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Resumen

A partir de la practica de un ritual llevado a cabo en la zona arqueoldgica de Nahualac el 3 de
noviembre del 2016, se pudo observar que el especialista ceremonial solicité lo que se denomina
una ofrenda contada. Es decir, una ofrenda que lleva una exactitud numérica para reproducir el
orden césmico y después ofrecerla a las deidades agricolas y pluviales, como se hacia en la época
prehispanica.
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Abstract

From the performance of a ritual carried out in the archaeological zone of Nahualac on November
3, 2016, it was observed that the ceremonial specialist requested what is called a counted
offering. That is to say, an offering that carries a numerical accuracy to reproduce the cosmic
order and then offer it to the agricultural and rain deities, as was done in pre-Hispanic times.
Keywords: Nahualac, Ritual, Counted Offerings, lztaccihuatl, Peasants.

Objetivos

El propdsito de estas paginas es estudiar las “ofrendas contadas” en los rituales de alta montafia
en el Iztaccihuatl. Para ello tomamos el caso de una ceremonia llevada a cabo en noviembre de
2016 en la zona arqueoldgica de Nahualac, situada en territorio del municipio de Amecameca,
Estado de México, a 3900 metros sobre el nivel del mar, en la ladera oeste de ese volcan. El
evento se celebré en tiempos de recoleccion de las cosechas en la regién y tuvo ademas el
proposito de iniciar un periodo de excavacién arqueoldgica en la zona, por lo que los habitantes
de la regién determinaron subir para resguardo de su patrimonio cultural y con ello reiniciaron
el culto en el lugar.

Debido a que durante los preparativos notamos que todos los elementos con los que se iba a
montar la ofrenda estaban contados, y que la investigacién en el rubro jamas habia considerado
las cuentas en los rituales de la zona, determinamos realizar un trabajo etnogréafico. Este es, por
tanto, un ejercicio de investigacidon pionero en este sentido.
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Sobre el concepto de ritual, Pedro Sergio Urquijo Torres nos dice:

Es un esfuerzo colectivo o estrategia social de referendo o actualizacion de los convenios
sagrados de reciprocidad entre las fuerzas de la naturaleza y los seres humanos. Para ello, el
ritual apela a la memoria de la comunidad (campesina), que finca a la colectividad en el contexto
ciclico de los pactos primordiales.[1]

Nahualac fue excavado por primera vez en 1880 por Désiré Charnay,[2] quien extrajo alrededor de
ochocientas piezas de ceramica que se encuentran guardadas en el Musée de | " Homme en Paris,
y en el National Museum of the American Indian en Washington. En 1957, el sitio fue trabajado por
José Luis Lorenzo,[3] quien lo datoé hacia el Periodo tolteca (900-1350 d.C.). En 1987 Arturo
Montero y Stanislaw Iwaniszewski exhumaron una importante coleccion arqueoldgica de tradicién
mazapa (1000-1500 d.C.) que hoy se exhibe en el Museo Nacional de Antropologia de la Ciudad
de México. Finalmente, desde 2016 un grupo multidisciplinario, cuya seccion etnohistorica
dirigimos los autores, esta trabajando bajo la coordinacién de los arquedlogos Roberto Junco e Iris
Hernandez de la Subdireccién de Arqueologia Subacuatica del INAH.
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Flgura 1. Estanque de Nahualac. Fuente tomado de Désiré Charnay, “Tenenepanco
and Nahualac cemeteries”, en The Ancient Cities of the New World, being Voyages
and Explorations in Mexico and Central America from 1857 to 1882, Nueva York,
Harper & Brothers, 1888, p. 182.
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Figura 2. Ollas con la efigie
de Tlaloc exhumandas en la
zona arqueoldgica de Nahualac.

Fuente: tomado de Désiré
Charnay, op. cit., p. 177.

Dos son los espacios significativos de la zona arqueoldgica: un estanque donde se encuentra un
adoratorio y una planicie que Arturo Montero llama el Valle de las Ofrendas, que se localiza a
unos cuatrocientos metros del vaso de agua con direccion al flanco oriental del Iztaccihuatl.[4] En
el centro del estanque hay un adoratorio llamado tetzacualco, de nueve por seis metros, que en
la temporada de lluvias queda parcialmente sumergido. En los cortes oeste-este y norte-sur esta
el nivel maximo del vaso acuatico, con una profundidad de ochenta centimetros. Este Ultimo se
abastece por un canal en el extremo noreste que data de la época prehispanica, el cual a su vez
es alimentado por unos manantiales a doscientos metros del valle de Nahualac. Durante la
temporada de estiaje el agua se evapora y la zona arqueoldgica queda al descubierto. Alrededor
del estanque hay muros de altura irregular de construccion burda.

Nahualac. En el centro se halla
la estructura rectangular
denominada tetzacualco; en los
extremos, mojoneras; y al
fondo, el bosque alpino de alta
montafia. Fuente: fotografia de
Fernando Ramos, 2015.

Este estudio se divide en dos apartados. En el primero se analizan los nimeros que el especialista
ritual que monté la ofrenda de Nahualac utiliza regularmente en otros depdsitos ceremoniales
del Iztaccihuatl. El objetivo es utilizar esta informacion para explicar los nimeros que aparecen
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en la ofrenda de la zona arqueoldgica, que se analiza en el segundo apartado. Nuestra propuesta
es que las cantidades utilizadas en la ofrenda y la forma en que se colocaron dan cuenta del
simbolismo de las orientaciones de la zona arqueolégica y su relacién con el cosmos. En esto
seguimos la propuesta de Stanislaw lwaniszewski, quien al respecto dice:

Nahualac es un espacio donde emergen las dimensiones cuadruple y quintuple. La primera se
explica con la division del cosmos en cuatro rumbos o cuadrantes y la segunda si se considera
el centro como un quinto elemento que figura el axis mundi. Por lo tanto, Nahualac es un eje
horizontal y vertical que sostiene el mundo celestial, terrenal y del inframundo.[5]

Para este autor, Nahualac es un espacio donde las dimensiones cuadruple y quintuple se asocian
con las concepciones mesoamericanas de Ayauhcalli[6] Tlalocan[7] y Tonacatepec.[8]

Nahualac en su longitud cuadruple o la cuatriparticion del espacio-tiempo, se remonta al periodo
Clasico con los teotihuacanos y se extendié hasta el Postclasico con los mexicas, donde se
entendid que el tiempo y el espacio eran una unidad totalizadora. Ejemplos de esta unidad los
podemos visualizar en el paisaje de los volcanes con los marcadores astronémicos como son la
“Piedra Semilla o Piedra Conejo”, en Amecameca, el “marcador solar” de Cocotitlan, y en algunos
artefactos de culto como son la caja de Tizapa y la representacion de Napatecuhtli o el Sefior del
Cuatro en algunos cédices.[9]

Daniele Dehouve explica que un depésito ritual contado consiste en colocar en el suelo conjuntos
de objetos vegetales en nimeros concretos, siguiendo configuraciones orientadas en el plano
horizontal y en niveles verticales sobrepuestos;[10] es decir, se trata de una figuracion en
miniatura del universo, tendida sobre el paisaje sagrado, el cual se representa con la figura de
un cuadrilatero dentro del que se tienden los objetos ceremoniales contados.

