso, para dejarlo con los habitantes del Mictlan.
Luego de haber acompafiado al Sol, los hombres se transformaban en aves para disfrutar de las flores,
en tanto que las mujeres se convertian en cihuateteo, y descendian a la tierra a dafiar a las personas en
determinados dias. Los restos de los que irian a este sitio eran quemados. Si los cuerpos no podian ser
recuperados, como en el caso de los mercaderes que morian en sus viajes o los guerreros en las guerras,
se hacia una efigie de flechas que era quemada en su lugar.

El Tlalocan era descrito como un lugar paradisiaco, de abundancia y goce, una especie de paraiso
terrenal. Este lugar lo situan varios en el oeste, aunque hay que mencionar que llega a confundirse o
identificarse con otros Mas Alla, como Tamoanchan, el lugar de creacion, con el Mictlan, y tiene
grandes similitudes con el Cihuatlampa, “el lugar de las mujeres”, espacio en el que habitan las
mujeres difuntas en el primer paso, también descrito con abundante vegetacion. Los difuntos que
morian de alguna manera relacionada al agua (o0 que se creia relacionada al dios Tlaloc) o por un rayo,
0 ahogadas, eran las que irian a este lugar. Sin embargo, también parece ser que las cuevas y las
montafias podrian comunicar con este sitio, asi como las fuentes de agua, sin necesidad de morir. En
este lugar, los difuntos vivirian gozosos y se convertirian en ayudantes de Tlaloc, es decir, tlaloques,
encargados de llevar las lluvias y la fertilidad a la tierra. Los que estaban destinados a este lugar eran
enterrados, de ser recuperados sus cuerpos en el caso de los que morian ahogados.

El Chichihualcuauhco era el lugar al que los nifios que aun no habian sido destetados y
fallecian tenian por destino post mortem. Se le describe como un lugar con un gran arbol del cual se
alimentarian los nifios hasta que puedan volver ser enviados a la tierra.

No mencionados como lugares a los que iria el difunto, pero no por eso menos importantes de

sefialar estan Tamoanchan y Cincalco.
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Cincalco, “la casa del maiz”, es similar al Tlalocan. Es un lugar al que Huemac escapa y al que el
mismo Motecuhzoma también intenta acudir para buscar refugio. En una de las versiones que llegan a
nosotros, es un lugar de sufrimiento, muy espantoso.

Tamoanchan también serd tratado con mas detalle més adelante. Este lugar es identificado como el
tiempo-espacio de creacion, donde la aventura mitica tiene su escenario. A veces es identificado al
Omeyocan lugar desde el cual descienden las criaturas creadas por la dualidad suprema Ometeotl. Se le
sita en lo mas alto del cielo, en el numero trece.

Teniendo estas consideraciones presentes, es hora de explorar “el lugar de los muertos”.

Nombre

Primero, revisemos el significado de la palabra Mictlan, asi como las distintas maneras que en las
fuentes se refieren a este lugar:

- Mictlan, “el lugar de los muertos”

189 «

- Tocenchan/Tocenpopolihuiyan, “nuestra casa definitiva” “el lugar comun a donde iremos a

destruirnos, a perdernos”
- Quenamican/Quenonamican, “donde se existe de alguna u otra manera”/ “donde estan los asi
llamados” o “el lugar en donde de alguna manera uno se encuentra™
- Huilohuayan, “el lugar al que todos vamos”, “ adonde todos van”
»91

- Ximohuayan, “el lugar de los descarnados

- Mictlantli, “lugar de los dafiados”

89
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Lopez Austin. Cuerpo humano e ideologia..., p. 381-382

Comunicacion personal con Ignacio Silva, 2 de octubre de 2014

%1 Lépez Austin sefiala que el significado de esta palabra acerca a una idea de disminucién constante que lleva a la
expresion minima de pureza de la fuerza, por lo que indicaria que es el lugar en el que se va “reduciendo” al individuo
hasta dejarlo en su minima expresion, la cual seria equivalente a una semilla. Lopez-Austin, Alfredo. Tamoanchan y
Tlalocan. México, FCE, 1994, 261 p., il., p. 222
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- Youa ichan, “casa de la oscuridad”
- Yoalli ichan, “casa de la noche”

- Apochquiahuayocan, atlecallocan, “lugar sin chimenea, lugar sin casas”*?

Hay varias consideraciones que hacer en torno a estos nombres. Nathalie Ragot sefiala que el
Mictlan es el unico “Mas Alld” que emplea el término “muerte” para calificarse. Los otros se refieren a
un astro, dios o a alguna caracteristica.**

En segundo lugar, al menos en el caso de los nombres Quenamican/Quenonamican, se manifiesta
una incertidumbre con respecto a este lugar, lo cual podria referirse, mas que a un sitio en particular, a
la situacion de ignorancia que se tenia de lo que sucedia después de la muerte. En este sentido, otro
grupo de nombres reafirman esta situacion de misterio, al asociarlo con la oscuridad y la noche (Yohua
ichan, Yohualli ichan) e, incluso, lo presentan como un lugar cerrado, como es el caso de
Apochqguiahuayocan, atlecallocan.

Otros nombres se refieren a la situacion de mortalidad que todos compartian, como son
Tocenpopolihuiyan y Huilohuayan. Tanto puede indicar que la muerte es comdn a todos, como, por otra
parte, un paso o destino en el Mictlan para todos los individuos fallecidos.

Por ultimo, también hay nombres que refieren méas a quienes habitan en este lugar, como es el caso
mismo del nombre Mictlan, “el lugar de los muertos”, asi como los mas descriptivos Mictlantli, “lugar

13

de dafados”, y Ximohuayan, “el lugar de los descarnados”. Estos Ultimos nombres no soélo
relacionarian al Mictlan con los muertos, sino también con una serie de deidades que, sin
necesariamente encontrarse “muertas”, son representadas como descarnadas, como es el caso de las

Tzitzimimeh y varias deidades teluricas.

% Johansson K., Patrick. Ritos mortuorios precolombinos. México: Secretaria de Cultura/Gobierno del Estado de Puebla;

2002., p. 53

% Nathalie Ragot. Les au-delas aztéques. Paris Monographs in American Arqueology 7, 2000, p. 99-102
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Tenemos, como primera aproximacion, que el Mictlan es el lugar de los muertos. Un lugar comun a

todos, misterioso, oscuro, nocturno y cerrado, habitado por seres descarnados o dafiados.

Mictlan, “el lugar de los muertos”

El Mictlan es el lugar de los muertos. Pero, entonces, ¢porqué se mencionan otros lugares a donde
podrian ir los muertos? ;Quiénes eran los muertos que iban al Mictlan? Ya se han mencionado los otros
lugares a los que iban los difuntos y los motivos por los cuales se llegaba a dichos sitios. Con respecto
al Mictlan, Sahagun nos dice que “las &nimas de los difuntos que iban al infierno, son los que morian
de enfermedad, ahora fuesen sefiores o principales, o gente baja”.** Aunque, también, podria decirse
que es el lugar al que van todos aquellos que no eran elegidos para un Méas Alla menos “misterioso” e
“incierto”, como serian la Casa del Sol, el Tlalocan y el Chichihualcuauhco.

Se dice que tanto los principales como la “gente comin” iban a este lugar. Sin embargo, hay
indicios para pensar que no seria igual la experiencia en el Mas Alla para unos y otros. Por un lado, se

menciona que, al menos entre los tlaxcalteca, existia la creencia

que las almas de los sefiores y principales se volvian nieblas, y nubes, y pajaros de pluma rica, y de diversas
maneras, y en piedras preciosas de rico valor. Y que las 4nimas de la gente comin se volvian en comadrejas, y
escarabajos hediondos, y animalejos que hechan de si una orina muy hedionda, y en otros animales rateros.”®

No se menciona si esto sucedia en algun Mas All4 o en la tierra. Por el momento, basta con sefialar que
si hay al menos un indicio de una diferenciacion entre los principales y la gente comun tras la muerte.

Luis Nufez ha propuesto que, a partir de la informacién en las fuentes coloniales, tenemos al
menos siete tipos de rituales funerarios distintos, de entre los cuales estan diferenciados aquellos de la

gente comun y los de los miembros destacados de la sociedad, sin mencionar aquellos cuyos destino
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Sahagun. Historia General..., L I11, p. 205
Mendieta. Historia eclesiastica indiana..., p. 70
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post mortem no seria el Mictlan.”

Los ritos funerarios si variaban entre un grupo y el otro, sobre todo en la fastuosidad que se podian
permitir los sefiores. Al analizar los lugares o pasos que existian en el Mictlan veremos como esto
podria influir en el transcurso del difunto pero, antes, es necesario mencionar cuales eran estos ritos y
practicas mortuorias de los que irian al Mictlan. Sabemos por Sahagun que cuando recién fallecia una
persona se hacia una pléatica al cuerpo del difunto recordando la mortalidad del hombre, los trabajos en
vida, a los dioses, al Mictlan y a los deudos que quedaban en la tierra. Luego se le hablaba a los
parientes del muerto para darles animo. A continuacion, los viejos y oficiales aderezaban el cuerpo,
encogiéndole las piernas, vistiéndolo con papeles y lo ataban. Le derramaban agua encima y se le
hablaba del camino que tendria que recorrer en el Mas All4, al tiempo que le daban mas papeles para
ayudarlo en el trayecto. También para ayudarlo y prepararlo se quemaban las pertenencias del difunto,
en especial los despojos que habian hecho en guerra, en caso de los hombres, y de los instrumentos de
labores domésticas en el caso de las mujeres. Asimismo, se mataba a un perro “de pelo bermejo™’ para
ayudar al difunto en ciertas etapas. Cuando el individuo llegaba al final, ante Mictlantecuhtli, tendria
que ofrecerle al dios una ofrenda que consistia de los papeles que llevaba, manojos de teas y cafias de
perfumes, “hilo flojo de algodon” y otro hilo rojo y ropas, y todas las pertenencias que dejaban en el
mundo las tenian envueltas desde que morian para enviarselas ya que, luego de ochenta dias, al afio y
anualmente hasta que se cumplieran cuatro afios desde la muerte se le segufa haciendo ofrendas.*®

Mas detalladas resultan las descripciones que hace Duran de los ritos funerarios de los tlahtoqueh

mexicas, sobre todo si se complementa con lo escrito por Mendieta: al morir el gobernante,

% Luis Fernando Nfiez Enriquez. Para que los muertos lleguen a su destino: ritos funearios posclasicos en el centro de

México. Tésis de Maestria en Antropologia. México: UNAM: FfyL-Instituo de Investigaciones Antropolégicas, 2006, p.
43

Sahagun. Historia general..., L IlI, p. 206

% Sahagun. Historia General...,L 111 p. 205-207
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comenzaban las “lloraderas”®®

y las mujeres del rey con un gran llanto por toda la ciudad. EI cuerpo del
difunto era colocado en unos aposentos a donde iban los gobernantes de otros lugares a dirigirle unas
palabras y a presentarle sus ofrendas de esclavos y objetos lujosos. El cuerpo permanecia en los
aposentos sélo cuatro dfas, “cuando ya no lo podian sufrir por el mal olor”*®. Luego lo envolvian en
quince o0 veinte mantas y le ponian en la boca una “piedra fina de esmeralda, y aquella decian que le
ponian por corazén™®. También, antes de envolver el cadaver, le cortaban algunos cabellos de la
coronilla, “en los cuales decian que quedaba la memoria de su anima y el dia de su nacimiento y
muerte”*®. Cuando movian al difunto del palacio, los acompafiantes podrian ir llorando y otros
cantando, pero sin mdsica. Hacian una parada donde se comenzaba a tafier y cantar y se continuaba
hasta una “ramada” que preparaban para la ocasion, conocida como tlacochcalli, “casa de las flechas”,
en la que hacian una estatua de astillas de tea atadas, a la que ponian el rostro del difunto. A esta estatua
vestian como Huitzilopochtli, Tlaloc, Yohuallahua y Quetzalcoatl.® Los cantores comenzaban los
cantos funerarios y las mujeres del difunto dejaban frente a la estatua alimentos preparados, luego los
principales ponian flores y “humazos”, y los sacerdotes incensaban la estatua. Los esclavos, enanos y
jorobados que poseia el monarca o que habian sido ofrendados eran vestidos galanamente y se les
cargaba con las ofrendas y pertenencias del difunto. Comenzaban nuevamente los cantos y el pueblo
lloraba por un buen rato, mientras que los sacerdotes derramaban pulque por todo el tlacochcalli. Al
terminar, los principales cargaban la estatua y la ponian delante de la efigie de Huitzilopochtli,
colocaban junto el cuerpo del difunto y lo quemaban hasta que quedaran las cenizas, teniendo gente

que se encargaba de mantener el fuego encendido. Al menos en el caso de Tizoc, los atizadores estaban
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0 Ibidem.

192 Ipid., p. 118

183 En el caso de Ahuiztotl fue diferente, ya que se le vistio galanamente y luego se le unt6 un “betdin divino” para
consagrarlo como dios. No se hace mencién de que esto pasara con alglin otro monarca. En Duran. Historia de la
indias..., T I, p. 454
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desnudos, pintados de negro, con unos papeles como cefiidores; junto a ellos estaba alguien vestido
como un personaje que se dice representaba “al sefior del infierno”, es decir, a Mictlantecuhtli'®. Los
sacerdotes mientras tanto llegaban con jicaras y manojos de hojas para rociar a los asistentes. Se les
dirigia unas palabras a los esclavos, enanos y jorobados que serian sacrificados, pidiendoles hacerse
cargo del difunto y luego se colocaba un teponaztli junto al lugar en el que estaban quemando los restos
del gobernante y, sobre aquel, comenzaban a abrirles los pechos a los acompariantes, colocando su
sangre y corazones en recipientes y luego echandolos sobre la hoguera donde estaban los restos del
tlahtoani. Entre lo quemado junto al cuerpo, iria también un perro. Las cenizas del difunto serian
recogidas hasta el dia siguiente para que, finalmente, frente a la estatua de Huitzilopochtli o la piedra
del Sol, se cavara un hoyo donde eran colocadas las cenizas; los huesos que no quedaban incinerados,
la piedra colocada en la boca y los cabellos cortados eran guardados en una caja sobre la cual ponian
una estatua de teas que representaba al difunto,"® lo cual era conocido como quitonaltiaya, “hacerle
tonalli”.'® Los cantores comenzaban nuevamente, se agradecia a los asistentes y las mujeres y
parientes del difunto comenzaban un ayuno de 80 dias. Al cabo de este tiempo, repetian el ritual de la
estatua de astillas de teas atadas, mientras que se le hacian ofrendas y sacrificios cada 20, 40, 60 y 80
dias y luego al afio, a partir del cual, y hasta el cuarto afio, ya no se incluirian sacrificios humanos, al
menos segtin Mendieta.'%’

Es necesario sefialar ciertas cuestiones: la primera, teniendo en cuenta la composicién del hombre

(entidades animicas y la parte pesada), que los tratamientos funerarios parecieran estar encaminadas a

104 Duran. Historia de las indias..., T.I, p. 370-371

195 probablemente se trate de la misma estatua de teas hecha en el tlacochcalli.

105 ¢l sufijo -aya indica el tiempo copretérito, en tanto la particula -tia es una forma aplicativa del verbo y la partiucla qui-
indica que la accion va dirigida a una tercera persona, por lo cual quedaria “le hacian calor, destino, suerte”, entre otros
muchos significados posibles, Siméon traduce tonaltia como, sacrificar, dar ofrendas por un muerto; en tanto LGpez
Austin dice que la misma palabra significa literalmente “dar tonalli”, en Lépez Austin. Cuerpo humano e ideologia, T.
I, p. 267-368

7 Duran. Historia de las Indias..., T. I, p. 174, 352-358, 370-371, 450-455, 541; Mendieta. Historia eclesciastica
indiana..., p. 114-115
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tres de ellas: el teyolia (cuando se pone la piedra que seria el “corazén”, centro de dicha entidad); el
tonalli (al cortar el cabello de la coronilla, centro de recepcion del tonalli) y el cuerpo (que es quemado
y reducido a cenizas y luego enterrado, asi como los objetos que deben ayudarlo y que actdan
directamente sobre éste, como serian los alimentos o ropas para proteger del frio).

Un segundo punto seria el de los objetos y acompafantes que son colocados junto con los restos
del difunto. Algunos actuarian de ofrendas para el dios de la muerte, otros para alimentar, ayudar o
proteger al muerto, y otros como guias o asistentes, como el perro, los esclavos y los jorobados y
enanos.

Finalmente, también hay que mencionar que es evidente que este ritual no seria igual entre la
nobleza y la gente comun. EI mismo Duran menciona al hablar de los regalos ofrecidos al difunto

Ahuitzotl que eso

[...]servia de ofrenda para el muerto, pero principalmente servia de ajuar para la otra vida, con que alla se
honrase, y asi el que mas podia dalle mas le daba, lo qual solo se usaba con Reyes y grandes sefiores, porque
la gente comun, como no lo alcanzaba, quando mucho la mugercilla y los parientes le dauan alguna comidilla
y le ofrecian algunas quentecillas de barro 6 de piedras baxas y viles.'®

Ademaés, Nuafiez hace notar que los rituales funerarios como los plantean las fuentes coloniales no
corresponden con el contexto arqueoldgico, como el caso de la incineracion, tan mencionada por las
fuentes, que no parece haber sido la practica mas coman,® por lo cual las variantes entre la nobleza o
personajes distinguidos y la gente comun pudo haber sido aun mayor en el momento de las honras
funebres.

Una situacién que parece ser fundamental en el Mictlan es la transformacion de los muertos. En
tanto que sabemos que en los otros sitios los muertos si podrian sufrir un cambio de forma, como los
guerreros al transformarse en aves, las mujeres en cihuateteo y los elegidos de Tlaloc en tlaloques, en

el Mictlan sabemos que la transformacion consistiria en seres descarnados. Sin embargo, tenemos la ya

1% Duran. Historia de las Indias..., T. I, p. 453-454
1% Nufez. Para que los muertos lleguen a su destino..., p. 103-104,112-115

32



citada creencia tlaxcalteca en la que los nobles se transformaban en aves, nubes y los macehualtin en
sabandijas y seres hediondos.'’® Como veremos, estas criaturas estaban asociadas al lugar de los
muertos. Sabemos que a los cuatro afios los difuntos “morian” en este lugar, pero ¢no podria ser que se
transformaran o lograran llegar a otro lugar? Por el momento, dejaremos este asunto para retomarlo

mas adelante.

Ubicacion

Durén sefiala que “la parte septentrional que es el Norte que hacia aquella parte era el infierno y asi
llaman & aquella parte mictlampa que quiere decir la parte infernal”.*** EI dominico no es el Gnico
autor en mencionar esta ubicacion. Soustelle indica que es debido a que llegaron del norte que los
nahuas situaban ahi la region de los muertos, afiadiendo que se encuentra “bajo la tierra divina”,
teotlalli iitic. En este sentido, podemos adelantar que la creacion del Mictlan fue llevada a cabo por
Mictlantecuhtli, “sefior del lugar de los muertos”, quién es también conocido como Tzontemoc, que se
ha traducido como “el que desciende de cabeza” y quien se dice que se hundi6 en la tierra.*? En la
mitologia, los dioses vivian en un lugar paradisiaco conocido como Tamoanchan, donde no se conocia
la muerte. Sin embargo, por una transgresion (ya sea cortar una flor, procrear o atentar contra la
supremacia de la pareja suprema), los habitantes de este lugar fueron expulsados.*** Tzontemoc se

encontraba entre estos. Este personaje se hundié en la tierra donde, como veremos con mas detalle,

110 Mendieta. Historia eclesiastica..., p. 70

1 Duran. Historia de las Indias..., TIl, p. 228-229

12 En tanto que la particula temo es “bajar, descender”, tozntli significa “cabello, pelo”, por lo que literalmente querria
decir “bajar el cabello”, “descender con el pelo”, aunque ha sido interpretado por varios autores como “el que baja de
cabeza”, entre otros en Ragot, Nathalie. “El inframundo azteca visto a través de una representacion colonial : unas
observaciones sobre las laminas 2v-3r del Codice Vaticano A” en Actas del XXVII Congreso Internacional de
Americanistica = Convegno Internazionale di Americanistica, Perugia, Centro Studi Americanistici «Circulo
Amerindiano» (éd.), Italie, 2005, p. 347-356; por Angel Maria Garibay en Op. Cit. Sahagun. Historia general..., p. 957;

3 Graulich. Mitos y rituales..., p. 74-75; Lopez Austin. Tamoanchan y Tlalocan..., p. 72-76
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fundé el Mictlan. Es decir, tenemos que se encuentra debajo de la tierra.

Matos es quien hace notar lo polémica que resulta la ubicacion: mientras que Siglienza concuerda
en situar al Mictlan en el norte, Clavijero y Orozco y Berra lo sitian debajo de la tierra, en el centro.
Por otra parte, recuerda que es por el Oeste que el sol “entra”, “se mete”, “se encierra” en el mundo de
los muertos. También sefiala Matos que el nivel del inframundo, ademas de al norte, se “concebia a
partir de la Tierra hacia abajo”.'** Vicente T. Mendoza agrega para la localizacién del Mictlan una
propuesta interesante: los Mas All4, es decir, Mictlan, Tonatiuh ichan, Tlalocan y Cincalco,
determinan los cuatro puntos cardinales. Si, ademas, agregamos que se consideraba un quinto punto
cardinal, el centro, con sus tres planos verticales a manera de eje (celeste, terrestre e inframundano),
tenemos también el Omeyocan, el centro terrestre dedicado al dios del fuego y, en el centro del
inframundo, nuevamente al Mictlan.""> Esto se complementa con la nocién del Templo Mayor como
centro fundamental, a partir del cual parten los puntos cardinales y se unen los niveles celestes y del
inframundo.**®

Sin embargo, no es sélo en el Norte, debajo de la tierra y en el centro donde se sitta al Mictlan;
Mikulska hace ver que existe un juego de oposiciones entre los puntos cardinales, Norte-Sur y Este-
Oeste, en el que, al parecer, para ciertos grupos, seria el sur en el que se encontraria el lugar de los
muertos, en tanto, otros, lo situaban en el norte. Esta situacion podria deberse a distintas tradiciones
locales, a que nuestras fuentes no provienen de un mismo grupo étnico y/o que, tal vez, los mexica no

117

tenian sistematizados sus conocimientos sobre la ubicacion de los Méas Alla."~" A este respecto, es

interesante mencionar a la ciudad de Mitla, en Oaxaca. El nombre completo era Micquitla, “[...] que en

4 Duran. Historia de las Indias...., p. 228-229; Eduardo Matos Moctezuma. El rostro de la muerte en el México
prehispanico. México: Garcia Valadés editores, 1987, p. 26; y Matos. Muerte al filo de obsidiana..., p. 76

15T, Mendoza. . “El plano o mundo inferior...”, p. 78

118 Matos. El rostro de la muerte...,p. 23

117 Mikulska Dabrowska, Katarzyna. El lenguaje enmascarado: Un acercamiento a las representaciones gréficas de
deidades nahuas. México, Instituto de Investigaciones Antropoldgicas: Sociedad Polaca de Estudios Latinoamericanos:
Universidad de Varsovia, Facultad de Neofilologia, Instituto de Estudios Ibéricos e Iberoamericanos, 2008, 448 p.: il., p.
203-204; Ragot. Les au-delas..., p. 109-111

34



nuestra lengua quiere decir 'infierno™.**® Aunque la traduccién dista de ser la adecuada, lo importante
es que, al menos para los informantes de la relacion geogréafica del siglo XVI, el lugar era Mitla o
Mictlan, es decir, el lugar de los muertos. Ademas, en este sitio, se adoraba a una pareja que tenian por
el “diablo”,™ lo cual bien puede asociarlos con la pareja Mictlantecuhtli/Mictecacihuatl. Es poco
probable que Mitla fuera considerado como el Mictlan en la tierra, pero al menos a partir de los
elementos mencionados atrds si tenia ciertas caracteristicas que hacian pensar en el lugar de los
muertos.

