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RESUMEN

El culto a los muertos en Mesoamérica fue de gran importancia e integraba diversos actos, entre
los que se encontraban el tratamiento del cuerpo para evitar su rapida descomposicion, el home-
naje a los restos y la dadiva de bienes. Las ofrendas se entregaban y utilizaban en varias etapas de
las exequias y para distintos fines. Aqui nos centramos en los dones con un valor energético para las
entidades animicas y la forma en que pasaban de modo simbdlico del plano terrestre al inframundo
por medio de la incineracion. También se ofrece un acercamiento a la importancia de las ofrendas
funerarias otorgadas a los tlatogue mexicas en relaciéon con las entidades animicas que se despren-
den del cuerpo al morir. Se expone una propuesta de clasificacién y se analiza de manera breve la

importancia del fuego como elemento transformador de estos dones.
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ABSTRACT

The veneration of the dead in Mesoamerica was of special importance and included several acts,
including the treatment of the body to prevent rapid decomposition, honoring the remains, and
placing offerings. These gifts were positioned and used at different stages of the funeral rites for dif-
ferent purposes. In this case we will focus on the gifts that have an energy value for souls and how
they passed, symbolically, from the earthly plane to the underworld through incineration. This pa-
per approached the importance of funerary offerings given to the Mexica tlatoque related to soul en-
tities that emerged from the body at death. A classification is proposed and the importance of fire

as a transformative agent of these offerings is briefly analyzed.

Reywords: fire, offerings, death, Mexicas, soul entities, funeral rituals.
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a muerte nos ofrece un amplio panorama para la investigacion sobre el com-

plicado sistema ideolégico mesoamericano. La concepcion que tenian los in-

digenas acerca de la muerte, los distintos recintos a donde creian que iban
los difuntos, los ritos que practicaban antes y después de que el personaje falleciera
para facilitar su incorporacién al mundo de los muertos (Chavez, 2007: 15), el ajuar
funerario, las ofrendas y los depdsitos, entre otros aspectos, poseen una riqueza sim-
bolica inigualable y de sumo valor histérico.

Alfredo Lopez Austin (1999: 9) menciona que el culto a los difuntos “incluia ac-
tos tan diversos como los encaminados a la reunion de las partes dispersas del -
nalli' del difunto; el trato del cadaver para su conservaciéon y el homenaje a los
restos; el envio del teyolia® a su destino, tras proveerlo de recursos para el camino
y para su estancia en el mas alla [ofrendas]”; de ahi la importancia de cada par-
te del proceso ritual.

Los rituales funerarios mexicas se encuentran determinados de acuerdo con dos
factores importantes: las circunstancias de la muerte y la posicion social del difun-
to. Los personajes que fallecian por vejez o debido a alguna enfermedad comun
tenian como destino final el lugar de los muertos regido por Mictlantecuhtli, co-
nocido como Mictlan. Al Inchan Tonatiuh Ilhuicatl iban los muertos en combate,
las mujeres que expiraban durante su primer parto y los comerciantes fallecidos
durante las expediciones mercantiles. El Tlalocan era el lugar regido por Tlaloc,
morada a donde llegaban los que habian perecido debido al golpe de un rayo,
por alguna enfermedad “acudtica” como la hidropesia o la gota y los ahogados. Por
su parte, los nifios fallecidos durante la lactancia se dirigian al Chichihualcuauh-
co (ibidem: 8).

Siguiendo esta norma, las exequias variaban de acuerdo con los factores socia-
les y el tipo de muerte. Para las personas de alto rango, en las cuales centraremos
el presente trabajo, el esquema ritual se puede dividir de la siguiente manera, sin
olvidar que en varios casos cada accién podia llevarse a cabo de manera simulta-
nea con otras:’

" El tonalli es “la fuerza [que] era introducida en el nifio por medio de un ritual, y quedaba alojada en
él a manera de una de sus entidades animicas, unida estrechamente al hombre como su vinculo con el
cosmos y condicionando su suerte” (Lopez Austin, 2008: 223).