Ofrendas contadas en el Iztaccihuatl. El caso de Amecameca

La practica de hacer ofrendas contadas es muy ancestral. El caso mas antiguo y mejor
documentado lo tenemos en Teotihuacdn. Entre 1998 y 2004, los investigadores Saburo
Sugiyama y Leonardo Lépez Lujan descubrieron en esa zona arqueoldgica una serie de depédsitos
rituales asociados con las diferentes etapas constructivas de la Piramide de la Luna.[11] A lo
largo de grandes tuneles abiertos en la estructura hallaron depésitos contados, puestos alli para
celebrar y consagrar cada nueva fase de ampliacién hasta el Clasico temprano (ca. 600 d.C.).

Ahora bien, las ofrendas contadas, desde el punto de vista etnografico, fueron estudiadas por
primera vez en la década de los treinta por Leonhard Schultze-Jena, quien observé entre los
tlapanecos de la Montafa de Guerrero un ritual de peticion de lluvias en el que se depositaba
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sobre la tierra, formando un rectangulo, series de manojos o amarres de hojas de pino, zacate,
canas delgadas u hojas de arbol, ante un idolo de piedra del dios Akw.[12] En la década de los
sesenta, las ofrendas fueron trabajadas por Karl A. Nowotny,[13] quien descubrié una correlacién
numeérica entre los cédices prehispanicos del grupo Borgia (Cospi, Fejérvary-Mayery Laud) y los
depdsitos rituales contados de los tlapanecos y los mixtecos del siglo XX de la Montafia de
Guerrero. Finalmente, en la actualidad se formdé un grupo multidisciplinario para investigar a
profundidad la sabiduria numeroldgica mesoamericana en Puebla, Guerrero, Oaxaca y el area
maya. Entre los trabajos mads representativos podemos mencionar los de Alain Ichon,[14] Peter
van der Loo,[15] Daniéle Dehouve,[16] Catharine Good,[17]Johanna Broda,[18] Frank J.
Lipp[19] y Didac Santos Fita.[20]

Amecameca en el volcan Iztaccihuatl

En Amecameca, hemos observado como don Jerdnimo, el especialista que dirigio el ritual de
Nahualac aqui estudiado, monta algunas ofrendas contadas, con el fin de abrir o cerrar el ciclo
agricola, agradecer la bonanza de alimentos, proteger los campos de cultivo, curar el cuerpo
humano y expulsar aires, granizos, plagas y enfermedades. Algunos de los nimeros sagrados
que se utilizan en las ofrendas y que explican de alguna manera el ritual de Nahualac son el uno,
el cuatro y el veinte. A continuaciéon vamos a explicar cada uno.

Ofrendas contadas con el niimero uno

Las ofrendas contadas con el niimero uno fueron montadas durante el tiempo de secas, periodo
conocido en Amecameca como “primer viento”, asociado a las festividades de cuaresmay al culto
y veneracién de los cristos ubicados al sureste del Estado de México y noreste de Morelos.

Durante un periodo de cuarenta dias, desde el Miércoles de Ceniza hasta la vispera del Domingo
de Resurreccion, don Jerénimo entré en una fase de abstinencia sexual, ayuno y vigilia para
poder confeccionar y montar cinco ofrendas, en distintos sitios, con el numero uno,
denominado ocontl/e. Una vez que regresé del monte, enfrente del altar doméstico, confeccioné
las rajas de ocote con los manojos de las hierbas medicinales y las cubrié con una tira de algodoén.
Estas pequefias ofrendas se quemaron a media noche y se depositaron en la parte trasera de los
templos de Amecameca, Totolapan, Atlatlaucan, Cuautla y Tepalcingo, para solicitar a los cristos
la fuerza ignea.[21]

Esta ofrenda contada con el nimero uno tiene un significado cultural ligado con el tiempo primigenio,
el inicio de la agricultura, la renovacién de la tierra y la naturaleza, la fertilidad, la honorabilidad y la
creatividad. Ademas, el nimero uno es la entidad que ordena todos los elementos por jerarquias.
Por ejemplo, los calendarios rituales, agricolas y adivinatorios; o los rangos de la estructura social y
cosmica. Por lo tanto, pensamos que las plantas medicinales como el ocote, el pirul, la santamaria y
la ruda simbolizan el fuego y, por lo tanto, se puede considerar que el nimero uno esta unido al
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concepto de inicio y a las acciones de purificacion, transformacién y regeneracién.[22] El algoddn en
este contexto simboliza las nubes, el viento y las fuerzas de naturaleza fria. Al combinarse ambas
fuerzas, se produce la lluvia de los temporales.

Figura 4. Ocontle u ofrenda contada para el fuego.

Fuente: fotografia de Ramsés Hernandez, 2016.

Esta ofrenda contada con el nimero uno tiene un significado cultural ligado con el tiempo
primigenio, el inicio de la agricultura, la renovacion de la tierra y la naturaleza, la fertilidad, la
honorabilidad y la creatividad. Ademas, el nimero uno es la entidad que ordena todos los
elementos por jerarquias. Por ejemplo, los calendarios rituales, agricolas y adivinatorios; o los
rangos de la estructura social y cosmica. Por lo tanto, pensamos que las plantas medicinales
como el ocote, el pirul, la santamaria y la ruda simbolizan el fuego y, por lo tanto, se puede
considerar que el nimero uno esta unido al concepto de inicio y a las acciones de purificacion,
transformacion y regeneracion.[22] El algoddn en este contexto simboliza las nubes, el viento y
las fuerzas de naturaleza fria. Al combinarse ambas fuerzas, se produce la lluvia de los
temporales.

Ofrendas contadas con el niilmero cuatro

Las escenificaciones de ofrendas contadas con el nimero cuatro se colocaron al inicio y al final
del calendario agricola. Los primeros dos depoésitos se realizaron durante el tiempo de secas,
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asociado al primer viento, proveniente del rumbo del oriente, y a las fechas calendaricas que
marcan el tiempo de la agricultura (enero y febrero) y de solicitar los permisos para el trabajo
del temporal.

La primera ofrenda contada, que utilizé el nimero cuatro, se celebré a principio del afio, estuvo
dedicada a las potencias o espiritus del viento y se ejecutod en el cerro del Sacromonte junto a la
iglesia de Guadalupita. Alli se tendié un petate que se dividié en cuatro cuadrados y sobre éste
se colocaron cuatro montones de objetos ceremoniales. Cada montdn contenia frutas aromaticas,
como naranja, guayaba y lima, granos de café y barras de chocolate. El orden en que se
depositaron fue el siguiente: el primer montdn se ofrecié al viento del oriente, el segundo al del
sur, el tercero al del poniente y el cuarto al del norte.

La segunda ofrenda, contada con el niumero cuatro, se colocé el 2 de febrero, en la cueva del
templo del agua en el cerro del Sacromonte. Esta encomienda se dedicé a los guardianes de cada
uno de los cuatro rumbos cardinales, a quienes primero se les ofrecié comida, y posteriormente
les fueron presentados los seis tipos de semillas de maiz para que les otorgaran las fuerzas del
crecimiento, y dos ceras para defender los campos de cultivo de las tempestades.