Tomando nuestras debidas reservas, hay que considerar también a los nahuas actuales de la Sierra
de Puebla, para quienes el Talocan, el cual comparte elementos con el Mictlan'® de los nahuas
prehispanicos, se extiende por todo el mundo, siendo un mundo paralelo al nuestro, en el cual existe un
gran arbol en el centro en el que se apoya la tierra, o varios en los que se apoyan los distintos puntos
cardinales.'*

También, se ha llamado la atencién sobre una ubicacion arriba o abajo. Existen varias menciones
en las fuentes, especialmente en el Cddice Florentino, sobre la localizacion del Mictlan “arriba”, topan.
Al respecto nos dice Mikulska que la palabra ilhuicatl, “cielo”, se refiere tanto al cielo diurno como
nocturno, y también se encuentra asociado al Omeyocan. Este Gltimo sitio y el lugar de los muertos
pueden ser identificados como lugares de creacion, con la diferencia que en el Mictlan van y/o regresan

y residen los muertos en tanto que en el otro no. EI que ambos sitios estén localizados topan puede

8 René Acufia. Relaciones geogréaficas del siglo XVI: Antequera. México, UNAM, 1984, T II, p. 259-260. De acuerdo al

autor en la nota al pie, el significado de Micquitla es “lugar de muchos muertos”, en tanto que el nombre en zapoteco
que viene a ser Liobaa o Liyobaa puede ser “centro de descanso” o “sepultura coman”. Sin embargo, pla traduccion
viene siendo “el lugar de la muerte”, de micqui, “muerto” y el locativo -tlan. Motolinia también se refiere a Mitla como
“infierno”, pensando seguramente en el Mictlan. En Benavente. Historia de los indios de la Nueva Espafia..., p. 109
Acufia. Relaciones geogréficas..., T. Il p. 260
El Talokan y el Miktan en la cosmogonia de la Sierra Norte tiene grandes similitudes, sobre todo al describir el mundo
subterraneo. Dentro de los elementos que parecen pertenecer a una tradicién mesoamericana encontramos las
conecciones que se establecen a través de los suefios, las cuevas como punto de contacto, la indeterminacion de los
sitios que se encuentran en dicho lugar, asi como la incertidumbre que rodea a este mundo inferior.
21 Tim J. Knab, “Geografia del inframundo” en Estudios de Cultura Nahuatl. México, UNAM-IIH, 1991, num. 21, p. 31-
57, p. 37
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deberse a que “ambas construcciones son el resultado de la caracteristica manera de formar los
difrasismos en néhuatl, o sea por medio de oposiciones, refiriéndose a una sola <<totalidad
creadora>>", aunque, parece ser, topan puede ser una designacion comun para los diferentes “lugares”
0 “partes” del Otro Mundo. Finalmente, la autora concluye en que ilhuicatl ha de entenderse como
cielo diurno y nocturno, cuya oposicion es la misma que existe entre Omeyocan y Mictlan, y no tanto
entre un arriba y un abajo.'?

Recordemos una de nuestras propuestas, mencionada cuando hablamos de los Mas Alla: estos, mas
que hablar de un lugar especifico, corresponden a un espacio-tiempo, lo cuél caracteriza cierto
momento y lugar segln ciertos elementos. En este caso, el Mictlan es el que caracteriza el mundo de
los muertos, de lo peligroso, de lo desconocido y oscuro, por lo cual lo podemos tener en el cielo al
caer la noche y la oscuridad, en el norte, de donde los indigenas decian provenir y cuyos caminos se
habian cerrado y tornado peligrosos; del sur, tierra donde se encontraba Mitla. La ubicacion responde
mas al lugar y momento que adquiere las caracteristicas que podriamos decir son las del lugar de los

muertos.

Descripcién

Es en Sahagun donde encontramos las mas ricas descripciones del Mictlan, tanto en el apartado en que
habla de los lugares a los que los muertos van a morar, como en las platicas y oraciones que recoge de
sus informantes indigenas.

En una oracion dedicada a Tezcatlipoca con motivo de la muerte de un gobernante, se dice:

Sefior nuestro: ya V.M. Sabe como es muerto N., ya lo habéis puesto debajo de vuestros pies, ya esta en su
recogimiento, ya es ido por el camino que todos hemos de ir y a la casa donde hemos de morar, casa de

122 Katarzyna Mikulska Dabrowska, “El concepto de ilhuicatl en la cosmovisién nahua y sus representaciones graficas en
cédices”, en Revista Espafiola de Antropologia Americana. Espafia, 2008, vol. 38, nim. 2, p. 151-171.
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perpetuas tinieblas, donde ni hay ventana ni luz alguna; ya esté en el reposo donde nadie le desasosegara.'?
Es frecuente esta descripcion del Mictlan como un lugar de tinieblas, en donde no entra la luz. En

otro discurso, esta vez dirigido a la mujer casada cuando estaba embarazada, se dice:

[...]. Por ventura merecemos, 0 merecerian nuestros padres que ya son pasados de este mundo, y nuestro sefior
los ha quitado de sobre la tierra y les ha puesto en el lugar de la obscuridad, que no tiene ventana ni por donde
le entre luz; [...]."**

También, se nos dice que es el lugar en el que se encuentran los antepasados, la gente que ya
murio, resaltandose el caracter misterioso del lugar, ya que se dice que aquellos difuntos se encuentran
ahi “escondidos”, “guardados”, a veces sefialandose también que se encuentran en reposo y en un

“encerramiento’:

El Gltimo que nos ha dejado huérfanos es el sefior fuerte y muy valeros N., el cual por algln breve tiempo,
por algunos pocos dias le tuvo prestado este pueblo, y este sefiorio y reino, y fue como cosa de suefio, asi se le
fue de entre las manos porque le llamé nuestro sefior para ponerle en el regimiento de los otros difuntos, sus
antepasados, que estan como en arca o en cofre guardados; y asi se fue para ellos, ya estd con nuestro padre y
madre el dios del infierno que se llama Mictlantecutli.*®

Y los viejos de adonde ellos vienen, que ya son difuntos, que vivieron en este mundo algunos pocos dias, los
viejos y viejas que ya estdn en su recogimiento en la cueva, y en el agua, en el infierno, donde estan
descansando, y no se acuerdan de lo que aca pasa, porque fueron para nunca mas volver, ni tarde ni temprano
nunca mas los veremos, pluguiera a dios que esto aconteciere en su presencia, para que oyéredes las palabras
de vuestra salutacion de su boca.'?

Ellos ignoran lo que en su ausencia se hace, porque ya estan en recogimiento y encerramiento que nuestro
sefior los puso, ya son idos a reposar a la casa, donde todos hemos de ir, que esta sin luz y sin ventanas, que ya
estan dando descanso a su dios y padre de todos nosotros, que es el dios del infierno Mictlantecutli.'*’

Un elemento fundamental es el de la presencia de Mictlantecuhtli, a quien dedicaremos un apartado
especial més adelante.
Pero la descripcion mas rica del Mictlan, también aportada por Sahagun, nos la da el fraile al

hablar especificamente sobre los lugares al que iria la gente después de su muerte. Nos dice:

Lo que dijeron y supieron los naturales antiguos y sefiores de esta tierra, de los difuntos que se morian, es: que
las animas de los difuntos iban a una de tres partes: la una es el infierno, donde estaba y vivia un diablo que se
decia Mictlantecutli, y por otro nombre Tzontémoc, y una diosa que se decia Mictecacihuatl que era mujer de

123 sahagun. Historia General..., LVI p. 308-309
124 ibid., L VI, p. 368

2 Thid., L VI, p.322-323

126 fbid., L VI, p.367

27 fbid., L VI, p.375
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Mictlantecutli; y las animas de los difuntos que iban al infierno, son los que morian de enfermedad, ahora
fuesen sefiores o principales, o gente baja, y el dia que alguno se moria, varén o mujer o muchacho, decian al
difunto echado en la cama, antes que lo enterrase: “jOh hijo!, ya habéis pasado y padecido los trabajos de esta
vida; ya ha sido servido nuestro sefior de os llevar, porque no tenemos vida permanente en este mundo y
brevemente, como quien se calienta al sol, es nuestra vida; hizonos merced nuestro sefior que nos
conociésemos y conversasemos los unos a los otros en esta vida y ahora, al presente ya os llevé el dios que se
Ilama Mictlantecutli, y por otro nombre Aculnahuécatl o Tzontémoc, y la diosa que se dice Mictecacihuatl, ya
0S puso por su asiento, porque todos nosotros iremos alla, y aquel luhar es para todos y es muy ancho, y no
habra méas memoria de vos; y ya os fuisteis al lugar obscurisimo que no tiene luz, ni ventanas, ni habéis mas
de volver ni salir de alli, ni tampoco méas habéis de tener cuidado y solicitud de vuestra vuelta.Después de o0s
haber ausentado para siempre jamas, habéis ya dejado (a) vuestros hijos, pobres y huérfanos y nietos, ni
sabéis como han de acabar, ni pasar los trabajos de esta vida presente; y nosotros alla iremos a donde vos
estuviéredes antes (de) mucho tiempo.”*?®

La descripcion del fraile continta con los rituales mortuorios y los discursos que se hacian tanto a
los deudos como al difunto. Los ancianos y oficiales especializados en estos asuntos cortaban,
aderezaban y ataban unos papes con los que vestian al cuerpo del fallecido luego de haberle “encogido”
las piernas y atado. Le derramaban agua sobre la cabeza y le decian:

Esta es la de que gozasteis viviendo en el mundo; y tomaban un jarrillo lleno de agua, y danselo diciendo:
Veis aqui con que habéis de caminar; y poniansele entre las mortajas, y asi amortajaban el difunto con sus
mantas y papeles que estaban aparejados, poniéndolos ordenadamente ante él, diciendo: \Veis aqui con que
habéis de pasar en medio de dos sierras que estan encontrandose una con otra; y mas le daban al difunto otros
papeles, diciéndole: Veis aqui con que habéis de pasar el camino donde esta una culebra guardando el camino.
Y més daban otros papeles diciendo: Veis aqui con que habéis de pasar a donde esta la lagartija verde, que se
dice xochitonal; y mas decian al difunto: Veis aqui con que habéis de pasar ocho paramos; y mas daban otros
papeles diciendo: Veis aqui con que habéis de pasar ocho collados; y mas decian al difunto: Veis aqui con que
habéis de pasar el viento de navajas, que se llama itzehecayan, porque el viento era tan recio que llevaba las
piedras y pedazos de navajas.

Por razon de estos vientos y frialdad quemaban todas las petacas y armas y todos los despojos de los
cautivos, que habian tomado en la guerra, y todos sus vestidos que usaban; decian que estas cosas iban con
aquel difunto y en aquel paso le abrigaban para que no recibiese gran pena. Lo mismo hacian con las mujeres
gue morian, que quemaban todas las alhajas con que tejian e hilaban, y toda la ropa que usaban para que en
aquel paso las abrigasen de frio y viento grande que alli habia, al cual llamaban itzehecayan, y que ningin
hato tenia sentia gran trabajo con el viento de este paso.

Y mas, hacian al difunto llevar consigo un perrito de pelo bermejo, y al pescuezo le ponian hilo flojo de
algoddn; decian que los difuntos nadaban encima del perrillo cuando pasaban un rio que se nombra
Chiconauhuapan; y en llegando los difuntos ante el diablo que se dice Mictlantecutli ofrecianle y
presentabanle los papeles que llevaban, y manojos de teas y cafias de perfumes, e hilo flojo de algodén y otro
hilo colorado, y una manta y un maxtli y las naguas y camisas y todo hato de mujer difunto que dejaban en el
mundo todo lo tenian envuelto desde que se moria.

A los ochenta dias lo quemaban, y lo mismo hacian al cabo del afio, y a los dos afios, y a los tres afios, y a
los cuatro afios; entonces se acababan y cumplian las obsequias, segln tenian costumbre, porque decian que
todas las ofrendas que hacian por los difuntos en este mundo, iban delante el diablo que se decia
Mictlantecutli; y después de pasados cuatro afios el difunto se sale y se va a los nueve infiernos, donde esta y
pasa un rio muy ancho y alli viven y andan perros en la ribera del rio por donde pasan los difuntos nadando,
encima de los perritos.

128 fbid.,L Ill, p. 205
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Dicen que el difunto que llega a la ribera del rio arriba dicho, luego mira el perro (y) si conoce a su amo
luego se echa nadando al rio, hacia la otra parte donde esta su amo, y le pasa a cuestas. Por esta causa los
naturales solian tener y criar a los perritos, para este efecto; y mas decian, que los perros de pelo blanco y
negro no podian pasar el rio, porque dizque decia el perro de pelo blanco: yo me lavé; y el perro de pelo negro
decia: yo me he manchado de color prieto, y por eso no puedo pasaros. Solamente el perro de pelo bermejo
podia bien pasar a cuestas a los difuntos, y asi en este lugar del infierno que se llama Chiconaumictlan, se
acababan y fenecian los difuntos.*®

En sus Primeros Memoriales, afiade unos cuantos elementos mas a su descripcion del Mictlan,
donde nos dice que “los cuchillos de obsidiana son llevados por el viento”, asi como la arena, los
arboles y los pedernales. Existen plantas, pero estas son espinosas, cactus, agaves y arbustos
espinosos.

Existe una representacion grafica en el Cddice Vaticano A 3738 en la que se mencionan los
distintos sitios 0 pasos que existen en el Mictlan. Estos no coinciden completamente con los
mencionados por Sahagun, pero este asunto sera analizado en el siguiente apartado. Por el momento,

nos limitaremos a mencionar los nombres de estos sitios:

Tlalticpac, “sobre la tierra”
Apano huaya [Apanohuayan], “donde se cruza el agua”
Tepetl monamicyan [Tepetl monamiquian], “donde las montafas se
encuentran”
Yztepetl [Iztepetl], “Cerro de obsidiana”
Yee hecaya [Itzehecayan] “lugar del viento de obsidiana”
Pacuecue Tlacaya [Pancuecue tlacayan], ““donde los hombres revolotean
como banderas”

Temimina loya [Temiminaloyan], “donde se le echan flechas a la gente

Teocoylqualoya [Teyolocualoyan], ““Donde son comidos los corazones”
yzmictlan Apochcaloca [Itzmictlan apochcalocan], “lugar de los muertos

por obsidiana donde esta la casa que humea agua”

129 ibid., L I, p. 205-207
130 Bernardino de Sahagun. Primeros Memoriales. Paleografia y traduccion de Thelma D. Sullivan. University of
Oklahoma Press, 1997, p. 177-178
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Podemos notar que existen similitudes y diferencias. Entre otras, el orden es distinto, pero hay que
sefialar que algunos de los elementos son equivalentes. Esto lo percibiremos con mayor claridad a
través de un analisis de dichos lugares, el cual haremos en el siguiente apartado. Mientras tanto, hay
que sefalar que existe una estrecha relacion entre el nimero 9 y el Mictlan, lo cual vemos en los nueve
lugares por los que se tiene que cruzar en el inframundo, y en los grupos de nueve en que encontramos
los accidentes geogréficos, como las nueve llanuras, las nueve corrientes, los nueve rios. También se
habla de una deidad del inframundo que se llama Chiconahui Ehecatl, “9-Viento”, y encontramos
también a los “nueve sefiores de la noche”.*** Matos propone que esta relacién entre el inframundo y el
numero 9 se debe a que corresponde al niUmero de menstruaciones que se detienen durante el embarazo
e interpreta el viaje a través del mundo de los muertos como un regreso a la “matriz universal”.**
Soustelle sélo nos dice que el nueve es el nimero de las cosas terrestres y nocturnas, sin explicarnos el
por qué.'®

Asi como el 9 abunda en el Mictlan, en el Talocan de los nahuas de la Sierra Norte de Puebla es el
numero 14 el que se repite para cada tipo o rasgo geogréafico: existen catorce cascadas, catorce pozos,
catorce rios. Estos lugares que se repiten estan distribuidos por todo el inframundo, sin localizacion
fija."3* Si bien, como ya mencionamos antes, con respecto al Talocan debemos tener nuestras reservas
al compararlo con el Mictlan, si podemos suponer que existen varios elementos en la concepcion del
inframundo prehispanico que no se encontraban fijos, ya que las descripciones de los nueve lugares, al
menos del orden que siguen, son variados, y ninguna fuente especifica una ubicacion precisa de los
distintos elementos que existen en dicho lugar.

Una cuestion puesta a debate es si estos nueve lugares se encuentran sobrepuestos, es decir, si los
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encontramos ubicados de manera vertical, uno sobre otro. Jesper Nielsen y Toke Sellner argumentan
que es casi exclusivamente el Codice Vaticano A el que se refiere a un universo mesoamericano
ordenado en muchos niveles sobre puestos. Por su parte, la descripcion de Sahagun, dicen los autores,
da la impresion de un movimiento a través de un “terreno horizontal continuo”. Por otra parte,
contindan, no hay evidencia inequivoca en la iconografia e inscripciones precolombinas de un universo
escalonado, en tanto que las fuentes, lo que si indican, es la importancia de los puntos cardinales y el
centro, asi como a una divisién vertical en tres regiones (celeste, terrestre e inframundano). Las pocas
fuentes que describen el universo escalonado son de origen colonial. Parece ser que la divisién en 9 (o
13) niveles sobrepuestos en el cielo y en el inframundo tiene su origen en las fuentes coloniales debido
a una apropiacion indigena de la cosmovision hispanocristiana. Hay que enfatizar que los autores no
rechazan ni la division de los cuatro puntos cardinales ni la division tripartita vertical, Unicamente
aquella en mas de tres niveles verticales.™®

La mayor parte de los estudios sobre el Mictlan se han enfocado en la division en nueve lugares,
siempre asumiendo su distribucion vertical o, en su defecto, descendente. Sin embargo, tenemos un par
de propuestas para un lugar de los muertos mas bien horizontal, que tampoco descartan un descenso.

La primera es la de Seler que, en sus estudios sobre el Codice Borgia, interpreta la serie de las
laminas 29 a la 46 como el paso de Venus a traves del inframundo, donde impera un paso a través de
los cuatro puntos cardinales y el centro del Mictlan. El sabio aleman se basa en la leyenda de
Quetzalcoatl en Tollan y su viaje hacia Tlillan Tlapallan. Luego de inmolarse, Quetzalcoatl resucita de
Sus cenizas y comienza su Viaje a través de las regiones del inframundo, distribuidas de acuerdo con los
puntos cardinales. Comienza su viaje por el Este, donde, como en el Oeste, se encuentran las entradas y

salidas por las que circulan los astros. Pasa de region a region a traves de una “desgarradura” de la

135 Jesper Nielsen y Toke Sellner Reunert, “Dante's heritage:questioning the multi-layered model of the Mesoamerican

universe”, en Antiquity, 2009, No. 83, p. 399-413.
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diosa terrestre. Veremos al dios acompafiado frecuentemente de Tezcatlipoca y de Xolotl, y
encontramos presentes a las cihuateteo y a los huehueteteo, asi como a varias deidades como
Chalchiuhtlatonac, Chalchiuhtlicue, Tlaloc, Mictlantecuhtli, Mictecacihuatl, Xochipilli, y otros. Los
sitios mencionados por Sahagun y por el Cadice Vaticano A también aparecen en las interpretaciones de
Seler: itzehecayan, tepetl imomamiquian, “el lugar donde chocan las montafias”. En las distintas
regiones aparecen unas “casas” o0 templos que debe visitar Quetzalcoatl, quien sufre varias
transformaciones a lo largo de su recorrido. También, nos encontramos con un juego de pelota en el que
una parte de Quetzalcoatl es sacrificada (ofrendas y sacrificios son frecuentes en las escenas de la serie
de laminas). Es en el ambito mas profundo, el del centro, en el que finalmente encontramos a
Mictlantecuhtli y Mictecacihuatl, asi como varios elementos estrechamente relacionados al Mictlan:
huesos, esqueletos, ojos (simbolos de estrellas) y aves. Seler describe este lugar como “recinto de las
tinieblas, totalmente cerrado”. Es en este ambito que Quetzalcoatl debe realizar un ritual para poder
salir con la ayuda de Xolotl. Sin embargo, debe atravesar primero por las regiones que le faltan para
salir. Las cuatro regiones, tanto de la tierra como del inframundo, quedan identificadas con el Mictlan
al norte, Tonatiuh ichan al este, Tlalocan al sur y Cincalco y Tamoanchan en el Oeste.’® En otras
palabras, Seler nos habla de un Mictlan donde la importancia radica en los puntos cardinales y no en
los niveles verticales.

La otra propuesta es la que nos da Knab con respecto al Talocan, el inframundo de los nahuas del
norte de la sierra de Puebla. Nos menciona el autor que, dado a que la localizacion de los lugares es
indeterminada, no se sabe si hay un concepto de niveles, aunque, aparentemente, esta implicito, ya que
hay algunos rasgos que se encuentran encima de otros o en el mismo lugar, pero propiamente no
existen niveles. Lo que si queda manifiesto, es que el inframundo tiene forma mudable y sus rasgos

estan indeterminados y son modificables, con excepcion del centro y cuatro lugares que funcionan de

138 Seler. Comentarios..., T. II, p. 9-58
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limites y que estan en relacion con los puntos cardinales. Estos cuatro lugares son ambito de dominio
de distintos fendmenos o seres sobrenaturales. Como con Seler, encontramos que Este y Oeste son
entradas y salidas, aunque en este caso sélo se especifica que del Sol. El Talocan también se encuentra
poblado por varios seres que recuerdan a aquellos que menciona Seler, como “las mujeres peligrosas”,
“el sefior de los muertos”, “el sefior del viento”. En el centro se encuentra una iglesia y la presidencia,
donde esté el Talocan melaw o *“verdadero Sefior del inframundo”; asi como en Mictlan los muertos
ofrecen sus ofrendas ante Mictlantecuhtli, en Talocan acuden a la iglesia a rezar. También en el centro
se encuentra el arbol en el que se apoya el mundo.**

Sobre como se encontraba organizado el Mictlan nuestra propuesta es la siguiente: mas que optar
por un Mictlan ordenado de tal o cual manera, se debe recordar los rasgos caracteristicos como la
oscuridad y el misterio. Sabemos que existen “lugares”, pasos u obstaculos, pero sin que esté
especificada su ubicacion exacta. Si tenemos presente que, en la cosmovision indigena el tiempo vy el
espacio eran mutables y movibles, podemos suponer que esta misma dinamica se reproducia en la tierra
de los muertos. Lo importante no era la ubicacién exacta, sino el hecho mismo de que existieran y
estuvieran presentes debido a su simbolismo, el cual podia estar asociado con un ritual determinado,

algun punto cardinal o algun pasaje mitico. Esto quedara mas claro en el andlisis de los lugares que las

fuentes mencionan.

Los pasos del Mictlan

Vamos ahora a revisar los lugares mencionados por los cuales los difuntos debian atravesar durante su

viaje por el lugar de los muertos, recordando que varia tanto el orden como el lugar segun las fuentes.

\Voy a utilizar el orden del Cddice Vaticano A, donde aparecen los distintos espacios con un nombre

37 Knab. “Geografia del inframundo”, p. 38-47
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especifico, aunque hay que mencionar que no necesariamente es el mismo que concebian los antiguos

nahuas.

