Johanna Broda

BEstratificacion social y ritual mexica

Un ensayo de Antropologfa Social de los mexica (1).

En este trabajo se investiga la interrelacidn entre el
complejo ciclo de fiestas calenddaricas que los mexica
celebraban en el Templo Mayorde Tenochtitlan y su vi-
da social, polftica y econdmica. Se estudian particular-
mente los aspectos.de la relacidn delculto con la estra-
tificacidn social, la expresidn de conflictos y tensiones,
de obligaciones y privilegios mediante el simbolismo de
las ceremonias, y la funcidn integradora del ritual. El
tratamiento de las fiestas del calendario no es exhausti-
vo, no obstante se delinean ciertas pautas generales del
culto y del comportamiento de los grupos sociales enél.
Este andlisis nos permitenosdlover el reflejo de la or-
ganizacidn socio-polftica en el ritual, sino también nos
permite sacar conclusiones sobre el cardcter mismo de
la sociedad. Finalmente nos revela la ideologia politica
de la dltima época antes de la Conquista, expresada en
el culto, que glorificaba la misidn histérica de la clase
dominante mexica.

Las fiestas del calendario mexica eranuncomplejo sistema ritual y uno de

los aspectos mas sobresalientes de la vida en el México antiguo. En ellas se

gastaban enormes cantidades de riquezas, energias, tiempo y vidas humanas.

Al estudiar el ritual en relacidn con la organizacidn social mexica, se plan-
tean las siguientes cuestiones significativas: i Hasta qué punto encontramos en
el culto un reflejo de la estratificacidn tal como existia en la sociedad mexi-
ca en la dltima época antes de la Conquista? :Quésignificado tenfan los ritos
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para los diferentes grupos sociales que intervenianenellos, y qué funcién te-
nfa este ritual en relacidn con la sociedad mexica en su totalidad?

Para poder dar una respuesta a estas preguntas, conviene analizar los si-
guientes puntos: & Quiénes eran los grupos queparticipabanenel ritual? L Qué
papel desempenaba cada uno de ellos y qué relacidn existia entre los papeles
de los diferentes grupos? ! Qué elementos en el ritual expresaban conflictos
entre los participantes o grupos representados por éstos, y qué elementos in-
dicaban la solucidén de tales conflictos? i Cuales eran las relaciones ideales,
los deberes, las obligaciones, los privilegios, las pautas de comportamiento
y los valores, que se expresaban simbdlicamente en el ritual?

Hasta ahora las fiestas del calendario hansido muy poco estudiadas en re-
lacidn con la organizacidn social mexica, aunque las descripciones de ellas
contienen abundante informacidn sobre este aspecto. Encontramos no sdlo da-
tos que tienen interés desde el punto de vista del ritual, sino también desde
el punto de vista de la organizacion social. El estudiode la actuacidén y de las
funciones de los grupos sociales en el ritual contribuye a elucidar "quienes"
eran estos grupos, dandonos datos concretos que nos ayudan a comprender
mejor las funciones y el cardcter de estos grupos fuera también del contexto
ritual. De este modo, las descripciones de las fiestas constituyen una fuente
adicional muy valiosa paraprofundizar nuestros conocimientos sobre la orga-
nizacidn social mexica.

Ademds, este material tiene otras dos ventajas: a) Existe una abundancia
relativamente grande de fuentes del siglo XVI que se refieren a las fiestas del
calendario. b) Estas fiestas tenfan una coherencia y un orden objetivamente
dado por la estructura misma del calendario. Eseorden tenfa que ser respe-
tado por los informantes indigenas cuando describfanlasceremonias, asi co-
mo por los frailes que recopilaban la informacidn. El peligro de que los au-
tores hayan tergiversado estas descripciones segun criterios subjetivos es
mucho menor que en el caso de otras fuentes sobre el México antiguo.

En este trabajo estudiaremos algunos aspectos de la participacidnenel ri-
tual de los guerreros-nobles y principales, los sacerdotes, la gente comun y
los grupos profesionales. Nuestra intencidn es delinear las pautas generales
inherentes a estas ceremonias, especificamente enrelacidn con la problema-
tica arriba senalada. Para este estudio nos basamos en una investigacidn de-
tenida, hecha anteriormente, de las fiestas [ Atlcaualo (2),II Tlacaxipeualiz-
tli, VI Etzalcualiztli, VII Tecuilhuitontli, XIII Tepeilhuitl y XVI Atemoztl
(Broda 1970, 1971)(3). Ademas consideraremos ciertos aspectos delas fies-
tas IV Huey tozoztli, VIII Huey tecuilhuitl, XI Ochpaniztli, XIV Quecholli y
XV Panquetzaliztli. Las principales fuentes que hemos utilizado para nuestro
andlisis son: Bernardino de Sahaguin, Diego Duran, Toribio Motolinia, las
"Costumbres de Nueva Espana' y el Manuscrito del "Calendario de Francis-
co de las Navas'" que se conserva enel Archivo Histdrico del Museo Nacional
de Antropologia en México (4). Las dos ultimas fuentes son particularmente
interesantes en relacidn con nuestrotema, ya que se refieren sobre todo a la
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intervencién de losprincipales enlas fiestas. Durdn, por otraparte, menclona
muchas costumbres populares enlas que participaba la gente comun, mientras
que Sahagin describe el culto principal del Templo Mayor de Tenochtitlan.
Sahagin nos da también los datos sobre el culto de los grupos profesionales.
Motolinfa es otra fuente muy valiosa por la fecha temprana de su recopilacidn.

1. LOS NOBLES Y EL RITUAL

En este trabajo nos referiremos a los nobles principalmente en su funcidn
de guerreros. Aunque tedricamente la carrera de guerrero estaba abierta a
toda la poblacidn mexica, parece que por lo general sélo los hijos de los nobles
la segufan, mientras que la mayorfa de los jovenes macehuales se retiraban
en cierta etapa de ella para dedicarse al trabajo manual, sea éste agricola o
artesanal (Carrasco 1961, 1971b, 1976a). Aunque los hijos de los nobles (pi-
piltin) pertenecian alaclasegobernantepor su nacimiento, paraobtener pues-—
tos especificos dentro de ella, tenfan que ganar méritos en la vida publica.
La via mds prestigiosa para ganar estos méritos era la guerra.

La jerarquia de rangos militares formaba una parte esencial de la estruc-
tura social y politica mexica. Esta jerarquia estaba relacionada con el ritual
a través del ofrecimiento de cautivos como victimas para el sacrificio. La
base para los rangos militares erael prender cautivos en la guerra. El ascen-
so de un guerrero en la jerarquifa militar dependiadel nimero de cautivos que
conseguia hacer. Los que lograban capturar a un prisionero, llegaban a ser
yaqui tlamani (el que va a la guerra", el cautivador), mientras los guerre-
ros mds destacados tenfan que haber hecho cuatro prisioneros y haber adqui-
rido el grado de tequiua ("el que tiene un trabajo" ). Entre los tequiua se se-
leccionaban los funcionarios politicos de alto rango, tales como los coman-
dantes militares (tlacateccatl y tlacochcalcatl ) o los sefores consejeros (tecuh-
tlatoque ) que formaban parte de los consejos supremos de gobierno (Carrasco

1961, 1971a, 1976).

Los prisioneros con los que volvian los guerreros victoriososa Tenochtitlan,
eran destinados al sacrificiode losdioses. Deeste modo, las hazanas guerre-
ras tenian un reflejo directo enlavidaceremonial. En otro lugar he analizado
detenidamente el papel importante que jugabanenlafiesta de Il Tlacaxipeualiz-
thi los guerreros valientes que habian obtenido el privilegio de presentar su
cautivo al sacrificio gladiatorio (Broda 1970). Aqui sdlo quiero resumir bre-
vemente los principales puntos de este andlisis, tratando de delinear la pau-
ta general inherente a estas ceremonias.

A. El ofrecimiento de victimas (la fiesta
de Tlacaxipeualiztli)

Sdélo los cautivos mds valientes eran destinados al sacrificio gladiatorio.
Sus duenos los guardabandurante todo el afio para ofrecerles en Tlacaxipeualiz-
tli. Durante el mes anterior, los guerreros hacfan ciertas ceremonias pre-
paratorias con sus cautivos y participaban en una danza solemne que hacian
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todos los que ofrecian un cautivo enestafiesta. El guerreroy el cautivo pasa-
ban la noche anterior alsacrificio envigilia enel templo del calpulli. A media
noche el guerrero le cortaba un mechdn de pelo al cautivo, que guardaba co-
mo trofeo de haber hecho un prisionero (Broda 1970:202-205) . Por la manana
llevaba su cautivo al Templo Mayor y se quedaba esperando frente al tzom-—
pantli. Cuando ya se habianreunido los cuatro guerreros dguilasy tigres, que
iban a luchar contra el cautivo enel sacrificio gladiatorio, el primer guerrero
cogfa a su cautivo del cabello y le conducia a la piedra de sacrificio (temal-
acatl), entregandolo a los sacrificadores. El guerrero regresaba a su lugar
frente al tzompantli, donde él y sus companeros que todavia no habfan entre-
gado a sus cautivos, permanecian bailando y esperando turno. Desde ahf, el
guerrero observaba con mucha atencidnel comportamiento de su cautivo en el
combate. Se suponfa que exist{a una relacidn mistica entre el cautivo y su
dueno. Se le llamaba '"su hijo querido, su propia carne', y cuanto mds va-
lientemente peleaba el cautivo en el sacrificio gladiatorio, tanto mds presti-
gio adquirfa su dueno (Broda 1970:210-217). Pomar indica que

" . .de manera que tanto cuanto mas esfuerzo y animo mostraban peleando
en este sacrificio, tanto mas fama de valientes cobraban los que en la gue-
rra los habian vencido ypresoytrafdoal sacrificio, teniéndolos en tanta mds
estima cuanto mas valor se habfa conocido en el prisionero. Y ésta era una
cosa tan deseada entre ellos que, aunque habia muchos indios que habfanpren-
dido en la guerra muchos enemigos,no llegaban a sacrificar ninguno en este
sacrificio de Xipe, si ... no era averiguado ser valiente para la dignidad de

este dfa' (Pomar 1964:170).

Sin embargo, algunos cautivos defraudabanlas esperanzas de sus duenos,
y no se defendfan valientemente, quedando como paralizados de temor. Su
combate duraba poco tiempo; pronto les llevaban los sacerdotes para abrirles

el pecho (Broda 1970:217).

El dia del sacrificio gladiatorio, el tlatogni distribuia insignias a losguerre-
ros que habfan ofrecido un cautivo. Por la noche del mismo dia se hacfa una
danza muy solemne en la que participaban los gobernantes supremos de Tenoch-
titlan, Tetzcoco y Tlacopan. Los nobles tenochca y tlatelolca bailaban frente
a frente en dos filas. Enestadanzaparticipabandiferentes categorfas de gue-
rreros tales como los telpuchtequiuaque, tiachcauan, telpochyaque, etc. (CF

11, 21:54).

Después del sacrificio, el guerrero recogfa en un lebrillo la sangre de su
cautivo, con que iba a todos los calmecac y los templos de los calpulli, ro-
ciando los idolos con la sangre:

"Compuesto con sus plumajes y todas sus joyas ... (elguerrero) iba luego
a andar las estaciones, visitandotodas las estatuas de los dioses por los tem-
plos y por los calpules: acadaunadeellas ponfa un canuto tenido con la san-
gre, como dandoles a gustar la sangre de su cautivo.." (HG 11, 21: 1456) (5).

Los quaquacuiltin o calpulueuetque llevabanel cuerpo de la victima al tem-
plo del calpulli. En este templo el guerrero habia hecho el voto de prender
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un cautivo'' (6). All{, el cuerpo eradesollado. Eracostumbre apartar un muslo
y enviarlo al tlatoani para que lo comiese. El resto del cuerpo era llevado a
la casa del guerrero, donde se preparaba un banquete con su carne. El gue-
rrero convidaba a sus parientes y otros principales (7). Cada invitado reci-
bia un plato de mafz cocidoconunpedazodecarne humana (tlacatlaolli). Sdlo
el dueno no probaba aquella carne, sino que decia: " iComo voy a comer mf{
propia carne? ", ya que habia considerado al cautivocomoa su '""querido hijo"
y éste a él como a su '"querido padre" (CF II, 21:52; véase también Pomar
1964:168). Al llegar al convite, los invitados ofrecfan regalos al guerrero y
le saludaban con ldgrimas cuando vefan quellevaba la cabeza emplumada co-
mo una victima. Esto significaba que, aunque todavia no habia muerto en la
guerra, le esperaba este destino y que ibaa pagar su deuda para con los dio-
ses un dfa muriendo en la guerra o en el sacrificio (CF 11, 21:47-48).

El guerrero guardaba la piel desollada del cautivo, y la prestaba durante
los veinte dias siguientes a un hombre del barrio que se la ponia e iba vesti-
do con ella pidiendo limosna. Estos limosneros representaban al dios Xipe y
parecen haber sido gente pobre del barrio. Los nobles les obsequiaban man-
tas, plumas y joyas, mientras que la gente comin les daba unos racimos de
mazorcas secas de mafz (ocholli), primicias defrutasy flores, yotros ali-
mentos. Estas limosnas se repartian entre el xipe y el dueno de la piel. Du-
rante los veinte dias, el guerrero y todos los miembros de sucasahacianpe-
nitencia. Al final del perfodo ritual, los guerreros ataviados con sus nuevas
insignias recibidas del tlatoani, bailabanconlos xipeme, y después les acom-
panaban a enterrar las pieles en Yopico. Enestaocasidnofrecian copal y lle-
vaban obsequios al templo (Broda 1970:221-222).

