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III. LAS CREENCIAS RELIGIOSAS DE LOS NICARAOS
COMPARADAS CON LAS DE OTROS GRUPOS
NAHUAS DEL CENTRO DE MEXICO



Las respuestas obtenidas por Bobadilla y las observaciones con-
signadas por Fernandez de Oviedo permiten, segin creemos, atender
en la comparacién propuesta, a los siguientes temas:

a) Los dioses creadores y otras diversas deidades.

b) Edades o periodos que han existido antes de la época actual.

¢) Sacrificios y formas de culto.

d) Creencias en relacién con la muerte y los posibles destinos de
los que mueren.

¢) Formas de preservar la tradicién (cantares, cddices, cuentas ca-
lendéricas).

{) El matrimonio.

g) Vida sexual.

h) Organizacién politica, religiosa y judicial (se incluye aqui la
confesién de transgresiones).

i) Causas y propésitos de la guerra.

j) Brujos y hechiceros.

k) Otras practicas.

A propésito de cada uno de estos puntos, recordaremos en forma
sumaria lo que se ha analizado ya en el caso de los nicaraos para
compararlo luego con distintos testimonios indigenas de la cultura
nahua de la regién central de México. Dichos testimonios seran
expuestos y valorados con la amplitud que se estime necesaria.

a) Los dioses creadores y otras deidades.

Resumen de los testimonios nicaraos

Tamagastad y Cipatténal son dioses creadores. El primero es
“hombre”; la segunda es “mujer”.

Habitan arriba, dentro del cielo.

Ellos hicieron la tierra, el cielo, los seres humanos y todas las
cosas.

Hay asimismo otros feotes o dioses principales: Oxomogo, Chal-
chitgiiegiie y Chicociagat.
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El dios que envia la lluvia se llama Quiatéot.

El padre y la madre del anterior se llaman Omeyateite y Omeya-
tecigoat.

Estos “est4n en el cabo del mundo” y nadie los cred.

Mixcoa es dios al que invocan cuando van a comprar o vender o
contractar.

Migtantéot es el sefior de la regién bajo tierra.

Bistéot es “dios del hambre”.

Chiquindut Hécat es ‘“dios del aire”.

Los nombres de los veinte dias del calendario son asimismo nom-
bres de dioses.

Thomathéot [probablemente Tomactéot] quiere decir gran dios.

Theotbilchi [probablemente Teopiltzin] es el hijo que tuvo el
anterior y que vivié acd en la tierra.

Téot es palabra que se junta con el nombre de otros varios dio-
ses. Estos se llaman en general teotes.

Tamachas son una especie de angeles pequefios.

Tamacascati y Tamacastéval son una especie de angeles princi-
pales.

Comparacién con testimonios nahuas de la region central de México

Tamagastad y Cipatténal, dioses creadores segin el pensamiento
religioso de los nicaraos, eran conocidos en la regién del altiplano con
los nombres de Tlamacézcatl (o Tlamacazqui) y Cipactdnal.

El nombre de Tlamacazqui significa “el proveedor o dador de bie-

s”. Este titulo, que se aplicaba a determinados sacerdotes, era asi-
mismo una de las designaciones del dios de la lluvia: Tlaloc. Puede
citarse en este segundo sentido un ejemplo tomado del Cddice Flo-
rentino:

Tlaloc Tlamacazqui, min ypan machoia, in quiauitl; ca iehoatl
quiiocoaia, quitemouiaia, quipixoaia, in qulaultl yoan in teciuitl.
Qu1xot1alt1a1a qu1tzmolma1t1a1a quixoxuvialtiaia, ~quicueponal-
tiaia, quizcaltiaia in quiauitl, in gacatl, in tonacaiotl.