La ofrenda de alimentos y la presentacion de semillas y ceras se desarrollaron de la siguiente
manera. Don Jacinto, asistente de don Jerénimo, con sus manos sostuvo las semillas y las ceras
para presentarlas a los cuatro rumbos. Mientras, don Jeronimo deposité al pie de la cruz cuatro
conjuntos de comida y bebida, y, postrado, convocoé a los cuatro rumbos de esta forma:

Al rumbo del oriente, cuyo guardian es el Sefior del Sacromonte: “Pedimos a nuestro Santo Padre,
el Sefior del Sacromonte, el guardian del oriente y toda esta tierra y esta comarca para que
bendiga estas semillas y estas ceras para usarlas, para nuestro provecho, para nuestras familias
Y, huestros pueblos, y estas ceras para liberarnos de todos los peligros que acechan a nuestras
sementeras”. Al rumbo del norte, guardado por la Virgen de Guadalupe: “Le pedimos a nuestra
Santa Madre, a la Virgen de Guadalupe, guardiana del norte, proteja estas semillas y que todas
crezcan bien”; al del sur, cuyo guardian es el Sefior de Chalma: “A nuestro Padre, el Sefior de
Chalma, guardian del sur, también le pedimos que bendiga estas semillas para todas nuestras
familias”; y al del poniente, bajo la guarda de la Virgen de los Remedios: “A nuestra madre Virgen
de los Remedios, que es la patrona de los campos de cultivo, le pedimos que florezcan estas
semillas”. Estos santos y virgenes catdlicas se asemejan a los cuatro dioses patrones de los cuatro
rumbos mesoamericanos: “Para el Oriente: el dios del Sol; para el Norte: el dios rayado, con boca
roja y nariguera redonda, de cuya cabeza sube el humo; en el Poniente: Tlazolteotl; y en el Sur:
Tlaloc”.[23]
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La tercera ofrenda, del nimero cuatro, se colocé durante el cuarto viento, derivado del punto
cardinal del norte y con la posicién calenddrica de las cosechas y el final del calendario agricola
de temporal, es decir, el 2 de noviembre, Dia de Todos los Santos. Esta ofrenda de comida y
bebida se colocé sobre una mesa cubierta con un petate, simbolo de muerte y vida, donde se
dice que llegan a sentarse a comer los antepasados. Alli se depositaron cuatro unidades
compuestas por fruta, pan, verdura, flores, dulces, tamales, mole, arroz, bebidas alcohdlicas,
refresco y atole, hasta formar pequefios montones que se asemejan a los cerros, guardianes de
los alimentos. Para terminar de confeccionar metaféricamente cada pequefio cerro, se montaron
cuatro ceras, las cuales simbolizan los cuatro arboles que sostienen el universo.

El significado cultural del nimero cuatro dentro de estos rituales se asocia con el macrocosmos
y al microcosmos. Es un digito que guarda la memoria biocultural sobre el control atmosférico y
los ritmos de la naturaleza y del ser humano, y personifica el espacio horizontal, la tierra. Esta,
segun el simbolismo heredado de tiempos prehispanicos, tiene la forma de un cuadrilatero y
esta dividida en cuatro espacios, cada uno representado por una direccion cardinal e incluso por
distintos colores y elementos: el norte, blanco-viento; el oeste, rojo-fuego; el sur, azul-agua; y
el este, amarillo-tierra. Todas se asocian con el tiempo ciclico de la naturaleza, de la agricultura,
y de las fiestas catdlicas. Un elemento clave en esta asociacion es el tzacu/ o petate cuadrado,
sobre el que se tienden los objetos ceremoniales y cumple la funcidon de asiento y de mesa por
donde la potencia o espiritu desciende y toma los aromas de las ofrendas, el vehiculo por donde
se contacta con el cielo y con el inframundo. Es decir, simula el umbral por donde nacemos, el
portal por donde morimos y metaféricamente, el espejo del cielo.

Figura 5. Ofrenda de cuatro manojos. Fuente:
fotografia de Ramsés Hernandez, 2017.
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Ofrendas contadas con el nidmero veinte

Estas ofrendas se construyen a peticion de los rituales agricolas para propiciar la lluvia, cuando
corre el segundo viento, el del sur, en el templo de Alcalica, llamado también “la gobernacion”
por ser el mas importante; y consisten en confeccionar manojos de flores blancas y rojas. Cada
conjunto de veinte manojos se utiliza para adornar dos bastones de cinco metros que custodian
la cruz principal de la cueva. Ya adornados, los bastones sirven para expulsar las enfermedades
que atacan el cuerpo humano. Estas limpias se ejecutan después del ritual de peticién de lluvias
y las comanda don Jerénimo al pie de la cruz.

El nimero veinte, los manojos de flores y los bastones de mando nos permiten interpretar que
estas ofrendas estan asociadas al tiempo de secas y de lluvias, asi como a la salud y enfermedad
del cuerpo humano. Es decir, la ofrenda de manojos de flores rojas se asocia a la fuerza del sol,
ignea y caliente; mientras que el otro conjunto, de flores blancas, se relaciona con la energia de
la luna, gélida y fria. El bastén funciona como un intermediario y nos recuerda al tronco o arbol
florido Tamoanchan de la cosmovisién indigena mesoamericana, por donde subian y bajaban las
fuerzas igneas y humedas, creadoras de la vida, el tiempo y el espacio del ser humano.

El nimero veinte expresa una cantidad alta, indefinida y que expresa totalidad. Por ejemplo, en
la zona de los Altos de Morelos hay un cerro de nombre Cempualtépec (cempualli tépet/, “veinte-
cerro”). La asociaciéon entre el veinte y el cerro se explica porque en la cima del cerro, que es
considerado un eje rector del paisaje circundante, hay “muchas” cruces, y durante las plegarias
de los especialistas rituales o “misioneros del temporal” se convoca a “muchos espiritus”. Otro
ejemplo lo hallamos en la flor de muerto o cempasuchil (cempualli xochitl/, “veinte-flor”), que se
utiliza para confeccionar las ofrendas de Dia de Muertos. Por sus abundantes pétalos amarillos,
esta flor resulta idonea para los altares domésticos de “todos” los difuntos. En la cosmovision
mesoamericana, el veinte era el dltimo signo calendarico, representado por una flor, y, por lo
tanto, este numero es la base de los veinte signos que constituyen el tonalpohualli, o calendario
adivinatorio.

La dindmica de las ofrendas contadas se entrecruza con las fiestas catélicas, las labores del
campo, los rituales agricolas y los ciclos de la naturaleza. En su conjunto, los nimeros forman
la aritmética sagrada del ciclo agricola del volcan Iztaccihuatl o el algebra del cosmos. Son, en
un sentido global, la eficacia cosmica. Pertenecen al ambito sagrado de la montafia y funcionan
para proteger al maiz y al cuerpo humano de las peripecias y peligros que pueden dafar el
paisaje y el clima, si no se atienden anualmente con los rituales y ofrendas correspondientes.
Toda esta parafernalia ritual y calenddrica es la que pone en movimiento las fuerzas de la
naturaleza.
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¥~ Figura 6. Ofrenda contada con el numero
L4 Veinte. En esta escena observamos, al
= fondo, una Santa Cruz constituida por
veinte bastones revestidos con trece
manojos de flores cada uno. Fuente:

e fotografia de Ramsés Hernandez, 2017.

Nahualac: un relato sobre ofrendas contadas en el Iztaccihuatl

La ceremonia, que se celebré el 3 de noviembre de 2016 en el sitio arqueolégico de Nahualac,
estuvo a cargo de don Jerénimo, como las que se mencionaron en el apartado anterior, pero fue
dirigida por dofa Flora, la “mayora” de los volcanes, pues era particularmente importante. En
cierta forma, al realizarla se estaba reactivando el culto en este sitio abandonado por los
graniceros de la regidn no se sabe desde cuando. También se pretendia atender el patrimonio
cultural y el paisaje sagrado de la region, pues ese dia iniciaba una temporada de excavacion
arqueolégica del INAH y los campesinos sintieron la necesidad de estar alertas a lo que se llevaba
a cabo en sus tierras.