Después de haber enterrado las pieles, se hacfan varias ceremonias en la
casa del guerrero y subarrio, simbolizando asf el final de su penitencia. Estas
ceremonias culminaban en.el acto de plantar el ''palo del desollamiento de
hombres" (itlacaxipeualizquauh), enel que colgaban los atavios que habfa lle-
vado el cautivo, y el hueso de sumuslo compuesto conpapeles y con una mas-
cara que llamaban malteotl (8). Este palo era el simbolo de haber ofrecido
una victima en Tlacaxipeualiztli. Con este motivo, el guerrero haciaotrocon-
vite, invitando a sus parientes y amigos, y a la gente de su barrio. Los vie-
jos bebian pulque, mientras los calpulueuetque estaban cantando (CF II, 22:

58; HG II, 22:149).

Tlacaxipeualiztli era la fiesta de los guerreros valientes que adquirf{an gran
prestigio a causa de haber ofrecido su cautivo en el sacrificio gladiatorio. El
simbolo visible de haber logradoesto, erael'palo del desollamiento de hom-
bres'. La intervencién de los guerreros en Tlacaxipeualiztli tenfa ciertos
rasgos particulares, pero mas elementos de lo que a primera vista parece,
eran caracteristicas comunes detodas lasfiestas. Sobre todo el ofrecimiento
de victimas formaba una parte esencial del ritual. Parece que realmente to-
das las victimas eran ofrecidas por alguien: en la mayorfa de los casos por

los guerreros y principales o el mismo tlatoani, y en algunas ocasiones por
los mercaderes u otros grupos profesionales (CNE:41-45) (9). La victima
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. : . ,
podia ser o bien un cautivo o bien un esclavo comprado en el mercado. Duran

explica a este respecto:

Y, sf no hemos acabado dec entender este modo de matarindios en los sa-
crificios, es de saber que ninguno mataban nfsacrificaban que nofuese ofre-
cido por la gente rica y de algun valor, ahora habido en guerra, ahora mer-
cados en los mercados para aquel efecto, y cuando concurrian muchos ofre-
cedores de hombres habfa muchos que matar, y cuando pocos, habfa pocos
que matar' (Durdn 1967, I, 14:141).

B. El patrocinio de las fiestas

El ofrecimiento de victiimas estaba intimamente relacionado con =] patro-
cinio de las fiestas. Segunlas'"Costumbres de Nueva Espana'l, este patrocinio
cra privilegio de los principale: y "hombres ricos'" . Para '""hacer la fiesta™"
[10), el principal tenfa que pedir al senor supremo la merced de ofrecer una
victima que representaraal dios enlas ceremonias. Las"Costumbres de Nue-
va Espana" mencionan que en VI Etzalcualiztli:

" _ . .un principal de los del pueblo vest{a a un esclavo o cautivo suyo de la
manera que iTlaloc; estaba vestido, e iba con él ante Motecuhzoma o ante el
senor que gobernaba y pediale de merced que aquel dfa se la hiciese de le dar
licencia para sacrificar su esclavoyal que primero iba a pedir la merced, a
éste se la hacfa salvo si Motecuhzoma o el senor quiera hacer la fiesta, decfa
a los sacerdotes del templo como él queria hacer la fiesta.." (CNE:43).

Después del sacrificio, el principal dabaunconvite en su casa, Invitando a
sus parientes, a otros principales y a la gente de su barrio, y les ofrecia un
plato de maiz cocido con un pedazo de la carnedela victima. Segunlas''Cos-
tumbres de Nueva Espana", en XVII! Izcalli el senor o principal, '"en casa de
quién esta fiesta se hacia, eraobligadoadarde comer al pueblo y de dar vino
para la borrachera y de dar el esclavo que se hablade matar, y en su casa se
comfa' (CNE:53). En estos convites demostraban los senores su generosi-
dad, y seqin sus posibilidades, obsequiabana los invitados con mantas y plu-
mas, o sdlo con comida. Segun dice Motolinfa, el dueno de la victima'apa-
rejaba carne humana con otras comidas, y otro dfa siguiente hacia fiesta, y
repartidos por (sus amigos y parientes) locomf{an;y éste mismo que hacia la
fiesta, si tenfa costilla, en aquella fiesta de su valentia, daba en esta comida
mantas'' (Motolinfa 1367:59). Sinembargo, los invitados no sdlo recibian ob-
sequios, sino que también llevabanregalos al que haciala fiesta; le daban '"al-
gunas mantas, .. maiz, frijoles y otras semillas .. en pago'" por haber co-
mido la carne de la victima (CNE:47). Las fiestas que se hac{an con ocasidn
del sacrificiodeuncautivo erangeneralmente més espectaculares que aquellas
en las que se habia sacrificado un esclavo (Motolinfa 1967:59).

Estos convites tenian un importante significado: a través de ellos se con-
firmaba la trascendencia social que habfan tenido los actos religiosos. El
ofrecimiento de victimas para el sacrificioculminaba enla fiesta que el senor
daba después en su casa. Estos convites deben haber sido importantes acon-
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tecimientos en la vida social de los barrios, en los que la clase gobernante
hacfa ostentacidn desuniveldevida. Eranocasiones para el consumo de bienes
excedentes as{ como para el intercambio de regalos dentro del grupo de los
principales y dentro de los barrios. Enel material que hemos estudiado aqui,
los principales y los barrios no aparecen como grupos opuestos, sino mas
bien como unidades en interaccidn. Los convites servian para consolidar la
solidaridad dentro del grupo de los nobles as{ como entre ellos y la gente del
barrio que, sequn parece, se encontraba en una relacidn de dependencia de
los nobles.

El hecho de que la carne de los cautivos sacrificados se utilizaba para ob-
sequiar con ella a los otros principales con la finalidad de asegurarse de su
favor, se expresa en las"Costumbres de Nueva Espana'' donde se dice que en
Toxcatl mataban''muchos cautivos y los senores de ellos después los coclan. ..
y repartianla (carne) y presentabanla a los senores y principales y para que
se les hiciese mercedes!' (CNE:43). Esto mismo lo confirma Pomar de ma-
nera particularmente ilustrativa, refiriéndose también, segin parece, a la
fiesta Toxcatl:

Y los cuerpos después que losllevaban sus duenos, los hacfan pedazos, y
cocidos en grandes ollas, los enviaban portodala ciudad y por todos los pue-
blos comarcanos, hasta que no quedase cosa, en muy pequenos pedazos,
en presente a los caciques, senores y principales y mayordomos, y merca-
deres, y a todo genero de hombres ricos de quien entend{an sacar algun in-
terés ... Dabanles a aquellos a quien se presentaba cada un pedacito de esta
carne, mantas, camisas, naguas, plumas ricas, piedras preciosas, escla-
vos, mafiz, bezotes y orejeras de oro, rodelas, vestimentas y arréos de gue-
rra: cada uno como le parecia, o podia, no tanto porque tuviese algun valor
aquella carne - pués muchos no la comian - cuanto por el premio del valiente
que se la enviaba, con que estaban ricos y prosperos" (Pomar 1964:168).

C. Los trofeos

Ctro elemento que hemos notado en Tlacaxipeualiztli y que realmente era
una caracteristica comun de todas las fiestas, era el guardar ciertas partes
del cuerpo de la victima como trofeos. Las '""Costumbres de Nueva Espafia
mencionan que en X Huey Miccailhuitl "el senordel cautivo después de haberlo
comido, tomaba un hueso de un muslo del muerto y colgabalo en su casay
tenfalo por reliquia, y su mujer y familia ofrecfale cada dfa alguna manera
de sacrificio al hueso como cosa sagrada". Cincodiasantes y diez dfas des-
pués de la fiesta, el guerrero ayunaba junto con los de su casa, llevando en
estos dias la cabeza emplumada. Al final del perfodo ritual daba un convite
en su casa (CNE:47). Esto nos hace suponer que no sélo en Tlacaxipeualiztli
se plantaba el''palo del desollamiento de hombres", sino que también en otras
fiestas.

Ademads del hueso del muslo ydeun mechdn depelo (véase "Tlacaxipeualiz—

tli") guardaban como trofeo la piel desollada de la cabeza con la cabellera.
Segtin dice Motolinfa:
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"[.as cabezas de los que sacrificaban, enespecial de lostomados en guerra,
desollaban, y si eran senores o principales los ansi tomados, desollabanlas
con sus cabellos, y secabanlas para las guardar. De estas habfa muchas al
principio, y si no fuera porquetenian algunas barbas, nadie creyera sino que
eran rostros de ninos, y causabalo esto estar como estaban secas" (Motolinfa

1967:72).

Esta informacionde Motolin{a es particularmente interesante, ya que parece
ser la Unica referenciadeuncronistaindicando la existencia en Mesoamérica
de unos trofeos de cabezas humanas, parecidos a los "tsantsas'" de los jiva-
ros de Sudamérica. Ademds, las prdcticas mencionadas recuerdan ciertos
ritos cazadores de un tratamiento reverencial de las cabezas y los huesos de
los animales cazados (11). Ritos de este tipo estdn representados en algunos
cddices (Cospi 4:27-31; véase Nowotny 1961:273), y sepuedenobservar hasta
hoy dfa entre grupos indfgenas (12). Estas prdcticas estdn basadas en lacon-
cepcidn de que los huesos y los craneos de los animales son como semillas
de las que brotara nueva vida, yde que el cazador tiene que ofrecer, o mejor
dicho "devolver", el crdneo al '"dueno de los animales! para que éstelesiga
proporcionando caceria.

Por otra parte, los ritos mexica con los trofeos formaban parte de un com-
plejo de ritos centrados alrededor del sacrificio humano, que inclufan al sa-
crificio de corazdn, al canibalismo ritual,al cultode la sangre, al desollamien-
to, al flechamiento y a ciertos otros ritos que pueden ser encontrados desde
el Sur de Norteamérica hasta la regidn central de los Andes en Sudamérica,
y parecen haber tenido una gran antigiiedad (véase Acosta Saignes 1950:30-
37). Estas practicas estaban estrechamente relacionadas con el culto de la
fertilidad y tenfan importantes connotaciones magicas.

El tratamiento reverencial de los trofeos y el canibalismo ritual entre los
mexica estaban basados en la concepcidn de que habfa una fuerza mdgica in-
herente al cautivo, tanto mayor cuanto mas valiente habfasido, y en que exis-
tfa una relacidn mistica entre él y su dueno. Pero ademds de su significado
mdgico, estas practicas tenfan una importante dimensidn social. Los trofeos
eran simbolos del prestigio social del guerrero. Por esto se colocaban en lu-
gares visibles de la casa, por dondetenfan que pasar los visitantes, quienes,
al adorarlos, expresaban al mismo tiempo su reconocimiento del estatus so-
cial del sueno de la casa. Seglinlas "Costumbres de Nueva Espana'', los ata-
vios de la victima también eran guardados de manera similar a los trofeos.
En V Toxcatl

"sacrificaban ... esclavos e cautivos, ylos senores de ellos guardaban las
ropas de ellos por reliquias enuna cajay cubrfanla con una manta del demonio
y lo tenfan en gran veneracién, ... y s{ algun forastero venfa a aquella ca-
sa iba delante de la imdgen y besaba ... la caja y adorabala, y el senor del
esclavo cuando morfa mandaban que se..." quemara o enterrara la caja con
el (CNE:43).
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Pomar corroborara nuestras conclusiones sobre el significado social de los
trofeos, senalando que!los huesos [delos cautivos sacrificados | ... les que-
daban [a sus duefos | por trofeo y senal de su esfuerzo y valent{a, poniendo-
los en su casa en parte donde los que entrasenpudiesen verlos!' (Pomar 1964:

128).
D. La distribucidn de bienes e insignias

Ademds de participar individualmente en el ritual mediante el ofrecimien-
to de victimas o el patrocionio de fiestas, los guerreros también intervenian
en algunas ceremonias actuando como grupo. Una caracteristica espectacular
de varias fiestas del calendario era la distribucién de bienes e insignias que
hacia el tlatoani a los guerreros valientes. Hemos mencionado anteriormen-
te que en [l Tlacaxipeualiztli Motecuhzoma honraba a los que habian ofrecido
un cautivo, distribuyéndoles insignias, armas, mantas, plumas y joyas. Tezo-
zomoc dice que " .. mandé llamar Motecuhzoma a los que hicieron presa, para
darles el premio de su trabajo!'. El petlacalcatl sacd las insignias de los al-
macenes reales, mientras que el tlacochcalcatl y el tlacateccatl las repar-
tieron entre los guerreros (1949:493). Durdnconfirma lo mismo, y anade que
se daba "a cada uno del género que le pertenecia, porque en esto habfa gran
cuenta, de dar a cada uno segunsudignidad y estofa y segun el linaje de donde
descendia" (1967, [1:483). Ataviados consusnuevas insignias, los guerreros
realizaban diversas danzas solemnes en el Templo Mayor y en el tecpan (Broda

1970:218-219).

En XI Cchpaniztli se hacfa otra gran distribucidn de insignias. Durdn la
describe en relacidn con el sacrificio de la representante de la diosa del maiz
Chicomecoatl, que habia sido adorada por los senores antes de su muerte:

"..Todos puestos en orden por sus lugares [enuna saladel Templo Mayor |

venia el rey de la tierra con grandes presentes de plumas, joyas .., armas,
divisas, rodelas, y otras cosas preciosas.., de orejeras, bezotes..ybrace-
letes; .. y daba aguinaldo a todos los senores, haciéndoles grandes mercedes o

ofreciéndoles grandes dones, vistiéndoles a todos de mantas y bragueros y cefii-
dores y zapatos, curiosa-y galanamente labrados, juntamente a todos los ca-
pitanes y valientes hombres de los ejercitos! (Duran 1967, [, 14:140).