Tlalticpac, ““ Sobre la tierra™

La tierra es colocada en un primer momento, ya que es donde vive y muere el individuo y, ante todo,
por ser donde es enterrado el difunto. Sobre este sitio en particular hablaremos mas adelante cuando
abordemos el mito de creacion de la tierra. Por el momento, tengamos este lugar como uno de los sitios
que conectan a la superficie de la tierra con el inframundo, donde la tierra “devora” el cuerpo o las
cenizas de los muertos para hacerlos ingresar en el &mbito del Mictlan. Tanto en los mitos como en los
cantares y discursos se dice que la tierra estd hambrienta, que devora, o al menos asi lo desea, a los
muertos.'*® Parece ser que el proceso en el que “come” o “digiere” a los difuntos se lleva a cabo
durante todo el trayecto que recorre el individuo, ya que los pasos van “destruyéndolo” y

transformandolo hasta un punto en el que el muerto “fenece”**

y deja de existir. Aunque existe
evidencia que apunta a que al menos sus restos 6seos y/o cenizas permanecen existiendo,'*’ los cuales
podriamos considerar como los “residuos” que la tierra deja luego de este proceso, después de haber

ingerido la “envoltura letal” que es la carne.**

Apanohuayan, “El pasadero del agua”

El paso por el agua es recurrente en los contextos de las peregrinaciones y de los mitos. Matos
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Moctezuma propone que el viaje al Mictlan es un retorno a la matriz, por lo cual éste tendria que ser el
primer paso, en el cual el individuo se sumerge nuevamente en un ambiente acuético, himedo.**? Por
otro lado, el agua puede entenderse como un puente entre mundos. Para los antiguos nahuas, el mundo
de los hombres se encontraba anahuac, “junto, rodeado de o al borde del agua”; el mar era ilhuiaatl,
“agua celeste”, es decir, mar y cielo se unian, por lo que todo lo que llegaba del Mas Alla al mundo del
hombre tendria que atravesar por el agua y viceversa.**?

En las fuentes encontramos mencidn que este paso habria que hacerse con ayuda de un perro de
color “bermejo”.*** El perro atravesaria al difunto en su lomo. Aunque en Sahagin se menciona
especificamente que el papel del perro era el cruzar al difunto en esta etapa, es posible que fuera un
compafiero a lo largo de todo el trayecto ya que emulaba al dios Xolotl, quien en los mitos acompafié a
Quetzalcoatl al inframundo para conseguir los restos de los hombres para crear a una nueva
humanidad. Es Xolotl quien, luego de fracasar los dioses en llevarse estos restos cuando Mictlantecuhtli
se arrepiente de cederlos, se compromete a devolverlos.**®

Sahagun, por su parte, menciona que el perro ayudaria a pasar un rio llamado Chiconahuapan, “el
noveno rio”. Se da a entender que este lugar tendria que pasarse al menos en dos ocasiones: antes de
llegar ante Mictlantecuhtli y luego de cuatro afios.**® En otra parte, al hablar sobre los perros para el
sacrificio, el franciscano menciona que, ya muerto el perro, el duefio le decia: “aguardame alla porque
me has de pasar los nueve rios del infierno”**’. Esto podria ser un indicio que serfan mas de dos los rios

por los cuales atravesaria el difunto.
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La cuestion con este lugar radica, a mi parecer, en el caracter de paso de un &mbito a otro a través
del agua. El dinamismo de los Mas Alla, que hace que el Mictlan sea la noche, mismo que hace
confundirse a los Otros Mundos y hasta los hace actuar sobre la tierra, afecta también a los difuntos que
se encuentran en esos lugares, por lo que tendrian que atravesar frecuentemente a otros espacios. Por
otra parte, también existe la propuesta en la que todos los muertos, cualquiera que fuese su destino post
mortem, tendrian antes que pasar por el Mictlan.**® En tanto que los que no habia sido elegidos para
residir con el Sol o con Tlaloc se quedaban en el lugar de los muertos, los otros podrian salir para
alcanzar su nueva morada. Esto implicaria, pensando en el cielo-acutico mencionado, un paso

obligado a través del agua en varias ocasiones, al menos para entrar en el Mictlan y para salir.

Tepetl monamiquian“El lugar donde se encuentran los cerros™

Sahagun tan sélo menciona que, cuando preparaban al difunto, le decian: “\Veis aqui con que habéis de
pasar en medio de dos sierras que estan encontrandose una con otra”.**® En el Popol Vuh se menciona
el paso por un desfiladero que tiembla."*® En el mito de la caida de Tollan, Ce Acatl atraviesa por entre
los volcanes, donde sus acompafiantes, enanos y jorobados, mueren de frio y éste cobra conciencia de
las desgracias que le habfan sucedido a él y a sus seguidores.™® También, en la versién del Cédice
Vaticano A-3738, los toltecas deciden sacar el cuerpo de un hechicero de Tula que apesta la ciudad y
dejarlo en una cavidad entre dos montafias.*>* Segtin Ragot, el cuerpo representa los pecados de Tula y
las montafias que se cierran representan el castigo™. Esta misma explicacion podria aplicarse también

a los muertos. Entre los huicholes, se cree que quien es atrapado por estas montafas en el camino al
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inframundo es destruido, ante lo cual surge la duda sobre si aquellos atrapados en el tepetl
monamiguian permanecen entre las montafas, son aniquilados o si sufren esta pena todos o so6lo los
menos meritorios™* pero, por lo que leemos en los Primeros memoriales de Sahagin, podemos suponer
que la persona seria destruida, “y no era visto mas en el Mictlan”.**®

Regresando al mito de la huida de Ce Acatl Topiltzin Quetzalcoatl de Tollan, cabe resaltar que al
atravesar por entre las montafias, su comitiva muere de frio, lo cual podria relacionar este paso con otro
mas, el Itzehecayan, “el lugar de los vientos de obsidiana”. Hay que agregar que a los tlahtoqueh,
cuando morian, se les sacrificaban también enanos y jorobados para que los acompafiaran al otro
mundo.™® Podriamos suponer que, aquellos que eran acompafiados por su comitiva, cuando llegaban a
este sitio, podrian enfrentar un aislamiento al perder en este lugar a sus acompafantes, teniendo que
continuar solos con su viaje (lo cual ayudaria a entender el por qué eran sacrificados mas esclavos y
acompafiantes a lo largo de los rituales funerarios que le hacian al difunto los vivos en la tierra).

Seler, hablando de Tezcatlipoca como la Luna Creciente, nos dice que al hundirse en la Tierra
pierde su pierna en las montafias que se juntan repentinamente.”®’ Estas serian las mismas montafias de
las que hemos estado hablando y que hay que atravesar para llegar al inframundo. Es interesante notar
que la identificacion que hace Seler con Tezcatlipoca la sustenta precisamente en el caracter destructor
o mutilador que tiene el tepetl monamiquian y no en las cualidades del dios, exceptuando, por su
puesto, su pierna cercenada.

Por otra parte, de acuerdo a Matos, el templo mayor de Tenochtitlan representaba dos

montafias sagradas. Si consideramos que el edificio era el eje central y principal de los niveles

césmicos y de donde parten los cuatro rumbos del universo, encontramos que se trata del paso que hay

>4 Ibidem.
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que atravesar para ir al inframundo, es decir, estas dos montafias.'>® Sin embargo, este argumento serfa
valido tan sélo para las pirdmides sobre las cudles habia templos dobles, como en el caso de
Tenochtitlan. En otro tipo de piramides, la propuesta de Matos ya no podria realizar la identificacion
plena con el tepetl monamiquian.

También, se dice que en las montafias habitaban seres sobrenaturales, como los nanahuatltin, entre

otros.*®

Asimismo, uno de los aglieros que anunciaban muerte, el cantar de un ave llamada oactli,
acontecia principalmente en grandes arroyos, paramos o montafias.’®® Esto puede indicarnos que las
montafias eran un punto de conexion entre el inframundo y el mundo del hombre, por lo cual
podriamos entender este paso como uno de los primeros o un paso por el cual se atraviesa de un &mbito
a otro, tanto en la tierra como en el “Méas Alla”.

En una de las versiones del mito de la creacion de la tierra, esta es una criatura repleta de fauces y
bocas. Es de estas bocas que los dioses crean las cuevas y las montafias.*®* Seler, analizando el Cédice
Borgia, interpreta el cruce de un ambito del inframundo a otro como el paso a través de una
desgarradura en una deidad tellrica, y las fauces devorando a alguien o algo se ha interpretado como
muerte, como ser devorado por la tierra. De esta manera, Seler ha imaginado a Tezcatlipoca “como el

Sol que se pone y que al hundirse en la Tierra pierde su pierna entre las montafias que de pronto se

juntan”, siendo identificadas por él mismo como el tepetl monamiquian.

158 Matos. La muerte entre los mexica., p. 87-89 Este argumento serfa valido para la ciudad de Tenochtitlan y aquéllas que

contaban con templos dobles.

Roberto Martinez Gonzalez. El nahualismo. México: UNAM, Instituto de Investigaciones Historicas, Instituto de
Investigaciones Antropoldgicas, 2011, p. 168

180" sahagln. Historia General..., LV, p. 269-270

181 Angel Ma Garibay K. Teogonia e historia de los mexicanos. Tres opUsculos del siglo XVI. México; Porr(a, 1985, p.108
162 Seler. Comentarios al Cédice..., TlI, p. 17

159

48



Teniendo en cuenta lo anterior, podemos sugerir que estas montafias que se juntan repentinamente
son, en realidad, las fauces de Tlaltecuhtli, es decir, de la tierra, y que, de acuerdo a la interpretacion
del Cddice Borgia hecha por Seler, es también a través de estas que se cruza de un lado a otro en el
inframundo. La tierra devora constantemente al muerto a lo largo de su recorrido en el Mictlan, y es un
paso que tal vez se tendria que repetir varias veces mientras el difunto recorre el lugar de los muertos.

Ademas, teniendo en cuenta la presencia de criaturas afines al Mictlan, como seria el oactli o baho,
y que se ha sugerido una posible transformacion de los difuntos, no seria de extrafiar que, en las
montafias, punto de comunicacion entre la tierra de los muertos y la tierra, durante la noche, momento
en el que el lugar de los muertos contagia sus influencias sobre la tierra, estos seres actuaran en el

mundo, como mensajeros o simplemente como visitantes.

Iztepetl,“el cerro de obsidiana”

Este lugar en especifico, al menos asi nombrado, no se encuentra mencionado en Sahagln, ni en su
Historia General..., ni en el Cddice Florentino, ni en los Primeros Memoriales. Sin embargo, no se
puede dejar de notar la similitud que se tiene con el anterior paso entre las montafias. Incluso, en el

mismo Codice Vaticano A-3738 las representaciones graficas de los cerros son muy similares:
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Lo que sf menciona Sahagun es el paso por “ocho collados™®

, €s decir, por pasos donde se cruza una
sierra 0 montafa, lo cual nos habla de que existen varios relieves montafiosos en el mundo de los
muertos.

Este lugar también parece relacionarse con el siguiente lugar, el itzehecayan, “el lugar del viento de
obsidiana”, sitio muy peligroso en el que podia esperarse la destruccion o la muerte. De esta manera,
encontramos en el mito de la huida de Quetzalcoatl que los acompafiantes de Ce Acatl mueren de frio

164 Quiza, el itzepetl se trata de un punto intermedio entre el Tepetl

al atravesar por las sierras.
monamiquian y el Itzehecayan, aunque bien podria tratarse de una sintesis de ambos lugares, donde las
caracteristicas principales de uno y otro se encuentran presentes.

Por otro lado, este sitio mantiene la coherencia con los mitos de creacion, ya que, remitiéndonos
nuevamente a la creacion de la tierra a partir de Tlaltecuhtli, “la cual estaba llena por todas las
coyunturas de ojos y bocas, con las que mordia, como bestia salvaje”, nos encontramos que es a partir
de ella que se crean cuevas y montafias.’®> Como mencionamos atras, la tierra es el primer paso para
llegar al Mictlan y muchas de las representaciones graficas que tenemos muestran pasos a través de
diosas teluricas en las cuales hay varias navajas.

Tal vez no podamos afirmar muchas cosas al respecto de este lugar pero lo cierto es que no

podemos negar que guarda cierta relacion con los pasos entre los cuales lo sitda el Codice Rios, y que

la imagen de una “tierra destructora” o “devoradora” aparece frecuentemente.

Itzehecayan,“el lugar del viento de obsidiana”™
Este lugar recibia especial atencidn al tiempo de preparar al difunto para su viaje al Méas All4, ya que se

colocaban las pertenencias del difunto que le servirian para sortear exitosamente este sitio, “y el que

163 sahagun. Historia General..., L. I, p. 206
164 sahagln. Historia General..., L. I11, p. 203-204
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ninglin hato tenia sentia gran trabajo con el viento de este paso.”*® En especial, se menciona que se les
enviaba los “trofeos” habidos en batalla y los instrumentos domésticos en el caso de las mujeres. Estos
objetos mostraban el mérito de cada individuo, lo que les valia como “viaticos” en este lugar, haciendo
el transito mas sencillo.'®” Resulta pertinente preguntarse si en este sitio los individuos corrian el riesgo
de ser destruidos completamente o al menos en parte. Al menos podemos suponer que, si el difunto no
recibia el apoyo de los vivos que, gracias a sus méritos, podian enviarle en forma de ofrendas sus
“trofeos”, herramientas y acompafantes, sufriria mas en este lugar, lo cual hace pensar que los sefiores
estarian en mejor situacion de enfrentarlo que los macehualtin. Y es que la principal caracteristica de

esta etapa eran los vientos frios y fuertes, al punto que “llevaba las piedras y pedazos de navajas™®® y

podia cargar incluso arena, arboles, pedernales y “cuchillos de obsidiana”.**®

Ya se ha mencionado arriba su relacion con los dos sitios anteriores, asi como con el mito de Ce
Acatl. Por otra parte, existen menciones que este lugar también esti asociado a los pisos celestes, a
Tamoanchan.!”® Aqui nos encontramos nuevamente con la cuestion planteada anteriormente sobre la
ubicacion. Una vez mas, segin me parece, nos encontramos con una situacion en el que caracteristicas

171

particulares son las que sittan el lugar y/o el momento expresado,” "~ en este caso, los vientos fuertes y

frios.
Seria también pertinente preguntarnos si existe alguna relacion con el mito del Sol de viento, en el

que, al caer éste, seglin una de las versiones, la humanidad se transforma en “monos y jimias”*’? o
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simplemente “monas”.}"® De ser asf, podriamos esperar una transformacién similar en el itzehecayan.

Pancuecuetlacayan, “El lugar donde los hombres revolotean como banderas”

Ragot sefiala que este lugar, junto con el lugar donde es flechada la gente, tiene relacion con la muerte
sacrificial, en especial con aquella realizada con fines fertilizadores.’” En la obra de Sahagtn podemos
encontrar referencias a la relacién que existia entre las banderas y el sacrificio y las ofrendas
mortuorias.'’”® Pareciera que las banderas eran una sefial que daban a los individuos que serfan
sacrificados, ya fuera por ser presos en la guerra o por ser condenados por la justicia. En uno de sus
testimonios, el franciscano dice “estando asi ordenados luego comenzaba uno de los satrapas a
quitarlos unas banderillas que llevaban en las manos, las cuales eran sefial de que iban sentenciados a
muerte”*’®. También, a los guerreros muertos, durante la veintena de Quecholli, les colocaban en sus
sepulturas una cafia de maiz con nueve nudos (no olvidemos la relacién del numero nueve con el
Mictlan) en cuya punta ponfan “un papel como bandera”*’’. Es dificil creer que cada uno de los lugares
mencionados del inframundo era independiente de los otros, sin relacion alguna entre uno y los demas.
Podriamos interpretar este lugar como aquel en el que “entregaban” aquellas banderas que
simbolizaban la muerte, donde el difunto debia aceptar su situacion y su fatidico destino de ofrendar a
Mictlantecuhtli, de alimentar a Tlaltecuhtli, de desaparecer o cuando ya no podia méas con el trayecto

que lo destruia irremediablemente.

Temiminaloyan“El lugar donde es flecha a la gente”

Como se menciond, una de las interpretaciones es que este sitio tenia alguna relacién con la muerte
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sacrificial. Es posible, pero podemos ampliar un poco mas esta interpretacion. Por un lado, en Duran,
vemos frecuentemente que en las honras funerarias de los grandes sefiores y los guerreros caidos en
combate una ofrenda comun eran las flechas, relacionadas con la caceria y la guerra, asi como en
conmemoraciones de las veintenas en honor a los muertos gloriosos.!”® Sin embargo, la relacién entre
las ofrendas y el lugar no es clara. Puede ser, como en el caso del lugar del viento de obsidiana, objetos
que representen los méritos.

Johansson ha hecho notar que existia la muerte por flechamiento: entre los teochichimecas por
adulterio y entre los mexica a los sacerdotes del Calmecac que incurrian en relaciones sexuales o
ingerian pulque. También eran muertos con una flecha aquellos que, entre los teochichimecas, eran
muy Viejos o0 estaban muy enfermos y, entre los mexica, asi era la manera en que se sacrificaba a los
perros que acompafiarian al difunto.!”

Por otra parte, encontramos en los mitos otro tipo de “flechas”: los rayos solares. En el mito de la
creacion del Sol y de la Luna, encontramos que Citli dispara sus flechas al Sol, quien las esquiva y
mata, también con una flecha, al agresor.®® Me parece que es posible pensar que son estas “flechas” de
las que se trata en este sitio, mas teniendo en cuenta que el Sol, por las noches, pasa por el Mictlan.

Entonces, tenemos por un lado que este sitio se trata de un lugar por el cual pasa el Sol, cuyas
“flechas” o rayos se vuelven un desafio para los difuntos que atraviesan, tal vez enfrentando el calor
que conllevan los rayos solares, la sequedad a la que exponen los muertos y sus cuerpos, cenizas y
huesos. O, visto de otra manera, es donde los rayos del Sol actGan para obtener, junto con el proceso

“digestivo” que van sufriendo los muertos al interior de Tlaltecuhtli, los “frutos” que la tierra ha de

entregar como alimento de los hombres. O, donde se recibe una especie de castigo o se sacrificio, tal

8 Duran. Historia de las indias..., T I, p. 352-353, 356; T I, 190; Op. Cit. Sahagun. Historia general..., L I, p. 89-90,
140; L I, p. 207

179 Johansson. “miquiztlatzontequiliztli...”, p. 121
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vez al que no puede continuar, terminando su viaje en este lugar. De una u otra manera, en

Temiminaloyan seria otro lugar o momento en el que los difuntos podrian ser destruidos.

Teyollocualoyan, “El lugar donde son comidos los corazones de la gente”

Lopez Austin sugiere que este lugar tal vez pudiera ser identificado con el lugar donde Sahagun
menciona que existe una serpiente que guarda el camino.’® Al parecer, no sélo es la serpiente la que
devora los “corazones”, sino también bestias salvajes a las que debe enfrentar el difunto en este
lugar.*® Seria en este sitio donde, quiz4, la piedra que se colocaba en la boca del difunto, jugaria algdn
papel, tal vez protector o de intercambio, para poder continuar, ya que esta servia al individuo como
coraz6n.*® Sabemos, por lo que vimos en los rituales funerarios, que esta piedra era colocada en una
caja con los restos del difunto, por lo que tanto podria ser esta piedra como, en efecto, ser el teyolia, el
corazon, el que era consumido. Asi tendriamos que el cuerpo, que también va siendo aniquilado poco a
poco en estos pasos, no seria lo Gnico del individuo que se va perdiendo, sino las mismas entidades
animicas van siendo devoradas, al menos el teyolia.

Por otra parte, Ragot, siguiendo las propuestas de Graulich, nos dice que el lugar puede hacer
referencia a la muerte por hechiceria. Este paso recuerda el episodio de la peregrinacion mexica en el
que Huitzilopochtli abandona a su hermana Malinalxochitl, debido a que es una hechicera teyollocuani,
“quien devora los corazones de la gente”, lo cual implicaba robar el movimiento, la fuerza, y nos dice
“puede ser que los difuntos que no resistian la “hechiceria” desaparecian alla y no alcanzaban jamas el
Mictlan”.'®

Hay que sefialar que el corazon estaba relacionado, ademéas del movimiento y la fuerza, con el
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conocimiento y la memoria.’®* Tenemos, de esta manera, que se esta devorando aquello que sabe el
individuo, su memoria. Esta dejando de ser un ente con una historia. Es interesante sefialar como,
cuando los azteca-mexitin llegan a Chicomoztoc (tema que abordaremos al hablar de las
peregrinaciones) se vuelven como “endemoniados” y pierden sus conocimientos y habilidades.'®® Esto
puede ser un ejemplo de lo que podria pasar al “perder” el corazon.

Recordemos que Tlaltecuhtli, es decir, la tierra, reclamaba ser alimentada con corazones
humanos.*®’ Este lugar, por tanto, trata mas del proceso en que la tierra se va nutriendo. No es que sea
un sitio especifico, sino una situacion que va enfrentando el difunto a lo largo de su trayecto que

involucra la desaparicion del difunto como un ente con un pasado.

Itzmictlan Apochcalocan “El sitio de obsidiana de los muertos™ o ““el sitio sin orificio para el humo™
El lugar de la obsidiana de los muertos o el lugar sin orificios para el humo era la ultima etapa del viaje
al Mictlan. EIl difunto llegaba ante Mictlantecuhtli y le daba las ofrendas que habia llevado consigo y
que durante cuatro afios sus deudos le habian enviado. Entre las ofrendas le daban dos hilos de algodon,
uno no tejido y el otro pintado de rojo.*® El algodén en bruto era simbolo de Tlazolteotl, por lo cual
podria simbolizar esa ofrenda la futura semilla que es el difunto.'®

Seler, interpretando el Codice Borgia, sefiala que es el lugar mas oscuro del mundo subterraneo, lo
sitia en el Norte del inframundo e indica que, antes de entrar en este sitio, se debe atravesar por una
d.190

antecamara rodeada de oscurida

En la siguiente lamina del Cddice Borgia, Seler indica que, luego de que un Quetzalcoatl fue
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sacrificado por otro Quetzalcoatl destinado a vivir, este es tragado por un Cipactli que encierra dentro
de si “el &mbito mas oscuro del Infierno”, donde hay una oscuridad absoluta, esta totalmente cerrado y

habitan aves, calaveras, huesos y Mictecacihuatl. Ya que murio el dios, puede resucitar y salir de este

lugar y, con ayuda de Xolotl, salir del Mictlan.**

Este altimo sitio era un lugar de misterio, en el que nadie sabia cdmo era de verdad la existencia ahi.
Parece ser que para los nahuas mismos el pensar en este lugar creaba contradicciones entre los distintos
puntos de vista. Para algunos, era un lugar oscurisimo; para otros, se iluminaba el sitio cuando el Sol
recorria su camino nocturno; otros, dicen que era un lugar de podredumbre; incluso se habla de castigos
inflingidos por el mismisimo Mictlantecuhtli.'®* Podria ser el lugar en el que se encontrarfa la

destruccion total, pero también podria ser el lugar en el que se encontraban los antepasados.'*?