El mundo onirico, sus guardianes y sus demandas: las ofrendas

Como todos los especialistas rituales de la region, don Jerénimo y dofia Flora mantienen una
estrecha relacién con los sitios sagrados de los volcanes y las potencias o espiritus que los
resguardan, por medio de las plegarias, las peregrinaciones, los rituales, la experiencia onirica
y la ingesta ceremonial de plantas y hongos. Los espiritus se encargan de custodiar el paisaje
sagrado y a sus habitantes, a cambio de lo cual suelen solicitar a los especialistas rituales,
mediante suefios, ofrendas de comida y bebida acompafnadas de adornos de papel y flores, con
indicaciones precisas respecto a como practicarlas.

Asi, antes de que se llevara a efecto el ritual de Nahualac, don Jerénimo recibié 6érdenes de su maestra
dofia Flora, quien dio a don Jerénimo instrucciones precisas (que los “Sefiores del Monte” le hicieron
llegar durante un trance onirico) de llevar a cabo una ofrenda en que predominaba el nimero cuatro.
La instruccion dependié del guardian del cerro de Nahualac, que es una potencia masculina
encargada de brindar el agua de lluvia. Esta pidi6 una lista de objetos para montar la ofrenda, la cual
deberia colocarse haciendo un corte en la tierra y después enterrarse. Es decir, a diferencia de otros
rituales, deberia dejarse la ofrenda para consumo exclusivo de los “Sefiores”. Solamente se deberia
compartir entre ellos y los asistentes al ritual un poco de chacualole, la calabaza en dulce propia del
Dia de Muertos. Los objetos que se solicitaron fueron los siguientes, en riguroso orden:
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Cinco tarros de barro, cuatro platos de barro, cuatro silbatos de barro, un sahumador mediano
de colores, un jarro de barro de dos litros, veinte platos miniatura, cuatro veladoras, cuatro ceras,
cuatro metros de mecate, un kilogramo de copal, veinte pesos de ocote, dos kilogramos de
carbén, cuatro pliegos de papel china blanco, una caja de cigarros, dos botellas de tequila blanco,
una botella de jerez, cuatro paquetes de barras de amaranto, una caja de cerillos, cuatro cajas
con cuatro paquetes de galletas arcoiris, veinte piezas de pan de muerto, cuatro kilogramos de
guayabas, cuatro kilogramos de naranjas, cuatro kilogramos de ciruelas rojas, una penca de
platanos machos, cuatro camotes enteros en miel, cuatro kilogramos de tortillas azules, veinte
tamales de frijol y haba, mole, cuatro guajolotes, cuatro litros de pulque, cinco litros de miel de
abeja, dos calabazas preparadas en miel, dos gruesas de flor de cempasuchil, una gruesa de
flores blancas, un ramillete de flores de terciopelo, cuatro pescados, medio kilo de granos
enteros de cacao, dos banderines y un petate. Como podemos observar, entre las cosas que se
usarian en la preparacién del ritual predominé el nimero cuatro, aunque también aparecen el
uno vy el veinte.

Después del suefio de dofia Flora, don Jerénimo también recibié una instruccién onirica de los
“Sefiores del Monte” a proposito del lugar exacto donde debia enterrar la ofrenda. Durante el
trance, se le revelaron algunos elementos naturales del paisaje como piedras gigantes y
pequefias, un estanque lleno de agua, flores de color amarillo y arboles de alta montafa. Una
vez que se entrecruzaron los suefios de la “mayora” y de don Jerénimo, ella encomendé una
ultima mision al especialista ritual, en quien deposité la responsabilidad de montar la ofrenda:
que ejecutara en la alta montafia una alabanza especial dedicada a los “Sefores de Nahualac”,
compuesta por ella misma, para adorar y despertar a todas las potencias o espiritus de esa
orografia sagrada.[24]

Ademas, la “mayora” le recalcdé que después de realizado el ritual, aunque los arquedlogos se
guedaran en la zona, él no podia continuar trabajando en Nahualac por la complejidad de las
ofrendas, la lejania y el peligro que representa trabajar en la alta montafia. Después de recibir
todas las instrucciones rituales, don Jerénimo, se encomendé al Sefior del Sacromonte, a la
Virgen de la Asuncion, patrona de Amecameca, y parti6 al monte con sus ayudantes la
madrugada del 3 de noviembre de 2016.

El recorrido ritual por el bosque de niebla

Don Jerénimo y sus ayudantes comenzaron su travesia desde su poblado natal, Amecameca, y
una vez que llegaron a San Rafael Tlalmanalco, se adentraron en el verdor de los bosques al
oriente, por donde nace sol y se yergue el Iztaccihuatl. Es decir, esta incursién implicé recorrer
el territorio sagrado que comparten Amecameca y Tlalmanalco, el cual consta de veredas
interminables y parajes de ancestrales pinos. Una vez que don Jerénimo y su sequito llegaron al
pie de la montana, se dedicaron a buscar las sefiales del paisaje para sembrar la ofrenda.
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2016.

Encender fuego

Todo ritual se inaugura encendiendo fuego, porque ello remite al tiempo primordial y al origen
de los antepasados, y se relaciona con el niimero uno, el inicio de una nueva cuenta, un nuevo
ciclo y una nueva temporada. En este caso, simbolizé también la reactivacion del ritual en
Nahualac. Hay que mantener vivo el fuego, encender todas las velas y sahumar para expulsar los
malos aires que se posan en las piedras y los arboles. La luz del fuego también sirve para marcar
el camino a las potencias o espiritus que descienden de lo alto de la montana.

Figura 9. Fuego ceremonial.
Fuente: fotografia de Ramsés Hernandez, 2016.
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La peticion del permiso

Inmediatamente después de iniciar el fuego, se depositaron todos los objetos rituales sobre un
petate que se tendi6 sobre la tierra, dividido en cuatro partes con direccion al norte del estanque
de Nahualac. Después, se confeccion6 un collar con un mecate de cuatro metros y se adorné con
flores amarillas y rojas. El resto de los pétalos de cempasuchil se depositd sobre un ayate.
Después, don Jerénimo ejecutd el ritual oral de la invitacién. Segin Daniele Dehouve, para
convidar a un personaje se edifica un asiento y una mesa sobre la cual se coloca un mantel;
luego se convoca al huésped y para honrarlo se le ofrece un collar de flores y se le regala comida
y bebida.[25] Don Jerénimo inicié la invocacion sahumando el espacio a los cuatro rumbos del
universo. Esta metafora material permitio abrir el umbral del cielo, el inframundo y la misma
tierra, para invitar a pasar a todas las potencias o espiritus, entre los cuales hay santos y virgenes
catélicas, meteoros, cerros y cuerpos de agua, ancestros y difuntos.

Durante el ritual se conjuré con el numero dos, que simboliza completitud y dualidad, a los
espiritus de los volcanes lztaccihuatl y Popocatépetl. También se invocé con el nimero cuatro,
que puede significar el axis mundi, a la representacion céosmica del circulo magico de la vida y
de la muerte. Don Jerénimo entoné un Padre Nuestro y un Ave Maria, y finalmente solicité el
permiso:

A nuestra Santa Madre Tierra. Venimos a poner esta puerta para que [cuide] el trabajo de estas
personas [los arquedlogos]; para el bien de todas las comunidades campesinas, les pedimos por
favor que bajen con nosotros en este santo lugar de Nahualac. Que venga con nosotros nuestra
Santa Madre, la Iztaccihuatl. jQue pase por acd! Y también el Seifior Popocatépetl, jque venga de
este lado! El Sefior del cerro del Sacromonte, jque venga con nosotros en este dia! También le
pedimos al cerro de la Coronilla, jque venga con nosotros! A todos nuestros hermanos ahuaques.