Sahagun describe la distribucién de insignias en Ochpaniztli después del
sacrificio de la diosa Toci. En el texto nahuatl especifica las diferentes ca-
tegorias de guerreros que con este motivo se reunfan en Atempan: los tiacauan,
cuachictin, quaquauhyaca, tlacochcalca, tlacatecca, tequiuaque, etc. Estos
se colocaban en filas frente a Motecuhzoma y le saludaban, mientras que €l
estaba sentado sobre su asiento real y tenfa extendido delante de él todas las
armas y divisas. En seguida, los guerreros recibian las insignias correspon-
dientes a sus rangos respectivos. Ataviados conellas pasabanotra vez delante
de Motecuhzoma saludandole, y después bailaban rodeando el templo. Se de-
cfa que estas insignias "venfan a ser como su remuneracidn, serv{an para

ligarlos a su deber'". Las mujeres ancianas que les estaban mirando, empe-
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zaban a llorar tristemente y a lamentar el destino delos guerreros, diciendo
que algin dfa ya no volverfan mds de la guerra (CF [[, 30:114-115).

Es interesante notar que al dfa siguiente se distribufan otra vez armas y
divisas, pero esta vez a los pipiltin. Sahaguin indica que este grupo era mas
pequeno que el deldfa anterior. Lospipiltinrecibfan insignias ricamente ador-
nadas de oro y plumas de quetzal. Ataviados con ellas, se ponfan a danzar y
Motecuhzoma mismo guiaba la danza (CF II, 30:116).

Las grandes distribuciones de insignias formaban parte del sistema redis-
tributivo de la economia mexica. El soberano no disponia libremente de los
tributos que recibia, sino quedistribufa la mayor parte de ellos entre los gue-
rreros-nobles como una formadereconocimientode sus méritos. Para éstos,
las insignias que recibfanas{como la comiday bebida que les ofrecfa el tlatoani
en muchas ocasiones, constitu{anuna remuneracidnen especiey formaban una
parte importante de sus ingresos. Noparece seruna coincidencia que las gran-
des distribuciones de bienes sehacianprecisamente enlas dos fiestas, Tlaca-
xipeualiztli y Cchpaniztli, que eran también meses del pago de tributo.

XIV Quecholli era otra fiesta, enla que los nobles jugaban un papel prepon-
derante. Hacian una caza ritual en el Zacatepec, un cerro en los alrededores
de Coyoacan. Al terminar ésta, llevabantodo lo que habfan cazado ante Mote-
cuhzoma, quien les remuneraba, dando a cada uno ciertas mantas segun sus
méritos (13). Ademads les ofrecia comida y bebida. Segin Durédn, los caza-
dores venturosos recibfan los titulos de amiztlatoque y amiztequiuaque ('tla-
toque y tequivaque de la caza'') (Durdn 1967, I, 7:75; 17:282).

Al volver a la ciudad, los cazadores tenfan el derecho de despojar de la
carga que llevara a cualquier persona que encontraran en el camino, aunque
se tratara de tributos para el tlatoani: "todo lo podfan tomar sin pena porque
Motecuhzoma hacia esta merced'" (CNE:50). Este '""derecho de robar!' en
circunstancias rituales existfa tambiénen otras fiestas: EnVI1 Etzalcualiztli,
cuando los sacerdotes (tlamacazque) iban por juncos a Citlaltepec, tenian el
derecho de despojar de cuanto llevaba a quien encontraban en su camino, hasta
de los tributos para el tlatoani. En este caso se dice igualmente que '"Mote-
cuhzoma no se enojaba por esto, porque .. eran penitentes; les tenfa venera-
cidn; les temia porque erar sacerdotes, porque hacfan penitencia y llevaban

ofrendas ante [los dioses " (CF II, 25:75).

Al final de la fiesta XV Panquetzaliztli se producia una lucha ritual entre
un grupo de los jévenes del telpochcalli (telpopochtin) y otro de los jévenes
del calmecac (tlamacazque). Los sacerdotes jévenes, encaso de vencer a los
telpopochtin, tenfan el derecho deperseguirlos hasta el palacio real (tecpan),
encerrarlos allf, y de robardeéstetodas las esteras, los diferentes tipos de
asientos y los tambores que alli encontraban. Por otra parte, si los guerre-
ros jévenes vencian a los tlamacazque, los encerraban en el calmecac y ro-
baban de alli cuanto hallaban, petates, icpales, cornetas, caracoles, etc.

(CF 11, 34:138; HG 11, 34:213).
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Al final del periodo ritual en Il Tlacaxipeualiztli, un representante del dios
Xipe también tenia este ""derecho de robar!', cuando corrfa tras la gente por
las calles del barrio. Todas las mantas que obtenfa de este modo, pertenecian
al guerrero que habfa ofrecido la victima (véase Broda 1970:231). Segtn las
"Costumbres de Nueva Espana'', el queganaba en el juego de pelota, también
"tenfa libertad de quitar las mantas a todos cuantos les estaban mirando el
juego, y todos los que podfan le hufan" (CNE:59).

Este '"derecho de robar" era un aspecto interesante del ritual. Encierto
modo puede ser considerado como una formaritual de redistribucidno de pago
dentro del contexto ceremonial. Pero por otra parte representaba también una
inversidn de la situacidn normal, enla que el robo era castigado con las penas
mas rigurosas. Sobretodolos robos que se refierena los tributos de Motecuh-
zoma podrian ser interpretados como la inversidn de una situacidn, en la que
los tributos eran considerados como una carga pesada o quizds incluso como
una condicidn injusta. Quizds el "derecho derobar! expresaba simbdlicamente
ciertos conflictos o tensiones latentes entre diferentes grupos sociales. Llama
la atencidn que entre estos grupos se encontrabanlos jévenes del telpochcalli
y del calmecac. Ademds es de notar, que de las cuatro fiestas en las que he-
mos encontrado este fendmeno, tres, o sea Il Tlacaxipeualiztli, VI Etzalcualiz—~
tli y XV Panguetzaliztli, eran también meses del pago de tributo,enlos que
grandes cantidades de tributos llegaban de todas partes a Tenochtitlan (14).
De este modo parece quetanto las grandes distribuciones de bienes e insignias
como el "derecho de robar!" en circunstancias rituales estaban directamente
relacionados con el pago del tributo en estos mismos meses.

D. Obsequios y ofrendas

Ademas de recibir bienes, los nobles tambiéntenian la obligacion de hacer
obsequios y ofrendas en el contexto ritual. En ciertas fiestas tenfan que lle-
var grandes regalos al tlatoani:

"A estos senores universales [de México, Tetzcoco y Tlacopan |les hacian
grandes presentes todos los otrosdela tierra cada ano en ciertas fiestas por
reconocimiento de sujecidn, y lo mismo los otros principales que estaban en
sus mismos pueblos, asi como los de México y Tezcuco y Tlacupa,ytambién
los mercaderes. Y aunque estodaban los principales y mercaderes y otra gente
que tenian tierras propias como hidalgos, no era de obligacidn, estaba ya tan
en costumbre que siempre se daba;y estose recogfa y daba de comun y noen
particular' (15).

La fuente sigue informando que los senores supremos utilizaban estos pre-
sentes para patrocinar fiestas y hacer mercedes a los guerreros valientes.
Ademas explica que la misma costumbre existfa en los pueblos, donde los
principales recibfan también contribuciones voluntarias y obsequios que gas-
taban después en patrocinar fiestas.
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Todas las fiestas en las queparticipabanlos nobles, estaban marcadas por
suntuosos intercambios de regalos entre s{. Segun Francisco de las Navas,
en Il Coailhuitl (el mes correspondiente a Tlacaxipeualiztli)

", .. habfa grandes presentes y ddadivas entre los senores principales, y

grandes comidas de diversas aves yanimalesy muchas floresy ramos exqui-
tos trafdos de tierras calientes y templadas, porque los .. antiguos senores
stempre fueron amigos de traer cosas detierras extranaspor regalo y gran-
deza y por mostrar suvalor y magnanimidad, que naturalmente fueron los mas
de ellos francos y dadivosos y amigos de ser tenidos en este grado de ser ge-
nerosos .. en dar y repartir su(s)} bienes y haciendas, para mayor conser-
vacidén de su paz y quietud procuraban de grangear amigos y gratificar los
servicios que hacfan a ellos y a su republica.." (CFN:141).

Se anade como detalle interesante, que en estas fiestas se solfan recitar
cantares que glorificabanlas hazanas de los antepasados. Esto sugierela exis-
tencia, en la época prehispdanica, deunaclasede canciones épicas o herdicas,
de las que desgraciadamente no se ha conservado ningin texto concreto.

Los dos meses VII Tecuilhuitzintli y VI Uey tecuilhuitl eran otra ocasidn
para grandes intercambios de regalos entre los nobles. Tecuilhuitzintli era
la "fiesta de los caballeros mancebos'", y Uey tecuilhuitl la "fiesta mayor de
los caballeros veteranos!". Segun Francisco de las Navas, estos dltimos:

... hacfan grandes banquetes, sacaban enlos bailes y juegos grandes ata-
vios y riquezas ..., y se hacf{an los senores grandes presentes de esclavos,
ropajes, oro, plataycobre, leones, tigres, aguilas, culebrasdeextrana gran-
deza, y de otros muchos animales silvestres.. y papagayos, guacamayas y
monas, con que manifestaban su poder y grandeza. Sacaban en los mitotes y
bailes grandes plumerias y divisas y modos de sus armas y blasones y otros
trofeos ganados en guerras, y mostrando la decencia de sus linajes y hazanas
de sus antepasados y la grandeza de sus principios y fundamentos de sus ar-
boldrios de que siempre se preciaron.., y es mucho de considerar de donde
les nacfa este modo. . de estimar tanto la calidad de sus personas as{ enlina-
jes, y principio de ellos, que hoy en dfa les dura esta locura de querer que
séan tenidos y estimados estos caballeros veteranos.." (CFN:156-157).

En varias fiestas los nobles llevabantambiénregalos a los sacerdotes o les
invitaban a convites en sus casas. SeginFranciscode las Navas, en la fiesta
arriba mencionada de VII Uey tecuilhuitl, los caballeros veteranos '"ante to-
das cosas visitaban los templos y hacfan grandes sacrificios a sus {dolos ..,
servian a los sacerdotes ydabanles grandes presentes y comidas en estos dfas
para tenerlos gratos y acetos y que ofreciesen sus sacrificios a los dioses"
(CFN:157-158) . Esta informacidn interesante viene a ser confirmada por otros
datos. En relacidn con las ceremonias del ciclo de vida, tales como el ingreso
de un nino al calmecac (Acosta Saignes 1946:192), o la investidura de un noble
con el tftulo de tecuhtli, la familia del candidato tenfa que hacer ofrendas al
templo, convidar a los sacerdotes y obsequiarlos ricamente. Estasobligacio-
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nes representaban gastos muy elevados para las familias nobles. La ceremonia
de investidura del tecuhtli sSlo podfa tener lugar cuando la familia habfa reunido
la cantidad necesaria de bienes que tenia que ser gastada en las ceremonias
(véase Carrasco 1966:134-137; Motolinfa 1967, 11:286-293),

Como parte de lasofrendas al templo, los senores ofrecfan en algunas fies-
tas atavios nuevos a los {dolos. Por ejemplo, en la fiesta que se celebraba en
IV Uey tozoztli en la sierra de Tlaloc, Motecuhzoma y los senores supremos
de Tetzcoco y Tlacopan vestian personalmente a los {dolos de los cerros con
unos atavios nuevos y les servian comidas lujosas (Durédn 1967, I, 8:84; véase
también abajo:!"Sacrificiosdeninos! ). EnlavisperadelafiestadeV Toxcatl,
los senores llevaban un vestido nuevo al templo y lo entregaban a los sacer-
dotes para que se lo pusieranalidolo (Durdn 1967, 1, 4:39). En la ceremonia
final de la investidura de un tecuhtli, el candidato ofrecia tambiénunos atavfos
nuevos al dios patrdn del templo (Carrasco 1966:137).

Los nobles también rendfan culto a los representantes vivos de los dioses,
haciéndoles ofrendas, sirviéndoles comidas costosas y atendiéndoles como a
grandes dignatarios. Por ejemplo, en V Toxcatl los senores venfan al templo
para adorar al representante de Tezcatlipoca, yleservian las comidas como
a un rey. Cuando salia por la ciudad, iba acompanado por senores y princi-
pales (Duran 1967, [, 5:59). En XI Ochpaniztli, los pipiltin atend{anal sacer-
dote que representaba a la diosa Toci: uno le emplttmaba la cabeza y los pies,
otro le pintaba la cara, y otros le vestian su huipil y su falda, descabezaban
una codorniz y ofrecfan copal delante de él (CF 11, 30:113).

E. Las "luchas rituales!

Los nobles tenfan otras funciones rituales importantes. Su deber mas ge-
neral era hacer ayunos y penitenciaantes y después de varias fiestas, al ofre-
cer victimas, o a lolargodelas ceremonias paraalcanzar el grado de tecuh-
tli. Otra obligacidn ritual era participar en las danzas que formaban parte
de la mayorfa de las fiestas. En algunas fiestas las danzas eran particular-
mente solémnes, participando enellas los sefiores supremos de Tenochtitlan,
Tetzcoco y Tlacopan (véase "Tlacaxipeualiztli'').