* Al igual que el tonally, el teyolia era una entidad animica importante: “Una de las caracteristicas que pue-
den servir de base a la identificacion es la de que el feyolia era la entidad animica que iba a los mundos
de los muertos” (thidem: 252-253).

* Este esquema se basa en la division de las etapas realizada por Patrick Johansson (2002: 103-156).
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*  Divulgacion de la muerte. Se mandaba informar acerca de la muerte al pueblo y a los se-
nores de los altepeme vecinos.

* Llanto y palabras solemnes. Lia palabra entre los antiguos nahuas era muy importante. Es
asi como encontramos los discursos integrados a la parafernalia de los ritos funera-
rios. Por su parte, el llanto ayudaba a exacerbar la pena y a liberar el cuerpo del dolor.

o Velacion del cuerpo durante cuatro dias.

e Lavado y preparacion del caddver. Al lavar el cuerpo del difunto, se intentaba evitar los ma-
los olores de la descomposicion; a la par, el cuerpo se amortajaba en posiciéon seden-

te, con varias mantas y papeles.

Ofrendas y sacrificios

Cremacion. La cremacioén era de suma importancia, destinada Gnicamente a las cla-
ses privilegiadas. Las inhumaciones en fresco sélo se llevaban a cabo en situaciones
especiales; por ejemplo, que la causa de la muerte se relacionara con el agua (Lopez
Lujan, 1993: 229):

Se pensaba que la cremacién de los cadaveres y de ricas ofrendas mortuorias jugaban un pa-
pel decisivo en la travesia del alma. El fuego hacia las veces de un efectivo medio de comuni-
cacién entre el mundo de los hombres y el teyolia viajero. Gracias a la remision ignea, al alma
del individuo recibia de sus deudos ofrendas para Mictlantecuhtli, asi como los bienes nece-
sarios para su subsistencia y las almas de sus servidores y de un perro que le volverian la em-

presa menos azarosa (tbidem: 231).

Enterramiento

Ofrendas. Habitualmente, todos los rituales mesoamericanos contaban con ofreci-
mientos de alimentos o de objetos suntuarios; por eso no resulta sorprendente que en
los ritos funerarios existiera una gran cantidad de ofrendas, sobre todo para las exe-
quias de personajes de elevado rango social.

Pero ¢qué es una ofrenda? Lourdes Beauregard (2008: 25) explica que “[...] son
dadivas o servicios por gratitud o amor. Se trata de objetos personales o de la vida
diaria colocados como acompanantes de los individuos en el momento de su deposi-
ci6n”. Por su parte, Lopez Lujan (1993: 56) expresa que “[...] ofrenda y sacrificio se
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consideran, pues, como regalos, tributos o compensaciones a la sobrenaturaleza; co-
mo manifestaciones tangibles del principio de reciprocidad que buscan el beneficio
humano. Es mas, se emplean como mecanismos homeostaticos en épocas de ines-
tabilidad”. La muerte es un proceso de tal inestabilidad que requicre varios actos
que ayuden tanto a la comunidad como al difunto a recuperar su quietud. Enton-
ces, una ofrenda es aquel o aquellos dones entregados a lo sobrenatural para obte-
ner algo a cambio.

Para el estudio de las ofrendas, en primer lugar debemos diferenciar, de acuer-
do con Chavez Balderas (2007: 105), “entre las ofrendas colocadas en la sepultu-
ra —mismas que pueden ser destinadas a los dioses del mas alla (que propiamente
corresponden a actos de oblacién)— de los bienes funerarios que se depositan para
el beneficio del difunto”. Segtn la misma autora, a partir de la informacién de los
cronistas es posible clasificar los objetos en cuatro grandes grupos: ajuar funerario,
joyas e insignias, ofrendas para las deidades en el mas alla y bienes ofrecidos por ter-
ceras personas para la celebracion del ritual (ibidem: 107).