Tlaloc, Tlamacazqui, gracias a €l se producia la lluvia; porque
él creaba, hacia descender, sembraba la lluvia y el granizo. El
1nflamaba hacia que echaran brotes, que reverdecieran, que flo-
recieran, que crecieran los arboles, la yerba, el maiz, nuestro sus-
tento.104

104 Cédice Florentino, libro 1v, capitulo 1.
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Al comentar Sahagi(n este texto en la Historia general de las co-
sas de Nueva Espana, afiade por su parte: “El llamarse Tlaloc Tla-
macazqui quiere decir que es dios que habita en el paraiso terrenal
[en el Tlalocan] y que da a los hombres los mantenimientos nece-
sarios para la vida corporal.” 1%

A su vez, el nombre de Cipatténal aparece como Cipacténal en los
textos nahuas del altiplano. Cipac-ténal significa el ser o deidad cuyo
tonalli, “destino y signo del dia del calendario”, es cipactli, el “mons-
truo de la tierra” que ocupa el primer lugar en la cuenta de los veinte
dias. Cipacténal aparece en varios codices y textos nahuas como acom-
pafiante femenino de Oxomoco. A estos dos personajes se adjudicaba
haber sido los inventores del calendario e igualmente el caracter de
progenitores de la especie humana.108

Por una parte, la atribucién del titulo de Tlamacazqui a Tlaloc,
y, por otra, la connotacién de Cipacténal como acompafiante feme-
nino de Oxomoco, tenian considerable vigencia entre los nahuas del
altiplano durante los Gltimos siglos pre-cortesianos. Pueden aducirse,
sin embargo, otras connotaciones que aparecen como mis antiguas
en relacién con Tlamacazqui y con Cipacténal.

Acudiendo al texto nadhuatl de los “veinte himnos sacros” que
recogi6 Sahagiin y que se incluyen en el conocido como Cédice Ma-
tritense del Real Palacio, cabe hallar testimonios distintos y de particu-
lar interés en este punto. Debe recordarse que por lo menos varios
de esos himnos sacros denotan considerable antigiiedad. Tal cosa es
perceptible a través de lo arcaico del lenguaje en el que estin ex-
presados. De hecho hay en ellos formas gramaticales desusadas ya
en el siglo xvi. Consciente de esto, el propio Sahagin obtuvo de
sus informantes explicaciones de algunas frases o vocablos que apare-
cen en esos himnos. En dos de éstos, el v, de Xochipilli, y el xix,
de Macuilx4chitl, encontramos menciones especialmente significativas
acerca de Tlamacazqui y Cipacténal.

En el himno de Xochipilli aparece cantando Quetzalcoxcoxtli, “el
precioso faisin”. Responde a Cintéutl, el dios mazorca. Como consta
por otros textos, el precioso faisan es un simbolo del dios solar que
estd a punto de emprender su camino. En boca de él se ponen ense-
guida las palabras que hacen presentes a Cipacténal y a Tlamacazqui:

105 Bernardino de Sahagtn, Historia general de las cosas de Nueva
Espaia, edicién de Angel Ma. Garibay K., 4 vols., México, Editorial Porria,
1956, t. 1, p. 45.

108 Véase Historia de los mexicanos por sus pinturas, en Nueva colec-
cidn de documentos para la historia de México, editados por Joaquin Garcia
Icazbalceta, t. 1, México, 1891. (Reimpresién de S. Chivez Hayhoe, t. 1,
p. 229-230.)
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Solamente oird mi canto
la que atn estd en la noche,
la del rostro pintado, Cipactonalla.

Enseguida, asumiendo el papel del dios de la lluvia, prosigue el
canto:

Yo doy orden en Tlalocan,
yo, Tlamacazqui, doy orden,
en el Tlalocan, yo, Tlamacazqui, doy orden.107

En el mismo himno habla también Cintéutl y dice que ha llegado
a donde el camino se divide. Formula luego una pregunta:

¢A dénde iré?