Sin embargo, la intervencién méds espectacular delos nobles era su actua-
cidn como grupo en las representaciones draméticas de algunas fiestas, sobre
todo en lo que podrfamos llamar '"luchas rituales'' . Una de estas luchas tenia
lugar en 1l Tlacaxipeualiztli, cuando los xipeme (los representantes del dios
Xipe) salian por primera vez vestidos con las pieles desolladas y ensangren-
tadas de las victimas, y eranatacados porungrupo de guerreros. Los xipeme
respondfan a la provocacidn, corriendo tras los guerreros, y ambos grupos
se perseguian mutuamente. Silos xipeme consegufan prender a un guerrero,
le llevaban al templo Yopico, dondetenfa quedarlesunrescate para ser puesto
en libertad. Entre los xipeme se encontraba el Totec o Youallauan, el sacer-
dote supremo de la fiesta, que también participaba en la lucha (véase Broda
1970:225). Sahagun describe esta lucha de la manera siguiente:
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", . Hacfan como un juego de canas, de manera que el un bando era de este
dios o 1magen del dios Totec, y estos ibanvestidosdepellejos de hombres que
habfan desollado en aquella fiesta, todos recientes y sangrientos y corriendo
sangre; los del bando contrario eran los soldados valientes y osados, y per-
sonas belicosas y esforzadas que no tenfan en nada la muerte; osados, atre-
vidos que de su voluntad salfan a combatirse con otros. All{ los unos con los
se ejercitaban en el ejercicio de la guerra; persegufan los unos a los otros
hasta su puesto y de alll se volvian huyendo hasta su propio puesto; acabado
este juego .. los totecti ibanse por todo el pueblo, y entraban en las casas"

(HG, I, 18:65).

En XI Ochpaniztli este tipo de luchas rituales formaban una parte central
del culto. Después del sacrificio de lavictima que habfa representadoa ladiosa
Toci, un sacerdote (16) vestia supieldesollada y sus atavios. [ba acompanado
por los "cuatro huaxtecos!, que eransus servidores (17), asf como por cierto
nimero de sacerdotes (tlamacazque). Segin Duran, "aquellos huaxtecosy los
demds sus servidores, [estaban | todos aderezados a punto de guerra" (Duran
1967, 1, 15:146). Al mismo tiempo que este grupo, guiado por (el sacerdote
que representaba a) Toci bajaba de lo altodeltemplo, entraban por la puerta
del patio un grupo numeroso de nobles (pipiltin) y guerreros (ueue tiacauan),
ataviados con sus trajes de guerra, sus divisas y plumajes, y llevando sus
armas. En cuanto apercibfan a Toci, empezaban a correr. ''lban volviendo la
cabeza y golpeando las rodelas, como provocandole a pelear, ytornabanlue~
go a correr con gran furia' (HGII, 30:192). Los que estaban observando es-
to, quedaban aterrorizados al ver que era efectivamente una lucha sangrien-
ta; se llamaba "zacacalli" ("se pelea conzacate''), puesto que los servidores
de Toci llevaban en las manos unas escobas de zacate ensangrentadas (CF II,

30:112; Durén 1967, 1, 15:146).

Mas tarde enla misma fiesta, un grupo de guerreros (tequiuaque y tiacauan)
llevaban el mexayacatl (la mdscara del muslo de Toci, que habfa llevado el
representante de Cinteotl en la fiesta) al lugar llamado Popotl temi, que se
encontraba en la sierra del [ztac tepetl en la frontera con los tlaxcalteca (CF
I1:114). Allf les esperaban los enemigos y se producifa un combate sangrien-

to, en el que habfan muertos (HG I, 30:194) (18).

La fiesta terminaba con otra carrera y lucha ritual. Un sacerdote (tlena-
macac) ponfa un recipiente lleno de tiza y plumas segun Sahagun - o un le-
brillo con la sangre de las victimas segin Durén -, encima de una pequena
plataforma al pie de la pirédmide, dondeun grupo de guerreros (tiacauan) es-
taba esperando. Los guerreros se arrojaban hacla el recipiente, tratando de
coger un punado de tiza y plumas (o el lebrillo con la sangre). El que llegaba
primero salfa corriendo, defendiéndose contra los demas. En esta carrera
participaba el representante de la diosa Toci, que persegufa a los guerreros
lanzando gritos de guerra. El mismo Motecuhzoma participaba un rato en la
carrera. Los dos grupos hacfan la salidadel Templo Mayor luchando entre s§
y se dirigfan hacia la hermita de Toci en las afueras de Tenochtitlan, donde
terminaba la fiesta (CF 11:116-117). Durédnafirma que en esta lucha se halla-
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ba ""toda la flor de los caballeros y capitanesy soldados de toda la comarca

(Durdn 1967, 1, 15:148).

Otra fiesta caracterizada por luchas rituales era XV Panquetzaliztli.En
Acachinanco se producfa una lucha entre los esclavos que iban a morir como
victimas en esta fiesta, y otrogrupollamado los"uitznaua". Entre los "uitz-
naua' se hallaba un grupodeguerreros (tiacauan), que habja recibido de Mote-
cuhzoma armas para esta ocasidn. En esta lucha se daban incluso muertos,
y si los del grupo de los esclavos cautivaban a un guerrero, le sacrificaban
en el mismo lugar encima de un teponaztli (CF I, 24:135; HG I, 24:211).
Parece que esta lucha ritual era la conmemoracidn dramdtica de un aconte-
cimiento histdrico: la guerra que habian tenido los mexica en Coatepec, re-
latada en el mito del nacimiento de Huitzilopochtli y de su victoria sobre los
Ncentzon uitznaua! ('los cuatrocientos del sur" ) y su hermana Coyolxauhqui
(HGI1I, 1:271-273;"Historia de los Mexicanos por sus Pinturas" 1941:221).
Habrd que estudiar mds detenidamente la relacidn que existia entre el mito y
el ritual en esta importante fiesta. Al final de Panquetzaliztli se hacfa otra
lucha ritual entre un grupo de sacerdotes (tlamacazque) y otro deguerreros
jovenes (telpopochtin), en la que ambos grupos tenfan el ""derecho de robar!

que hemos mencionado anteriormente.

La caracteristica comun de este tipo de luchas rituales era la participacién
de un grupo de sacerdotes o personas {ntimamente relacionadas con ellos por
una parte, y de un grupo de guerreros por otra. El estudio detenido de ellas
nos proporciona datos muy Iinteresantes sobre las diferentes categorias de
guerreros, ya que sus grados son especificados en las descripciones en nahuatl
de Sahagun. Estas luchas eranverdaderamente sangrientas, y los contendien-
tes llegaban incluso a matarse mutuamente. En cuanto a su significado sim-
bdlico, podrian haber expresadola existencia de hostilidad entre los guerre-
ros nobles y los sacerdotes, aunque ambos grupos formaban parte de la mis-
ma clase gobernante. Simultdneamente la ideologfa guerrera mexica llegaba
a ser expresada por medio del ritual en estas luchas. Eran una glorificacién
del derramamiento de sangrey de laguerra, senalando estas actividades como
el deber mds sagrado de! noble mexica. Por medio del ritual los participantes
eran movidos hacia estas actividades.

Es probable que estas luchas expresarantambiénciertas explicaciones miti—
cas de fendmenos cdsmicos. Segun la concepcidn del mundo de los mexica,
la Iucha entre diferentes fuerzas eraunacaracteristica esencial del cosmos.
El hombre tenfa que colaborar activamente en esta lucha y, por medio de los
sacrificios, proveer la sangre necesaria para el funcionamiento del cosmos.
Las '"luchas rituales" formaban una parte fundamental de este gran drama
cdsmico que erarepresentado en las fiestas del calendario. Segin hemos indi-
cado, parece que la lucha ritual de Panquetzaliztli representaba de manera
dramatica un acontecimiento histdrico as{ como el mito del nacimiento del

dios Huitzilopochtli. Este mito ha sido interpretado por varios autores como
simbolo de la lucha cdsmica entre el sol nacientey las estrellas al amanecer.
En realidad debe haber tenidoun significado mds complejo, referiéndose tam-
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bién proféticamente a la misidn de los mexica como pueblo elegido de Huitzil-
opochtliy vencedores de los innumerables "pueblos del sur " (centzonuitznaua ),

que habfan de caer bajo el dominio mexica (véase Broda 1974).

En Ochpaniztli las luchas rituales también parecen haber tenido un signifi-
cado mfitico, pero éste no ha sido estudiado suficientemente hasta ahora. En
términos generales, esta fiesta estaba caracterizada por el simbolismo gue-
rrero por una parte, y el simbolismo de la fertilidad por otra. En las cere-
monias se representaba de maneradramadtica el nacimiento del dios del maiz
Cinteotl como hijo de la diosa de la tierra Toci y del dios guerrero Huitzil-
opochtli. Para llegar a una comprensién mds profunda de las "luchas ritua-
les't, habr{a que estudiar mas detenidamente surelacidn con el mito dentro del
contexto concreto de las fiestas.

2. LA GENTE COMUN Y EL RITUAL

A. Las fiestas de los dioses de la lluvia

En cuanto a las ceremonias que hemos estudiado hasta ahora, podemos ha-
cer la observacidn que la gente comun prdcticamente no intervenia en ellas.
Ahora nos referiremosaotraseriedefiestas, enlas que participaban la gente
comun, los grupos profesionales ylos sacerdotes, mientras que llama la aten-
cidn la ausencia de los nobles y guerreros: el ciclo de las fiestas de los dio-
ses de la lluvia. Laudnica excepcidn la constitufan, segun veremos, lossacri-
ficios de los ninos . Delinearemos los rasgos principales de estas fiestas, sobre
todo en lo que se refiere a los participantes, y trataremos de encontrar las
similitudes o diferencias que existian entre ellas y las fiestas de los nobles.

Al ciclo de las fiestas de los dioses dela lluvia pertenecian tres grupos de
ceremonias que he analizado detenidamente enotro lugar (Broda 1971): 1. la
fiesta del maiz tierno y el sacrificio de los Tlaloque en VI Etzalcualiztli, asi
como el sacrificiode la diosa de la sal Uixtociuatl en VII Tecuilhuitontli; 2. las
ceremonias con las imédgenes de los montes (tepictoton) en XIII Tepeilhuitl y
XVI Atemoztli; y 3. el ciclo de los sacrificios de ninos.

B. VI Etzalcualiztli

Enlafiestade VI Etzalcualizt!i podemosdistinguir dos partes diferentes: a)
la parte en la que intervenfa la gente comin y los labradores, y b) las cere-
monias de los sacerdotes (véase Broda 1971:282-298 y Tabla II). Durante todo
el mes, los sacerdotes (tlamacazgue y tlenamacaque) hacian mortificaciones
y ejercicios rituales en el Templo Mayor y en varios lugares sagrados de la
laguna. Participaban en las preparaciones rituales para la fiesta principal,
en ofrendas a Tlaloc y enritos magicos paraprovocar la lluvia realizados por
los sacerdotes supremos (chalchiuhquacuilli, Tlalocan tlenamacac). Como
parte de las preparaciones rituales iban por juncos a Citlaltepec. En esta
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ocasion tenfan el "derecho de robar! cualquier cosa a las personas que en-
contrasenen sucamino, como hemos mencionado anteriormente. Con las mor-
tificaciones y los ejercicios rituales los sacerdotes rendian culto a Tlaloc,
reforzando de esta manera el significadogeneral de la fiesta, que era conso-
lidar la buena terminacidén de la cosecha y asegurar la prosperidad del ano.
La fiesta culminaba en el sacrificio de los representantes de Tlaloc y Chal-
chiuhtlicue, que habfan personificado a estas dos deidades durante los veinte
dfas anteriores a la fiesta principal.

En Etzalcualiztli la gente comun celebraba la fiesta del maiz tierno y por
primera vez en el ano comfa el "etzalli'" ("'la comidadel manjar defrijoles'),
que era considerado como un lujo. Eldfa 15 del mes, la gente preparaba esta
comida en sus casas. Desde la medianoche hasta el amanecer, algunos hom-
bres del pueblo se ponfanlasinsigniasde Tlaloc e iban de casa en casa en los
barrios, pidiendo el ""etzalli'. Se suponia que trafan prosperidad a la casa de
los que les daban limosnas. El "Calendario de Tovar' explica a este respec-
to que:

' ..en estos dfas, los labradores habian yalabrado la tierra y salfan en el
hdbito que aquf estd pintado [es decir, los atavios de Tlaloc J. .diciendo al
pueblo que pues por los labradores gozarian de tal semilla de pan como el
mafz cuyas insignias trafan, que era razdn se lo gratificasen, y asf todos les
echaban en las ollas muchas cosas de comida, especialmente de esta de fri-
joles y mafz, ... yasftodosseholgaban en estos dfas porque en ellos descan-
saban después de haber labrado y cultivado la tierra'" (Kubler y Gibson 1951:
25).

Como rito de purificacidn, la gente se banaba en los rfos y las fuentes, la-
vando también los utensilios de labranza. Los labradores hacian ademds en
sus casas una ceremonia que se llamaba "el descanso de instrumentos ser-
viles'; la hacfan asusutensilios delabranza"enpago de lo que en las semen-
teras y caminos les habian ayudado" (Durdn 1967, 1, 9:260).