Parece ser que los pasos en el Mictlan conducian a la destruccion del cuerpo y del individuo en general,

191 Seler. Comentarios al Cddice Borgia...., TII, p. 45

192 sahagln. Primeros Memoriales..., p. 178
1% Duran. Historia de las indias...Tl, p. 352-353; Lopez-Austin. Cuerpo humano y..., p. 381-383; Sahagun. Historia
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afectando también a las entidades animicas. Era el individuo en toda su integridad, conformado tanto
por la parte “pesada” (el cuerpo) como “ligera” (entidades animicas) lo que iba siendo destruido. La
duracion de cuatro afos del viaje podria representar simbdlicamente el tiempo que tarda el cadaver en
descarnarse. El proceso por el cual perdian la carne los seres tiene un simil en el mito de la huida de
Quetzalcoatl hacia el Este, en el que va despojandose de sus pertenencias para, finalmente, arrojarse a
una hoguera y transformarse en astro. El difunto va destruyendose en el inframundo para tomar, al
finalizar su viaje, una nueva forma y asumir una nueva existencia en el otro mundo.*** Sabemos que
existia la posibilidad de desaparecer por completo en el Mictlan. Sahagln afirma que esto sucede a los
cuatro afios. Existe la teoria de que, al tener que pasar todos por el Mictlan, algunos debian salir hacia
los otros Mas Alla. Se dice que esto se debe a los méritos individuales, a que no se ensuciaron tanto con
el pecado, cumplieron con los sacrificios, penitencias y con los dioses.'*®

De una u otra manera, luego de nuestra revision, podemos sugerir que las distintas “pruebas” o
lugares son distintas formas en las que Tlaltecuhtli “devora” a sus victimas. Al menos, los lugares
parecieran responder a este proceso de destruccion, de alimentacidn, incluso de fertilizacién, mas que a
un recorrido ordenado, en el cual hay que superar un lugar para llegar al otro. También los sitios o
pruebas parecen responder, mas que a una légica de ubicacion espacial ordenada en una secuencia en la
que, para llegar a un nivel, hay que pasar el anterior, a situaciones que pueden variar su momento y su
lugar, de acuerdo con un cosmos mesoamericano en el que espacio y tiempo Se encuentran
estrechamente vinculados y actGan de manera dinamica. Podriamos ver en todos estos pasos varias
caracteristicas del Mictlan, como son la pérdida gradual de la carne, del corazén (entendido como
entendimiento, memoria, movimiento y energia vital), la destruccion y el peligro y amenaza que

representa para los difuntos.

1% Ragot. Les au-delas aztéques..., p. 98
1% Graulich. Mitos y rituales..., p. 272-273;L6pez Austin. Tamoanchan y Tlalocan..., p. 218-222
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La existencia en el Mictlan

El Mictlan era un lugar incierto, peligroso, donde los seres iban destruyéndose. Era a tal punto
peligroso, que los difuntos requeririan de la ayuda de los vivos que dejaban sobre la tierra. Esto
marcaba al menos una diferenciacion social, ya que los pipiltin estarian en mejor posicion de dar a sus
muertos un apoyo mayor, en tanto que a los macehualtin “quando mucho la mugercilla y los parientes
le dauan alguna comidilla y le ofrecian algunas quentecillas de barro 6 de piedras baxas y viles.”**
Ademas, las personas que habian hecho méritos también pareciera no sufririan tanto en este lugar, ya
que sus “trofeos” de guerra o herramientas de trabajo los ayudarian,’’ afiadiendo que esos mismos
méritos, tal vez, los habrian hecho ascender en la escala social en vida, por lo que recibirian mayores
ofrendas por parte de la comunidad.

La alimentacion e hidratacion continuarian siendo parte de la existencia del difunto, pero con una
pequefa diferencia: “Todo lo que no es comido en la tierra es comido alla en el Mictlan, y se decia que
no se comia nada mas, y habia gran carencia en el Mictlan. Mictlantecuhtli y Mictecacihuatl comian
pies, manos y un fétido estofado de escarabajo; bebian pus usando craneos como vasos. Los tamales
apestaban a escarabajos malolientes; se comian corazones y hierbas espinosas.'®® Hay que notar que se
mencionan partes del cuerpo humano, y no sélo la pareja reinante del infamundo los comerian, sino los
habitantes de dicho lugar en general. Los mictecah, “la gente del lugar de los muertos”, también se
alimentarian de los difuntos. Tanto los corazones como las “manos y los pies” son difrasismos para

indicar todo el cuerpo humano, ya que la tierra y los seres del inframundo irian “descarnando” a los

humanos para dejar tan s6lo sus huesos.'®® Ademas, al alimentarse de los “corazones” de la gente,

1% Duran. Historia de las Indias..., T. I, p. 453-454
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también irian borrando la memoria y la individualidad de los fallecidos. El inframundo pareciera ser
un sitio de inversion, donde se come todo aquello que en la tierra es desagradable, las mascotas son los
animales salvajes, los craneos eran usados como vasos, olia mal.?® De tal manera, los seres del
inframundo devorarian todo lo podrido, lo venenoso, lo desagradable y, también, el cuerpo humano.
Johansson plantea que esta “alimentacion” se debia a la observacion del fenémeno de la putrefaccion, y
a la creencia en que al ser devorado por los seres inframundanos todo aquello seria regenerado,
siguiendo los ciclos de la naturaleza. El descarnamiento de los muertos serfa el resultado.®* Aunque no
queda claro si existiria tal regeneracion o si simplemente se trataba de alimentar a la tierra.

En el Mictlan ya no habria gozo ni alegria. Al menos, era lo que se creia. Cuando Tlacaelel
comenz0 a sentir que ya le quedaba poco tiempo de vida, le dijo al tlahtoani: *“[...] que ya sus dias eran
pocos y que los queria emplear en su contento y alegria, pues en el otro mundo ya no auia de bailar ni
cantar ni gocar del olor de las rosas y humacos, de lo qual estauan privados los sefiores que ya auian
pasado. [...].”?° El inframundo era concebido como un lugar de pobreza y miseria, en el que los
difuntos se encontrarian entre cactos, cuchillos de pedernal, magueyes salvajes, nopales, en un
ambiente muy frio.?*®

La podredumbre y los malos olores eran caracteristicos. Se relacionaban al Mictlan los
hedores que portan mal y enfermedad.?® Los muertos estaban siendo “digeridos” por Tlaltecuhtli y los
mictecah quienes estaban ingiriendo la carne de los difuntos, es decir, la parte que se va pudriendo. De

este proceso, parece ser, quedarian sélo los huesos de los individuos.”®® La podredumbre, més que tener

México, FCE, 1971, p. 36; Mikulska. El lenguaje enmascarado..., p. 277-279, 289-291, 307-308
Ragot. Les au-delas aztéques.., p. 104-106
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su origen aqui, pareciera tener su fin, como si en el Mictlan fuese “purificada”. Un ejemplo de esto es
el mito en el que Quetzalcoatl, mientras se bafaba, “tocd con las manos el miembro viril”, del cual
brotd “la semilla” que cay6 en una piedra y se transformo en murciélago. Este fue enviado por los
dioses a la casa de Xochiquetzal, la encontr6 dormida y mordi6é su vagina arrancandole un trozo del
cual brotaron flores malolientes. El animal llevo las flores a casa de Mictlantecuhtli, quien las lavo,
creando aquellas que huelen bien.?® EI Mictlan, entonces, se encontraba lleno de podredumbre y olores

desagradables, pero también era donde ésta podredumbre era limpiada y purificada.

El perroy el Mictlan

Revisemos con un poco de mayor profundidad la relacion existente entre el perro y el Mictlan. Nos
cuenta Sahagun que junto al difunto se sacrificaba un *“perrito de pelo bermejo, y al pescuezo le
ponian hilo flojo de algoddn; decian que los difuntos nadaban encima del perrillo cuando pasaban un
rio que se nombra Chiconauhuapan.”?”’. El perro estaria esperando del otro lado de la ribera al difunto.
Si lo reconocia, cruzaba nadando para ir por él y ayudarlo a pasar el rio. Necesariamente debia de ser el
perro de color bermejo, ya que si era blanco el perro se negaria bajo el argumento de “yo me lavé”; si
era negro decia el can: “yo me he manchado de color prieto, y por eso no puedo pasaros” 2%

En el caso de los guerreros muertos en batalla y cuyos cuerpos no habian sido recuperados para
darles las debidas honras, se colocaba en la representacion del difunto la imagen de un perro pintada de

azul. Para los grandes sefiores, el perro podria ser una imagen labrada de mosaico de turquesas o piedra

verde. Dicha imagen era llamada xolocozcatl, “collar hecho del servidor” o “collar hecho del deforme”,

206 Codice Magliabechiano. http://www.famsi.org/research/graz/magliabechiano/img_page124.html
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lo cual era una alusién también a los “contrahechos”, como enanos, y jorobados.?*®

Me parece que se
debe mencionar que estos “contrahechos” también eran sacrificados a los sefiores para servir de
acompafiantes.?’® Tal vez, el papel de este tipo de acompafiantes serfa similar al del perro como
acompafiante de los difuntos en el Mictlan en las descripciones de Sahagun, al tiempo que seria
parecido al de los acompafiantes de Ce Acatl en el mito de la caida de Tollan (precisamente,
contrahechos que mueren de frio en las montafias) o al del dios Xolotl, dios que revisaremos a
continuacion.

Seler sugiere que la razon del perro como acompafiante seria a que el perro se encuentra
relacionado con el fuego, particularmente con el fuego que se precipita desde arriba, es decir, el
relampago que se hunde en la tierra.?** Sin embargo, el perro, bajo este aspecto de guia en el
inframundo, seria més adecuado identificarlo con Xolotl, deidad que habia ido al mundo de los muertos
para robar los huesos sagrados con los cuales se crearfa a la humanidad.**? En tanto que el perro
acompafiaba a los hombres difuntos en su viaje por el inframundo, Xolotl hacia lo mismo con los
dioses, particularmente con el Sol. La gran diferencia reside en que Xolotl debia sacar al Sol del
inframundo para que pudiera renacer en el Este.”*® Xolotl se transformaba, se asimilaba, se confundia
con Ahuiteotl, dios de la voluptuosidad, con Nanahuatzin, el dios buboso que se arrojo al fuego para
convertirse en el Sol. Asi, Xolotl podia escapar del Mictlan, guiando al Sol y conduciéndolo hasta que
pudiera salir.?* De igual manera, si el perro quedaba asimilado a este dios, tendriamos a un gufa por el
mundo de los muertos que, en determinado momento, ayudaria a ciertos individuos a salir del Mictlan y

alcanzar un “Mas Alla” mas glorioso. Hay que afadir que X6lotl era también la deidad de los gemelos,

que eran considerados una rareza y de las “anormalidades”, las cuales abarcaban también a los
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“contrahechos”, como eran los enanos y los jorobados. Entre los perros, los xoloitzcuintli eran poco
comunes, lo cual los hacia candidatos perfectos para la proteccion de X6lotl.**

Como hemos visto anteriormente, en los rituales mortuorios y en los pasos por el inframundo,
encontramos como acompafantes no solo a los perros, sino también jorobados y enanos. Mas que
importar quién o qué era lo que seguiria al difunto, su vinculacion con Xolotl era la que los hacia Utiles
en el paso por el inframundo, probablemente bajo la creencia que, como el dios lo hizo en las
narraciones miticas, él los acompafaria hasta el final, ya fuera para dejarlos en manos de

Mictlantecuhtli, con quien se habia comprometido a dejar los restos que habia llevado Quetzalcoatl o,

como el acompafiante de Sol, lograria salir del Mictlan una vez mas.

Los seres del inframundo

En el Cddice Vaticano A aparece una lista de cuatro parejas que supuestamente se encontraban
repartidas en el Mictlan (lo cual nos lleva una vez méas a pensar en el Mictlan dividido en cuatro
regiones). En el estudio de estas parejas, quien se ha detenido més para analizarlas ha sido Nathalie

Ragot, asi que seguiremos su listado con los significados que ella nos propone:
Mictlantecuhtli y Mictecacihuatl

Ixpuzteque y Nexoxocho: Ixpuzteque, “Aquél que tiene el pie roto”. Puede estar relacionado con
Tezcatlipoca. Nexoxocho, “Aquella que tira las flores”. Su nombre podria asociarla con Xochiquetzal, lo cual
tendria coherencia con su contraparte, ya que la pareja Tezcatlipoca-Xochiquetzal aparece en el mito de la
expulsién de Tamoanchan, quienes son enviados a la tierra y al inframundo.

Nextepehua, “Aquel que esparce la Ceniza”, y Micapetlacoli, “Caja de muerte de cesteria”: Sus nombres
sugieren una asociacién con los rituales funerarios.

Tzontemoc Yy Chalmecacihuatl, “Mujer de Chalma” o “Mujer del lugar situado al borde del agujero”: El
primero es un aspecto de Mictlantecuhtli, mientras la segunda es hermana de los dioses de los mercaderes y
esta relacionada con el ritual sacrificial y las diosa terrestre Cihuacoatl, quién, a su vez, ha sido identificada
como esposa de Mictlantecuhtli. Asi mismo, los pochtecas presentan lazos con el mundo de los muertos, y su

215 Mercedes de la Garza, “el caracter sagrado del xoloitzuintli entre los nahuas y los mayas”, en Arqueologia mexicana.
Vol. XXI, nim. 125, p. 58-63
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~ Jdios ‘Yacatecuhtli es uno de los dioses expulsados junto con
* Mictlantecuhtli.

Estos dioses pueden ser manifestaciones de Mictlantecuhtli.?*®

Caso aflade a esta lista a Acolnahuécatl, “el de la region
“torcida”, ademas que recuerda que, en el Popol Vuh, el inframundo
también estd habitado por parejas, aunque en el libro quiché son
siete parejas.?Y’ Sin embargo, en la imagen del Codice Vaticano A

tan sélo vemos a los que nos sefiala Ragot. Por el momento,

dejaremos para mas tarde a Mictlantecuhtli y Mictecacihuatl.

. L Nexoxoco o Nexoxoche también puede ser traducido el nombre
como que vomlta .s;ngr-e;”l,. Id Ique Ragot relaciona con el dios quiché del inframundo Xiquiripat,
“recogedor de sangre”, que se encarga de sacar sangre a la gente y cuyo dominio es que la gente muera
en el camino vomitando sangre.?*® Sin embargo, la autora no explica a profundidad esta asociacién, ya
que es distinto recoger a vomitar.

Nextepehua, “esparcidor de ceniza”, puede estar ligado a la incineracion; durante las fiestas de
Panquetzaliztli, al cuarto dia de los sacrificios se le conocia como nexpixolo, “se dispersan cenizas”,
identificado como el dia en que los muertos descendian al Mictlan ya que, hasta ese momento, estaban
en la tierra. También, las cenizas estan asociadas en la mitologia a la muerte y la transformacion, ya sea
en el mito de la creacion del Sol, en que la luna cae en las cenizas y sale de una cueva como el astro

selénico?™’ y, en algunas versiones del mito de la creacién del hombre,?® es a partir de cenizas que se

216 Ragot. Les au-delas aztéques.., p. 123-125

217 Caso. El Pueblo del Sol..., p. 84-85

218 Ragot, Nathalie. “El inframundo azteca visto a través de una representacion colonial : unas observaciones sobre las
laminas 2v-3r del Cdodice Vaticano A” en Actas del XXVII Congreso Internacional de Americanistica = Convegno
Internazionale di Americanistica, Perugia, Centro Studi Americanistici « Circulo Amerindiano » (éd.), Italie, 2005, p.
347-356., p. 5 http://www.gemeso.com/wp-content/uploads/2010/06/Ragot-CVA.fol3-2005.pdf

Codice Chimalpopoca..., p. 121- 122

Mendieta. Historia eclesiastica..., p. 56
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crea a la nueva humanidad.?®* A la luz de lo anterior, podriamos proponer dos posibles funciones de
Nextepehua: relacionado a la fiesta de nexpixolo, en el que dispersar cenizas marca el transito de la
tierra al inframundo, es quiza el que se encarga de guiar o abrir el paso a los difuntos para entrar al
Mictlan. Si lo vemos por el lado del papel de las cenizas en los mitos, podriamos proponer que su
funcion tendria alguna relacion con las transformaciones que tenian lugar en el Mictlan.

Micapetlacolli, “petate viejo de los muertos”, parece tener relacion con el ritual funerario de
amortajar a los difuntos. Junto con su pareja, Nextepehua, Ragot propone que estdn directamente
relacionados en los rituales funerarios, especificamente en las etapas de amortajamiento y cremacién.’*

Tzontemoc, “el que cay0 de cabeza”, es un aspecto de Mictlantecuhtli. En el mito de la expulsion
de los dioses, Tzontemoc es quien se entierra en la tierra para crear el Mictlan. Este episodio lo veremos
mas adelante.

Chalmecacihuatl, “mujer de Chalma” o la “sacrificadora”. No hay muchos datos, pero parece ser
que los chalmeca eran ayudantes en los sacrificios humanos, lo cual la vincularia con el sacrificio, la
muerte y el inframundo.?®® Lo que también queda poco claro es su relacién con Tzontemoc, el porqué

estd emparejada con aquel dios.

Los seres que habitaban en el inframundo, eran conocidos como mictecah, quienes tendrian por funcion
servir de mensajeros de Mictlantecuhtli, y recibir de manos de las mujeres muertas al Sol y
acompafiarlo en su recorrido por debajo de la tierra.??* Entre los nahuas de la Sierra de Puebla, se cree
que varios de estos seres pueden estar tanto en la tierra como en el inframundo, siendo también los

fendbmenos naturales, y buscando almas que robar a los vivos, sobre todo a aquellos de “mal
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corazén”.?®® Estos habitantes, debian de presentar un aspecto aterrador, al irse descarnando en su
travesia por el inframundo, quedando sélo en los huesos. Ademds, por lo que percibimos de a
alimentacion en el Mictlan, también irian devorando a los difuntos.

Se sabe que existian animales salvajes y bestias habitando el inframundo.””® Estrechamente
vinculados con el Mictlan, estaban las arafas, alacranes, gusanos, escarabajos, buhos, murciélagos y
viboras, que son considerados “dioses menores” o chaneque, “los duefios”, que cuidaban las riquezas y
los lugares en que se comunicaban los mundos.?®” Por su parte, Mendieta deja consignado que los
tlaxcaltecas creian que “la gente baja”, tras su muerte, se convertian en sabandijas y animales
desagradables. Siguiendo las ideas de Graulich, estas transformaciones podrian no ser el desenlace del

trayecto, sino algo frecuente, resultado de el dinamismo de los Mas Alla:

[...] En la noche, hombres y mujeres, guerreros y tlaloque se confunden, ellos eran estrellas y Tzitzimime.
Estas ltimas, descarnadas y monstruosas, tenian la apariencia de seres del mundo subterraneo. La noche es,
por otra parte, el periodo que precede a la salida del sol, es el Mictlan. Cuando el astro del dia aparecia,
desaparece a las estrellas, vence y devora a los guerreros; aguila, abate a las bestias nocturnas. Convertidos en
guerreros, los hombres-tzitzimime le combaten como lo habian hecho los huitznahua; vencidos, ellos se
vuelven los gloriosos compafieros del Aguila y ascienden, asimilados al astro, hasta el zenit. Al mediodia, el
falso Sol toma el relevo; acompafiado por los falsos guerreros que son las mujeres muertas en parto; es el
TIancar;;2 8Ios valientes transformados en aves, buscan las flores. La noche, el Mictlan llega, el circulo es
cerrado.

Asi como los espacios se transformaban en Mictlan, los seres eran afectados por las caracteristicas
del lugar de los muertos. Los difuntos podrian sufrir transformaciones y pasar de un &mbito a otro, y los
Més All4 participaban de ese dinamismo. Los pasos del Mictlan estarian en distintas partes, actuando y

transformando frecuentemente a los muertos. Pero aquellos destinados al reino de Mictlantecuhtli
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tendrian que permanecer en la oscuridad, en la noche y, con una forma u otra, realizar sus labores, ya
fuera de alimentarse de los muertos, o de anunciar la muerte.

En especial de la lechuza, el buho y el tecolote, estd ampliamente documentado sus labores como
mensajeros, anunciando a los hombres la muerte.?®® Del primero se llega a decir especificamente que
era el mensajero de Mictlantecuhtli y que se llamaba Yaotequihua, “ que quiere decir mensajero del

dios del infierno que andaba a llamar a los que le mandaban”.?*

Mictlantecuhtli

Mictlantecuhtli significa “Sefior del lugar de los muertos”. También es conocido como Tzontemoc, “el
que desciende con la cabeza hacia abajo”, nombre que remite al mito de la expulsion de Tamoanchan, y
que lo asocia con las tzitzimimeh, las criaturas monstruosas que esperaban devorar a los hombres en el

231 también lo hace identificarse a

fin del mundo, asimiladas también a las estrellas fugaces y cometas;
Tlahuizcalpantecuhtli quien, al intentar flechar al Sol, es muerto por aquel y enviado de cabeza hacia el
inframundo.?*? Otro nombre es Cuezalli, nombre que Seler asocia con la guacamaya, cuezallin, y con el
nombre Cuetzaltzin, “lo que podria decirse llamas de fuego”, nombre por el que también se conoce a
Xiuhtecuthli, dios del fuego, dios viejo, dios de la region del centro, por lo cual también podriamos
asociar a Mictlantecuhtli con dicho dios; se podria decir que Cuezallin es la forma que toma

Xiuhtecuhtli en el inframundo.?*
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Existen muchas descripciones del dios. Su cabeza siempre serd un craneo, 0 mascara de craneo,
con pelo negro encrespado, a veces con “ojos estelares”. Casi siempre aparece total o parcialmente
esquelético. Siempre esté asociado a los huesos.?**

En el calendario, los signos que estaban en relacion con Mictlantecuhtli eran ce miquiztli, “uno
muerte”, macuilli itzcuintli, “cinco perro”, “decian que era mal afortunada, porque era casa del dios del
infierno, que le llamaban Mictlanteuctli”. Comenzando en ce quiahuitl, “uno lluvia” , Macuilli calli,
“cinco casa”, y chicucace cuetzpalin, “seis lagartija”, estaban relacionadas con Macuilxochtil y
Mictlantecuhtli. También, todos los signos con 9 parecen haber estado en relacién con el Mictlan y su
sefior.?®

Mictlantecuhtli reinaba desde su “trono” o asiento hecho de piedras y objetos preciosos, como
craneos, huesos y costillas, en el centro del Mictlan, el chiconauhmictlan, junto a su pareja
Mictlancihuatl. %

Su papel era muy importante en la cosmovision mesoamericana, ya que participaba en los cambios
cosmicos. No solo tenia poder letal, sino también creador. Desde el comienzo, habia tenido su papel en
la creacion del hombre, tanto intentando evitar que salieran sus huesos de sus dominios como
participando en el sacrificio que les daria la vida; y no podemos olvidar que todo, antes de nacer, debia
pasar por el Mictlan.?*’

El “sefior de los muertos” recibia sus ofrendas de parte de los difuntos que llegaban hasta él,
cargando los regalos que le habian estado enviando sus deudos; pero también sobre la tierra se le rendia

culto en las encrucijadas de los caminos, omaxac; también existen en el Codice Magliabechiano

imagenes que podrian indicar que habia un culto mas institucionalizado en los templos, en el que se le

2% Caso. El Pueblo del Sol..., p. 76-77; Mikulska. El lenguaje enmascarado..., p.204-205

%5 sahagun. Historia General...,L IV p. 233, 235-236; Seler. Comentarios al Cédice Borgia...., T I, p. 99-100
2% T, Mendoza “El plano o mundo inferior...”, p. 85

27 Mikulska. El lenguaje enmascarado: ..., p. 256; Ragot. Les au-delas aztéques. ..., p. 122-123
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ofrendaba la sangre de los penitentes y la carne de los sacrificados.?®® Este culto parece haber tenido
por objetivo evitar las enfermedades relacionadas con el inframundo o aumentar el mérito ante el dios
de la muerte para tener mayores posibilidades de salir de sus dominios.