¢Por dénde seguiré el camino?
En el Tlalocan, Tlamacazqui.
Hacen llover los dioses.208

Como puede verse, la deidad solar (el precioso faisan) y Cintéutl,
el dios mazorca, en su didlogo invocan a Tlamacazqui y a Cipacté-
nal. El dios de la lluvia, Tliloc Tlamacazqui, habita en Tlalocan,
lugar de luz y fertilidad. Cipacténal es deidad duefia de la noche, o
més precisamente del momento que antecede al amanecer, oc yohual-
le, cuando atn hay oscuridad. Ambos dioses, Tlamacazqui y Cipac-
ténal, son los que recogen el canto y el didlogo del que va haciendo
el dia y de aquel a quien se debe el sustento, Cintéutl.

En el himno xx, de Macuilxéchitl, es asimismo la deidad la que
habla. Macuilxéchitl afirma que viene de alli, de donde estin las
flores erguidas. Aunque sélo se conserva un fragmento de este him-
no, en él vuelve a hacerse alusién a Tlamacazqui y a Cipacténal:

De donde estan las flores erguidas he venido yo.
Tlamacazqui, el rojo sefior del crepisculo.
Igualmente t, mi abuela, la del rostro pintado,
duefia de la casa de la aurora...109

En su comentario a este himno destaca Eduard Seler la relacién
que se expresa aqui, entre Tlamacazqui-Tlaloc y la diosa del rostro
pintado, respecto de la pareja que aparece asimismo en el himno de

107 Veinte himnos sacros de los nahuas, edicibn de Angel Ma. Garibay
K., Fuentes indigenas de la cultura n4huatl, Instituto de Investigaciones
Histéricas, Universidad Nacional, México, 1958, p. 98-101.

108 Loc. cit.

109 Veinte himnos sacros de los nahuas, op. cit., p. 217-219.
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Xochipilli, es decir, Tlamacazqui y Cipacténal.!’® En ese himno se
adjudicé a Cipactdnal tener un rostro pintado y ser la sefiora del mo-
mento en que atin es de noche. El primer calificativo se formul6 alli, y
también en el himno 1v en honor de la madre de los dioses, por medio
del vocablo: teumechahue. Seler interpreta esta voz como compuesta
de: teo-metz-xauh-e, “la diosa cuyo rostro estd pintado u ostenta
una méscara hecha de una parte de la piel de la pierna del sacri-
ficado”.}11 Angel M. Garibay, por su parte, propone como interpre-
tacién la siguiente: teu-metl-xauh-e. A continuacién comenta: “el
primer vocablo es nombre del maguey con rayas blancas. .. el rostro
de la diosa madre, en efecto, como lo vemos en los cédices Vaticano
B, Telleriano Remensis, etcétera, tiene rayas blancas y amarillas y
una capa gruesa de hule en torno de la boca”.112

Aun cuando es dificil precisar en definitiva la etimologia del voca-
blo teumechahue, no hay duda de que connota una cierta forma de
aderezo facial peculiar de la diosa madre. Cuatro veces consecutivas
se incluye este mismo término en el himno 1v, de Teteu Innan, la
madre de los dioses. E]l hecho de que la misma atribucién se haga
a Cipacténal confirma la estrecha relacién de ésta con la diosa madre.

La otra expresién, oc yohualle, adjudicada a Cipacténal, para se-
fialar que es la deidad del momento en que atin es de noche, se reitera
también en el himno xx. Alli, la diosa que ostenta el rostro pintado
y que se nombra “abuela mia”, es “duefia de la aurora”, o sea del
lapso en que de la noche se pasa al dia. Tal adjudicacién de atribu-
tos paralelos deja ver que la deidad Cipacténal, mencionada junto
con Tlamacazqui en el himno vm, es pensada como un aspecto o
manifestacién de la misma madre de los dioses, Teteu Innan, la lla-
mada también Toci, nuestra abuela, o Noci, mi abuela, segiin la
expresién del himno xrx.