En la fiesta de Etzalcualiztli los sacerdotes y la gente comun colaboraban
ritualmente para conseguir la buenaterminaciénde la cosecha y la prosperi-
dad del ano. El tlatoani también participaba junto con los sacerdotes y la gente
comun en el ayuno de Tlaloc que duraba cuatro dfas (netlalocazaualiztli). Por
otra parte, los nobles prdcticamente no intervenfan en esta fiesta excepto en
una danza que hacian con ciertos atavios el dfa 15 en el Templo Mayor y en el
tianguiz (Durdn 1967, 1, 9:261). Ademas de los ritos que hacian los sacer-
dotes en el Templo Mayor, una parte importante de las ceremonias tenia lu-
gar en las casas delagente comuin, es decir en los barrios. En Etzalcualiztli

se daba reconocimiento piblico a la funcidn importante que tenfan los agricul-
tores en la sociedad mexica, ya que la provefan con el alimento bdsico, el
mafz. No sabemos suficientemente bien qué tamano tenfa el sector de la po-
blacidn de Tenochtitlan que estaba exclusivamente dedicado al cultivo de las
chinampas. Las crdnicas del siglo XVI contienen poca informacidn que sea
util desde el punto de vista estadfstico, y los autores modernos, basdndose

61



en el estudio de los patrones de asentamiento, difieren en sus cdlculos. De
todos modos parece que sdlo una pequena parte de la poblacion de la capital
eran agricultores, aunque mucha gente tenfa sus huertos al lado de sus casas,
cultivdndolos para el consumo personal. Estoimplica quelos calpulli urbanos
no eran predominantemente agricolas (véase Calnek 1971, 1972; Bray 1972:
168).

C. Las fiestas de los grupos profesionales en
VI Etzalcualiztli y en VII Tecuilhuitontli (19)

Paralelamente al culto principal se hacian en Etzalcualiztli otras ceremo-
nias dirigidas a Chalchiuhtlicue, ladiosa de las fuentes, los rios y los lagos,
y especialmente de la laguna de México (véase Broda 1971:260).Chalchiuhtlicue
era la patrona de la gente que ganaba su vida de la laguna, comolos que ven-
dfan agua en canocaso los quevend{anagua en tinajas en el mercado, as{como
los que fabricaban y posefan canocas (20). Enel casodelosvendedores de agua
tenemos un grupo que estaba ocupado en los servicios urbanos mas bien que
un oficio,

Este grupo profesional comprabauna esclava que representaba a Chalchiuhtl-
icue hasta que era sacrificada delante de una imagen de la diosa (ixiptla) en
el Templo de Tlaloc. Antes del sacrificio, el grupo profesional rendfa culto
a la representante de la diosa, haciéndole ofrendas, y los calpuleque canta-
ban en su honor (21). En los barrios, los sacerdotes ("'los sacerdotes de los
barrios'') adornaban los oratorios que habfa en las encrucijadas (momoztli)
con canas frescas de mafz, ylas mujeres venian a ofrecer en ellos unas tor-
tillas de mafz tierno (xilotl). Estas tortillas se ofrecfan como primicias a la
diosa Chalchiuhtlicue. Acabada la ofrenda, la gente bailaba y cantaba en los
barrios, y comia tortillas de jilote y la comida ""etzalli" (Duran 1967, I, 19:
172; véase Broda 1971:296-298 y Tabla J[).

En el mes siguiente, VII Tecuilhuitontli, se celebraba la fiesta del grupo
profesional de los salineros; éstos ofrecian la representante de su patrona,
la diosa de la sal Uixtociuatl. Durante diez dfas antes de la fiesta principal
se hacfan danzasy cantos enel Templo Mayor, en las que participabantodas las
mujeres que trataban con sal - viejas, mujeres y muchachas - asi como los
calpuleque, calpulueuetque y ueuetque (22). EIdfa20, la representante de la
diosa era sacrificadaenel Templo de Tlaloca la hora del amanecer. La gente
comun ("macehualtin'') asistfa al sacrificio como espectadores. Después del
sacrificio, los salineros - "los que habfan patrocinado la fiesta' (CF II, 26:
89) -, hacfan banquetes en sus casas, convidando a los demds. los viejos y
las viejas se emborrachaban con pulque. Al dfa siguiente terminaban el pul-
que que habfa quedado de la noche anterior (véase Broda 1971:298-299 y Ta-
bla I1).

El hecho de que en Tecuilhuitontli los salineros jugaran un papel tan desta-
cado en las ceremonias, demuestra la importancia que este grupo profesional
tenfa en la vida econdmica asf como elprestigio del cual gozaba en Tenoch-
titlan.
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D. XIIl Tepeilhuitl v XVI Atemoztli

En Tepeilhuit! y Atemoztli la gente comun rendia culto a los tlaloque en su
aspecto como cerros deificados y patrones de ciertas enfermedades (23). Ya
que las dos fiestas compartfan esta caracteristica, nos referiremos aqui a
ambas en conjunto:

La gente se preparaba para la fiestacon banos rituales y penitencia. En la
noche de la fiesta hacian ensus casasunas imdgenes de los montes (tepictoton)
de masa de tzoalli. Esto lo hacia la gente que durante el ano anterior habfa
hecho el voto de modelar las figuritas porque a) padecian de ciertas enfer-
medades atribufdas a los tlaloque (sarna, pardlisis, etc.); b) se habfan en-
contrado en el peligro de ahogarse o morir en una tempestad; c) ademas se
hacfan algunas imdgenes de los montes en memoria de los que hablan muerto
en estas circunstancias. Habia quienes hacfan cinco imdgenes, otros hacfan
diez y otros quince, representando a los més importantes dioses tlaloque y a
los cerros de los alrededores de Tenochtitlan. Les ponian unos atavios de pa-
pel pintados con ulli ylas insignias correspondientes a los dioses que repre-
sentaban.

Los duenos de las casas con susfamilias yalgunos invitados pasaban la no-
che velando ante los tepictoton. Varias veces les hacian ofrendas. Los sacer-
dotes (tlamacazque) cantaban y tocaban musica en honor de las imdgenes. A
los invitados también se les ofrecia comida (CF 1I, 35:139-142). Segun la
"Relacion breve'', las imagenes se hacfan unicamente en las casas de los ri-
cos (Sahagin1948:313), mientras que Sahagun dice en otro lugar que sdlo en
casa de los ricos cantaban y bebian pulque en honor de ellas (CF 11, 32:123).

Al amanecer, las imdgenes eran sacrificadas como si fueran victimas hu-
manas; después, la gente comfala masa detzoalli comouna cosa sagrada (teo—
qualo). Se creia que los enfermos sanarfan de sus enfermedades si comfan
de esta masa. Este dfa, los que habian hecho los tepictoton, daban convites
en sus casas y ofrecflan a sus invitados comida y pulque. Las mujeres que
venian a asistir al convite, traian como obsequios unas mazorcas secas de
mafz. Al ponerse el sol, los viejos y las viejas beblan pulque hasta la noche
y se emborrachaban. Al dia siguiente, el duenodela casa reunfa a sus parien-
tes para acabar de comer y beber todo lo que habia sobrado del convite. "De-
cfan que los gotosos haciendo esta fiesta sanaban de la gota o de cualquiera
de las enfermedades [dichas ...,y los que habfan escapado de algin peligro
de agua, con hacer esta fiesta cumplfan su voto" (HG [, 21:75).

Votos de este tipo, prometiendo de cumplir con ciertas funciones rituales
en determinadas fiestas, jugaban un papel importante en el ritual mexica.
Muchas funciones ritualesllegabana ser desempenadas de este modo por gente
que no eran sacerdotes (véasepor ejemplo la nota (17)). Este aspecto es muy
significativo desde el punto de vista de la interrelacidn entre la organizacidn
social y el ceremonial, y tendria que ser estudiado mds sistematicamente.
Las personas que habfan hecho los votos para las fiestas de XIII Tepeilhuitl

63



y XVI Atemoztli quedaban obligadas a "patrocinar la fiesta', lo que consistia
en modelar las imagenes de los cerros, darles cultoy hacer un convite en sus
casas despuéds del ''sacrificio" de los tepictoton.

E. Las fiestas de los grupos profesionales
en XI[Il Tepeilhuitl

En Tepeilhuitl se sacrificaban ademas otros cuatrodioses relacionados con
los tlaloque, que eran patrones de grupos profesionales. Estas ceremonias
tenfan lugar paralelamente alas principales ceremonias en el Templo Mayor
(véase Broda 1971:311-312 y Tabla III).

a) Los fabricantes de esteras de junco (petlachiuhque) hacfan una fiesta a
su patrdn Nappatecuhtli (el senor de las cuatro direcciones' ).

.. dicen que éste es él que inventd el arte de hacer esteras, y por eso lo
adoran por dios los de este oficio, que hacen esteras que llaman petates, vy
hacen sentaderos que llaman icpales, y hacen canizos de juncias que llaman
tolcuextli; decfan que por virtud de este dios nacfan y se criaban las juncias
y juncos, y canas con que ellos hacen su oficio. Y porque tenfan que este dios
producfa también las lluvias, hacfanle fiesta donde le reverenciaban y adora-
ban y le demandaban que diese las cosas que suele dar, que es agua, juncias,
etc." (HG I, 20:70).

E1 grupo profesional compraba un esclavopara que representara al dios en
la fiesta. Este representante del dios llevaba enla mano un vaso lleno de agua
y rociaba a la gente por donde pasaba con un ramo de sauce (CF [, 20:45).
En otro lugar Sahaginindica que el representante de Nappatecuhtli era sacri-
cado en el templo Nappatecco durante la noche (24 ).

Si durante el ano un petlachiuhqui querfa hacer un convite en su casa en
honor del dios, pedfa a los calpuleque (25) que trajeran al representante del
dios para que '"hiciese mercedes en aquella casa'. Posiblemente exist{a un
representante vivo del dios que se mantenfa durante todo el ano en el templo
del calpulli para esta funcidn, otambiénpuede ser queun sacerdote represen-
tara al dios en estas ocasiones (26). Sahagun relata que:

", ..8] que hacfa esta fiesta daba de comer y de beber al Lrepr‘esentante del ]
dios y a los que con él iban, y a todos los que habfa convidado, esto hacia en
agradecimiento de laprosperidad y riqueza que ya tenfa, teniendo entendido que
estedios selahabladado. Y a este propdsito hacia este convite, y en él se ha-
cfan danzas y cantares .. ahonradeestedios, porque le tuviesepor agradeci-
do, ygastaba todo cuanto tenfa (27 ) y decfa: 'no se me da nada de no quedar con
tal que séa mi dios servidode esta fiesta, y sf me quisiere dar mds o dejarme
sin nada, hagase como el quisiere'. Dicho esto cubr{a conuna manta blanca al
que iba por imdgendeestedios, yasfseiba para su templo con los que habfan
venido con él. Ido él, comian el que hacfa convite y los parientes' (HG I, 20:
71).
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Sahagin anade comodetalle muy interesante que los miembros de este grupo
profesional tenian a su cargo el templo de este dios:

" .tenian cuidado de ataviar y componer, y barrer, y limpiar, y sembrar
juncia en el templo de este dios.Tenia(n) asimismo cuidado de poner petates
y asentaderos de juncia, que llaman icpales, y que hubiese all{ toda limpieza
y todo atavio, de manera que ni una paja, ni otra cosa estuviese caida en el

templo!" (HG 1, 20:71).

Este templo era el templodel calpulli (calpuico) (CF 1:46).Enel texto ndhuatl
se especifica que Nappatecuhtli era adorado en un calpulli particular (28), lo
que parece indicar que los petlachiuhque vivian en un calpulli aparte.

b) En Tepeilhuitl sesacrificaba ademds el representante del dios Opochtli,
"el izquierdo" (Sahagin 1958:103), que era otro de los tlaloque, y patrdn de
los pescadores y ''gente del agua, que tienen sus granjerias en las aguas"
(HG 1, 17:64). Estos vivian al borde del agua. Atribuian a su patrdn la in-
vercidn de los instrumentos para pescar y cazar aves acuaticas. Los miem-
bros de este grupo profesional le ofrecian comida, pulque, canas verdes de
mafiz, flores, canas de humo (yietl), copalliy hierbas olorosas. Hacfan sonar
el chicauaztli y sembraban delante del dios granos de mafz tostado y reven-
tado (momochitl), que erancomouna flor blanca y simbolizaban los granizos.
Los calpuleque, ''sus viejos y sus viejas" (in iueueyouan,_in ilamgyouan)
cantaban en su honor (29).

c) La gente que hacfa y vendia el uxitl, un aceite extraido de la resina del
pino que se utilizaba para curar enfermedades e irritaciones de la piel, cele-
braba la fiesta de su patrona Tzapotlatenan (''la madrede Tzapotlan') o Tza-
potlacat]l ("'la diosade Tzapotlandelos de Chalco" ) (Sahagin 1958:107). Atri-
bufan a ella la invencidn de este aceite medicinal. El grupo profesional com-
praba varios esclavos para el sacrificio y, segin parece, también ofrecfa la
representante de la diosa. Ademds se hacfa una imagen de ella (ixiptla) de
masa de tzoalli. Sus viejos (iueueyouan) cantaban y tocaban los instrumentos

en su honor (CF I, 9:17).

d) En Tepeilhuitl daban ademds culto a Xochiquetzal, la patrona de las te-
jedoras, los plateros, lospintoresy los entalladores. A esta diosa se le atri-
buia la invencidn de varias artes, particularmente del tejer y bordar. Sacri-
ficaban una representante de la diosa; después del sacrificio un sacerdote
vestialapiel desollada dela victimay sesentaba alpiede las gradas del templo
fingiendo que tejla, mientras que l6s oficiales mencionados bailaban en dis-
frazes de animales, llevando en sus manos las insignias de su oficio (Durdn

1967, 1, 16:155; véase Broda 1971:308-309).