Para englobar a todos los seres del cielo y la tierra se convocé a los “meteoros del inframundo”:
las nubes, los vientos, los granizos, los relampagos y los huracanes. Pero también a la orografia
y la hidrografia del paisaje mexicano, es decir, a los cerros, lagunas, rios y mares de los cuatro
puntos cardinales. Para que este conjuro tuviera eficacia césmica, se dedicod una oracion que se
utiliza durante el ritual de peticién de lluvias:

iQue pasen con nosotros! jQue pasen a tomar un sustento, una aguita! Nosotros no tenemos
mas. No podemos darles mas. Es lo que tenemos. jLe pedimos a la Santa Tierra que reciba estas
ofrendas! Porque nos convidaste de tu flor, de tu cansancio, y como nos dijo tu hijo: “Tid me das,
yo te doy”. Aqui entregamos la parte que nos toca, cumpliendo con el compromiso que hicieron
nuestros antepasados desde el afio uno hasta este dia.
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Estas expresiones permiten asociar el carisma y el comportamiento del especialista ritual para
invocar a las potencias o espiritus del paisaje ritual con el mito tolteca del hombre-dios que
conjuré a Tlaloc en el inframundo de la siguiente manera: “Quetzalcéatl entrega una copa a
Tlaloc, el dios del agua, para crear la lluvia. De aqui surgen los relampagos, nacen las nubes.
Quien ha tocado esto se vuelve hecho de piedra verde preciosa o de plumas verdes de un perico
joven y debe comportarse con humildad, triste, modestamente Illamando al dios”.[26]

La colocacién de flores o penitencia

El acto que precedi6 al ritual oral fue “montar” o “sembrar” la ofrenda. Primero se purificé con el
sahumador a la Madre Tierra, invocando de nueva cuenta el cosmograma de la cruz, el cual
materializé a los cuatro sefiores de la lluvia, del viento y los cerros. Posteriormente, se barrio
con una escoba de hierbas de popotillo o jarilla para expulsar la maleza de la piel de la tierra 'y
se sahumé otra vez. Luego se vertié alcohol sobre el suelo, primero en las cuatro esquinas para
formar un cuadrado, después al centro y de ahi se esparcié un hilo de alcohol de norte a sury
de este a oeste, para formar una cruz. Una vez purificado el espacio sagrado, se tendio6 el petate,
la mesa-asiento a donde las potencias o espiritus descienden para descansar y tomar las
ofrendas.[27]

El petate se adorné con el collar de flores rojas y amarillas, como proteccién de la ofrenda, segiin
don Jerénimo. El cuadrado que forman el collar y el petate, en la concepcién del mundo de los
graniceros, se asocia con la seguridad y la proteccion de los alimentos. Por ejemplo, en su
imaginario, cada templo de montana simboliza un corral, una troje, una hacienda o un rancho,
y todas estas estructuras se representan con un cuadrado, el cual simboliza el espacio terrestre
y resguarda la riqueza de la tierra, flora y fauna. Pero collar y petate también fungen como atavio
ceremonial, porque durante las fiestas a los huéspedes se les recibe con collares de flores
aromaticas como simbolo de alegria, amistad y embriaguez.[28] Toda esta abundancia esta
representada con el niumero veinte, que es el de la abundancia.

Sobre el collar de flores se colocaron dos bastones o banderines confeccionados con papel de
china blanco, simbolos que guiaban y anunciaban la guerra, la muerte y el sacrificio.[29] En el
centro del petate se deposité un jarro de barro con dos litros de miel, que representa el agua de
la temporada de recoleccién de las cosechas en el mes de noviembre y es acorde con la
abundancia, pero el jarro simulaba la montafa césmica, contenedor de agua y centro del
universo-cuadrante formado por el petate.
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Fuente: fotografia de Ramsés Hernandez, 2016.

De dicho “centro del universo” se desprendieron cuatro hilos de pétalos de cempasuchil hacia
cada uno de los cuatro puntos cardinales hasta formar una pequena representacion o “maqueta”’
del macrocosmos tendido sobre la tierra. En cada cuadrante se coloco una parte de la ofrenda
comestible: un tarro de barro con un litro de miel, un plato y unos silbatos de barro, cinco platos
miniatura, una veladora, cuatro pliegos de papel china blanco, cinco cigarros, cuatro paquetes
de barras de amaranto y otros tantos de galletas arcoiris, cuatro piezas de pan de muerto, un
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kilo de guayabas, uno de naranjas y uno de ciruelas rojas, otro de tortillas azules y cinco tamales
de frijol y haba.

El resto de los elementos se utilizé durante el ritual. Por ejemplo, la sahumadora utilizé un kilo
de copal, veinte pesos de ocote, dos kilos de carbdn y una caja de cerillos; el especialista ritual
vertié sobre la tierra dos botellas de tequila blanco, y sus ayudantes manipularon dos gruesas
de flor de cempasuchil, una de flores blancas, un ramillete de flores de terciopelo y cuatro metros
de mecate para confeccionar un collar con el cual adornar la mesa.

La ofrenda se corond con los elementos principales. En el centro se coloco el jarro de miel y en
cada cuadrante un litro, cuatro camotes enteros en miel, cuatro guajolotes con mole, cuatro
calabazas en miel, cuatro pescados y medio kilo de granos enteros de cacao. La botella de jerez
y los cuatro litros de pulque fueron depositados fuera del petate con direcciéon al estanque.

En las cuatro esquinas del petate se sembraron cuatro ceras, cada una dedicada a un rumbo
cardinal.[30] Este acto ritual nos recordo el sistema ideol6gico mesoamericano del que habla
Stanislaw Iwaniszewski cuando dice que Nahualac es un espacio donde emergen las dimensiones
cuadruple y quintuple. La primera se explica con la division del cosmos en cuatro rumbos o
cuadrantes, y la segunda, si se considera el centro como un quinto elemento que funge
como axis mundi. Por lo tanto, Nahualac es un eje horizontal y vertical que sostiene el mundo
celestial, el terrenal y el inframundo.[31] Para Iwaniszewski, Nahualac es un espacio donde las
dimensiones cuadruple y quintuple se asocian con las concepciones mesoamericanas de
Ayauhcalli, Tlalocan y Tonacatepec.

Todo esto habla sobre la distribucion cosmica vertical y horizontal, la cual constaba de nueve
peldanos celestiales, nueve pisos del inframundo y un sector central compuesto por cuatro pisos.
Este ultimo plano, el terrestre, se dividia en cuadrantes delimitados por cinco arboles:

El arbol central, el axis mundi, estaba enraizado en el mundo de los muertos y se elevaba hasta
los cielos mas altos. Las columnas eran las proyecciones del arbol central en los cuatro extremos
del mundo. Los cinco arboles tenian como base un monte. Por el interior hueco de sus troncos
fluian las fuerzas del Topan y del Mictlan, permitiendo el movimiento ciclico del tiempo, la vida,
la muerte, las fuerzas, los astros, los meteoros y el sustento. Rotos los arboles o derrocada la
pared de sus bases pétreas, los flujos manaban sobre el Tlalticpac (la superficie de la tierra) para
regresar en el siguiente ciclo. Los seres del Tlalticpac (incluidos los objetos creados por el
hombre) participaban de la naturaleza divina, constituyendo un dmbito animado en el cual el
hombre podia entablar comunicacién y reciprocidades generalizadas.[32]
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Esta hierofania o manifestacién de lo sagrado fue construida para fundamentar el orden del
cosmos Yy, por ende, del cuerpo humano. Al causar una contemplacién interna se vuelve un
instrumento de transformacion. Es algo que ocurre afuera y adentro, en el cosmos y en el
microcosmos.