La Cipactonalla del himno vim, se muestra en consecuencia como
la diosa madre en su relacién con el signo y el destino de Cipactli
el monstruo terrestre que es a la vez principio de la cuenta de los
dias del calendario. Y volviendo la atencién a Tlamacazqui, que,
como vimos, no es otro sino Tlaloc, podrd reconocerse que la invo-
cacién conjunta de él y Cipacténal apunta en realidad a la diosa
madre y al fomentador que habita en Tlalocan y hace prosperar la
vida en la tierra.

110 Fduard Seler, ‘“Die religiosen Gesinge der alten Mexicaner”, Gesam-
melte Abhandlungen zur Amerikanischen Sprach— und Altertumskunde, 5 v.,
Berlin, 1902-1923, Ascher un Co., t. u, p. 1099-1100.

111 Seler, op. cit., p. 996-997.
112 Garibay K., Veinte himnos sacros de los nahuas, p. 71.
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A la luz del anélisis del contenido de estos himnos cabe compren-
der mejor el sentido de lo que sostuvieron los informantes nicaraos
al decir que Tamagéstad y Cipatténal eran dioses creadores y de
muy grande importancia en su religién. Su afirmacién reflej6 una
creencia de la que se trasluce un equivalente en el contenido de estos
himnos que, no estd de mas repetir, cuentan entre los testimonios
nahuas més antiguos que se conocen de la regién del altiplano central.

Atenderemos ahora a los otros dioses nombrados conjuntamente
con Tamagéstad y Cipatténal por el informante nicarao Misésboy.
Los dioses que a continuacién mencioné fueron Oxomogo, Chalchit-
giiegiie y Chicociagat.

Respecto de Oxomoco es bien sabido —como ya lo dijimos ante-
riormente— que, junto con Cipatténal, integra la pareja a la que se
atribuye, entre otras cosas, el origen del calendario y el caricter de
progenitora de los seres humanos. El que el cacique nicarao mencio-
ne a Oxomoco como una deidad, al lado de Cipatténal y Tamagastad,
parece evocacién de otras antiguas creencias en las que dicho nombre
pudo haber connotado no sélo a uno de los progenitores sino también
a un dios principal en el contexto de los origenes del hombre y del
mundo.

Por lo que toca a Chalchitgiiegiie, puede afirmarse que se trata de
una corrupcién del nombre de Chalchiuhtlicue. La mencién de ésta
al hablar de Tlaloc-Tlamacazqui, se explica acudiendo a las fuentes
nahuas del altiplano. En la ya citada Historia de los mexicanos por
sus pinturas se dice que “la mujer” o acompafiante femenino de TI4-
loc es Chalchiuhtlicue.’'® Hay asimismo en los huehuetlatolli que
recogié Sahagin varios textos en los que el titulo de Chalchiuhtli-
cue, la del faldellin de jade, la diosa de las aguas terrestres, equivale
a un atributo de la diosa madre y por tanto se identifica con el as-
pecto femenino de la suprema deidad creadora. Por ejemplo, en las
ceremonias que practicaban los nahuas con ocasién del nacimiento
de un ser humano, la partera después de haber cortado el ombligo
a la criatura y de haberlo lavado, hacia la siguiente invocacién:

Sefior, amo nuestro: Chalchiuhtlicue, la de la falda de jade,
Chalchiuhtlaténac, el del brillo solar de jade, llegd el hombre, lo
envié acid nuestra madre, nuestro padre, el sefor dual, la sefiora
dual. . .14

Finalmente, el otro dios mencionado también al hablar de Tama-
gastad y Cipattdnal, se nombraba Chicocidgat, segin el informante