En este caso proponemos una clasificacion similar para los objetos utilizados

como ofrendas:

*  Ofrendas entregadas para el ritual del difunto. Son los objetos entregados por miembros de la
nobleza o sefiores de altepeme cercanos como sefial de respeto y duelo, tales como ar-
mas, teas, ropa y sahumerios, entre otros.

o Atavio de los tlatogue. Aqui incluimos los atavios que le colocaban al gobernante difunto,
entre los que se encontraban las mantas y los papeles para la mortaja, joyas, plumajes
y los ropajes de algunos dioses.

o Pertenencias, indwiduos y objetos necesarios para el recorrido por el inframundo. Objetos de uso
personal, el perro bermejo y esclavos, entre otros, que eran ttiles para su paso por el
inframundo.

*  Bienes funerarios con destino a los dises. Ofrendas depositadas a fin de que el difunto las lle-
vara ante los dioses, sobre todo a Mictlantecuhtli, como papeles, hilo colorado, man-

tas y ropa.

Simbolismo del fuego

Muchos son los mitos y ritos que tienen al fuego como elemento primordial, el cual
efectuaba diversas funciones y tenia diversos significados, segun el papel que desem-
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pefiara en el acto ritual. Por ejemplo, sabemos que “[...] los mexicas ubicaron al fue-
go en el centro y al dios que lo personificaba [Xiuhtecuhtli] lo asociaron al eje del
mundo, por lo que esta deidad tuvo la posibilidad de acceder en direcciéon ascendente
hacia el cielo y en sentido descendente hacia el inframundo; por ello, el fuego consti-
tuy6 para los mexicas un vehiculo de comunicacién y fungié como mediador entre el
mundo humano y el sagrado, entre el hombre y los dioses” (Limén, 2001: 55).

Al mismo tiempo fue concebido como regenerador tanto de la naturaleza como de
la vida y del cosmos. Esto se debe a la observacion del sistema agricola de tumba, roza
y quema, pues se sabia que al quemar el campo de cultivo se favorecia el crecimiento
de las plantas —provenientes del inframundo— que se cultivaban posteriormente. Los
nahuas tenian esta misma nocién respecto al mundo de los muertos, pues creian que
el fuego beneficiaba su renovacion (thidem: 103).

De este modo el fuego se llegb a usar como tratamiento para el cadaver. “Cremar
no implica tnicamente deshacerse de un cuerpo, ni es sélo un proceso practico en el
sentido mas simple de la palabra” (Chavez, 2007: 126), sino que tiene una connota-
ci6én mas profunda. Patrick Johansson (2003: 185) escribe:

De todas las valencias simbélicas que puede tener el fuego y que se actualizan segtin los
contextos mitico-rituales, la destruccion es aqui el elemento decisivo. El fuego consume el
cuerpo y nulifica de un cierto modo el proceso organico de tanatomorfosis permitiendo en
algunas horas alcanzar una paz 6sea o de ceniza. A nivel mitico el recorrido del difunto
hacia el Mictlan es el mismo pero la consumacion del cadaver por el dios-fuego afiade un

clemento de sacralidad |...]

Entonces, cremar es transformar debido a la accién que ¢jerce el fuego en el cuerpo
y termina asi con la existencia fisica del individuo. En relacién con esta accién, Silvia
Limén Olvera (2001: 61) senala que “el fuego fue relacionado con el transcurso del
tiempo, ya que, ademas de su cualidad transformadora, implicaba el cambio de un
estado a otro, lo que incluia el paso de un momento al siguiente”. La muerte es jus-
tamente un cambio de estado ¢ incluso un cambio de “momento”.