Marcando el camino

Una vez construido el altar mayor, el especialista ritual continud trabajando en el area designada
y paso a entablar el conjuro de los diversos ojos de agua que provienen de lo mas alto de la
montafa sagrada lztaccihuatl. Con este fin, depositdé una pequena ofrenda a la vena de agua que
se desvia hacia el estanque de Nahualac. Segun don Jerénimo, lo que hizo fue marcarles el
camino a las potencias o espiritus de mayor altura del paisaje, con una ofrenda miniatura que
incluia estos elementos: un mantel de pétalos de cempasuchil que figuré6 como mesa, una
veladora, alcohol (el cual se vertié a las cuatro esquinas del mantel), una penca de cuatro platanos
machos, dos conjuntos de cuatro naranjas, cuatro manzanas y cuatro mandarinas, asi como dos
tabletas de chocolate.

A continuacion, se oré un Padre Nuestro y un Ave Maria y se conjurd la “vena principal” de
Nahualac, que transporta y distribuye agua a todos los rios en cada ciclo hidrolégico. Esta
invocacién fue la siguiente:

Hoy en dia te venimos a pedir un favor. Nuestros hermanos que van a trabajar en este lugar,
para que ustedes los ayuden, para que ustedes los cuiden, que su trabajo sea recompensado,
que todo salga bien, que alejen todas las cosas malas que no vemos, que se alejen de este santo
lugar. Aqui les dejamos mas ofrendas. A mi madre, le pedimos, cuides a todos los que no
pudieron venir, que tuvieron la intencién y que con oracién nos ayuden para que este trabajo
salga bien.

Bendicion o iluminacién

Después del ritual oral dedicado a la vena de agua que alimenta el estanque de Nahualac y a
toda la red hidrolégica de la region, don Jerénimo y su séquito entonaron un canto llamado
“Paloma Blanca”. Al ritmo de la alabanza, el especialista ritual esparcié los pétalos amarillos del
cempasuchil sobre la ofrenda y caminé hacia la ofrenda mayor mientras trazaba un hilo de
pétalos para llamar la atencion de los espiritus que moran en las oscuras barrancas, en los
montes y los bosques de niebla.

Este hilo de flores se extendid hasta el altar mayor con la intencién de dirigir a las potencias al
banquete especial y solicitar su autorizacion para trabajar en el sitio que custodian. Don Jerénimo
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esparcio pequeos montones de pétalos al pie del altar y sobre el estanque. Este ritual de la
lluvia de flores se asocia con la amistad y el compadrazgo ritual.

Despedida

Don Jerénimo termind su misién a las cinco de la tarde con cuatro minutos y encomendé a
quienes se quedaban en el sitio el cuidado del fuego, que debia mantenerse vivo hasta que se
fueran, y de la ofrenda, cuyos restos debian ser enterrados para que se los “tragara la tierra”. Las
ultimas palabras que dedico el especialista ritual fueron:

Aqui nuestro trabajo termina y ustedes se quedan a cargo de esto. Los dias que van a estar aqui
tienen que vigilar que todo se vaya secando, que se vayan apagando las velas y cuando ustedes
ya se retiren, pues ustedes deciden un lugar a donde van a enterrar todo lo que haya sobrado.
La comida, todos los dulces, las veladoras, el petate, todo que se quede empotrado.

Yo les agradezco a mis companeros que acudieron a este llamado [...] a todos los comparfieros
que nos dedicamos a esta labor [del temporal] que vinieron a ayudarnos y a todos por su buena
voluntad y por tomar en cuenta a lo que vive aqui en estos lugares.

Andlisis de una alabanza especial para Nahualac

Don Jerénimo nos comentd que una de las instrucciones que recibié de la “mayora” de los
volcanes fue cantar la alabanza dedicada a las potencias del estanque de Nahualac. Este conjuro
del agua, la lluvia, las nubes, los huracanes, el granizo y el arcoiris se debia realizar, segun el
especialista ritual, bajo una serie de pasos estrictamente marcados:

Cuando tu haces un ritual, hay un momento especifico que es bien importante, rezar una oracion,
la peticién del permiso, el enciendo del fuego. Esto es hacer un conjuro del agua. Y estas
pidiendo permiso para que los espiritus del agua bajen con nosotros. Es importante en el
conjunto que nombras, a quiénes nombras, porque tienes que llamar a toda la naturaleza: cerros,
volcanes, rios, mares y santos. Todos son importantes porque conforman un circulo de vida.

Después de hacer el conjuro viene la penitencia o colocaciéon de la ofrenda, la bendicién que dan
las potencias o espiritus y, al final, la convivencia y agradecimiento. Conocer las oraciones es
muy importante porque con la ayuda de la cruz se hace bajar el agua. Cuando se sahima y se
invoca a los cuatro puntos, se le estd marcando el camino al espiritu del agua, y lo preceden el
sahumador y el copal.

Con la ayuda de don Jerénimo hemos interpretado para nuestro analisis la alabanza que se
entond. Esta informacidn es valiosa porque nos indica que las oraciones, las alabanzas y las
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plegarias son parte de toda una memoria ritual que reconstruye y rescata el tejido mitologico de

la tradicion oral de los antiguos rituales dedicados a las potencias o espiritus del agua y de la

montafa. Veremos como entre lineas se revela un lenguaje ritual oculto manejado por una clase

de sacerdotes dedicados a Tlaloc y Chalchiuhtlicue.

Nam Estrofa Interpretacion
Con la luz dorada La luz dorada es la luz de cuatro colores del amanecer.
que en el cielo se ve
viene Jesucristo Jesucristo es la figura del Sol, que atrae el calor y el agua.
! con Maria y José.
Maria y José, son las virgenes y santos que representan los fendmenos naturales de la época
de secas y de lluvias, asi como de siembra y cosecha en el calendario agricola.
Palomita blanca La “palomita blanca” es la potencia del volcan Iztaccihuatl. En todos los templos
bajando del cielo, graniceros, para conjurar los manantiales o cuerpos de agua estancados, se entona un
1l el Espiritu Santo canto llamado “Paloma blanca”.
y Dios verdadero.
El Espiritu Santo y Dios son la representacion del espiritu de la lluvia en el cielo.
El duefio del cielo El duefio del Cielo es Tlaloc, patrén del primer peldafio celeste llamado Tlalocan. Desde
la Gracia nos dio, ahi comanda los montes, los animales, las tierras de cultivo y distribuye las lluvias con
la paloma blanca la ayuda de los tlaloques.
i Ahora ya volé.
La Gracia es el agua en forma de lluvia que alimenta los campos y la vida en general.
La Paloma Blanca es el Espiritu del Iztaccihuatl y de los manantiales, rios, arroyos y ojos
de agua.
Sefior del Sacromonte, Esta estrofa se asocia con una oracion de la época de calor que dice: “Tu, Sefior, que
hoy te vengo a dar estds en este divino cerro, en medio de este divino arbol, donde se cruzan los vientos,
v infinitas gracias donde se cruzan las nubes”.
al pie de tu altar.
Estas dos oraciones aluden al altar del arbol florido de la cosmovision mesoamericana,
dador de vida, Tamoanchan, el arbol sagrado.
Bendice los pasos Esta parte es una peticidon ante todos los seres vivientes, guardianes del monte y del
v que vamos a dar, bosque, para transitar libremente bajo su proteccién y llegar a salvo a los puntos de
cuida el camino, peregrinacién del paisaje ritual.
libranos del mal.
Se va nuestra madre, Aqui se habla de cuando los huracanes, la lluvia y los granizos se retiran. Es el
- se va nuestro consuelo, momento en que el arcoiris aparece en el horizonte de los montes e indica el cambio de
ya se va la madre las estaciones de época de lluvias a época de secas.
del Divino Verbo.
Madre blanca y pura Esta parte alude al volcan Iztaccihuatl, y por ende al norte, como una de las cuatro
como luz del dia, direcciones asociadas con los cuatro destinos del ser humano después de la muerte, los
Vi en el Dia del Juicio cuatro reinos de los muertos: “Tlalocan, el pais de Tlaloc, a donde van los que mueren
seas tu mi madrina. ahogados o tocados por el rayo y los que mueren por enfermedades de bubas, estd en
el norte”.*
Entre blancas nubes En este apartado se alude al entrecruzamiento de fuerzas, probablemente, frias y
que suben al cielo calientes. Este episodio ritual es el ultimo que se ejecuta después de pedir las
se va la Sefiora, bendiciones del Espiritu Santo, de los santos catélicos, del Sefior del Sacromonte y de la
VIl la reina del cielo. Santa Gracia. “Asi la mencionamos durante las peticiones de lluvia, ya que llegan las