Las fiestas de los grupos profesionales en VI Etzalcualiztli, VII Tecuil-
huitontli y XIII Tepeilhuitl que hemos estudiado aqui, estaban caracterizadas
por lo siguientes elementos que parecenhaber constituido la pauta general de
este tipo de fiestas:
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La fiesta era patrocinadapor los miembros del grupo profesional, que ofre-
cfan también la victima. En vez de ofrecer un cautivo como los guerreros,
compraban colectivamente un esclavo para que representara vivo a su dios
patrén. Parece que en algunas ocasiones, también un miembro individual del
grupo podfa ofrecer la victima. El representante del dios realizaba ciertas
ceremonias en beneficio del grupo profesional, mientras que ellos le rendfan
culto, llevandole ofrendas y cantando y bailando ensu honor. Después del sa-
crificio se hacia un convite en el que se consumfa la carne de la victima. A
cstos convites asistian los miembros del grupo profesional y sus parientes.
Los viejos y las viejas se emborrachaban con pulque. Hay que suponer que
también se intercambiaban regalos en estas ocasiones. En estos convites al-
gunos gastaban todo lo que tenfan. Hemos mencionado arriba que algunas ve-
ces durante el ano miembros individuales del grupo de los petlachiuhque ha-
cfan convites en sus casas para agradecer al dios patrdn la prosperidad que
éste les habfa dado. Esta costumbre de los petlachiuhgue era tal vez una préc-
tica general también entre otros grupos profesionales.

A los dioses de los grupos profesionales se les atribufa generalmente la
invencidén de los oficios respectivos o el descubrimiento de productos como
la sal o el uxitl. Chalchiuhtlicue era la patrona de la laguna de México, de la
que dependfa econdmicamente la gente que la adoraba. Mientras en los casos
de Uixtociuatl, Nappatecuhtli yTzapotlatenan exist{a una correspondencia clara
entre estos patrones y un solo grupo profesional, Chalchiuhtlicue y Cpochtli
eran los patrones de varios grupos cuyas ocupaciones estaban relacionadas
con el agua, y Xochiquetzal era la patrona de varios grupos de artesanos o
artistas.

En el CUADRO de la pdgina siguiente resumimos de manera sistematica la
informacidn sobre el culto de los grupos profesionales arriba expuesto.

Entre los grupos que hemos mencionado aqui se encontraban artesanos, pero
también otros especialistas como los salineros, los vendedores de uxitl y los
pescadores, as{ como gente que trabajaba enservicios urbanos como los ven-
dedores de agua. Lo que caracterizaba a estos grupos era ante todo su ocu-
pacidn (30). Nuestros datos demuestran que todos estos grupos tenfan su dios
patrdn, y que desempenaban importantes funciones rituales enrelacidncon el
culto del dios. Segunparece, los miembros de los grupos profesionales tam-
bién tenfan a su cargo el cuidado del templo de su patrdn. Parece que estos
eran los templos de los calpulli. Desgraciadamente sabemos demasiado poco
sobre la relacidn que exist{a entrelos grupos profesionales y los calpulli. Se
precisarfa una investigacidn mas sistemadtica de este tema. Mientras que los
cronistas proporcionan una informacion muy deficiente a este respecto, se pue-
den esperar nuevos datos del estudio de documentos coloniales tales como
padrones y censos tributarios, o del estudio de los patrones de asentamiento

(vease Bray 1972:174-175; Calnek 1971, 1972).

Una cuestidn importante es sitodos estos grupos profesionales tenfan tam-
bién una residencia comun, sea en calpulli separados o en '"sub-calpulli', o
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si sus miembros viviandispersos endiferentes barrios. En las fuentes se en-
cuentran datos que indican ambas circunstancias. Carrasco ha senalado que
las actividades ceremoniales de los grupos profesionales no suponian nece-
sariamente una residencia comun, y que serfa posible que su organizacidn
para fines tributarios y ceremoniales hubiera sobrepasado en algunos casos
los limites territoriales de las divisiones de bar‘r‘jo‘ (Carrasco 1971a:366).

Sin embargo, la tendencia general parece haber sido la de una residencia
comun de estos grupos, sobre todo en el caso de los artesanos altamente es-
pecializados (gmanteca,plateros,etc.). Probablemente lasituacidn en Tenoch-
titlan era algo diferente de la del drea rural, donde faltaban muchas ocupa-
ciones especializadas que existian en los grandes centros urbanos. En los
pueblos los artesanos vivian mds bien dispersos en diferentes barrios. Una
situacion de este tipo se encuentra por ejemplo en la Matriculade Huexotzingo,
un censo colonial de 1560 (31). Por otra parte, Ixtlilxochitl informa que en
Tetzcoco, el segundo gran centro del Valle, cada grupo d¢ artesanos estaba
establecido ensupropiobarrio (Ixtlilxochit]l 1891/92, 1:326-527). En su estu-
dio del calpulli, Monzon también expresa la opinidn de que en Tenochtitlan la
division del trabajo se realizaba por barrios, y aporta datos que establecen
una correlacidn entre barrios, gruposprofesionales y dioses patrones, aunque
esta lista es incompleta (Monzdn 1950:47-51). Estoindica que lo mds frecuente
en Tenochtitlan era que varios grupos profesionales vivieran juntos en un
barrio, mientras que sdlo los grupos mdas importantes y numerosos formaban
barrios aparte (véase tambien Bray 1972:175).

Ctra circunstancia establece una relacidnestrecha entre los grupos profe-
sionales y los calpulli: lade que enel culto de los dioses patrones intervinie-
ran ademds de los micinbros del grupo profesional los calpuleque, los cal-
pulueuetque, los ueuetque, '"sus viejos y viejas'' (in iueueyouan,_in ilama-
youan), los quaquacuiltin y '"los sacerdotes de los barrios' . Larelacidnque
existia entre estas diferentes denominaciones no es muy clara, ya que se
enumcran a veces como sindnimos; Sahagun incluso menciona a los calpule-
que como sindénimo de "sus viejos y viejas' o 'los satrapas del dios' (32).
A pesar de los problemas de una interpretacidn detallada, este material de-
muestra en términos generales de que los '"jefes del barrio" (calpuleque) v
sobre todo los '"viejos del barrio' (calpulueuetque, ueuetque, in iueueyouan,
in_ilamayouan) desempenaban importantes funciones rituales en las ceremo-

nias de los calpulli. Los viejos y las viejas también eran los unicos, que te-
nfan el derecho de emborracharseenlos convites. Seve que las mujeres vie-
jas también participaban activamente en las ceremonias.

Cabe preguntarse si estas funciones especializadas de los viejos indican la
sobrevivencia de un cierto grado de la organizacidn de parentesco dentro de
los calpulli. Encuanto a los grupos profesionales, varias fuentes indican que
los oficios eran hereditarios. La existenciadel rango de ''viejo o anciano' no
implica necesariamente la sobrevivencia de la organizacion del parentesco.
Por otra parte, el pronombre posesivo en el término "sus viejos y viejas"
(in iueueyouan, in ilamayouan) indica que ciertos calpulli, sub-calpulliy/o
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grupos profesionales pertenecian a ciertas deidades y a ciertos templos, y
que tenfan a su cargo el culto de éstos.

F. Los sacrificios de ninos

Ademds de las fiestas arriba mencionadas, el ciclo de las fiestas de la llu~
via abarcaba un tercer grupo de ritos: los sacrificios de ninos (véase Broda
1971:268-282, 321, 325, y Tabla 1). Estos sacrificios se hacian a partir del
mes XVI Atemoztli hasta [II Tozoztontli para provocar la caida de la lluvia.
Segun la necesidad delluvia enunano concreto, se celebraban de manera mas
o menos elaborada en uno o entodos estos meses. Los sacrificios de ninos se
concebfan como un contrato entre los dioses de la lluvia y los hombres: por
medio de los sacrificios los hombres obtenfanlalluvia necesaria para el cre-
cimiento del maiz. Enlos " Anales de Quauhtitlan" sehan conservado algunos
mitos que se reficren al establecimiento de este contrato entre los dioses y
los mexica en la época de una granhambre. Estos mitos proporcionan la jus-
tificacidn mftica de los sacrificios de ninos. Uno de ellos situa los aconteci-
mientos en la época de la cafda del imperiotolteca. Mientras los dioses qui-
taron sus dones, - el maiz y losdemds alimentos -, a los tolteca, prometieron
estos mismos dones a los mexicaa cambiodel sacrificio de la hija de su jefe,
Ilamada Quetzalxochtzin. Los mexica sacrificaronala nina, y los tlaloque les
obsequiaron con todas las clases de alimentos, anuncidndoles que: ... ahora
en adelante los mexica van a comer el maiz en este pals, ya que la fortuna de
los tolteca se acabard pronto!' (Lehmann 1938:375-381). Este mito representa
a los mexica como sucesores de los tolteca ensu funciédnde seriores de México,
simbolizando la transicidén del poder por la adquisicidndel alimento bdsico, el
mafz. Al mismo tiempo, este mito da a los sacrificios de ninos un significa-
do ideoldgico y una trascendencia politica que estaban ausentes en las demds
fiestas de los dioses de la lluvia (véase Broda 1974).

Es significativo que estos sacrificios fueran las Unicas ceremonias de los
dioses de la lluvia, en las que intervenian los nobles. Las victimas, que re-
presentaban vivas a los '"dioses pequenos'! (tlaloque) eransegin Pomar ninos
esclavos ofrecidos por los sefiores, mientras que segin Motolinfa eran los
propios hijos de los nobles (Pomar 1964:168; Motolinfa 1967:63). La afirma-
cion de Motolinfa se vecorroborada por el mito, ya que segun éste los mexica
sacrificaron a la hija de su propio jefe.

[os nobles participaban en las procesiones cuando los ninos eran llevados
a los montes para su sacrificio (CF 11, 20:42-44). Los reyes y senores eran
los Unicos participantes en la fiesta que se celebraba en el mes [V Uey_tozoztli
en la sierra de Tlaloc. Motecuhzoma con toda la nobleza de Tenochtitlan asf
como los senores supremos de Tetzcoco, Tlacopany Xochimilco, acompana-
dos de sus nobles, acudian en esta fiesta al santuario que habfa en la cumbre
de la sierra. Durédn senala que llegaban incluso los nobles de las ciudades
enemigas de Tlaxcala y Huexotzinco. Después del sacrificio deun nifio de seis
o siete anos, Motecuhzoma entraba con sus nobles en la habitacidn donde estaba
la estatua de Tlaloc,llevando consigounos atavios suntuosos para vestirlos al
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f{dolo. También les ponfa unos atavios nuevos a todos los demds idolillos de
los cerros que se encontraban en el santuario. Igualmente, los senores su-
premos de Tetzcoco, Tlacopan y Xochimilco llevaban unos vestidos nuevos a
los {dolos haciendo la misma ceremonia. A continuacidn, cada senor servia
al 1dolo personalmente diferentes tipos de comida y vasos de cacao. Después
de las ceremonias, los nobles asistianabanquetes en los pueblos cercanos de

la sierra (Durén 1967, I, 8:82-86) (33).

Ademas de la fiesta en la sierra de Tlaloc, se hacfan en [V Uey tozoztli
otrosdos tiposde ceremonias: a) sacrificios deninos enlalaguna (Duran 1967,
1,8:86-91), y b) una fiesta a la diosa del mafz Chicomecoatl (CF II, 23:59-
63). En este mes se observa una cierta diferenciacidn social en cuanto a la
participacidn en las ceremonias: unicamente los nobles asistian a la fiesta en
la sierra de Tlaloc, mientras quelos sacerdotes tenfan una relacidn especial
con la fiesta de la laguna. Durdn indica que ésta era su fiesta particular, '"casi
a la manera que los estudiantes celebranla fiesta de San Nicolds " (Durdn 1967,
[, 8:86). Por otra parte, los labradores y la gente comun eran los principa-
les participantes en las ceremonias relacionadas con el mafz.

Podemos observar en los sacrificios de ninos una ostentacidnde riquezas en
cuanto a las ofrendas y las insignias que llevaban los participantes. Segun
hemos visto a lo largo de este estudio, esta ostentacién era un rasgo carac-
teristico de la intervencidn de los nobles enel ritual. Ademds, si nuestra in-
terpretacidn del mito arriba mencionado es correcta, estos sacrificios tenian
un importante significado ideoldgico, afirmando el papel de los mexica como
pueblo clegido de los tlaloque,quienes les concedieron el alimento bdsico, el
mafz. El mito del sacrificio de Quetzalxochtzin daunsignificado politico a la
adquisicién del mafz por los mexica, invistiéndoles como los nuevos senores
de México y sucesores legitimos de los tolteca.

3. CONCLUSIONES

Las conclusiones que se pueden sacar de nuestro analisis son necesarila-
mente incompletas, ya que hace falta completar el estudio detenido del resto
de las 18 fiestas del calendario. Teniendo encuenta estas limitaciones, cree-
mos, sin embargo, poder hacer las siguientes observaciones con respecto a
las preguntas planteadas al principio de este trabajo:

En el ritual mexica los diferentes grupos sociales estaban relacionados con
diferentes fiestas. Los nobles intervenian principalmente en el culto relacio-
nado con la guerra, que tambiénparece haber tenidouncierto significado ideo-
18gico y politico (el culto de Huitzilopochtli, Xipe, Toci, Mixcoatl etc. ). En
algunas de estas fiestas se afirmaba la misidn histdérica del pueblo mexica
como sefnores de México (XV Panguetzaliztli, los sacrificios de ninos).Por
otra parte, las fiestas de lagente comun estaban centradas alrededor del pro-
ceso de la produccidn: la produccidn agricola en el caso del culto de laferti-
lidad (las fiestas de los dioses de la lluvia y del mafz), y la produccién arte-
sanal y de ciertas ocupaciones y servicios en el caso del culto de los dioses
patrones.
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La separacidn en el ritual del papel de los sacerdotes, guerreros-nobles,
agricultores, comerciantes, artesanos y otros grupos profesionales indica
que en la vida real existfa tambiénuna pronunciada divisidn del trabajo y una
diferenciacidn de funciones entre estos grupos. Ademas, el ritual ponia de
manifiesto las desigualdades econdmicas ypoliticas que existian entre ellos.
De este modo encontramos en el ritual un reflejo de la estratificacidn social
existente en la sociedad mexica de la Ultima época antes de la Conquista.