Como se aprecia, el fuego tenia un papel de suma relevancia en los ritos mortuo-
rios, ya que “[...] servia como vehiculo que comunicaba la superficie de la tierra con
el camino del feyolia viajero. Ofrendas, lagrimas y oraciones, dejadas por los deudos en
las hogueras a él dedicadas eran conducidas por la accién mutante del fuego hacia el
camino. Con ellas el eyolia se resguardaba, se fortificaba y recibia los instrumentos ne-
cesarios para el seguro arribo” (Lopez Austin, 2008: 363).
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Al ser una sociedad inmersa en la religiosidad, los mexicas les ofrendaban a sus
dioses los bienes necesarios para mantener su entorno en orden. Para que estos do-

nes llegaran a su destino, tenian que pasar por un proceso de transformacion. Lopez
Lujan (1993: 56) escribe:

En el México antiguo los dioses eran concebidos como entidades sobrenaturales con limi-
taciones. Se les diferenciaba, entre muchas otras cosas, a partir del tipo de seres a los que
podian llegar y ocupar. Las divinidades, de hecho, no podian tomar posesion de cualquier
ser. En este aspecto, los hombres operaban como verdaderos mediadores: hacian asimilables
determinados seres, transformandolos, matandolos, interrelacionandolos, colocandolos en

los lugares indicados para que los dioses pudieran aprovecharlos.

En este caso el fuego actuaba como mediador entre los deudos y los difuntos, quie-
nes a su vez llevaban las ofrendas ante Mictlantecuhtli. Asi lo escribe Sahagin (1989:
221): “Y en llegando los defunctos ante el diablo que se dice Mictlantecuhtli, ofrecian
y presentabanle los papeles que llevaban, y manojos de teas y caflas de perfumes, y
hilo floxo de algodén, y otro hilo colorado, y una manta y un maxtli, y las naguas
y camisas”.

Cremacion de ofrendas

El sacrificio de esclavos, asi como la quema armas, vestimenta y otros objetos perso-
nales, e incluso romper ceramica junto con otros elementos de la ofrenda, tenia un
proposito definido, que era la transicién:

[...] el sacrificio seria definido como la transformacién drastica de la ofrenda por medio de
la violencia. El sacrificio constituye un ofrendamiento a los dioses en el cual la esencia in-
visible de la ofrenda (objetos, vegetales, animales u hombres) transita —al igual que el alma
de un hombre muerto— de “este mundo” al “otro mundo”. Para que sea posible el tran-
ce, es indispensable la transformacién de su estatus ontologico por medio de un acto stbi-
to y violento (matar, destruir, arrojar, abandonar, dispersar, quemar, etc.) que tenga como
resultado la muerte de la ofrenda. Sélo asi el alma se separard supuestamente del cuerpo
material, de manera andloga a lo que se cree que acontece durante la defuncién humana.
Después de un largo viaje, el alma (la esencia) sacrificada nutrira a una divinidad, o sea, se

convertira en ella (Lopez Lujan, 1993: 56).
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Johansson observa que las ofrendas tienen un valor energético para una de las princi-
pales entidades animicas que consideraban los mexicas que habitaban su cuerpo: el fo-
nal. En el contexto de disminucion entrépica y de transicién ontologica que representa
el deceso, el don cobra una importancia vital. Desde los presentes mas sencillos de los
macehuales hasta los ricos obsequios de los gobernantes, todo lo que se da tiende a re-
forzar la colectividad alcanzada por la muerte y, mas especificamente, el fonal del difun-
to, quien mas que nunca necesita esta energia ofertoria (Johansson, 2003: 177). Por su
parte, Alfredo Lépez Austin (2008: 367) sefiala que los ritos mortuorios no sélo se rea-
lizaban con la finalidad de enviar lo necesario al #yolia —desde esta perspectiva— para
soportar las dificultades del viaje, sino que también el tonalli era auxiliado.