lluvias y después de que se van —-explica don Jer6nimo—. Es cuando decimos que
‘entre nubes que suben al cielo se va la sefiora, la reina del cielo’. Quiere decir, el fin
del ciclo agricola.”

*Ferdinand Anders, Jansen Maarten y Luis Reyes Garcia, Codice Fejérvdary-Meyer..., op. cit., p. 169.

Figura 12. Cuadro explicativo elaborado por Ramsés Hernandez y vectorizado por Juan Manuel

Cruz Inostrosa.
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A manera de conclusién

Como pudo observarse, muchas de las oraciones y evocaciones se hicieron a los santos catdlicos,
pero el trasfondo y la interpretacién remiten a la cosmovisibn mesoamericana, especialmente en
aquellas ofrendas hechas bajo una cuenta concreta donde resalta el nimero cuatro. No fueron
fortuitas las indicaciones que los especialistas rituales, dofa Flora y don Jerénimo, aseguran
haber recibido, pues Nahualac es un axis mundi, un eje horizontal y vertical que sostiene el
mundo celestial, el terrenal y el inframundo, como ya hemos insistido. Esto es lo que dibujo don
Jerénimo en el montaje de la ofrenda ritual, donde dividié el cosmos en cuadruple y quintuple
(contando también el centro), o sea, en el punto que remite al culto de la montafa sagrada, a
Tamoanchan y Tlalocan.

Estamos frente a lo que podriamos definir como un sincretismo, es decir, la creacién de un
sistema religioso a partir de otros dos, cuyas creencias, ritos, organizaciéon y regulaciones éticas
son el resultado de una interaccion dialéctica de ambos. El resultado sera cuatro posibles
situaciones: la persistencia de ciertos elementos con su misma forma y significado, la pérdida
total de los mismos, la sintesis de otros elementos con sus similares de la otra religién, o la
reinterpretacién de otros componentes.[34]

Sin embargo, desde un punto de vista teorico, la persistencia de estos elementos prehispanicos
en los rituales de las ofrendas contadas mas bien podria clasificarse como una “memoria
diversificada”, pues:

Las sociedades tradicionales albergan un repertorio de conocimiento ecoldégico que
generalmente es local, colectivo, diacrénico y holistico. De hecho, como los pueblos indigenas
(y campesinos) poseen una muy larga historia de practica en el uso de sus recursos, éstos han
generado sistemas cognitivos sobre sus propios recursos naturales circundantes que son
transmitidos de generacion en generacion. El conocimiento indigena (y campesino) es holistico
porque esta intrinsecamente ligado a las necesidades practicas de uso y manejo de los
ecosistemas locales. Aunque el conocimiento indigena (y campesino) esta basado en
observaciones a una escala geografica mas bien restringida, debe proveer informacion detallada
de todo el escenario representado por los paisajes concretos donde se usan y manejan los
recursos naturales.[35]
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* Direccion de Estudios Historicos, INAH.

[1] Pedro Sergio Urquijo Torres, “El paisaje en su connotacién ritual. Un caso en la Huasteca
potosina, México”, GeoTropico, nueva serie, 2, México, 2010, p. 3.

[2] Désiré Charnay, “Mis descubrimientos en México y en la América Central’, en vv.aa., América
pintoresca. Descripcion de viajes al nuevo continente por los mds modernos exploradores Carlos
Wiener, Doctor Crevaux, D. Charnay, etc. etc., Barcelona, Montaner y Simén Editores, 1884, pp.
265-340.

[3] José Luis Lorenzo, Las zonas arqueoldgicas de los volcanes Iztaccihuat! y Popocatépetl,
México, INAH, 1957, pp. 20-25.

[4] Ismael Arturo Montero Garcia, Atlas Arqueologico de la Alta Montaia Mexicana, México,
Secretaria de Medio Ambiente y Recursos Naturales / Comision Nacional Forestal, 2002, p. 94.

[5] Stanislaw lwaniszewski, “Nahualac: Del mundo vivencial al mundo razonado”, ponencia
presentada en el Seminario Permanente de Antropologia de la Montafa y del Clima, en la
Direccién de Estudios Historicos, Instituto Nacional de Antropologia e Historia, México, el 19 de
abril de 2016.

56


https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref1
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref2
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref3
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref4
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref5
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref6

[6] Sobre el término Ayauhcalli, “Casa de Niebla”, véase Elena Mazzetto, “Los ayauhcalli en el
ciclo de las veintenas del afio solar. Funciones y ubicacién de las casas de niebla y sus relaciones
con la liturgia del maiz”, Estudios de Cultura Nahuat/, nim. 48 (julio-diciembre), México, 2014,
p. 136.

[7]1 Sobre T/alocan, “Cerro hecho de tierra, morada de Tlaloc”, véase José Contel, “Los dioses de
la [luvia en Mesoamérica”, Arqueologia mexicana, vol. XVI, nim. 95, México, 2009, p. 20.

[8] Sobre Tonacatépet/, “Monte de nuestro sustento”, véase Alfredo Lopez Austin y Leonardo
Lépez Lujan, “El templo mayor de Tenochtitlan, el Tonacatépetl y el mito del robo del maiz”, en
Maria Teresa Uriarte y Leticia Staines Cicero (coords.), Acercarse y mirar. Homenaje a Beatriz de
/a Fuente, México, UNAM, 2004, p. 407.

[9] Stanislaw Iwaniszewski, op. cit.

[10] Daniéle Dehouve, La ofrenda sacrificial entre los tlapanecos de Guerrero, México,
Universidad Autonoma de Guerrero / CEMCA / Plaza y Valdés, 2007, pp. 35-65.

[T1] Saburo Sugiyama y Leonardo Loépez Lujan, “Simbolismo y funcién de los entierros
dedicatorios de la Piramide de la Luna en Teotihuacan”, en Leonardo Lopez Lujan, David Carrasco
y Lourdes Cué (coords.), Arqueologia e Historia de México. Homenaje a Eduardo Matos
Moctezuma, México, INAH, 2006, pp. 131-151.

[12] Leonhard Shultze-Jena, /ndiana, vol. |ll, Bei den Azteken, Mixteken und Tlapaneken der
Sierra Madre del Sur von Mexiko, Jena, Gustav Fischer, 1938.