Durante los ritos funerarios de Tizoc narrados por Durén, aparece un individuo encargado de atizar
el fuego quién, segun el fraile, es el “sefior del infierno.”* Esta representacion sélo aparece en esta
fuente y en esta ocasion especifica pero tenemos que considerar que la figura de Tizoc es bastante
oscura en las fuentes, su reinado fue muy corto e incluso, el mismo dominico sugiere que pudo haber
sido envenenado.?* Sin polemizar sobre esta versién de la muerte de Tizoc, si podemos dar algo de
crédito al hecho que sus méritos y logros no fueron los esperados por los mexica y que, bajo su punto
de vista, no se equipard con el resto de los tlahtoani a quienes muchas veces, en los distintos discursos
que se les dirigia luego de su muerte, o cuando se les recordaba en alguna platica, se sugeria
alcanzarfan la casa del Sol, atn cuando su forma de morir los destinaba al Mictlan.?** Una hipétesis
seria, entonces, que Tizoc, al no haber hecho los méritos necesarios para alcanzar la gloria y la casa del
Sol, tendria por destino post mortem nicamente el Mictlan, aunque tan solo fuese en las expectativas
de la élite mexica que organizo sus funerales, ante lo cual, la figura representando a Mictlantecuhtli
indicaria que a éste dios pertenecia el destino del tlahtoani fallecido.

Como ya se vio, ademas de los varios nombres que tiene, es identificado con otros varios dioses,

242

como Xiuhtecuhtli, Tlahuizcalpantecuhtli, con el Sol de los muertos,?* con Tlaloc®*® y, particularmente

con quien tiene una relacion que debe ser mas analizada, con Tezcatlipoca.

%8 Cédice Magliabechiano http://www.famsi.org/research/graz/magliabechiano/img_pagel146.html y

http://www.famsi.org/research/graz/magliabechiano/img_page158.html
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Tezcatlipoca
Los dioses son diferentes entre si, de ahi la diversidad del mundo. Unos provienen de la parte de arriba
del cosmos, caliente, seca, luminosa, y otros de abajo, de la parte fria, himeda y oscura. Sin embargo,
los dioses se componen de una mezcla de atributos de ambas partes del universo, en distintas
proporciones. Las principales caracteristicas de la composicion de los dioses y las sustancias divinas es
que pueden dividirse, reintegrarse a su fuente original, separarse y agruparse. Esto hace que los dioses
sean mutables, sobre todo si se encuentran inmersos en un proceso ciclico o si tenian varias
funciones.?**

Tezcatlipoca, “espejo humeante”, era tenido por el mas poderoso de los dioses, verdadero e

245 Una

invisible, que andaba por todas partes, tanto en el cielo, como en la tierra y en el inframundo.
de las maneras en las que se le conocia era Yohualli Ehecatl, “viento nocturno”. De esta manera, le
pedia la gente “ que no los desamparase ni olvidase o que se acauase la bida [sic.].”?*® Era tenido por
tan poderoso y su influencia era tan grande, que muchas veces abarcaba campos de accion de otros
dioses, llegandose a confundir con aquellos. Su capacidad era tal que se le atribuia el poder de decidir e
influir sobre la vida y la muerte. Su relacion con la muerte hacia que los sacerdotes consagrados a él se
encargaran de enterrar a los difuntos y hacerles las honras necesarias.**’ Es mas, uno de los titulos que
se atribuyen a Tezcatlipoca es el de “sefior del infierno”, lo cual queda plasmado gréficamente en
ocasiones, portando el dios atavios del mismisimo Mictlantecuhtli.?*®

Con Mictlantecuhtli, la relacion puede notarse en el mismo calendario. Como se menciond antes,

uno de los signos calendaricos del sefior de los muertos caia cuando reinaba la casa ce miquiztli, “uno
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muerte”. Este signo era dedicado a Tezcatlipoca.?*

También se menciono6 que Mictlantecuhtli esta identificado con el Sol que pasa por el inframundo.
Seler ve en Tezcatlipoca a un dios solar que “camina en el cielo, en la tierra y en el mundo inferior”,
lo cual sustenta con los mitos de creacion y dos de sus aspectos originales: Tezcatlipoca negro, que
podria ser el Sol nocturno, y Tezcatlipoca rojo, quien serfa el Sol diurno.”® Bajo esta perspectiva
“solar”, Mictlantecuhtli seria un aspecto o se fusionaria con Tezcatlipoca. Por otra parte, de acuerdo
con Seler, también podria ser la Luna creciente, ya que le falta una pierna, la cual “pierde” al momento
de ponerse en el horizonte, siendo “devorada” por las montafias, lo cual nuevamente recuerda el “lugar
en que las montafias chocan” en el Mictlan.”* El aspecto solar y astral de Tezcatlipoca no pasa de ser
una propuesta, ya que no hay elementos para sostenerla irrefutablemente. Sin embargo, la movilidad de
Tezcatlipoca tanto en cielo, tierra y el mundo interior es una cuestion dificil de negar. Retomando la
propuesta de el recorrido del Sol como modelo para los ciclos temporales en la mentalidad
mesoamericana, Tezcatlipoca en efecto se adaptaria a estos ritmos, estando presente en mafiana, tarde y
noche asi como actuando en los tiempo-espacios correspondientes, incluido el Mictlan en el cual bien
puede confundirse o interactuar con Mictlantecuhtli, sin que por este hecho se pueda decir que es el
Sol.

La asociacion Tezcatlipoca/astro que cruza por el cosmos, ya sea como Luna o Sol, llevé a Seler a
interpretar una serie de laminas del Cédice Borgia como el paso de Quetzalcoatl por el inframundo, en
ocasiones, siendo acompafiado por Tezcatlipoca.”* Aln cuando la asociacion Tezcatlipoca/astro no sea
necesariamente correcta, la movilidad del dios por los distintos ambitos cosmicos permite la presencia

del “espejo humeante” en las travesias de los otros dioses a través del universo.
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253

Tezcatlipoca es quien, en el mito,”” castig6 a Tata y Nene convirtiéndolos en perro que, como ya

vimos, es el encargado de guiar a los difuntos a través del inframundo. Esta asociacion entre
Tezcatlipoca y el inframundo la encontramos nuevamente en el buitre, cozcacuauhtli.?**

Tezcatlipoca se manifestaba frecuentemente en la noche, momento considerado como el Mictlan,
anunciando la muerte o el destino de los individuos, muchas veces en formas esqueléticas que
recuerdan a los habitantes del inframundo.?®® Podia aparecer como bulto funerario, como hombre
decapitado, un gigante, un craneo que castafieaba los dientes e iba persiguiendo a los hombres
intentando morderles las pantorrillas, como youaltepuztli, “hacha nocturna”, que hacia sonar golpes
como de quien corta lefia durante las noches; s6lo podia permanecer en la tierra en la noche. Al salir el
Sol, debia desaparecer. Si alguien lograba capturar a la aparicion, esta le recompensaria con la captura
de individuos en la guerra, pero también le podria decir su destino, frecuentemente relacionado con su

muerte.?%®

Ademas, era a €l a quien preguntaban y pedian en las oraciones sobre la muerte y el
destino.”’

Entonces, para resumir, encontramos que Tezcatlipoca llega a confundirse con Mictlantecuhtli. En
tanto que el sefior del lugar de los muertos esperaba a los difuntos en su reino, Tezcatlipoca anunciaba a
los individuos su proximo destino a manos de el sefior del inframundo. Los animales asociados, las
fechas calendéricas y las funciones del sacerdocio del “Espejo humeante” lo pone en estrecha relacion
con el Mictlan, ya sea por compartir funciones con la deidad de dicho sitio, por ser el que decide los

destinos o por su aparente aspecto solar, vemos que Tezcatlipoca es una mas de las deidades que tienen

un papel destacado en el lugar de los muertos.
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Cadice Chimalpopopca..., p. 120

Olivier. Tezcatlipoca..., p. 205-209

Mikulska. El lenguaje enmascarado..., p. 307-308

256 Qlivier. Tezcatlipoca..., p. 79-141; Sahagun. Historia General..., L V, p. 271-272

7 sahagun. Historia General..., L VI, p. 299-301, 304-305, 308-309, 312-315, 319, 322-323, 326, 328, 343
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Mictecacihuatl

Mictecacihuatl, “Sefiora de los muertos”, o Mictlancihuatl, “Sefiora del mundo de los muertos”, es la
pareja de Mictlantecuhtli. Es cominmente representada con un aspecto descarnado, a veces s6lo con el
créneo sin piel, con formas de mujer y, en el cabello, “estrellas” enmarafiadas. A veces lleva coronas o
collares de craneos. En los cddices, aparece constantemente. También se le conoce como
Chalmecacihuatl, “la mujer de la gente de Chalma.”**®

Esta diosa forma parte de un complejo mayor que la vincula con la misma tierra y una serie de

deidades telUricas. Esta asociacion la veremos cuando analicemos los mitos la creacién de la tierra.

Mictlan y el mundo de los vivos

Al principio, dijimos que el mundo de los hombres, el “ecimeno”, era visitado de forma permanente o
temporal por los seres sobrenaturales del “anecimeno”, el mundo de los dioses. Dentro del anecimeno
tenemos también al Mictlan. EI hombre que dejaba la compafiia de sus semejantes, se veia expuesto a
los seres ocultos y sobrenaturales, sobre todo si cruzaba los sitios en que dominaban, como barrancas,
montafas y arroyos; también la noche era dominio de tales seres. La accion de estos era explicada a
través de los mitos. Los seres de los Soles anteriores no habian sido enteramente aniquilados, por lo
que continuaban algunos en la tierra. Para los tlaxcaltecas, luego de la Gltima destruccion, la tierra se
habia invertido, y los gigantes habian quedado debajo de la tierra, aunque de pronto podian aparecer
algunos vivos en la superficie terrestre.?*

El principal vinculo entre la tierra y los “Méas Alla” era el templo, en el caso de los mexica, el de

%8 T, Mendoza. “El plano o mundo inferior:...”, p. 86. Mendoza propone para la palabra Chalmecacihuatl la traduccion “la
sacrificadora”.
9 |opez Austin. Cuerpo humano e ideologia... T I, p. 271-273
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Tenochtitlan. EI templo principal de cada ciudad era “donde residen los principales mitos”; era el eje
que conectaba los niveles cosmicos y de donde se pasaba del cielo al inframundo y viceversa. Era

260 es

también, en el caso de Tenochtitlan, las dos montafias que entrechocan amenazando al difunto,
decir, las fauces de Tlaltecuhtli.

Era del mundo interior de donde provenian arroyos, manantiales, nubes, vientos y, en general, las
riquezas. Era de bosques, cuevas, montafas y ojos de agua de donde provenian estos bienes y, estos
sitios, eran custodiados por los ohuican chaneque, “los duefios de los lugares peligrosos”?. Sin
embargo, las riquezas eran celosamente custodiadas por los seres sobrenaturales que, igual que podian
enviar sus dones, podrian enviar enfermedades y fendmenos dafiinos que afectarian a los hombres.
Sobre todo en el caso de las enfermedades, se creia que estas eran “aires” provenientes del

inframundo.?%?

260 Matos. El rostro de la muerte en el México prehispanico..., p. 29; para el simbolismo del centro ver también Eliade,
Mircea. EI mito del eterno retorno. Arquetipos y repeticion. Trad. Ricardo Anaya. 12 Ed., Buenos Aires; Emecé, 2001.

261 |_gpez Austin. Cuerpo humano e ideologfa..., TI, p. 64

262 |_opez Austin. Tamoanchan y Tlalocan..., p. 172
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CAPITULO II: El Mictlan en la mitologia y la narrativa

El origen mitico

Para empezar, qué mejor que el inicio de todo. Cuenta la Historia de los mexicanos por sus pinturas
que, en el principio, existié una pareja de dioses llamados Tonacatecuhtli y Tonacacihuatl, de quienes
nunca se supo su origen. Solo se sabia que estuvieron desde siempre en el treceno cielo. Estos dioses
engendraron a cuatro hijos: Tlatlauhqui Tezcatlipoca, Yayauhqui Tezcatlipoca, Quetzalcoatl y
Omitecuhtli, también conocido por los mexicas como Huitzilopochtli.

Pasado un tiempo, se reunieron los cuatro hijos y determinaron de crear y ordenar todo lo que
existe. La tarea recay0 en Huitzilopochtli y en Quetzalcoatl. De esta manera, comenzaron la creacion:
Dieron vida a un hombre y a una mujer, llamados Oxomoco y Cipactonal, de quienes nacerian los
macehuales; crearon los dias, los meses y formaron los afios; hicieron a los dioses Mictlantecuhtli y
Mictecacihuatl, y los pusieron en el lugar de los muertos. Luego ordenaron los cielos e hicieron el
agua, en donde pondrian a un monstruo conocido como Cipactli.

Se juntaron los cuatro dioses, hijos de la pareja original, y crearon al dios Tlaloc y a su esposa
Chalchiuhtlicue, dioses del agua. Y, finalmente, los cuatro dioses crearon al Cipactli, al cual llamaron
Tlaltecuhtli, a partir del cual harian la tierra.

Todo lo anterior fue hecho a la vez, a un mismo tiempo.?*®

La pareja creadora

Miguel Leon-Portilla, en La filosofia nahuatl estudiada en sus fuentes, pone a la pareja creadora, es

%63 Garibay. Teogonia e historia..., p. 23-27
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decir, Ometeotl y Omecihuatl, como fundamento de la existencia y de la realidad. Es por medio de sus
cuatro hijos, o fuerzas cosmicas, que crea al mundo y pone en marcha la historia del universo.?** Pero,
como mencionamos anteriormente, Leon Portilla exagera la importancia de la deidad, haciendo del
resto de los dioses un desprendimiento de aquella. Aun asi, la importancia del dios es la suficiente
como para que Jacques Soustelle reforzara la idea de fundamento universal: nos dice que Ometecuhtli
es patron del primer signo calendéarico, cipactli, mientras que Omecihuatl es la patrona del dltimo
signo, xochitl. Asi la pareja creadora se encuentra al principio y al final de la cuenta del tiempo: son el
principio y el fin, a la vez que habitan en el treceno cielo, siendo el 13 el Gltimo nimero empleado en el
computo del tiempo. Ademas, el treceno cielo, Omeyocan, es el lugar del nacimiento, donde los
hombres son creados y enviados a la tierra.”®® La realidad, la creacion y el tiempo tienen su origen en
la pareja divina.

Ometecuhtli, siendo pilar del tiempo y de la creacion, crea a los hombres en una fecha determinada,
lo cual fija los lineamientos de sus existencias, decidiendo en potencia sus vidas y sus muertes.?®®

Decide el destino del hombre y, por tanto, el tipo de muerte que tendra y el lugar al que ird cuando su

vida termine:

No podemos decir que ya tenemos la merced, sino que nuestro sefior nos quiere hacer merced, porque
hablamos de cosa muy obscura como el infierno, ¢qué podemos decir determinadamente? Esperemos en aquel
por quien vivimos, esperemos lo que sucederd adelante, esperemos en lo que esta determinado en el cieloy en
el infierno, desde antes del principio del mundo.?’

Segun Ledn-Portilla, todos los dioses que aparecen en parejas de marido y mujer, son “nuevas
fases” 0 “mascaras” con las que se cubren Ometecuhtli y Omecihuatl, es decir, Ometeotl. Es asi que la

pareja creadora también se podria presentar bajo la mascara de Mictlantecuhtli y Mictecacihuatl en el

264
2
2

Ledn-Portilla. La filosofia ndhuatl ..., p. 89-97
Soustelle. El universo de los aztecas..., p. 99

® ibid., p. 140

%67 Sahagun. Historia General..., L VI, p. 376
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Mictlan.?®® Sin embargo, més que “fases” o “méscaras” podria corresponder a la dindmica propuesta
por Lopez Austin de la materia divina en que los dioses se pueden dividir, fusionar, fisionar®® o,

simplemente, corresponder a deidades completamente distintas.

Tamoanchan

Omeyocan, es el lugar de la dualidad, donde habita la pareja creadora; ahi se lleva a cabo la creacién y
comenzo la existencia del cosmos. Es también “el lugar donde se fabrican los hijos de los hombres” y
es también identificado como Tamoanchan, “el pais de los viejos dioses y de las generaciones pasadas,
del maiz maduro, de la niebla, del misterio, la region en que los pueblos antiguos salieron de un agujero
abierto en la tierra [...].”2"°

Para Alfredo Ldopez Austin, Tamoanchan:

- es el fundamento de la creacién original en su conjunto (o creacion total de lo existente)

- es el lugar de la creacion original de cada una de las clases

- es el lugar de la creacién continua, cotidiana, de cada uno de los individuos existentes.?*

Para este autor, existen dos tipos de creaciones:

- Las creaciones especificas del tiempo primigenio. Tamoanchan es el lugar donde fueron
creados los dioses, el tiempo mismo; es la cuna de la humanidad ; es de donde proceden las mas

variadas especies vegetales.

- Las creaciones cotidianas. Los individuos proceden de Tamoanchan, ya que los nifios son

268 |edn-Portilla. La filosoffa nahuatl..., p. 174-176
29| 6pez Austin. Tamoanchan y tlalocan..., p. 25

210 goustelle. El universo de los aztecas..., p. 99

211 |_6pez Austin. Tamoanchan y Tlalocan..., p. 77
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creados ahi por Ometecuhtli y Omecihuatl.?"

Una de las etimologias propuestas para el nombre de Tamoanchan le da el sentido de “pais del
declinar” o “pais del descenso”, ya sea porque se le sitGa en el Oeste, lugar donde el Sol “desciende” o
porgue es el lugar donde nacen los hombres, es decir, de donde “descienden” a la tierra.?”

Seler también nos dice que Tamoanchan se encuentra en el Oeste, region del atl ayahuican, “lugar
del agua y la niebla”; y también donde se encuentra “el gran mar en que se hunde el Sol de la tarde y el
rio que tienen que cruzar las almas de los muertos, para llegar a su lugar de descanso”."

Omeyocan es el lugar donde moran Ometecuhtli y Omecihuatl; es Tamoanchan, ya que es el lugar
de la creacion, del descenso. Lépez Austin afiade que “debia entenderse por Tamoanchan todo espacio
en el que se producia el mito de creacion [...]. Tamoanchan, por tanto, comprende todo el proceso

creativo de los seres mundanos. La funcién de Tamoanchan es la realizacion del mito de creacion”.?”

Omeyocan y Mictlan se encuentran estrechamente vinculados. Ambos son sede de una pareja, ya
sea Ometecuhtli/Omecihuatl o Mictlantecuhtli/Mictecacihuatl, ambas parejas son referidas en las
fuentes como “nuestra madre, nuestro padre”. Ambas parecen ser complementarias en el momento de la
creacion de nuevos hombres. Los dos lugares son fuente de donde proviene la vida. Ambos lugares son
divididos en nueve dobleces y a los dos, en algunas fuentes, se les llega ubicar topan, “lo que esta sobre
nosotros”. También, llegamos a encontrar seres relacionados con el mundo subterraneo en el cielo, o

2 276

lugares que comparten al menos nombre, como el itzehecayan, “el lugar del viento de obsidiana”.

Todo esto no tiene por qué ser extrafio si recordamos que los “Mas All&” son ciclicos y que su

272 fhid., p. 79-80

7% ibidem; Soustelle. El universo de los aztecas..., p. 124
2% Seler. Comentarios al Cédice Borgia...Tll, p. 52

25 |épez Austin. Tamoanchan y Tlalocan..., p. 83

26 Mikulska. El lenguaje enmascarado..., p. 227-230
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ubicacién corresponde a las caracteristicas y al momento dado.

La creaciéon del mundo

Cuenta la Hystoire du mexique que existia una diosa Ilamada Tlalteotl (Tlaltecuhtli), por cuyo ombligo
entré el dios Quetzalcoatl y por la boca el dios Tezcatlipoca y, juntandose en el corazon de la diosa, que
es el centro de la tierra, la separaron, creando el cielo y la tierra. Llegaron los otros dioses a ayudarlos a
subir una de las mitades y, estando en alto, varios de ellos se quedaron sosteniéndola para que no
cayera. Luego, los dioses Citlaltonac y Citlalicue formaron las estrellas, Yoaltecutli y Yaccohuiztli
crearon la noche, Tlaloc se encargd del agua y de la lluvia, y Mictlantecuhtli fundé el Mictlan.?’”

En otra parte se nos dice que esta diosa telurica estaba llena en todas sus coyunturas con bocas y
0jos, con las que mordia como bestia salvaje. Quetzalcoatl y Tezcatlipoca se transformaron en enormes
serpientes y, tomando por brazos y piernas a la diosa, la dividieron. Para consolar a Tlaltecuhtli, los
demas dioses descendieron y ordenaron que de ella nacieran los frutos necesarios para la vida: de sus
cabellos, arboles, flores y yerbas; de su piel, yerba y florecillas; de los o0jos, pozos, fuentes y cuevas
pequenas; de las bocas, rios y cavernas grandes; de la nariz, valles y montafas. La diosa lloraba por las
noches, hambrienta, reclamando que se le alimentara con la sangre y los corazones de los hombres ya
que, de otro modo, no darfa ningun fruto.?’

A partir de este momento, encontraremos una serie de eventos en los que la muerte irrumpira en

el cosmos una y otra vez. Para Graulich existe una transgresion en la separacion de Tlalteotl, misma a

la que identifica con Omecihuatl, madre de los dioses, quien es ultrajada por sus hijos.?”® La diosa es

27" Garibay. Teogonia e historia de los mexicanos...,p. 105

8 Tpid., p. 108

2% Graulich. Mitos y rituales..., p. 68; y Castellén Huerta, Blas Roman. “Mitos cosmogdnicos de los nahuas antiguos”, en
Monjaras-Ruiz, Jesus (Coord.). Mitos cosmogénicos del México indigena. México: INAH, 1989, p. 125-164.p. 128-129.
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muerta, pero revive, y a partir de ella surge todo lo necesario para la vida. La transgresion lleva a la
muerte, pero la muerte lleva consigo el germen de la vida, en este caso, los mantenimientos. Para que el
hombre pueda reclamar su alimento, debe pagar el precio que pide Tlaltecuhtli y alimentarla con
corazones y sangre. El hombre debe morir para poder vivir.?*

Los dioses que ayudaron a a sostener la mitad superior de Tlaltecuhtli son los postes o los arboles
que sostienen el cielo. Es a traves de estos que las energias del plano superior e inferior viajan y llegan
a la tierra las influencias celestes o del inframundo, el destino y el tiempo. Es asi que los arboles o
postes son los caminos por los que viajan los dioses.?

El centro es el eje central que sostiene las partes del cosmos, donde se unen cielo, tierra e
inframundo. ElI Templo Mayor, por ejemplo era el centro del cosmos para los mexica, a partir del cual
partian los cuatro puntos cardinales, en el plano horizontal, y los varios lugares celestes y del

inframundo, en el plano vertical.?*

Tlaltecuhtli y las diosas teluricas

Muerte y tierra se encuentran estrechamente asociados en la cosmovision mesoamericana al ser la tierra
el lugar al que van los cuerpos de los muertos y en donde se “ocultan” los astros, es decir, los dioses,
cuando caen en el poniente. La tierra, como monstruo devorador, es Tlaltecuhtli, “sefior de la tierra”,
considerado como varén, en tanto que en las otras formas en que se le concibe es siempre femenina, es
una diosa. Para Caso, tres son las diosas que representan a la tierra en su doble funcion creadora y
destructora: Coatlicue, Cihuacoatl y Tlazolteotl, siendo la primera la madre de los dioses (es decir, el

Sol, la Luna y las estrellas). Por su parte, Cihuacoatl es patrona de las diosas cihuateteo, las mujeres

280 Ragot. Les au-delas aztéques., p. 16-17
281 |_gpez Austin. Cuerpo humano e ideologia..., T.I, p. 66-67;Lopez-Austin. Tamoanchan y Tlalocan.., p. 19
282 Matos. El rostro de la muerte..., p. 23-26
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que, muertas en el primer parto, eran divinizadas. Esta diosa anunciaba muertes y catastrofes por las
noches, y posteriormente se transformaria en la famosa “llorona”.?®* Hay que recordar que, como ya
vimos en el mito de creacion de la tierra a partir de Tlalteotl, la tierra lloraba por las noches, pidiendo
ser alimentada con los corazones y la sangre de los hombres, es decir, exigia muerte para poder ser
saciada.