Segun fray Diego Duran en Historia de las Indias de Nueva Espafia e islas de tierra_firme
(1995: 357), los esclavos estaban destinados a servir a su amo y seflor en el inframundo,
consolarlo y animarlo, mirar que no le faltara nada de sus joyas, comida y bebida. Los
enanos y corcovados tenian una funcién similar, segin nos dice el dominico: “Luego se
voluian 4 los corcobados y 4 los enanos y domésticos de su casa, y les encomendauan
tuviesen gran cuenta y cuidado de dar aguamanos 4 su sefior y de administralle el ves-
tido y el calgado, como hasta alli auian hecho, y de dalle el peyne y el espejo que llcua-
ban, y de dalle la cebratana quando la uviese menester y el arco y flechas; mira no os
falte algo en el camino: id y serui con todo cuidado & vuestro rey y sefior [...]” (idem).

Sin embargo, no hay que pensar que “servir al gobernante” era la funcién tnica y
verdadera de los esclavos en el mas alla. En primer lugar, éstos eran sacrificados, lo que
implica que su corazén y sangre eran extraidos y utilizados enseguida ya fuera para
colocarlos en la pira funeraria junto con el cuerpo del gobernante (idem), para ofrecer-
los y rociar la imagen del dios Huitzilopochtli (Alvarado, 1987: 436) o para ente-
rrarlos en el foso destinado a los restos del tatoan:.

Es importante destacar que sélo la sangre y los corazones obtenidos del sacrificio
de los esclavos iban a parar ya fuera a la pira funeraria o a la fosa, mas no el cuer-
po de los servidores del tlatoani. Chavez Balderas (2007: 103) escribe al respecto que
“[...] habia mucha légica en que sélo la sangre o los corazones de los servidores se-
rian entregados al fuego para ser enviados al servicio de su seflor, no era necesario
cremar todo el cuerpo, bastaba el corazon, relacionado con el #eyolia, o la sangre,
energia vital”.

Johansson sefiala que la parte energética que se desprende al sacrificar a los escla-
vos es la que en cierta forma nutre al fonal del difunto: “En cuanto a los dos pares de
esclavos, varones y hembras ademas de la energia que proporciona su sacrificio, tie-
nen, asi como el perro un caracter psicopompo. Encaminan al muerto hacia su desti-
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no final” (Johansson, 2003: 178). En efecto, la energia que se obtiene con el sacrificio
es “proporcional a la importancia de lo perdido” (Cirlot, 1997: 397); cuando se trata
de un sacrificio humano, la energia que se desprende es muy elevada, y es ésta la que
nccesitan las entidades animicas del difunto para continuar su recorrido.

Lépez Lujan (1993: 56-57) menciona: “Como es bien sabido, el sacrificio era una
practica de enorme trascendencia en las sociedades posclasicas mesoamericanas. La
sangre del sacrificado —alimento divino por antonomasia— poseia, de acuerdo con las
creencias de aquella época, virtudes vivificadoras”. Esta “agua divina” o “agua pre-
ciosa” alimentaba a las entidades animicas del difunto, al mismo tiempo que podia
nutrir a los sefiores del inframundo. Es asi como “el esquema actancial que represen-
ta este rito corresponde a Teoatl, Tlachinolli, ‘agua divina, fuego’, fusiéon semantica de
dos elementos que representan la fertilidad” (Johansson, 2003: 137).

Existe otra hipétesis en cuanto al porqué de los sacrificios de esclavos. Cuando el
gobernante hacia su primer cautivo de guerra, se le vestia con las ropas del dios solar
y se le sacrificaba. Sahagtn (1989: 103) dice que “[...] el seflor del cautivo no comia
de la carne, porque hacia de cuenta que aquella era su misma carne, porque desde
la hora que le cautivé le tenia por hijo, y el cautivo a su scihor por padre”. Este frag-
mento, explica Guilhem Olivier (2008: 276), “manifiesta la identidad entre el cap-
tor y su presa y confirma que, a través de la victima sacrificial, el sacrificante ofrece
su propia vida”. Al recordar que el tlatoan era la imagen del Sol, podriamos considerar
que era él —y no el cautivo— quien resultaba sacrificado simbolicamente (idem).