[13] Karl A. Nowotny, T/acuilolli. Die mexikanischen Bilderhandschriften. Stil und Inhalt. Mit
einem Katalog der Codex-Borgia-Gruppe, Berlin, Gebr. Mann (Monumenta Americana,lll), 1961.

[14] Alain Ichon, La religion de los totonacas de la sierra, México, Conaculta / INI, 1973.

[15] Peter van der Loo, “Rituales con manojos contados en el Grupo Borgia y entre los tlapanecos
de hoy en dia”, en Marcos Matias Alonso (comp.), Rituales agricolas y otras costumbres
guerrerenses (siglo XVI-XX), México, Ediciones de la Casa Chata-CIESAS, 1994, pp. 53-64.

[16] Daniele Dehouve, £/ imaginario de los niumeros entre los antiguos mexicanos, México,
Publicaciones de la Casa Chata-CIESAS / Centro de Estudios Mexicanos y Centroamericanos,
2014.

[17] Catharine Good, “La circulacion de la fuerza en el ritual: las ofrendas nahuas y sus
implicaciones para analizar las practicas religiosas mesoamericanas”’, en Johanna Broda
(coord.), “Convocar a los dioses”: ofrendas mesoamericanas. Estudios antropoldgicos, historicos
y comparativos, México, Instituto Veracruzano de Cultura, 2013, pp. 45-125.

[18] Johanna Broda, “Ofrendas mesoamericanas y el estudio de la ritualidad”, en Johanna Broda
y Alejandra Gamez (coords.), Cosmovision mesoamericana y ritualidad agricola, México, BUAP,
2009, pp. 45-66.

[19] Frank Lipp, The Mixe of Oaxaca. Religion, Ritual and Healing, Austin, University of Texas
Press, 1991.

57


https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref7
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref8
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref9
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref10
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref11
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref12
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref13
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref14
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref15
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref16
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref17
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref18
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref19
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref20

[20] Didac Santos Fita, Eduardo J. Naranjo, Erin I. J. Estrada, Ramon Mariaca y Eduardo Bello,
“Symbolism and Ritual Practices Related to Hunting in Maya Communities from Central Quintana
Roo, Mexico”, Journal of Ethnobiology and Ethnomedicine, vol. XI, nim. 71, Reino Unido, 2015,
pp. 2-13.

[21] Muchos rituales en Mesoamérica se conmemoraban con fuego. Por ejemplo, la celebracion
del rito de Fuego Nuevo o “atadura de anos” (xiuhmolpilli), celebrado cada 52 afios, marcaba el
inicio de un ciclo nuevo y su ejecucién se realizaba en la cima del monte.

[22] Silvia Limén Olvera, “El Dios del fuego y la regeneracion del mundo”, Estudios de Cultura
Ndhuatl, nim. 32 (enero-junio), México, 2001, p. 51.

[23] Ferdinand Anders, Maarten Jansen y Luis Reyes Garcia, Codice borbonico. El libro del
Ciuacoatl: homenaje para el afio del Fuego Nuevo, Viena / Madrid / México, Akademische Druck-
und Verlagsanstalt / Sociedad Estatal Quinto Centenario / FCE, 1994, p. 209.

[24] El analisis de la alabanza se puede ver mas adelante.
[25] Daniéle Dehouve, op. cit., 2007, p. 61.

[26] Alberto Davidoff Misrachi (dir.), 7Tu/a. Espejo del cielo. La zona arqueologica de Tula leida a
través del Codice Borgia y de la evangelizacion franciscana, México, Gobierno del Estado de
Hidalgo / Pro Tula / Habanero Films / Canal 22 / Calabazitaz Tiernaz, 2005, 47: 52.

[27] Las deidades del pantedn mesoamericano, y en especifico las del Tlalocan, como
Chalchiuhtlicue y Tlaloc, poseian un teoicpalli o “asiento divino”, cuya forma era la de un cerro y
una cueva por donde emerge una corriente de agua. El lector puede ver las laminas 5y 7
del Codice borbonico en Ferdinand Anders, Maarten Jansen y Luis Reyes Garcia, op. cit.

[28] Por ejemplo, en la poesia nahuatl, las flores representan amistad, alegria y embriaguez. Aldn
mas, estaban asociadas con la celebracién en la famosa metafora /in xochit! in cuicat/ (“flor y
canto”), y con la regidn del Tlalocan. Por ejemplo: “Multiples flores tremolo: vengo a dar mis
cantos. Las flores embriagan yo caritravieso vengo de donde salen del agua, vengo a dar mis
cantos. Las flores embriagan” Angel Garibay, Historia de /a literatura ndahuat/, primera parte,
México, Porrua, (Biblioteca Porrua 1), 1953.

[29] Por ejemplo, durante la cuarta veintena de Huey Tozoztlio “Gran fiesta de nuestro
autosacrificio”, a honra de Tlaloc, los sacerdotes se vestian con ornamentos de papel rociados
de hule. Véase el extremo superior izquierdo de la lamina 25 del Codice borbonico.

[30] La primera l[amina del codice Fejérvary—-Mayer nos narra como era concebido el universo por
los antiguos mexicanos. El espacio, habitat del ser humano y de la vida vegetal y animal, se
interpretaba de la siguiente manera: “Los cuatro rumbos y el centro. Sintesis de sus diferentes
aspectos manticos y cosmoldgicos, en relacién con los cuatro bloques de las trecenas. Cada
direccién tiene su arbol y ave preciosa, con su augurio correspondiente”. Ademas, “la aplicacién
de los colores transforma la cruz en una especie de cosmograma que contiene las cuatro
direcciones y el centro. Los cuatro puntos cardinales son de suma importancia en la filosofia
mesoamericana y funcionan como un principio organizativo bdsico para el culto y la
estatificaciéon social”. Ferdinand Anders, Maarten Jansen y Luis Reyes Garcia, Codice Fejérvary-

58


https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref21
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref22
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref23
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref24
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref25
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref26
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref27
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref28
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref29
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref30
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref31

Meyer. El libro de Tezcatlipoca, sefior del tiempo, Viena / Madrid / México, Akademische Druck-
und Verlagsanstalt / Sociedad Estatal Quinto Centenario / FCE, 1994, pp. 149 y 158.

[31] Stanislaw Iwaniszewski, op. cit.

[32] Alfredo Lépez Austin, “Cosmovision, religién y calendario de los aztecas”, en Eduardo Matos
Moctezuma y Felipe Solis Olguin (coords.), Aztecas, Londres / Madrid / México, Royal Academy
of Arts / Turner Publicaciones / Conaculta / INAH, 2002, p. 32.

[33] Ferdinand Anders, Jansen Maarten y Luis Reyes Garcia, Codice Fejérvdry-Meyer..., op. cit., p.
169.

[34] Manuel Marzal, “Analisis etnoldgico del sincretismo iberoamericano”, en Karl Kohut y Albert
Meyers (eds.), Religiosidad popular en América Latina, Francfort, Centro de Estudios
Latinoamericanos de la Universidad Catdlica de Eichstatt (Actas, 4), 1988, pp. 162-163.

[35] Victor M. Toledo y Narciso Barrera-Bassols, La memoria biocultural. La importancia de las
sabidurias tradicionales, Barcelona, Icaria, 2008, p. 71.

59


https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref32
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref33
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref34
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref35
https://con-temporanea.inah.gob.mx/del_oficio_margarita_ramses_13#_ftnref36