Tlazolteotl ha sido vinculada por los investigadores con gran numero de deidades, al ser
identificada como la diosa del pecado carnal, la fertilidad, la procreacion, el amor y la confesion; se le
supone la encarnacion de Tonacacihuatl, es decir, Omecihuatl. Mikulska la coloca como la deidad
principal del “complejo Teteoinnan”, cuyos aspectos conocidos son: Ixcuina o Ixcuiname, “diosa (0
diosas) del algoddn; Tlaelcuani, “comedora de inmundicias”; Xochiquetzal, diosa del amor;
Coatlicue/Cihuacoatl/Quilaztli, diferentes aspectos de la tierra; Chantico, diosa del hogar, de quien se
llega a decir que es el mismo Mictlantecuhtli; Teteoinnan, “madre de los dioses”, Toci, 0 “nuestra
abuela”; Tonan/llamatecuhtli; las cihuateteo; Chicomecoatl, diosa de los mantenimientos; y Xilonen,
joven diosa del maiz. También la relaciona con Chalchiuhtlicue, diosa de las aguas, y acuerda que es un
vinculo clave con los dioses de la muerte. En la iconografia, Tlazolteotl comparte y se llega a confundir
con algunas de estas diosas, siendo sus funciones especificas las que la distinguen. Esta caracteristica
es, ante todo, su relacién con la confesién y el pecado.®* El Mictlan, el pecado y la suciedad estan
estrechamente relacionados ya que el pecado hace mas pesados a los individuos. Al ser Tlazolteotl una
deidad teldrica, una encarnacion de la tierra misma, podemos proponer identificar a la diosa comedora
de inmundicias como la que se encarga de ir “limpiando” a los humanos que emprenden su viaje hacia
el inframundo. De esta manera, podemos asociar a todas estas diosas con otra mas: Mictecacihuatl,

pareja de Mictlantecuhtli. Esta diosa, podemos suponer, es parte de este complejo y su lugar en el

283 Caso. El Pueblo del Sol..., p. 71-74
284 Mikulska. El lenguaje enmascarado..., p. 91-97
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Mictlan, junto con su marido, pueden situarla como la diosa que, finalmente, termina de devorar a los
difuntos, ya que, como hemos visto, algunos suponen que al llegar al Gltimo nivel del inframundo, en el
que esta diosa se encontraba, era donde finalmente “fenecian”.

Matos nos dice, y yo concuerdo, en que no existe ninguna contradiccion en que existan varias
diosas que representan a la tierra, ya que cada una de ellas es simplemente la manifestacion de un
aspecto determinado.?®® Yo creo que esta idea no es sélo aplicable a las diosas de la tierra, sino a todos
los dioses, ya que encontramos varios dioses solares, del agua, del maiz, entre otros. Para Lopez
Austin, la materia de la cual se componen los dioses tiene cuatro caracteristicas: puede dividirse,
reintegrarse a su fuente, separar sus componentes y agruparse para formar a un nuevo ser divino. De
estas caracteristicas deriva una mutabilidad de las deidades que, inmersas en un proceso ciclico, se van
transformando de acuerdo a su paso por el cosmos y con el transcurrir del tiempo®®. Estas ideas son
coherentes con nuestra vision del espacio-tiempo dinamico que venimos sosteniendo, donde son las
caracteristicas del lugar las que sefialan su ubicacion y momento de actuar.

Como habiamos mencionado, la tierra se encuentra hambrienta

de los corazones y la sangre de los hombres. Al morir, luego de los

ritos mortuorios, los restos de los muertos son enterrados, es decir,
son “sembrados” en el vientre de la madre tierra, con lo que
Tlaltecuhtli “engulle” los cuerpos, limpiandolos para dejar tan solo el
esqueleto. Para Johansson, en ciertos contextos, la ingestion de

alimento es equivalente a la penetracion sexual, la digestion a la

gestacion y el resultado de ambos procesos es la encarnacion de un |

285 Matos. La muerte entre los mexica..., p. 94-95
286 |_opez Austin. Tamoanchan y Tlalocan..., p. 25-27
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ser.?’

En el Cddice Borgia, vemos como hay fauces de serpiente abiertas y un hombre cayendo de cabeza
en ellas. Seler entiende esto como miquiztli, “muerte”.?®® Son las fauces de la tierra las que estan
devorando al hombre; la muerte lo reclama.

La tierra se encuentra esperando siempre su alimento, y los mexica eran conscientes de ello. Dijo

Tlacaelel al ejército en una ocasion antes de entrar en batalla:

“Ea, mexicanos: mira & lo que sois venidos: considera que teneis la muerte delante, y que contra ella aueis de pelear, y
que el dios de la tierra, vuestra madre, 0s est4 esperando: vendé vuestras vidas como valerosos: [...]”.*°

La tierra destruye todo después de la muerte, y todo regresa a su interior. Ademas, necesita del

sacrificio humano. Aln cuando el sacrificio fuera para el Sol, la tierra tenfa su parte del sacrificado.?®

La expulsion de los dioses

Los dioses habitaban en Tamoanchan, hasta que por una falta que hizo enojar a Ometeotl, fueron
expulsados a la tierra. En el paraiso celeste, no se conocia ni el sufrimiento ni la muerte, hasta la
expulsion.?*

Se dice que Piltzintecuhtli o Tezcatlipoca, cometio una falta a la que se le atribuye un caracter
sexual con Xochiquetzal, Tlazolteotl o Itzpapalotl (hemos mencionado ya como esta polivalencia de los
dioses puede entenderse como aspectos 0 manifestaciones distintas de una misma divinidad). El arbol
sagrado de Tamoanchan se quiebra debido a esta falta y Ometeotl, la pareja primordial, se enoja y

expulsa a los dioses a la tierra y al inframundo. Los dioses pierden el paraiso celeste y la inmortalidad,
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pero Xochiquetzal da a luz a Cinteotl, comenzando de esta manera el ciclo de reproduccién de los seres

y la aparicién del maiz y de las plantas.?*?

Tanto el Codice Telleriano-remensis como el Codice Vaticano3738 nos cuentan como, por cortar
las flores y las ramas del arbol sagrado de Tamoanchan, Tonacatecuhtli y Tonacacihuatl expulsaron a
los dioses, entre ellos a las diosas Ixnextli, Itzpapalotl/Oxomoco, Ixcuina, sefialada como consorte de
Mictlantecuhtli, Xochiquetzal, Tlazolteotl, y a los dioses Huehuecoyotl, Iztlacoliuhqui vy
Tezcatlipoca.?*®

Hay que recordar un par de aspectos importantes: primero, las diosas mencionadas las vimos
anteriormente como distintas manifestaciones de la tierra; segundo, la creacién fue realizada de manera
simultanea, sin distincion del tiempo. Esto implica que la creacion es realizada a partir de esta
expulsion. La tierra-Tlaltecuhtli es el resultado de la expulsion de las diosas teluricas. Es a partir de la
tierra que son creados todos los mantenimientos; simultdneamente, vemos que tras la expulsion, ya en
la tierra, nace Cinteotl, siendo su madre Xochiquetzal, también asociada a la tierra.

La mortalidad aparece luego de la expulsién, resultado de una falta sexual, ya que los dioses se han
apropiado del derecho a procrear, por tanto, sobre la vida y la muerte. En la tierra, existe la muerte.?®
La misma tierra es creada a partir de la muerte de Tlaltecuhtli, quien a su vez puede procrear y sostener
la vida. Graulich nos dice que Xochiquetzal es la primera mujer muerta en parto o, lo que es lo mismo,
sacrificada 0 muerta en guerra, antes del nacimiento del Sol, lo que la emparenta con Tlalteotl.?*® De

ser asi, tenemos la correspondencia entre el mito de creacion que vimos al principio y este mito de la

expulsion, con lo cual ambos se complementan. Ambos son simultaneos.

Procrear es negar la longevidad, no creer en ella o juzgar el estado de insatisfaccion. Es <<pensar>> en lugar de
Ometéotl, robarle una idea. Es, en cualquier caso, crear innecesariamente; la introduccién de la muerte restablece el

292
293
294
2

Castelldn, “Mitos cosmogonicos de los nahuas antiguos”..., p. 135; Graulich. Mitos y rituales..., p. 73
Lépez-Austin. Tamoanchan y Tlalocan., p. 72-76

Ragot. Les au-delas aztéques, p. 15

Graulich. Mitos y rituales.., p. 74

©
o

83



equilibrio. O, inversamente, la procreacion es una compensacion por la pérdida de la longevidad, es substituirla por
sucesivas vidas breves. En el plano colectivo, es una manera de engafiar a la muerte. A cambio de la pérdida de la
vida indefinida, los culpables reciben principalmente la sucesién de las generaciones, las plantas Utiles, y la primera
claridad, que es quizas también la primera periodicidad, asi como la promesa de una luz mayor.?*

Graulich emparenta los mitos de la creacion y de la expulsion debido a sus consecuencias: “ruptura
entre el cielo —la pareja suprema- y la tierra, necesidad de la muerte, y aparicion de la tierra y las
plantas”, Ademas, resultaba la separacién del cosmos en 3 espacios: cielo, tierra e inframundo.”®’
Castellon, por otra parte, sefiala estas consecuencias como el principio de la alternancia de la vida y la
muerte.”®®

La alternancia de la vida y la muerte conlleva a la reproduccion de los seres ya que, a pesar de la
muerte de los individuos, otros ocuparan su lugar: “pese a la exterioridad deteriorable de los seres del
mundo, hay algo en ellos —su esencia de clase- que permanece, que se divide y se traslada de un
individuo a otro, con lo que es posible la continuidad de las formas existentes”.?*°

De capital importancia para nuestro tema es uno de los dioses expulsados en este evento:
Tzontemoc. Este se hunde de cabeza en la tierra y funda el Mictlan. Como vimos en el mito de
creacion, este es uno de los sitios creados al principio, donde moran Mictlantecuhtli y
Mictecacihuatl.*® Es debido a la expulsién de los dioses que es creado este sitio, con lo cual vemos

nuevamente la correspondencia entre los mitos. Graulich menciona que, al limitar la muerte,

personificandola bajo la forma del sefior y de la sefiora de los muertos, se le sitta en el plano de la vida:

Morir entonces no es mas que descender al infierno, llegar a ser victima de Mictlantecuhtli o hacerse como
él. Para reconciliarse con el cielo y vencer a la muerte, bastard con vencer a Mictlantecuhtli y salir del
infierno, sefiorio en el que reinan el frio, la podredumbre, y la perpetua insatisfaccion. Del mismo modo, los
que son condenados a encallar alli son como perros siempre hambrientos, o como carrofieros.*

2% ibid, p. 74-75

27 hid., p. 75, 112-113

2% Castellon, “Mitos cosmogoénicos...”, p. 132

%9 | 6pez-Austin. Tamoanchan y Tlalocan., p. 24-25
0 Ragot. Les au-delas aztéques., p. 101- 102

%01 Graulich. Mitos y rituales..., p. 112-113
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Mictlan y el pecado

La muerte aparece como resultado de una falta, de un “pecado”, ya sea este debido al
desmembramiento de Tlaltecuhtli o a la falta en Tamoanchan. Seler, a lo largo de sus Comentarios al
Cédice Borgia, insiste en que el pecado conduce a la muerte.**> El hombre debe pagar una “deuda”
contraida con los dioses para mantenerlos y es vinculandose a la tierra por medio de la alimentacion o
el sexo que ésta aumenta y que va siendo destruido en el Mictlan. EI hombre se mete a si mismo “en la
cuerda, el cordon, la trampa”, es decir, en el pecado y en la suciedad. Los términos para referirse al
pecado y a la suciedad servian igualmente para describir el Mictlan. Para Johansson, en los
excrementos se encuentra la materia “muerta” que debe regenerarse. Hay que recordar que, al morir, los
individuos eran “devorados” por la tierra, por lo que es pertinente tener en cuenta la analogia entre lo
muerto, la suciedad y los excrementos. El “purificar” por medio de la “digestion”, que era el proceso
del paso del difunto por el Mictlan, es decir, el proceso mediante el cual la tierra “devoraba” al muerto,
era necesario para que la muerte, la suciedad, no “contagiara” y contaminara el mundo de los vivos. De
la misma manera, para evitar los males, los rituales mortuorios también tenian un papel fundamental®®,

La confesion, que solo podia realizarse una vez en la vida, seguida por las penitencias requeridas,
limpiaba al individuo, lo purificaba para poder hacer frente al pago de la deuda en el “Méas Alld”.

Ademas que las “deudas” pendientes, al parecer, podrian retrasar la salida del difunto del mundo de los

vivos hacia el mundo de los muertos.>*

%02 Como por ejemplo en Seler. Comentarios al Cédice Borgia.... TI, p. 75

%03 Johansson K., Patrick, “Escatologia y muerte en el mundo nahuatl precolombino”, en Estudios de Cultura Nahuatl,
México; UNAM: Instituto de Investigaciones Historicas; nam. 31, 2000, p. 166-1961, p. 181, 184, 190-191

%04 |épez Austin. Cuerpo humano e ideologia. ... T I, p. 357-358; Ragot. Les au-delas aztéques..., p. 47-49
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Los soles cosmogonicos

Después de creada la tierra y el inframundo, los cuatro dioses creadores se reunieron y decidieron que
necesitaban alumbrar la creacion, por lo que Tezcatlipoca se hizo Sol, conocido como Yohualtonatiuh.
Pasado el tiempo, Quetzacloatl golpes a Tezcatlipoca para derribarlo y convertirse en Sol, nombrado
Ehecatonatiuh. Los habitantes de la tierra eran gigantes y, cuando cay0 el Sol, fueron devorados por
fieras. El dios caido se transformé en jaguar y después de varios afios, dio un zarpazo al nuevo Sol,
haciendo que cayera levantando un gran viento que acabd con los hombres de esta nueva era, quedando
unos cuantos que se transformaron en monos. Tlaloc se convirtio en el nuevo Sol, el cual fue conocido
como Chalchiuhtonatiuh. Nuevamente, Quetzalcoatl se encargo de quitar de su papel solar al nuevo
dios, haciendo que lloviera fuego, reemplazandolo con la diosa Chalchiuhtlicue, esposa de Tlaloc, que
seria conocida como el Sol Chalchiuhtonayo. El reinado solar terminé cuando comenzo a llover tanto
que el cielo se cay6 sobre la tierra. Ante esto, los cuatro dioses creadores tuvieron que reunirse
nuevamente y ordenar que se hicieran cuatro caminos desde el centro de tierra por los cuales entraron
para poder levantar nuevamente la boveda celeste. Para esto criaron a cuatro hombres que los ayudaran
y Quetzalcoatl y Tezcatlipoca se transformaron en arboles para mantener con la ayuda de sus recién
creados ayudantes al cielo en su lugar. Visto esto por Tonacatecuhtli, hizo de sus dos hijos,
sostenedores del cielo, sefiores del cielo y las estrellas.*

En cada era o Sol existio una diferente humanidad, que tenia una alimentacion diferente y
cualidades particulares: en la primera eran gigantes, por ejemplo. Estas distintas humanidades se
transformaban al finalizar su Sol, ya fuera en monos, aves o peces, de acuerdo al cataclismo que les
habia tocado vivir.

Miguel Leon-Portilla, en su Filosofia nahuatl, nos dice que existen 5 categorias implicadas en esta

%05 Garibay. Teogonia e historia de los mexicanos...., p. 27-32, 103-104
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narracion:

1) necesidad I6gica de fundamentacion universal; 2) temporalizacion del mundo en edades o ciclos; 3) idea de
elementos primordiales; 4) espacializacion del universo por rumbos o cuadrantes, y 5) concepto de lucha
como molde para pensar el acaecer cosmico.**

Para este autor, la lucha entre las fuerzas cosmicas, representadas antropomarficamente por medio
de los dioses, explica el acaecer del universo, mismo que queda dividido en varios periodos de tiempo
marcados por los distintos soles. Las fuerzas en pugna rompen con el equilibrio inicial del cosmos,
mismo que los mexicas deseaban mantener por medio de los sacrificios que tenian por objetivo
alimentar a la tierra y al Sol para que este Gltimo no fuera destruido."’

Al finalizar cada era o Sol, no solamente el astro celeste era destruido, sino el cosmos. Sol y Tierra
son una unidad, una metafora que se referia al mundo en su conjunto, especificamente al mundo del
hombre.3®

En los mitos, no se menciona qué ocurre con el Mictlan durante los distintos soles y sus
destrucciones. Parece que entre cada periodo intermedio el lugar de los muertos era el Unico “Mas
All&” existente. Mundo de la muerte y de la oscuridad, su hegemonia es desafiada con la aparicion del
Sol y de la Luna. Antes de la aparicion de un nuevo Sol y Luna, las fuerzas cdsmicas deben enfrentar a
los poderes del inframundo. En el Popol Vuh, luego de que los gemelos han vencido a los sefiores de
Xibalbd, los condenan a que sus poderes sean reservados a las actividades agricolas y femeninas y a
que no podrén tener a los guerreros y la gloria, solo a los malos. En la tradicion nahua, el Sol y la Luna
fundan sus propios “Mas Alla”, con lo cual dan una esperanza a los difuntos de renacimiento en el otro
mundo, en tanto que en el inframundo estaran los malos en un ambiente de podredumbre.**

Llama la atencidn que las catastrofes con las que termina cada Sol son similares a algunos pasos

del Mictlan: un viento que se levanta y arrasa a los habitantes, fieras que devoran a todos, lluvia de
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fuego e inundacion. Si bien estas dos Gltimas no parecieran corresponder completamente, bien podrian
recordar al lugar donde la gente es flechada y el paso a través del agua. Ademas, las destrucciones y las
transformaciones que cada humanidad sufre bien puede recordar a aquellas mismas que podrian sufrir

los individuos tanto en el Mictlan como en los ciclos de los Mas Alla.

Tata 'y Nene

Para Lopez Austin, el pecado de Tata y Nene fue el haber unido lo frio-inframundano (los peces) con lo
caliente-celeste (el fuego), con lo cual daban comienzo al tiempo.*® Para Graulich y Castellén Huerta,
la falta se encuentra en que, al encender fuego, la pareja separ6 nuevamente el cielo y la tierra, creando
la vida y usurpando de esta manera un privilegio exclusivo de la pareja creadora original, Ometecuhtli
y Omecihuatl; ademaés, la falta es también de caracter sexual, como en Tamoanchan, y crea nuevamente
la alternancia de la vida y la muerte.®'*

El Cddice Rios habla sobre una diosa Ilamada Chantico, la cual es muy similar a la mujer de la

pareja que cometio la falta:

Ellos dicen que Chantico fue el primero que ofreci6 sacrificio después de haber comido un pez frito, y en
consecuencia de la creencia de ofrecimiento de sacrificios sin haber ayunado, Tonacatecuhtli se enfurecid y se
pronuncidé una maldicién contra él (ella), que él (ella) deberia convertirse en perro que es un animal de una
naturaleza muy voraz; y de acuerdo a ellos lo (la) nombraron Nueve Perros.®*?

El Cddice Telleriano-Remensis agrega que también se le llamaba cuaxolotl, ya que llevaba los adornos
de Xolotl. Sefiala que fue “el primero que sacrific6”, luego comié pescado asado y el humo de este

subio hasta donde estaba Tonacatecuhtli, quien enfurecié y castigéo a la diosa volviéndola perro.
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Después afiade: “llamanle a este chantico tanto como miquitlatecotle [sic.]”.>"® Graulich pone esto
mismo con otras palabras: “Chantico es <<tanto decir Mictlantecuhtli>>". El o ella, luego de una falta
cometida, es arrojado al infierno. Nuevamente una ruptura entre cielo y tierra, entre vida y muerte.3'*
Este mito nos habla de la restauracion del ciclo de vida y muerte, asi como de una refundacion del
Mictlan. Asi como en el mito de expulsion de los dioses de Tamoanchan Tzontemoc se hunde en la
tierra 'y funda el lugar de los muertos (que como mencionamos antes complementa el mito de creacion
de la tierra en que todo fue creado de manera simultanea), en este mito encontramos que Chantico,
identificada con Nene y, a su vez, con Mictlantecuhtli-Mictecacihuatl, es convertida en perro y muerta.

\Vemos también una nueva relacién entre el perro y el Mictlan, al ser convertidos los transgresores

en dicho animal y quedar vinculados con el mundo de los muertos.

Las distintas humanidades

Segun algunas versiones miticas de la creacion, la pareja suprema o sus hijos crearon al primer hombre
y la primera mujer: Oxomoco y Cipactonal. Esta primera pareja humana fueron los primeros en tener
una division sexual del trabajo: la mujer hilaba, tejia y adivinaba, en tanto el hombre labraba.** Parece
ser que estos primeros humanos eran mas concebidos como dioses que como hombres propiamente
hablando, ya que, aunque en La historia de los mexicanos por sus pinturas se menciona que de ellos
“nacerfan los macehuales” también serian conocidos como padres y abuelos de los dioses.*!® Sin

embargo, algo si fue fundamental para la humanidad que aparece con esta primera pareja: los dioses
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crearon al primer hombre y primera mujer con el mandato de trabajar. Los hombres son creados para el
trabajo, no importando en qué lugar del cosmos se encuentren, ya sea en la tierra o en algin “Mas
Allg” .2

Las siguientes humanidades aparecerian de acuerdo al Sol en el que se encontraban. Al menos la
primera generacion de hombres, que eran los gigantes, quienes comian bellotas, fueron creados por los
cuatro dioses creadores, y vivieron durante el tiempo en que Tezcatlipoca fue Sol. Estos perecieron
devorados por fieras, aunque se menciona que aun seguian algunos vivos en tiempos de la Gltima
humanidad creada.**® La siguiente humanidad vivié cuando Quetzalcoatl era Sol. Esta humanidad se
alimentaba de pifiones y murieron cuando el dios solar fue derribado, levantando grandes aires,
haciendo que algunos humanos se convirtieran en monos. En el Sol de Tlaloc, los humanos se
alimentaban de una semilla acuética llamada acicitli, y vio su fin cuando llovié fuego, convirtiéndose
algunos en pavos, mariposas y perros.®*® La siguiente, que vivié cuando Chalchiuhtlicue fue Sol, se
alimentaba de una semilla similar al maiz que se llamaba cincocopi, y fallecieron ahogados cuando el
cielo cay6, salvandose algunos convertidos en peces.*® Podemos suponer que Tata y Nene eran parte
de esta generacién humana.

Las nuevas creaciones se imponen a partir de que las humanidades anteriores son destruidas o
transformadas, pero algunas fuentes admiten continuidad, habiendo sobrevivientes en cada nuevo Sol,
que repoblarian nuevamente la tierra. Cada nueva generacion se alimenta de un alimento que se va
acercando mas al definitivo: el maiz. También, cada generacién de hombres se transformaba en
distintos seres que irian poblando la tierra.3**

En tanto que para algunos autores la muerte es resultado de una transgresion, de un pecado, la
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historia de las destrucciones de la humanidad, es decir, de la muerte de cada nueva generacion de
humanos, pareciera contradecir esto al tratarse de una lucha constante entre los dioses, particularmente
entre Quetzalcoatl y Tezcatlipoca, importando poco lo que los hombres hacian o dejaban de hacer.??
La humanidad pareciera morir mads como un dafio colateral que por sus propios actos. Una posible
explicacion a esta aparente contradiccion lo podemos encontrar en la demanda de Tlaltecuhtli v,
posteriormente, del mismo Sol, por ser alimentados con sangre y corazones. Los dioses crean a los
hombres ya que sin estos, serian los mismos dioses los que tendrian que pelear y morir para servir de
alimento.®?