Alvarado Tezozémoc (1987: 570) narra que “trajeron 4 los miserables esclavos,
vestidos todos de las ropas que solia usar el rey Ahuitzotl, con la misma plume-
ria, trenzados, brazaletes, orejeras, bezoleras de pedreria, oro, pafietes, cotaras
doradas; finalmente, fueron todos aderezados y vestidos con las mismas armas y
divisas que fueron del rey”. Si seguimos la propuesta de Olivier —quien a su vez ci-
ta a Michel Graulich—, al ponerles las investiduras del mandatario a los esclavos,
tendriamos una sustitucion de la imagen del tatoani. Es asi que la entidad animica
del difunto gobernante podria reforzarse y transitar hacia el Tonatiuh Inchan, pa-
radero de los guerreros y victimas de la muerte “al filo de obsidiana™.

Si el sacrificio y la incineracién del cuerpo era una “accion particularmente tras-
cendente pues, al provocar la modificaciéon del cuerpo, se estimulaba la separacién
de las entidades animicas que componian a una persona y le facilitaban el paso al
otro mundo” (Limén, 2001: 270), lo mismo acontecia con la cremacién de las ofren-
das. Segin Lopez Austin (2006: 170), todo lo perteneciente al mundo del hombre
se compone de dos tipos de materia: ligera y pesada. La parte ligera es la que puede

ANO 5, NUM. 8, ENERO-JUNIO DE 2016 ¢ 123



Aurea Gabriela Sdnchez Montes

desprenderse de la pesada y viajar a los lugares habitados por los dioses, por lo cual
pensamos que al cremar las ofrendas, la sangre, los corazones y al propio difunto se
facilitaba el transito de los objetos y seres al inframundo; “por tanto, era la Gltima
accion transformadora que ejercia el fuego en la vida mundana del ser humano”
(Limon, 2001: 270).

Consideraciones finales

Parte de las ofrendas mortuorias marcan la renovacion de la vida, la fertilidad, lo
cual nos permite suponer que eran utilizadas para nutrir en cierta forma al difunto
y a sus entidades animicas, logrando asi su reintegracion al ser devorados por el dios
telarico Tlaltecuhtli. Esta funcién de la divinidad terrestre la sefiala Matos Mocte-
zuma (1997): “[...] hay que precisar que Tlaltecuhtli es el devorador de los cadave-
res, quien come la carne y sangre de los muertos, mision que le estaba deparada a la
tierra y que nacia de la simple observacion de lo que ocurria con los cadaveres una
vez enterrados [...]”. Entonces, el cuerpo de los personajes de alto rango debia ser
devorado por la tierra, la cual “los ingiere dentro de su vientre o matriz para volver
a renacer y parirlos a su nuevo cstado, descarnados, para que su feyolia continde su
camino al Mictlan” (tbidem: 31). Este renacimiento es mas bien un rito de transito o
de iniciacion donde el ser pierde la carne y la sangre, liberando asi el #eyola. Tal fun-
ci6n liberadora la hallamos también en el fuego, que es el medio por el cual se des-
integraba el cadaver.

También encontramos que la posible funcién de los individuos ofrendados era
que, al igual que las armas y joyas, el corazén y la sangre de los esclavos que se inci-
neraban con el cuerpo del difunto cumplian con un propésito especifico: reforzar el
tonalli del personaje, el cual necesitaba de la energia desprendida de esos dones pa-
ra continuar sorteando los obstaculos y llegar asi al lugar de los muertos: el Mictlan.
Por su parte, Lopez Austin (2008: 369) sefala que “se afirma que del muerto surgen
emanaciones dafiinas, que el muerto quiere que se le acompaiie, y que estas temidas
entidades son atraidas por las antiguas pertenencias de los difuntos”, de ahi que ne-
cesiten acompaiiarlo a la pira funcraria o a su entierro.

Son pocos los objetos identificados por los cronistas como ofrendas para el sehor
del inframundo; sin embargo, podemos darnos cuenta de que el fuego acttia como
transformador y el difunto, como mediador, quien carga con estos dones y los entre-
ga al llegar a la morada de Mictlantecuhtli.
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