Nuestro material sugiere ademds ciertas conclusiones sobre la composicidn
de los calpulli de Tenochtitlan. En la dltima época antes de la Conquista, su
organizacidn interna parece haber estadobasada principalmente en la ocupa-
cidn y la residencia. l.a mayorfa de los calpulli de Tenochtitlan no eran pre-
dominantemente agricolas sino que estaban compuestos ademas de los agri-
cultores, por grupos de comerciantes, artesanos, y de otros oficios asi co-
mo por gente que trabajaba enserviciosurbanos. Hay que suponer que la '"gente
comun! o el "pueblo', de los que hablan nuestras fuentes, eran enrealidad
esta poblacidn urbana cuya composicidn ocupacional era muy compleja.

En el culto de los gruposprofesionales realizado anivel de los barrios, los
viejos del calpulli (calpulueuetque, etc.)desempefiaban importantes funciones
rituales. Los grupos profesionalesy los calpulli pertenecfan a ciertas deida-
des y tenfan a su cargo el cultodedeterminadostemplos. El hecho de que los
grupos profesionales poseyeran estas importantes funciones rituales, es un
indicio mas para afirmar el cardcter corporado de ellos. De esta manera,
nuestro material corrobora lo que dicen otras fuentes de que en Tenochtitlan
los grupos profesionales eran grupos corporados en los que la ocupacidn era
transmitida de padres a hijos, y que estaban caracterizados por una tendencia
a la endogamia y a una residencia comun. De hecho, su organizacidn era bd-
sicamente similar a la de los comerclantes, que en Tenochtitlan-Tlatelolco
vivian en barrios aparte y formaban comunidades endégamas y cerradas de
tipo gremial. Otro elemento importante en cuanto a la composicidn de estos
grupos, era el factor étnico. Muchos grupos especializados de Tenochtitlan
tenfan un origen étnico propioyconservabanenel culto rasgos tipicos de este
origen. Sin embargo, estudiar este aspecto importante sobrepasaria los 1{mi-
tes del presente trabajo.

En este estudio hemos visto que el ritual mexica tenfa muchas caracteristi-
cas de un culto por estamentos, centrado alrededor de los oficios de los gru-
pos. El culto de la gente comun estaba centrado alrededor de sus oficios, sea
la agricultura, el comercio, la artesanfa u otras ocupaciones. Los sacerdo-
tes tenfan sus propias ceremonias. Entrelos nobles, el oficio por excelencia
era la guerra. Por eso, el culto estatal era un culto guerrero.

Los nobles se dedicaban principalmente alavida politica y a la guerra. En
el estado mexica, loscargos politicos y los rangos militares estaban fntima-
mente relacionados, yelascenso en la carrera militar abria para un noble el
camino hacia la adquisicidn de poder politico y ventajas econdmicas. Este
ascenso era confirmado a través del desempeno de importantes funciones ri-
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tuales, centradas alrededor del ofrecimiento de cautivos para el sacrificio y
del patrocinio de fiestas. Estasceremonias servianpara incrementar el pres-
tigio social del guerrero noble.

Los diferentes grupos sociales no sdlo participaban en diferentes ceremo-
nias, sino que su intervencidn también tenfa un caracter diferente. La gran
ostentacidn de riquezas que caracterizaba alas fiestas de la clase gobernan-
te, estaba ausente en las de la gente comun. El simbolo exteriorde rango mi-
litar y estatus en la sociedad mexica eran las espléndidas insignias que lle-
vaban los guerrerosvalientes endiferentes ocasiones oficiales. L.os guerreros
recibian estas insignias de parte del tlatoani en el contextode grandes distri-
buciones ceremontales, que significaban para ellos una forma de reconoci-
miento de sus méritos, asf como una confirmacidn publica de sus privilegios.
Las distribuciones de insignias también tenfan un importante aspecto econd-
mico, ya que en ellas se consagraba latransferenciadebienes de lujo de ma-
nos del tlatoani a los guerreros nobles. Ademds parecen haber estado direc-
tamente conectadas con el pago de tributos. Grandes cantidades de tributos
llegaban a Tenochtitlan en precisamente estas fechas. Al mismo tiempo, las
distribuciones de bienes expresabansimbdlicamente las relaciones ideales tal
como debieron de existir entre los nobles y el tlatoani. LLas insignias que les
conferfa éste, '"venfan a ser como su remuneracidn, servian para ligarlos a
su deber'". En estas ocasiones los guerreros nobles renovaban su prueba de
lealtad al gobernante supremo. En algunas fiestas le hacfan ademds grandes
obsequios "por reconocimiento de subjecidn' .

En varias ocasiones los nobles también hacfan obsequios a los sacerdotes
para asegurarse del favor de éstos:''... para tenerlos gratos y acetos y que
ofreciesen sus sacrificios a los dioses' . Estoindica que los nobles se encon-
traban hasta cierto punto en unarelacidndependientede los templos. Ademds
parece que existian ciertas tensiones entreambos grupos, que se expresaban
e intentaban resolver simbdlicamente por medio del ritual. Las "luchas ri-
tuales!", en las que participaban generalmente un grupo de sacerdotes y otro
de guerreros, parecen haber expresado un cierto grado de hostilidad latente
entre ellos. Su significado podrfa haber consistido endisminuir las tensiones
y establecer una integracién mayor dentro de la clase gobernante, a la que
pertenecian ambos grupos. Al mismo tiempo estas luchas eran representa-
ciones dramadticas de mitos.

Creemos encontrar otra expresidn de conflicto latente en lo que hemos lla-
mado el "derecho de robar" en circunstancias rituales. Llama la atencion el
hecho de que en varias ocasiones grupos de sacerdotes (tlamacazque) tuvie-
ran este derecho, o en contra de los guerreros jévenes (telpopochtin) que se
refugiaban en el tecpan, o encontra del representante del tlatoani que llevaba
los tributos reales (34).

Dentro de su propio grupo, las relaciones de los nobles estaban caracteri-

zadas por generosos intercambios de regalos conocasionde los convites. Es-
tos obsequios servianpara fortalecer lasolidaridad entre ellos. Una gran par-
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te de la redistribucidn de bienes de lujo tenia lugar en el contexto de estos
convites. El tlatoani, e igualmente los principales, utilizaban los bienes que
recibfan, para gastarlos de nuevo en patrocinar fiestas. La costumbre del
tlatoani de ofrecer comida, bebida y obsequios a los guerreros valientes, se
repetia entre los principales a nivel de sus barrios y pueblos. Los principales
convidaban en primer lugar a sus parientes, esdecir a otros nobles, pero hasta
cierto punto, la gente restante del barrioparece haber participado también en
los convites, llegando adisfrutarde la redistribucionde riquezas que tenfa lu-
gar en ellos. Estos datos indican que existia cierto grado de interaccidn entre
los barrios y los nobles en la vida ceremonial, de modo que los barrios se
encontraban en una relacidn de dependencia de un noble. Estos datos vienen a
ser corroborados por los estudios de Carrasco sobre la organizacidn interna
de la nobleza y la tenencia de la tierra en documentos de la primera época
colonial. Carrasco encuentra que los nobles estaban organizados en casas o
linajes nobles de diferentes rangos. Estos linajes tenfan un jefe, - que en el
caso de los teccalli ("casa de tecuhtli'') tenfa el rango de tecuhtli -, forma-
ban grupos corporados queposeiantierras encomin, descmpenaban funciones
econdmicas y rituales, y constitufantambién grupos polfticos. Ademas de los
miembros del linaje inclufan generalmente a gente arrimada, esclavosyren-
teros; pero también dependian del tecuhtli un ndmero de macehuales que le
rendfan tributos y servicios en lugar de rendirlos al tlatoani. Estos, fueran
agricultores, artesanos u otros especialistas, vivian en los calpulli que de-
pendian de la casa noble. De este modo, los teccalli pueden verse como pe-
quenos senorios locales (véase Carrasco 1966, 1971a, 1976, 1976a). Hay que
suponer que los "principales" mencionados en nuestro material, eran tales
jefes de casas o linajes nobles, y que la gente comun sujeta a ellos partici-
paba hasta cierto punto en los convites patrocinados por ellos.

Pero los nobles no eran los Unicos que patrocinaban fiestas. El mismo uso
se repetia entre los grupos profesionalesy en algunas fiestas del calendario,
en las que participaba principalmente la gente comun ( X11I Tepeilhuitl y XVI
Atemoztli). Encontramos en ellas las mismas caracter{sticas del ofrecimiento
de victimas, patrocinio de fiestas y subsiguiente banquete con la carne de la
victima. Una diferencia importante era, sin embargo, que las victimas ofre-
cidas por la gente comun eran esclavos comprados en el mercado, ya que es-
tos grupos no tenfan la posibilidad de ofrecer un cautivo. Asi como el valor
de un esclavo como victima era inferioraldel de un cautivo, las dimensiones
de estos convites eran mas reducidas que las de los banquetes de los nobles.
Habfa menos ostentacidn de riquezas ylos intercambios de regalos eran mds
modestos. Sin embargo, todos los convites que se hacfanen el contexto ritual,
tenfan basicamente el mismo significado, que era incrementar el prestigio
soclal de la persona o del grupo que lo patrocinaba, fortalecer la solidaridad
dentro de su propio grupo, as{ como crear diferentes tipos de alianzas con
otros grupos.

Hablando en términos generales, la economfa mexica estaba caracterizada
por un movimiento apropiativo de los bienes excedentes haciala cuspide de la

sociedad estratificada, y su redistribucidn desde ésta hacia los niveles infe-
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riores. Este tipo de organizacidn ha sido llamado ""economfa redistributiva"
por Karl Polanyi (1957:253-254). La redistribucién no era un proceso uni-
lineal, sino que estaba dividida en diferentes proce-
sos parclales. Podriamos representar este sistema
de manera grafica como una gran pirdmide compues-
ta por muchas pirdmides jerdrquicamente ordenadas.
Cada una de las unidades se puede ver como una uni-
dad centralizada dominante, conectadas entre s{ para
la confirmacidn de la autoridad central y por medio
de ciertas obligaciones. El centro era el palacio del
tlatoani (tecpan); después venian las diferentes cla-
ses de las casas nobles (teccalli, pilcalli, etc.); yporudltimo los barrios, que
eran unidades menores, pero centros redistributivos similares (Carrasco
1971; véase la figura aqui reproducida).

Naturalmente existian otros mecanismos de redistribucidn fuera del con-
texto ritual, que tenfan también una gran importancia en la sociedad mexica.
En este trabajo nos hemos referido solamenteala acumulacidn de bienes que
ten{a lugar en el contexto ritual y sure-inversidn enpatrocinar fiestas y hacer
obsequios. Este mecanismo se repetia en los diferentes niveles de la socie-
dad desde el nivel mds alto hasta los niveles inferiores, y constitufa un fac-
tor muy importante de la integracién de estos grupos.

Parece que esta redistribucidn no estaba orientadaprincipalmente hacia el
consumo excesivo o la destruccidn de bienes, sino mas bien constitufa un in-
tercambio de regalos entre personas de rangos sociales superior e inferior,
o sea entre senores y vasallos. Esto implica que tales intercambiosno ser-
vian para nivelar las diferencias socio-econdmicas, sino que, al contrario,
eran un medio para integrar grupos de rangos sociales opuestos, y un méto-
do para evitar la intensificacidn de conflicto entre ellos. Este es diferente
de la institucidn delpotlatch! conocida de los indios de la costa del Noroeste
de los Estados Unidos, otambién de practicas rituales de derroche de bienes
en sociedades campesinas contempordneas que sirven para impedir el creci-
miento de desigualdad dentro de las comunidades. A este respecto no existe
una continuidad funcional entrela sociedad prehispanica y la sociedad campe-
sina actual, pues se trata de dos estructuras sociales diferentes. Por el con-
trario, en la sociedad mexica el intercambio de regalos y el gastar generoso
de bienes tenfan ante todo connotaciones politicas y servian para crear dife-
rentes lealtades y alianzas. Tales practicas son caracter{sticas de socieda-
des fuertemente estratificadas y se encuentrantambién en otras civilizaciones
del mundo antiguo o sociedades con una economia precapitalista.

La "politica ritualizada!" de los nobles estaba orientada hacia tres diferen-
tes niveles: a) hacia '"arriba!, tratando de ganar o mantener el favor del
tlatoani; b) hacia su propia clase, conlafinalidad de fortalecer la solidaridad
dentro de su grupo; y c) hacia "abajo", tratando de asegurarse de la lealtad
de la gente dependiente de ellos. Csea, podemos distinguir relaciones de tipo
horizontal y otras de tipo vertical. Este esquema se complica mas en la rea-
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lidad, ya que existfan también diferentes rangos dentrodel mismo estrato do-
minante. Sin embargo, el significado de estas practicas rituales reside en el
intento de integrar la sociedad tanto en los niveles horizontales como en los
verticales. Los esfuerzos del tlatoani, de la nobleza y de los sacerdotes de
integrar sus relaciones reciprocas por medio del ritual, y los esfuerzos de
miembros individuales de esta elite de fortalecer sus relaciones con sus va-
sallos, eran un intento de integrar los diferentes grupos sociales de Tenoch-
titlan, - naturalmente desde el punto de vista de la misma clase gobernante.