El hombre es creado para servir a los dioses. Sin criaturas que sirvan y adoren, no hay dioses.
Mientras solo existia la pareja Suprema, sus hijos servian a estos. Creando a la humanidad, los hijos se
vuelven los adorados, los padres y madres de los hombres, en tanto que la dualidad suprema se
convierte en los abuelos y abuelas. Los hombres deben la vida a los dioses, en especial a su dios

patrono. Nos volvemos a encontrar con la nocién de deuda de la que hablamos al principio.®**

Sin embargo, ninguna de estas creaciones fue definitiva. Una nueva humanidad seria creada.

Los huesos divinos en el Mictlan

Cuenta Torquemada que vivia la pareja suprema, Citlalatonac y Citlalicue, en el cielo. La diosa pari6

un navajon o pedernal, lo cual disgusto a sus hijos, por lo que tuvo que ser expulsado a la tierra,

%22 En el caso particular de los gigantes, existe una interpretacion que parece indicar que si existié una transgresion. Dado
su tamarfio, su fuerza, podrian haber sido considerados como una amenaza por los mismos dioses, quienes los verian
como parecidos y cercanos a ellos. Este mismo caso aparece en el Popol Vuh con los primeros hombres, que deben ser
parcialmente cegados para no ver tanto como las deidades. Seria la Ultima humanidad creada la exitosa al haber caido
Quetzalcoatl en el hoyo y sus huesos rotos, con lo que serian de menor tamafio que la humanidad anterior y los dioses
no verian en ellos ninguna amenaza. En Minneci, Monica, “Antithesis and complementarity: Tezcatlipoca and
Quetzalcoatl in creation myths”, en Estudios de Cultura Nahuatl, México; UNAM: Instituto de Investigaciones
Histéricas, nim. 030, 1999 p. 153-164, p. 155-159

%28 Graulich, Michel. Mitos y rituales del México Antiguo. Madrid, Ediciones Istmo, 1990., p. 122

%24 Graulich, Michel. Mitos y rituales..., p. 122-125
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cayendo en Chicomoztoc. Del pedernal surgieron mil seiscientos dioses que, viéndose desterrados,
enviaron un mensajero a sus padres para permitirles crear a los hombres para ser servidos por estos.
Citlalicue les respondio6 que si fueran los dioses “los que debian ser”, seguirian morando con ella y ya
que no lo merecian, debian recurrir a Mictlantecuhtli para que les diera “algiin hueso o ceniza de los
muertos pasados” y que sobre ellos hicieran sacrificio para que, de ahi, surgiera un hombre y una mujer
que se multiplicarian y poblarian la tierra. Los dioses acordaron que fuera Xolotl y/o Quetzalcoatl al
Mictlan a hablar con Mictlantecuhtli. El sefior del mundo de los muertos dio lo que pedia al enviado de
los dioses, quien enseguida se dio a la fuga antes de que se arrepintiera el otro dios de haberle dado los
huesos o cenizas. Mictlantecuhtli enfurecio y siguié al fugitivo, haciendo que aquel tropezara y cayera.
Los huesos se rompieron con la caida, por lo que los hombres creados con estos serian de distintos
tamafios. Recogidas las partes, Xolotl escapé con los huesos y logr6 llegar hasta sus compafieros,
dejando lo que llevaba en un “lebrillo o barrefion”. Los dioses se sacrificaron sacandose sangre sobre el
lebrillo y, al cuarto dia naci6 un varon. Continuaron haciéndolo y cuatro dias después naci6 una nifia.
325

Los recién nacidos fueron alimentados por el mismo Xolotl con leche de cardo.

Existe otra versién sobre como los dioses crearon al hombre:

1. Y en seguida se convocaron los dioses. Dijeron:—¢Quién vivird en la tierra? porque ha sido ya cimentado
el cielo, y ha sido cimentada la tierra. ;Quién habitara en la tierra, oh dioses?

2. Estaban afligidos Citlalinicue, Citlaltonac, Apantecuchtli, Tepanquizqui, Quetzalcdatl y Tezcatlipoca.

3.'Y luego fue Quetzalcdatl al Mictlan, se acerco a Mictlantecuhtli y a Mictlancihuatl y en seguida les dijo:—
Vengo en busca de los huesos preciosos que ti guardas, vengo a tomarlos.

4.Y le dijo Mictlantecuhtli:—¢Qué haréas con ellos, Quetzalcdatl?
5. Y una vez mas dijo (Quetzalcoatl):—Los dioses se preocupan porque alguien viva en la tierra.

6. Y respondié Mictlantecuhtli:—Esta bien, haz sonar mi caracol y da vueltas cuatro veces alrededor de mi
circulo precioso.

%25 Fray Juan de Torquemada. Monarquia indiana. Vol. 3, p. 120-121 en
http://www.historicas.unam.mx/publicaciones/publicadigital/monarquia/volumen/03/mi_vol03.html
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7. Pero su caracol no tiene agujeros; llama entonces (Quetzalcéatl) a los gusanos; éstos le hicieron los
agujeros y luego entran alli los abejones y las abejas y lo hacen sonar. Al oirlo Mictlantecuhtli, dice de
nuevo:—Esta bien, toma los huesos.

8. Pero dice Mictlantecuhtli a su servidores:—jGente del Mictlan! Dioses, decid a Quetzalcéatl que los tiene
que dejar.

9. Quetzalcoatl repuso:—Pues no, de una vez me apodero de ellos.
10. Y dijo a su nahual:—Ve a decirles que vendré a dejarlos.
11.Y éste dijo a voces:—Vendré a dejarlos.

12. Pero, luego subid, cogi6 los huesos preciosos. Estaban juntos de un lado los huesos de hombre y juntos de
otro lado los de mujer y los tomd e hizo con ellos un ato Quetzalcéatl.

13. Y una vez méas Mictlantecuhtli dijo a sus servidores:—Dioses, ¢de veras se lleva Quetzalcéatl los huesos
preciosos? Dioses, id a hacer un hoyo.

14. Luego fueron a hacerlo y Quetzalcoatl se cayo en el hoyo, se tropezd y lo espantaron las codornices. Cay6
muerto y se esparcieron alli los huesos preciosos, que mordieron y royeron las codornices. Resucita después
Quetzalcdatl, se aflige y dice a su nahual:—;Qué haré, nahual mio?

15.Y este le respondio:—Puesto que la cosa salié mal, que resulte como sea.

16. Los recoge, los junta, hace un lio con ellos, que luego llevé a Tamoanchan. Y tan pronto llegd, la que se
llama Quilaztli, que es Cihuacdatl, los moli6 y los puso después sobre un barrefio precioso. Quetzalcéatl sobre
él se sangré su miembro. Y en seguida hicieron penitencia los dioses que se han nombrado: Apantecuhtli,
Huictolinqui, Tepanquizqui Tlallamanac, Tzontémoc y el sexto de ellos Quetzalcdatl. Y dijeron:—Han nacido,
oh dioses, los macehuales (los merecidos por la penitencia).

17. Porque, por nosotros hicieron penitencia (los dioses).*?

Encontramos que el protagonista de esta historia varia entre Xolotl y Ehecatl o Quetzalcoatl. Eso
si, el que siempre es constante es Mictlantecuhtli. En la version de Torquemada, Citlalinicue se niega a
ayudar a los dioses expulsados a crear a la nueva humanidad, y es el Sefior del Inframundo a quien
corresponderd decidir ya no sobre la muerte, sino sobre la vida. Ser4 del Mictlan de donde surgira la
nueva vida, en tanto que de el cielo, es decir, de Tamoanchan, se han expulsado a los dioses para morir.
Nacen en Tamoanchan, viven en la tierra, y del Mictlan resurge la vida. Ademas, podriamos ver en la

narracion una hierogamia entre las fuerzas celestes y las tellricas, en este caso representadas por

326 Leon Portilla. La Filosofia nahuatl..., p. 183-184
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Quetzalcoatl y Mictlantecuhtli, por la cual nace el hombre.®*’

Johansson sefiala que la gesta mitica de Quetzalcoatl en el Mictlan definié la finitud de la
existencia humana y establecié “las modalidades rituales” de exequias y enterramientos de los
sefiores.®® Otros, indican que se trata del origen del ciclo de vida y muerte, armonizado por ser una
dualidad.**® Lo cierto es que es, al menos, una reactualizacion de ambos temas, tanto de la finitud
humana como del origen del ciclo de vida y muerte, que tanto hemos encontrado en los mitos
anteriores.

La mortalidad humana es el resultado de la caida de Quetzalcoatl en la trampa de los mictecah. El
didlogo que tiene aquel con Mictlantecuhtli es claro al respecto: el sefior del inframundo envia a sus
enviados a decirle a Quetzalcoatl que debe ir a dejar los huesos posteriormente, ante lo cual, por medio
de Xolotl responde que lo hara pero, por el contrario, pretende darse a la fuga, sélo para caer en la
trampa del dios del mundo de los muertos. El dios caido se lamenta, se pregunta que hard, ante lo cual,
su acompafiante responde: “Puesto que la cosa salié mal, que resulte como sea”. Es decir, han de
resignarse a devolver los huesos y las cenizas al Mictlan.**° Esto nos establece varios puntos de analisis
que abordaremos a continuacion.

En primer lugar, tenemos a los mensajeros de Mictlantecuhtli que mandan a llamar a Quetzalcoatl
para que regrese los huesos. Como vimos en un apartado anterior, la lechuza era conocida como
Yaotequihua, es decir, era la mensajera del sefior del lugar de los muertos. Podemos suponer que en el
mito, seria esta la que hace el anuncio reclamando los huesos, es decir, anunciando la muerte, que
aquello que sali6 del Mictlan debe volver.

Siguiendo, tenemos el papel de Xolotl, el perro, que parece explicar el papel tanto del dios como

%27 Johansson. Ritos mortuorios precolombinos..., p. 72; Johansson. “Tiempo y muerte en el mundo prehispénico”...,

p.118; Johansson “La muerte en la cosmovisién nahuatl prehispanica...”, p. 83-84
Johansson. Ritos mortuorios precolombinos..., p. 66

Matos. Muerte al filo de obsidiana..., p. 59- 61

Johansson. Ritos mortuorios precolombinos..., p. 75- 80
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del perro en el viaje hacia el inframundo en las creencias nahuas. Es él quien responde a los mensajeros
de Mictlantecuhtli que los llevara. Acompafia a Quetzalcoatl en su viaje por el inframundo, como el
perro lo hace con los difuntos. Y, también, es quien consuela al dios cuando ha tropezado, si bien no
consoldndolo como nos gustaria en una situacién asi, si ayudandolo a aceptar lo que ha pasado y a
continuar, aunque “resulte como sea”.

Finalmente, la necesidad de que al menos los huesos y las cenizas de los difuntos deban regresar al
Mictlan, queda establecida. Mictlantecuhtli los reclama y no deja que Quetzalcoatl se los lleve, aun
cuando este puede salir. Deberé devolverlos. Los hombres tendran que pasar por el inframundo debido
a este pacto entre los dioses. Si bien como veremos mas adelante, algunos podran salir, al menos los
huesos, la materia pesada, lo terrestre de los hombres, tendrd que quedarse en los dominios de
Mictlantecuhtli.

En diversos estudios, se ha resaltado la importancia del soplo que Quetzalcoatl debe realizar en el
caracol.**! Este momento del mito encierra diversos elementos, algunos que han sido identificados
como sexuales o de fertilidad, como el caracol, sin agujeros hasta que los gusanos los abren; las abejas
que “penetran” y hacen sonar al mismo caracol; el barrefio precioso de Quilaztli, que ha sido
identificado como el vientre de la diosa en el que se gesta la humanidad.®*

Es interesante notar la importancia que tiene aqui el sonido o la mdsica. En tanto que algunos
sefialan que el sonido es el equivalente sonoro de la luz y que es el momento en que se materializa el
“alma”,*** hay quienes sefialan que la misica es el vinculo que comunica al hombre con los dioses.

Esto, a raiz de un mito en que Tezcatlipoca envia al viento, Ehecatl, también conocido como

Quetzalcoatl, a robar la musica al Sol, estableciendo con esta la comunicacion entre el mundo de los

1 Johansson. La muerte en la cosmovision nahuatl..., p. 83-84; Ritos mortuorios precolombinos..., p. 74-76; Leon
Portilla. La filosofia nahuatl..., p. 183-185; Olivier. Tezcatlipoca..., p. 49-50

Matos. Muerte al filo de obsidiana...., p. 59-61; La muerte entre los mexica...., p. 110; Johansson. Ritos mortuorios
precolombinos..., p. 74;“La muerte en la cosmovisién nahuatl prehispanica...”, p. 73-74, p. 83-84

Johansson. Ritos mortuorios precolombinos..., p. 75, 84
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hombres y de los dioses. Por un lado, tenemos que el sonido y/o la masica permite a Quetzalcoatl el
acceso a los huesos, a la humanidad; por el otro, tenemos que la musica da a los hombres acceso a los
dioses.®** Por desgracia, por cuestiones de espacio, no podemos abordar con mayor profundidad el

tema, por lo que lo dejaremos para posteriores investigaciones.

El quinto Sol

66. En el treceno afio después de este segundo cuento de trece, que es el afio 26 después del diluvio, visto que
estaba acordado por los dioses de hacer sol y habian fecho la guerra para dalle de comer, quiso Quetzalcoatl
que su hijo fuese sol, el cual tenia a él por padre y no tenia madre, y también quiso que Tlalocatecutli, dios del
agua, hiciese a su hijo de él y de Chalchiuhtlicue que es su mujer, luna

67., para lo hacer, ayunaron no comiendo fasta...(cuatro dias ?). Y sacaronse sangre de las orejas.
68. Y por esto ayunaban y se sacaban sangre de las orejas y del cuerpo en sus oraciones y sacrificios.

69. Y esto fecho, el Quetzalcoatl tom6 a su hijo y lo arrojé en una gran lumbre, y de ahi sali6 fecho sol para
alumbrar la tierra.

70.Y después de muerta la lumbre, vino el Tlalocatecutli y echd a su hijo en la ceniza, y salié fecho luna, y
por esto parece cenicienta y oscura.

71.Y en este postrer afio de este trece comenzé a alumbrar el sol, porque fasta entonces habia sido noche, y
la luna comenz6 a andar tras él y nunca lo alcanza, y andan por el aire, sin que lleguen a los cielos.**®

Esta es una de tantas versiones que tenemos sobre el mito del nacimiento del Sol y la Luna. Los 4 Soles
anteriores se habian correspondido con los puntos cardinales. El quinto Sol también lo haria, solo que
ahora seria el punto cardinal ubicado en el centro, lo cual le conferia estabilidad y armonizaba el

1.3% Aln cuando diariamente el Sol

cosmos. Pero también estaba destinado a terminar este quinto So
“moria” para regenerarse, cada 52 afios debia tener una “muerte” ritual para renacer y continuar

existiendo.*®” Ademas, por medio de los sacrificios que lo alimentaban, los mexica pretendian
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mantenerlo vivo.

En el mito, el Sol lleg6 a un punto y se negd a continuar con su recorrido. En algunas versiones, él
demanda la muerte de los demas dioses y, en otros, los dioses deciden sacrificarse para alimentarlo.®®
Esto marca el final de las aventuras mitica de los dioses quienes, con su muerte, dan nacimiento a los
seres del mundo. Los dioses no desaparecieron del cosmos, quedaron atrapados por los rayos solares en
una “materia pesada”, dando forma a todo lo que existe, siendo la esencia, el “corazon” de los seres.
Todo tiene dioses en su interior, atrapados en este momento clave de la mitologia. Esta misma
“envoltura” era la que daba su mortalidad a los seres, al ser esta perecedera.>*

Mas que los significados generales del mito, aqui revisaremos aspectos muy particulares: los
relativos a los Méas Alla'y, en especial, con el Mictlan.

Antes de la creacion del quinto Sol encontramos evidencia de que, fuera de la tierra, habian dos
lugares: Mictlan y Tamoanchan. Pero, con el sacrificio de los dioses para convertirse en Sol y Luna,
también se fundan los Mas Alla gloriosos a los que podran ir los muertos: la casa del Sol y el
Tlalocan.**

Para Ragot, la verdadera intencion de la reunién en Teotihuacan no fue tanto el iluminar
nuevamente al mundo, como restablecer el contacto con el cielo que habian perdido los dioses tras su
expulsion de Tamoanchan. Esto se lograria por medio de la muerte ya que quedaria destruida su
“envoltura pesada terrestre”. Ademas, siguiendo a esta autora, el mito establece el modelo de “buena

muerte”.*** No estoy del todo de acuerdo a esta interpretacion de recuperar el contacto con lo celeste.

Ya Tezcatlipoca y Quetzalcoatl habian alcanzado el cielo y el reconocimiento de la pareja Suprema al
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levantar nuevamente el cielo.** Por otra parte, si concuerdo con el establecimiento del modelo de
“buena muerte”. Nanahuatl alcanza la transformacion en Sol al haberse preparado adecuadamente para
sacrificarse, en tanto Tecciztecatl ofrenda en lugar de hacer sacrificio, por lo que no se prepara
correctamente. No es que el dios lunar no haya hecho méritos; es que no ha hecho los suficientes para
estar preparado. De esta manera, establecen modelos de buena conducta que conllevaran al que los siga
un Més Alla especifico.

Con sus “buenas muertes”, los dioses establecen los Mas Alla a los que la humanidad, de seguir su
ejemplo, podrad aspirar. En lo que respecta a la casa del Sol, es sencillo deducir este momento
fundacional: sin Sol, no puede existir la casa del Sol, y los difuntos no pueden acompafiarlo. La
aparicion del Sol establece automaticamente el surgimiento de este Mas Alld. En cambio, para el
Tlalocan no es tan claro el asunto. Luna parece mas cercana a la noche y a la tierra. Es la morada del
dios de la tierra y la lluvia. Este sitio habia sido establecido también desde el momento de la creacién
del cosmos, como cuenta la historia de los mexicanos por sus pinturas. También, el Tlalocan es
descrito muy similar a Tamoanchan. Otra identificacion méas que se hace de la Luna es que es un falso
Sol de la tarde. Es por eso que en las descripciones que se hace sobre el lugar al que iban las mujeres se
asimila mucho al Tlalocan y a Tamoanchan.**® Recordemos que Graulich nos dice que los “Més All4”
son ciclicos, siguiendo el recorrido del Sol. La luna, podriamos decir, es un punto intermedio entre el
Sol y la tierra 'y, por lo que hemos visto, un punto de conexién muy importante en la mentalidad nahua
prehispanica, donde confluyen distintos Mas Alla y también la tierra.

Sol y Luna triunfan sobre la muerte y renacen glorificadas, asegurando la supervivencia después de
la muerte para los que han sido elegidos, los que han merecido. Sin embargo, ambos deben pasar

primero por el Mictlan para hacerlo. Antes de aparecer en el cielo, el Sol estuvo “oculto” cuatro dias, es

%2 Garibay. Teogonia e historia..., p. 32
%3 Garibay. Teogonia e historia..., p. 23-27; Graulich. Mitos y rituales..., p.132, 272-273
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decir, tuvo que pasar por el inframundo para poder transformarse y renacer.>** Este esquema seria el
que imperaria en la cosmovision nahua prehispéanica para los difuntos: el muerto pasa por el Mictlan y,
si tiene los méritos necesarios, como los tuvieron Sol y Luna, podran salir para seguir a los dioses

celestes.

Quetzalcoatl y Tollan

El mito del sacerdote Ce Acatl Topiltzin Quetzalcoatl en Tollan y su posterior huida nos brinda varios
elementos mas para acercarnos al Mictlan. No sélo porque, en su huida, el mitico héroe edifica “unas
casas debajo de la tierra, que se llaman Mictlancalco”,** lo cual viene siendo una nueva fundacién del
lugar de los muertos, sino porque las narraciones estan plagadas de varias similitudes y caracteristicas
que ya hemos visto sobre este Méas Alla.

Quetzalcoatl vivia en Tollan, un lugar paradisiaco en el que todo era abundancia. Este lugar es
descrito de manera muy similar al Tlalocan y recuerda mucho al Tamoanchan de la expulsion de los
dioses,**° ya que luego de la falta de Ce Acatl, éste no podra volver a dicho lugar, enfrentandose a un
ambiente hostil. Los mismos tolteca ven colapsar su ciudad, que comienza a tornarse peligrosa,
amenazante y que los va destruyendo. Tollan pasa de ser Tlalocan/Tamoanchan a ser Mictlan. Y me
parece que la comparacion va mas alla al comparar las caracteristicas con las que es descrito el fin de
esta urbe con las que hemos visto para el lugar de los muertos. Se transforma en su opuesto
complementario.

Las desgracias que Tezcatlipoca -de quién ya mencionamos su relacion con Mictlantecuhtli- hace

caer sobre Tollan, convierten la ciudad en Mictlan. Esto queda manifestado en estas mismas acciones,

4 Graulich, Michel. Mitos y rituales del México Antiguo., p.132
5 sahagun. Historia General...,L 111, p. 204
%6 Graulich. Mitos y rituales del México Antiguo., p. 202-208
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que recuerdan mucho las “pruebas” y caracteristicas del lugar lugar de los muertos. Por ejemplo, se nos
habla de un rio, en el que “habia una puente de piedra, y el dicho nigromantico quebrdla y todos los que
iban a pasar por la dicha puente cafanse y despefidbanse en el dicho rio y se volvian piedras”.®*’ El
paso por el rio en el inframundo representaba un obstaculo, como ya vimos, por lo que era necesario
del auxilio de un perro. Podemos creer que este paso, como los otros, era peligroso, y el peligro podria
radicar precisamente en algo similar a los tolteca que “se volvian piedras”.

El ejemplo anterior, visto de manera aislada, pareceria algo forzado, pero al revisar otros
acontecimientos en Tollan comienza a tener un mayor sentido bajo nuestra perspectiva. Otro evento
ocurrido es cuando los tolteca dan muerte a un hechicero, cuyo cuerpo comenzé a apestar la ciudad,

matando el olor a la gente.3*

Ya vimos como los malos olores y la podredumbre estan vinculadas al
Mictlan. La transformacion se va dando poco a poco. Lo que pasa después es que llueven piedras sobre
los tolteca y luego cae una més grande, a la cual luego acudian a comprar banderas a una vieja aquellos
que se determinaban a morir sacrificados.®*® De este episodio sacamos varios elementos: la vieja vende
clamando “A las banderas!”, lo cual recuerda, por un lado, el clamor de Tlaltecuhtli pidiendo corazones
y sangre, ya que los tolteca son sacrificados en la piedra. La piedra pareciera convertirse en el
Pancuecuetlacayan, “el lugar donde los hombres revolotean como banderas”, del cual mencionamos su
relacion con la muerte sacrificial. Ademas, la lluvia de piedras puede estar relacionada, a su vez, con el
Itzehecayan, “el lugar del viento de obsidiana”.

“[...] otro embuste hizo el dicho nigroméantico contra los dichos toltecas. Dicen que todos los

mantenimientos se volvieron acedos y nadie los podia comer”.*** Como vimos, en el Mictlan la comida

consistia en cosas podridas. La conversion en el ambito de la muerte se vuelve cada vez més clara.
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Ya estando en esta situacion, Quetzalcdatl emprende la huida. Ya no lo hace a partir de un mundo
paradisiaco. Ahora esta en el &mbito del Mictlan, y su viaje recuerda bastante al de los difuntos. Hemos
mencionado anteriormente el paso que hizo a través de las montafas, donde sus acompafantes mueren
de frio y de como edificd “unas casas debajo de la tierra” que llamaron Mictlancalco. Luego de esto,
Ilega al mar, en donde mando a hacer una balsa en la cual se fue navegando, segiin unas versiones; en
otras, hace una pira en la cual se inmola. Graulich hace notar que el viaje de Quetzalcoatl es “la
transposicion en el plano horizontal, terrestre, de un viaje al inframundo”.®*

Todo este mito, a mi parecer, no habla, al menos en su totalidad, de un viaje por el inframundo, ni
una refundaciéon del Mictlan y la (re) aparicion de la muerte en el mundo. Se trata, mas bien, del
Mictlan actuando sobre la tierra, al menos en el relato mitico. Asi como los dioses actian sobre el
mundo de los hombres, los espacios hacen lo propio, por medio de sus caracteristicas, que transforman

un lugar y un momento, en este caso, en el “lugar de los muertos”. De manera no tan dramatica esto

mismo continda ocurriendo en los relatos de las peregrinaciones y de la historia mexica.

Las peregrinaciones

Asi como en el relato de la huida de Quetzalcoatl encontramos elementos que recuerdan al Mictlan,
también pasa con las narraciones de las peregrinaciones. Graulich ya notaba que Aztlan-Colhuacan-
Chicomoztoc no es solamente una proyeccion de México-Tenochtitlan en un pasado lejano, sino que
también es Tamoanchan, el paraiso perdido.**> Chicomoztoc, “las siete cuevas” era el lugar en el que

habia caido el pedernal expulsado por Citlallinicue y de donde habian surgido los dioses. Por esto, de
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ahi salian los distintos pueblos, ya que las deidades ahi nacidas eran sus patronos.*®*® En tanto que
Aztlan se asemeja a Tamoanchan, Chicomoztoc se parece al Mictlan. Su ubicacion es sefialada en
mictlampa®* pero, como veremos, sus caracteristicas estan influidas por las de el lugar de los muertos.
Por otra parte, Aztlan, como Tamoanchan para los dioses expulsados, se convertiria en un lugar al cual
ya no se podria volver, al menos no facilmente. Luego de la salida de los mexica, la ciudad se perderia

para los exiliados, se olvidaria su ubicacion y se diria que

ya aquel lugar esta ciego con grandes xarales, muy espinosos y espesos, y con grandes brefiales, y que todo
esta cubierto de grandes médanos y lagunas, y que esta cubierto de espesos carricales y cafiauerales, y que
sera imposible hallalla, si no es por gran ventura [...] porque aunque nuestros padres y aguelos la auitaron,
estaua muy viciosa y amena y muy deleitosa, donde tuvieron todo descanso y donde vivian mucho, sin
tornarse viejos ni cansarse, ni tener de ninguna cosa necesidad; pero despues que de alli salieron todo se
volvié espinas y abrojos, las piedras se volvieron puntiagudas para lastimallos y las yeruas picaban, los

arboles SE HICIERON [sic.] espinosos: todo se volvié contra ellos para que no supiesen ni pudiesen volver

alla®™®

Aztlan se volveria una especie de Mictlan, tal vez por el olvido, que llevaria a imaginar el lugar con
caracteristicas mencionadas para el lugar de los muertos.

De Aztlan, cuando los mexicas comienzan su peregrinacion, cruzaban un paso de agua, a veces
mencionado como “brazo de mar”, otras como “agua divina”, a bordo de sus canoas. Como dejamos
dicho, el cruce por el agua se realizaria de un ambito a otro del cosmos, comunicando la tierra y el Otro
Mundo, o viceversa. El paso no era sencillo, ya que en Chicomoztoc las canoas se azotaban contra

acantilados.®

Chimalpahin describe las siete cuevas como un lugar “muy espantoso”, “llenas de cactos
y magueyes”, donde “ hay y viven incontables fieras, como lobos, ocelotes, pumas, viboras y
serpientes, y muchas otras fieras desconocidas”.®**’ Nuevamente nos encontramos con las caracteristicas

del Mictlan. Y méas aun, es aqui donde propiamente comenzaria el viaje de los aztecas-mexicas en
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busca de un nuevo hogar. Pero para esto, deben pasar por una transformacion. En este lugar

cuando los mexicas llegaron all& se pusieron como endemoniados y como fuera de si. Cuando aiin no habian
llegado al medio de a cueva séptuple, dizque era muy bueno su aprovechamiento y eran entendidos, pero que
en Chicomdztoc perdieron toda la destreza y los conocimientos que tenian.**®

Los mexicas sufren una transformacion y olvidan lo que sabian. ;Puede esto equivaler a perder el
“coraz6n™? El corazon esta relacionado también con los conocimientos y la memoria.**® Es asi como
Chicomoztoc también es un lugar “donde son comidos los corazones de la gente”, es decir, uno de los
sitios que caracterizan al Mictlan.

La peregrinacion, por su parte, recorrerd zonas y sorteara eventos que nos son familiares: se
establecieron un tiempo en el lugar o sitio de las dos sierras.**® Malinalxochitl, hermana de
Huitzilopochtli y hechicera, mata a quien la enoja manipulando animales salvajes y sabandijas, como
arafias, ciempiés y alacranes.®® Graulich llega a proponer que elementos como estos implican un
“traslado al plano horizontal” de un viaje al Mictlan.®®* Nosotros proponemos que se trata del actuar
del Mictlan en la tierra ante situaciones que parecieran corresponderle, como las transformaciones, lo
oscuro y la incertidumbre que un viaje de este tipo conlleva.

Durante la peregrinacion, algunas narraciones cuentan ciertos episodios en los que el mismo
Huitzilopochtli tiene, o pareciera tener, cierta comunicacion con el Mictlan. Llegados a Tollan los
mexicas y hecho el templo a su dios, éste se les aparecio todo de negro, y luego escuchaban como
lloraba bajo la tierra®® por la futura muerte de los tolteca.*®* Tal vez la conexién con nuestro lugar de
estudio no queda del todo claro en el anterior ejemplo, pero donde es fuera de dudas es en la obra de

Cristobal del Castillo. Antes de morir, Huitzilopochtli es llevado a Ximohuayan, “donde tienen casa en
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Chimalpéhin. Las ocho relaciones y... Tl, p. 85

Ldpez Austin. Cuerpo humano e ideologia., p. 207-208

Garibay. Teogonia e historia..., p. 42

Duran. Historia de las indias. T.I, p. 73-74

%2 Graulich. Mitos y rituales..., p. 263-264

%3 Esto recuerda como la tierra llora por los corazones y sangre de las personas, asi como la cihuacoatl cuyo llanto
anuncia la muerte.

%4 Garibay. Teogonia e historia..., p. 44
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comun todos los que mueren”. Es llevado a medianoche, volando, convertido en aguila, ante los
dioses, quienes se le presentan “a la manera de grandes fieras, tzitzimime, ocelotes, grandes serpientes
ponzofiosas, y algunos como murciélagos o seres alados”. Huitzilopochtli, es recompensado por sus
servicios a los dioses, haciendo que el dios Tetzauhteotl se asiente en sus huesos y craneo luego de
morir, de manera que por medio de estos se comunicaria con los macehuales.*® El Mictlan se
encuentra ubicado en lo alto, en el cielo nocturno, lo cual ya no nos sorprende. Como habiamos dicho,
los Mas Alla son dinamicos, se mueven de acuerdo al tiempo para que sus caracteristicas actlen. Aqui,
tenemos que el Mictlan se encuentra “arriba”, topan, a la medianoche. Asi, no es raro encontrar a los
dioses representados como criaturas nocturnas, algunas aladas, como los murciélagos. Por ultimo, asi
como en Mictlan encontramos los huesos de las humanidades anteriores, y vemos que el proceso que
atraviesan los difuntos pareciera tender a dejar Unicamente el esqueleto, encontramos que la
recompensa de los dioses se lleva acabo sobre estos. Es decir, actian sobre la parte del cuerpo que les

pertenece a los seres del lugar de los muertos.

El regreso a Aztlan

Hay algunos episodios de la historia mexica en el que, a la vista de todo lo que llevamos revisado, nos
llevan a pensar que las actividades del lugar de los muertos estaba bastante presente en el mismo
desarrollo histérico en la mentalidad de los mexica.

Uno de estos momentos que reviste especial interés es la busqueda de Aztlan que se realiza durante
el reinado de Motecuhzoma Ilhuicamina. Es necesario que esta sea llevada a cabo por hechiceros, ya

que se habia olvidado su localizacion, lo cual llevaba a imaginarla como el Mictlan, como un paisaje

%5 Castillo, Cristébal del. Historia de la venida de los mexicanos y otros pueblos e Historia de la conquista. Estudio
introductoria y notas de Federico Navarrete Linares. México: INAH, 1991. 226 p., p. 149-157
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peligroso, amenazante y perdido.*® El grupo elegido para encontrar la mitica ciudad, llegados a

Coatepec,®®’

se unté con un ungiento y realizaron una serie de invocaciones a los dioses para
transformarse en aves, bestias feroces y felinos para poder ser guiados hasta su objetivo. El viaje
resultaba muy peligroso, ya que, cuando finalmente regresaron de su travesia, habian perdido a una
tercera parte de los viajeros.*®® En este punto resulta redundante profundizar en la relacién entre el
Mictlan, la muerte y el peligro, por lo que continuaremos con el relato.

Lleg6 el grupo a las orillas de una laguna, donde recuperaron su forma humana, y fueron
atravesados en canoas, lo cual nos recuerda el Apanohuayan. Fueron recibidos por un anciano que los
condujo a un cerro arenoso el cual, mientras avanzaban, resultaba mas dificil subir, en tanto que el para
el viejo era sencillo. El anciano, sorprendido debido a esto, les preguntd en qué consistia su
alimentacion, de la comida de la tierra. Para el viejo, esa comida los habia hecho “graves y pesados”,
por lo cual no podrian avanzar. En Aztlan, no se comia esa clase de cosas, ni se usaban las riquezas que
tenfan los mexicanos.**®

Varios puntos hay que sefialar hasta este momento. En primer lugar, el cerro recuerda a a aquellos
del Mictlan, que van destruyendo a las personas. Como mencionabamos, tanto los cerros que se
encontraban como el lugar de vientos de obsidiana iban destruyendo principalmente el cuerpo, la carne
en especial, para ir dejando los huesos. Destruian la parte pesada del hombre. Eran los alimentos los
que aumentaban la “pesadez” corporal. Ademas, recordemos, el Mictlan era concebido como un lugar

de miseria y pobreza, tal como, por lo que decia el viejo, seria este Aztlan.

El grupo finalmente conoceria a Coatlicue, quien traia una cara fea, sucia, y venia llorando por su
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\er apartado anterior, Las peregrinaciones

Tal vez debido a ser el lugar mas remoto al cual podian remontar con seguridad el viaje realizado por los mexica desde
Aztlan, aunque bien podria ser debido a la importancia sagrada que le daban al cerro, por ser el lugar en el que contaban
habia nacido Huitzilopochtli y en donde habia acabado con su hermana Coyolxauhqui.

%8 Durén. Historia de las indias..., T.I, p. 270-271, 276

%9 Durén. Historia de las indias..., T.I, p. 271-273
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hijo Huitzilopochtli que no habia regresado. Ella hacia luto.*”® Luego de recibir los regalos de los
enviados de Motecuhzoma, la diosa madre les anuncia la llegada de gentes extrafias que los
conquistaran.”* En el siguiente apartado, veremos la relacién de los agiieros y la muerte. Resta
mencionar aqui.

Aztlan, la tierra mitica que anteriormente se menciond parecia ser Tamoanchan, ahora recordaba
més al Mictlan. Dificilmente podriamos decir que la ciudad se habia transformado en el lugar de los
muertos pero si habia adquirido varias de sus caracteristicas, como un paisaje desolador, peligroso y
amenazador, asi como una existencia que se imaginaba mas de pobreza y miseria. Asi como sefialamos
que la ubicacion del Mictlan dependia del momento en que sus caracteristicas actuaban, podriamos
suponer que, ya que el relato es evidentemente de épocas posteriores a la conquista, ya que se
menciona la inminente llegada de gentes extrafas, se trata de un Aztlan en el cual su momento esta
cercano a la muerte, al peligro y al olvido. Al hablar del Aztlan previo a la salida de los mexica, el
momento era otro, uno de creacion de un pueblo conquistador, que tenia que pasar por un Chicomoztoc
imbuido en el peligro de una nueva era en la que los mexica pasaran penas para convertirse en el
pueblo dominante del centro de México, por lo que deben transformarse y olvidar su etapa anterior.

Lo que podemos observar en todos estos episodios, es el dinamismo del espacio en la cosmovision
indigena, donde los lugares se ven afectados por el tiempo que hace actuar otros espacios, que hacen
actuar sus influencias y caracteristicas.

Este no es el Unico relato de la historia mexica en el que vemos el actuar del lugar de los muertos,
pero si uno de los mas claros. Encontramos también la narracién del intento de Motecuhzoma por
esconderse en el Cincalco, el cual estd lleno de elementos similares a retorno a Aztlan; tenemos

también las descripciones sobre cdmo, al prepararse para la invasion, los pueblos escondian los

%70 En la obra de Duréan se menciona como, cuando los guerreros salian a la guerra, los familiares, en especial sus mujeres,
hacian una especie de luto hasta que volviera.
%1 Durén. Historia de las indias..., TI, p. 273-275
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caminos, sembraban plantas espinosas y creaban un trayecto que también recordaba al Mictlan; en los
discursos, tanto para aconsejar como para alentar a los guerreros, el reino de Mictlantecuhtli es
constantemente referido. Sin embargo, por motivos de espacio y para evitar ser redundantes, nos
limitaremos a un ultimo punto, los suefios y los agiieros, mismos que a lo largo de las narraciones

historicas, estan presentes entre los mexica.

Agueros y suenos

Al hablar de Tezcatlipoca se mencioné como, en sus varias apariciones nocturnas, el dios solia
anunciar la muerte. De manera similar, algunos animales relacionados al inframundo hacian lo mismo,
como el biho y la lechuza, de quién se decia era mensajera del mismisimo Mictlantecuhtli.*"

Estos agueros, cuentan las fuentes, se llegaron a dar durante la guerra entre los chalca y los mexica,
cierta noche se escucho el canto de unos bihos. Se les escuchaba decir “tiacan, tiacan, que quiere

1373

decir esforzado™"® mientras el otro respondia nocne, nocne, que denota enojo;>’* después canté uno

tetec, tetec, ““corta a la gente” y le respondia el otro yollo, yollo, “corazon, corazon”; la tercera vez

decian quetchpol chichil, quetchpol chichil 3 «

gargantas rojas”, y el otro contestaba chalca, chalca.
Los chalca perderfan la guerra.>
La relacion que tienen los agiieros pareciera ir mas alla del ser que los anuncia. Parece ser que el

lugar y momento tenian algo que ver y, por supuesto, este momento y lugar correspondian al Mictlan.

Al menos asi pareciera en las 6rdenes de Motecuhzoma Xocoyotzin:

[...]y avisa a todos los sacerdotes que, en todas las visiones que vieren, asi de muertos como de otras
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Sahagun. Historia General..., LV, p. 273

Asi es como traduce Duran, aunque la palabra correcta debié haber sido tiacauh, “valiente. Bravo, animoso”.
Segln Simedn, significa “jAh, picaro!; Molina dice que es “ah vellaco, para reprender. Interjeccién”.
Duran los traduce como “garganta sangrienta roja”Quechtli, “garganta”; pol es un sufijo aumentativo peyorativo y
chichil, viene de chichiltic, “rojo”
Duran. Histora de las indias. .., p. 198-199
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visiones que suelen ver de noche en los montes 6 lugares caliginosos®”’, que les pregunten todos los sucesos
que han de acontecer. [...].%"®

Los agueros también podrian darse en los suefios. Un ejemplo de esto sucedi6 cuando la esposa del
rey de Tlatelolco sofid que le hablaban *“sus partes impuadicas” que, con voz lastimosa, le decian “jay de
mi, sefiora mia, y qué serd de mi mafiana a estas oras!”. La mujer, alarmada, le conto el suefio a su
marido, quien le confesé que pensaba atacar a los mexicas.”® Los tlatelolcas salieron derrotados en la
guerra, donde hubo un buen numero de muertos. Por cierto, esta no seria la Unica advertencia que
tendria el sefior de Tlatelolco en forma de aguiero. Después de lo anunciado por el suefio de su mujer,
encontrd a un anciano al que nunca antes habia visto en su cocina conversando con un perro, que le
respondia todo lo que preguntaba el viejo, mientras que en el fuego, en una cazuela con agua hirviendo,
unos pajaros bailaban. También, el desafortunado rey tendria que despedazar una mascara que estaba
colgada en la pared que comenzé a quejarse lastimosamente.*®° Estas escenas parecen demenciales,
pero Tezcatlipoca, dios que anunciaba constantemente la muerte, tendia a tener un sombrio sentido del
humor.3®!

Tal vez los agueros méas famosos son los que se le presentaron a Motecuhzoma Xocoyotzin antes de
la llegada de los espafioles. Algo que hay que notar es la incertidumbre que roded al Tlahtoani al ver
los portentos. Aun cuando no estaba seguro del significado de muchos de ellos, el parecia asumir que
significaban muerte y destruccion. La incertidumbre es rasgo caracteristico del Mictlan. La
incertidumbre es también el Mictlan, es la muerte.

Una de los agueros presentados al monarca tenochca més interesantes para nuestro trabajo es el

anuncio hecho por un indio que llegd de tierras lejanas. A este, le faltaban las orejas, los dedos de los
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Caliginoso: adj. Denso, oscuro, nebuloso, en http://www.wordreference.com/definicion/caliginoso

Duran. Historia de las Indias..., T, p. 569

Duran. Histora de las indias..., Tl p. 312

Durén. Historia de las indias..., Tl, p. 312

Sobre el tema del humor, la risa, Tezcatlipoca y Mictlantecuhtli, ver Planchart Licea, Eduardo. Lo sagrado en el arte: la
risa en Mesoamérica.. Xalapa, Ver., México; Universidad Veracruzana, 2000.
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pies y de las manos, al punto de que “ pareciéndole no ser hombre humano” Motecuhzoma le pregunto
su procedencia. El extraiio aseguraba ser “del monte infernal”, es decir, el Mictlan. EI mensajero fue
puesto en prisién, misma de la cual desaparecié misteriosamente.

Dejando a un lado las fatidicas visiones de los gobernantes, regresemos a los suefios. Sahagun, en
sus Primeros Memoriales, nos brinda una lista de los suefios y sus significados. Por su puesto, la
mayoria de estos anunciaban muerte. Por ejemplo, sofiar una casa en llamas, el ser arrastrado por el
agua, cantar en casa, el que una montafa se estrellara sobre uno, un arbol quebrandose, construyéndose
una casa, siendo devorado por una bestia, una serpiente trepandole a uno, volar.*®® Es interesante ver
que hay algunos suefios que nos remiten a los pasos del Mictlan, como la montafia estrellandose y la
bestia que devora. Hay tres suefios relacionados con la casa, ademas de un aglero en el que si se
escuchaba crujir algiin madero en la casa se tenia por muerte,*®** lo cual podriamos relacionar con la
diosa Chantico, cuyo nombre significa “en la casa” y de quien ya se dijo su relacion con
Mictlancihutatl y Mictlantecuhtli. Por otra parte, el que sofiaba que volaba moriria en la guerra, lo cual
podria remitirnos a la transformacion de los guerreros muertos en combate en aves; el que sofiaba una
serpiente trepandole moriria de gota, forma en la que Tlaloc seleccionaba a los que lo acompafiarian en
su paraiso. Es muy probable que el tipo de muerte anunciada en los suefios también indicaria el destino

al que iria el individuo pero, por desgracia, la listan que nos brinda el franciscano es muy breve y

desconocemos la manera en que se interpretaban los suefios como para poder asegurar algo.*®
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Duraan. Historia de las indias..., p. 575-577

Sahagun. Primeros memoriales..., p. 176-177.

Sahagun. Historia General..., p. 284

El mismo Sahagun nos dice que existian otros suefios que no conocemos debido a la existencia de muchos formas de
ellos. La interpretacion era realizada por adivinos que revisaban el significado en sus libros. Sin embargo, no hay
mayores detalles y, por desgracia, no ha llegado algun libro de interpretacion de los suefios hasta nuestros dias.
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Conclusiones

El cosmos mesoamericano, en el caso de los nahuas, no era concebido como un lugar estatico. Tiempo
y espacio se encontraban estrechamente vinculados por lo que no era concebible pensarlos separados.
Para poder establecer la localizacion de estos “tiempo-espacio” era necesario tener presentes una serie
de caracteristicas. En el caso del Mictlan, “el lugar de los muertos”, en primer lugar tenemos su
vinculacion con la muerte, siendo el Unico sitio en el Méas Alla cuyo nombre la evoca. Su relacién con
la mortalidad se establece desde el momento mismo de la creacion: la muerte aparece en el mundo para
poder crear, y es necesario que también surja el lugar que le corresponde. ElI Mictlan es la parte
encargada de alimentar a la tierra.

Esta misma naturaleza del lugar de los muertos lo vuelve un lugar amenazante y peligroso, lo cual
queda de manifiesto en cada una de sus etapas y en las mismas caracteristicas que tiene, como lo es su
descripcion fisica como de sus habitantes, siempre al acecho de los que lo transitan, buscando
alimentarse, destruir y transformar lo que por ahi pasa.

La incertidumbre y la oscuridad son otros de los elementos fundamentales. Es asi que en los ciclos
que tiene el cosmos mismo la noche serd el Mictlan. Aun cuando por su creacion se le sitla abajo, se
sitla en el cielo para contagiar con la ausencia de luz a la tierra y dejar libres a los seres asociados a él.

Estas caracteristicas llevan a que la ubicacién del Mictlan pueda variar, ya sea estando debajo de la
tierra como en el cielo, asi como en el norte y sur, siendo identificados con aquellos elementos. Esta
misma situacion ocurre con los pasos 0 “pruebas” existentes en el dominio de Mictlantecuhtli. No
parecen estos responder a un orden preciso, sino a distintos pasos de un &mbito a otro y diferentes
maneras en las que el cuerpo y el “corazén” del individuo van siendo destruidos. Pareciera ser que
estos podrian sufrir algunas transformaciones, al menos al convertirse en seres descarnados, pero

también existe la posibilidad de que se transformaran en aquellas criaturas asociadas a la noche y la
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muerte, como las fieras, las sabandijas y aves nocturnas, cumpliendo labores como mensajeros.

En el ambito de la muerte, todo pareciera ir consumiendo a los que entraran en sus garras. De esta
manera, los habitantes de esta region se alimentan de la carne y lo podrido. EI mismo sitio parece
consumirlos al tratarse de la tierra, misma que puede tomar distintas caras de diosas o dioses. Esto
similar a lo que ocurre con los tiempo-espacio, haciendo que los dioses se confundan y hasta se
fusionen, caso en el que Mictlantecuhtli y Tezcatlipoca resultan un gran ejemplo.

Asi como el Mictlan devora, también parece ser centro de creacion. De ahi tienen que recuperar los
restos de las humanidades pasadas Quetzalcoatl y Xolotl. Esta Gltima deidad, sera el encargado de
acompafiar a los muertos, ya sea en la forma simbdlica de un perro o jorobados y enanos, todos
asociados a él.

En la mitologia y las narraciones, las caracteristicas del Mictlan se encuentran siempre constantes,
ya sea en el territorio enemigo o el olvidado, cuyos paisajes se vuelven amenazantes y peligrosos, ya
sea anunciando la muerte por medio de augurios y suefios.

Mictlan devora. Es la muerte, la oscuridad, la noche, incertidumbre, peligro y amenaza. Pero
tambien se vuelve el lugar donde la transformacion es posible, donde se conectan Otros Mundos, de
donde se recibe aviso de lo que esta por suceder. Mucha informacion falta para poder hacer una clara
reconstruccion de este lugar. En gran medida por mis propias limitaciones, por las caracteristicas de
este trabajo, pero también por la naturaleza del mismo tema de estudio, oscuro, incierto, al que todos

irian al finalizar sus vidas.
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