Varios otros aspectos del ritual servian adicionalmente para fortalecer la
posicidn dominante de la nobleza dentrode la sociedad mexica y hacia afuera.
Segin hemos notado a lo largo de este estudio, la guerra, el oficio sagrado
del noble mexica, estaba {ntimamente relacionada con el culto a través del
ofrecimiento de cautivos para el sacrificio. Una funcidn muy importante de
estos sacrificios era aterrorizar a los pueblos enemigos asf como a los pue-
blos conquistados, quienes tenfan que mandar a Tenochtitlan tributos en vic-
timas humanas. El culto sangriento era una afirmacién de la supremacia de
los mexica, glorificando su mision histdrica como senores de México. Sin
embargo, de manera indirecta este terror estaba dirigido también en contra
del propio pueblo, aunque estedisfrutaba superficialmente de la posicidn pri-
vilegiada de pueblo dominante del imperio, sintiéndose orgulloso al observar
con sus propios 0jos el imponente ritual del Templo Mayor de Tenochtitlan.

NOTAS

(1) Este trabajo forma parte de una seriede estudios sobre el ritual mexica
realizados entre 1970 y 1976;todavi{a no considero por terminada esta in-
vestigacién. Primero publiqué dos articulos reconstruyendo detallada-
mente el curso de algunas fiestas del calendario mexica (Broda 1970,
1971). Traté de varios aspectos del tema en'una ponencia presentada en
la X1l Mesa Redonda dela Sociedad Mexicana de Antropologfa: "Religidn
en Mesoamérica' (México 1972:179-193). Posteriormente presenté otra
ponencia en el XLICongreso Internacionalde Americanistas, México 1974,
que se publicd en el libro "Estratificacidn Social en la América Prehis-
pdnica", Pedro Carrasco, Johanna Broda et al., SEP-INAH,Mexico 1976.
En este dltimo trabajotratédedar una visidn de conjunto del culto mexi-
ca, que completa numerosos puntos del andlisis que presentamos en el
presente trabajo (véase Broda 1976). Quiero expresar mi agradecimien-
to a Pedro Carrasco, Luis Reyes y Dev Bose por los comentarios que
me han hecho a este estudio, y al Centrode Investigaciones Superiores del
[nstituto Nacional de Antropologia e Historia (CISINAH ) por haberme hecho
posible llevar a cabo la investigacidn.

(2) Los nimeros romanos denotan la posicidn de las fiestas dentro de la se-
cuencia de los 18 mesesdel calendario indigena segtn el sistema utiliza-
do por Sahaqin; en este sistema el ano empieza con I Atlcaualo. Esta
clasificacidn se usa aquipara facilitar la orientacidn sobre la posicidn de
las fiestas dentro del calendario, pero no implica que el ano empezara
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(3)

9)
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efectivamente con el mes | Atlcaualo. El problemadel comienzo del ano
indigena todavia no ha sidoresuelto satisfactoriamentepor la investiga-
cidn (véase Broda 1969:19, 36-44).

El presente trabajo debe considerarse comouna unidad con los dos estu-
dios detenidos de las fiestas mencionadas, que hepublicado anteriormen-
te. Una granpartedelapresentacidndel material en el presente trabajo
se basa enlareconstruccidn detallada de las fiestas que he hecho en aque-
llos estudios. Enellosheutilizado también mayor nimero de fuentes que
las que cito aqui. Hubiera resultado demasiado complicado volver a re-
petir todas estas citas. Paralos datos detallados, véanse estos dos ar-
ticulos.

Para las citas en el texto utilizamos las siguientes abreviaturas (véase
también la bibliograffa):

CF I, 4:7 = Bernardino de Sahagun: "Florentine Codex" (Cddice
Florentino), Librol, cap. 4, p.7 (véase Sahagin 1950/
1957).

CF 11, 20:42 = Sahagtin: "Florentine Codex" (Cddice Florentino), Li-
bro II, cap. 20, p. 42 (Sahagtun 1950/1957).

CNE:53 = "Costumbres de Nueva Espana'" 1945.

Durén [, 4:39 = Diego Duran 1967, tomo | ("Libro de los ritos y .. El
Calendario antiguo'), cap. 4, p. 39.

HG 1, 20:70 = Sahagin: "Historia general de las cosas de Nueva Es-
pana', Libro I, cap. 20, p. 70; edicidn A.M.Garibay
1956, tomo 1, p. 20.

CFN:141 = Calendario de Francisco de las Navas (""Calendario de
Fr. Francisco de las Navas, de D. Antonio de Guevara
y Anonimo Tlaxcalteca').. Ms, p. 141,

Lo mismo es confirmado por Pomar 1964:170.

" ... Los viejos que llamaban quaquacuiltin llevaban los cuerpos al cal-

pulco,adonde el duenodel cautivo habia hecho suvotooprometimiento. . ."

(HG II, 21:143). "Y los viejos {ueuetzitzin), los quaquacuilti, los cal-

pulueuetque, los llevabanaltemplo del calpulli, donde el guerrero habia

prometido y hecho el voto (de prender un cautivo)" (CF II, 21:47).

"AIl{ le dividian y enviabana Motecuhzoma un muslo para que comiese,

y lo demas lo repartianpor los otros principales o parientes;i{banlo a co-

mer a casa del que cautivd al muerto" (HG 1I, 21:143).

Malteotl, "el dios cautivo!' . Segin Tezozomoc, estos huesos eranutiliza-

dos posteriormente para ciertas ceremonias que hacian las esposas de
los guerreros en el templo del calpulli, cuando sus maridos estaban en
la guerra. Colgaban los huesos, envueltos en papeles, de las vigas del
templo del calpulli y ofrecianinciensoa éstos asf{ como a los idolos que
habia en el templo. De este modo esperaban procurar un feliz regreso
de sus maridos de la guerra (Tezozomoc 1944:358).

En VII Tecuilhuitzintli el esclavo' habia de ser de mercader o principal",
y en XV Panquetzaliztli las victimas debfan ser "esclavos de mercade-
res" (CNE :44, 52). Con respecto a las victimas ofrecidas por los gru-
pos profesionales, véase el capitulo sobre las fiestas de estos grupos.



(10)
(11)
(12)

(13)

(14)
(15)

(16)

(17)

Este término es utilizado expresamente en las CNE y por Motolinia.
Luis Reyes me llamd la atencidn sobre este aspecto.

Los cazadores ind{genas de Zongolica (Veracruz) guardan una parte del
animal cazado(generalmentela mandibula o la cabeza)y después la lle-
van al monte con flores ycopal para que el duenode los animales les siga
proporcionando caceria (Reyes 1970:546). Prdcticas similares existen
en Ichcatepec, en la Huaxteca veracruzana (Reyes 1960:37), y han sido
descritas por L. Schultze Jena para los tlapaneca de Guerrero (1938:
140 ss.).

(CF II, 33:127; Motolinfa 1967:66; CNE:50). Sahagin especifica que
Motecuhzoma daba a los que habian prendido unciervo o un coyote, unas
mantas con un borde rayado con plumas. Pero sdlo si ya habfan hecho
un cautivo - esdecir, sierantlamanime -, tenfan el derecho de ponerse
estas mantas. 31 todavia no eran tlamanime, sdlo podian guardarlas en
un cesto, o las podian vender (!) (CF 11, 33:127).

Pedro Carrasco me llamd la atencidn sobre este aspecto.

"Parecer de Fr. Toribio Motolinfa y Fr. Diego de Olarte sobre lo que
solfan tributar los indios en su gentilidad, 1554", citado en Carrasco
1967:128-129.

Esta persona era el ''teccizgquacuilli" segin el CF I, 30:112, mientras
que era "principal" segin las CNE :48.

En la HG, Sahaguin anade una aclaracidn muy interesante con respecto a
estos ""cuatro huaxtecos'";dice que " ... acompanabanle [a Toci | cuatro
personas que habfan hecho voto de hacerle aquel servicio'" (HG I1, 30:
192).

Las CNE mencionan otro detalle interesante: Después del sacrificio de
la representante de Toci, los sacerdotes daban el corazdn de ésta a un
principal que lo llevaba al pueblo de Huexotzinco, situado en la frontera
con Tlaxcala. Allil lo enterraba en un gran patio, que era generalmente
utilizado para enterrar a los guerreros que morfan enlas guerras con-
tra los tlaxcalteca. Este noble llevaba el tftulo de '""quauhnochtli" ("tuna
de aguila': as{ llamaban también los corazones de los cautivos sacrifi-
cados; CF I, 21:47) y lafuente explica que "era principal y no tenfa otro
cargo sino este y era grande entre ellos!' (CNE:48). Es probable que
hayan existido muchos otros t{tulos como éste, que se derivaban de fun-
ciones rituales que sus titulares desempenaban pocas veces o una sola
vez al ano.

En cuanto al término de "grupo profesional' que usamos en estetraba-
jo, véase la nota (30).

Segin el CF (traduccidn de Anderson y Dibble), esta gente eran "the
water merchantes. . .,those who gained their livelihood from water, those
who brought water 1n boats, those who owned boats, those who lived on
the water, the boatmakers, those who served water in the market place"
(CF 1, 11:22). En la HG Sahagiin dice que eran''todos aquellos quetie-
nen sus granjerias en el agua, como sonlos que venden agua en canoas,
y los que venden agua en tinajas en la plaza" (HG ],11:51). En otro lu-
gar explica que eran "todos los que tratabanen el agua, asf vendiendo el
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(31)
(32)
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agua como pescando, como haciendo otras granjerfas que hay en el agua!
(HG 1I, fiesta movible no. 14:137).

"Withthe mist rattle-board they went speaking; the elders of the calpulli,
her singers, sangfor her!" (caiochicacaz ilhujtinemj, qujcujcatia in cal-
poleque, ycujcacaocan) (CF [, 11:22).

"Theueuetque led (the singing women); they loosed the song and went di-
recting him - the calpuleque and calpuluecuetque: And they were named
keepers of the god(dess)". (qujniacana in vevetque, cuicatlaca qujncuj-

(CF 1I, 26:88).
Véase Broda 1971:300-306, 314-317, 321-322, y las Tablas lll y IV, En
cuanto a una descripcidn detallada de los otros aspectos de estas dos
fiestas, véase Broda 1971:300-317.

Nappatecco, el lugar del/ o el templo de Nappatecuhtli (Nappatecuhtli
iteupan) es enumerado por Sahagun como el edificio no. 63 del Templo
Mayor. Sinembargo, no sabemos conexactitud donde se encontraba este
templo, si dentro del precinto del Templo Mayor o en otra parte de la
ciudad (CF 1[I, App.:176).

Sahaguntraduce calpuleque en esta ocasidn por "los sdtrapas del dios
(HG [, 20:70).

EICF y la HG difieren en la informacidn que dan a este respecto. Segun
el CF parece haberse tratado de un representante vivo del dios que se
mantenia en el templo del calpulli, mientras que en la HG Sahagun ex-
plica que aldios representaba en estas ocasiones "un sdtrapa vestido con
los ornamentos de este dios' (HG [, 20:70; CF [, 20:45).

El subrayado es mio.
"

>

His was a special place, a calpulli" (iehoan ymjxcoian, incatjan,
in calpolloc) (CF 1, 20:45).

"And also his old men, his old women, the elders of the calpulli, made
music for him" (no yoan qujcujcatiaia, yn iveveiooan, yn jlamaiooan,
calpoleque) (CF 1, 17:37). En la HG, Sahagin da la siguiente traduc-
cidnde esteparrafo: "Losviejos satrapas que tenfan cargo de este dios,
y las viejas, decianle los cantares de su loor" (HG 1, 17:64).

El término '"grupo profesional', aunque no es ideal, nos parece ser la
expresion mas apropiada con referencia a estos grupos. Ya que la ocu-
pacidnde estos grupos no era siempredetipo artesanal, serfa incorrecto
hablar tnicamente de artesanos. Por otra parte, el término parece in-
dicar el ejercicio de una "profesion', mientras que en realidad se tra-
taba mas bien de '"ocupaciones', '"oficios' o servicios especializados.
Untérminomas correcto, pero también mds pesado, seria el de ''grupo
ocupacional' . Finalmente, otro término posible, el de '"gremio", nos
parece tener connotaciones demasiado limitadas, referiéndose a un tipo
de organizacion cerrada que hasta el momento no ha sido comprobada
para los mexica, aunque la organizacidn de estos grupos efectivamente
parece haber tenido muchas similitudes con el tipo gremial.

Este documento ha sido estudiado por Carrasco 1974 y Prem 1974.
Véase la nota (29) y también las notas (6), (21), (22) y (25). Citamos aquf
otra vez alos grupos que parecen mencionarse como sindnimos en dife-
rentes casos:




Nota Grupos mencionados

(&) - - - calpulueuetque - ueuetzitzin - quaquacuiltin

(21) calpuleque - - - - - - - - ~ lculjcacoan

(22) calpuleque - calpulueuetque - ueuetque - teuoaque

(25) calpuleque - - - - - - - - - los satrapas deldios
(29) calpuleque - - - - - - - - - iueueyouan, ilama-

youan (los sdtrapas
viejos del dios ).

(33) Segun Durdn se hacfa otra fiesta similar en la sierra del [ztac Ciuatl.
Desafortunadamente no especifica en qué mes se hacfa esta fiesta ( Durdn
1967, 1, 17:160).

(34) Posiblemente encontramos también otra expresion de un antagonismo
entre los sacerdotes y los nobles enlafiestade Tlaloc en VI Etzalcualiztli
donde los sacerdotes colaboraban conla gente comun, y el culto de am-
bos era en cierto modo antagdnicoal cultode los guerreros-nobles. Sin
embargo, esta hipdtesis tendria que ser investigada mas detenidamente.
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