118 Historia de los mexicanos por sus pinturas, op. cit., p. 233.
114 Cédice Florentino, libro vi, fol. 148 v.
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nicarao. Se trata en este caso del nombre calendérico de un dios:
Chicoace Acatl, 6-Cafia, como debié ser designado en el altiplano.
Acudiendo nuevamente a la Historia de los mexicanos por sus pintu-
ras, consta que Chicoace Acatl era uno de los nombres calendaricos
de Cintéotl, al que ya hemos visto relacionado con Tlaloc al analizar
el himno vim!® También Chicoace Acatl aparece ligado a Tlazol-
téotl como deidad del oeste en la pagina 48 del Cédice Borgia. Esta
ultima relacién debe hacernos recordar las menciones de Tlaloc, por
ejemplo en el citado himno x, como el duefio del rojo creptisculo
o sea de la regién del oeste. Asi, en tanto que Chalchitgiiegiie [Chal-
chiuhtlicue] guarda asimismo relacién en el pensamiento del altiplano
con la deidad acompafiante de Tlaloc, por su parte Chicociagat, es
apuntamiento de connotaciones inherentes al sefior de la lluvia.

Y precisamente, segiin el testimonio de los trece ancianos, sacer-
dotes y caciques nicaraos, otro de los nombres del dios que envia las
aguas es Quiatéot. El equivalente de este vocablo en el ndhuatl cla-
sico del altiplano es Quiauhtéotl, “dios de la lluvia”. Una expresién
parecida la encontramos al final del citado himno vim, de Xochipilli,
en donde vuelve a mencionarse a Tlamacazqui que habita en Tlalo-
can. En el dltimo verso se lee: Quiahui in teteuh: “llueven los dio-
ses”,118 o sea, los servidores y acompafiantes de Tliloc que son asi-
mismo deidades de la lluvia.

El universo de creencias de los nicaraos se manifest6 todavia méas
ampliamente cuando el grupo de los trece informantes afiadié que
Quiatéot “tenia padre e madre, y el padre se llama Omeyateite e la
madre Omeyateciguat, y éstos estin en cabo del mundo...” Y tam-
bién debe recordarse aqui, como dato complementario, lo que des-
pués anadieron en el sentido de que esa pareja de dioses no fue
creada por nadie.

Numerosos textos pueden citarse, provenientes de la regién del
altiplano central, en los que especificamente se habla de esa misma
suprema dualidad conocida como Ometecuhtli y Omecihuatl, “el
sefior y la sefiora duales”. Del Cédice Matritente de la Real Acade-
mia, tomamos, como muestra, el siguiente texto:

Y sabian los toltecas

que muchos son los cielos,

decian que son doce divisiones superpuestas,

alla vive el verdadero dios y su comparte.

El dios celestial se llama Ometecuhtli, el sefior de la dualidad

115 Historia de los mexicanos por sus pinturas, op. cit., p. 215.
118 Garibay, Veinte himnos sacros de los nahuas, p. 98.
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y su comparte se llama Omecihuatl, sefiora de la dualidad,
sefiora celeste.

Quiere decir:

sobre los doce cielos gobierna, impera.1?

Parecidos testimonios hay en otras fuentes como la Historia Tol-
teca-Chichimeca, en la que ademas se designa a la suprema pareja
divina con el titulo de Ometéotl, el dios dual.!’® Y otro tanto puede
decirse de diversos huehuetlatolli en los que es frecuente hallar in-
vocaciones al sefior y la sefiora de la dualidad, identificados como
Teteuh innan, Teteuh intah, la madre y el padre de los dioses.l??
Acerca de la riqueza de pensamiento que hay en los textos nahuas
del altiplano en torno a Ometecuhtli y Omecthuatl, nos hemos ocu-
pado ya en La filosofia ndhuatl estudiada en sus fuentes y a dicha
obra remitimos a quien desee ampliar lo que se ha aducido.1?0

Las comparaciones hasta ahora formuladas entre las creencias ni-
caraos acerca de Tamagéstad, Cipatténal, Oxomoco, Chalchitgiiegiie,
Chicociagat, Quiatéot, Omeyateite y Omeyateciguat, muestran cier-
tamente manifiestas coincidencias respecto de lo que pensaron los
nahuas de la regién central. Y el hecho de que esas coincidencias
hayan podido establecerse acudiendo a textos de considerable anti-
gitedad, como los himnos sacros, y los huehuetlatolli, parece denotar
que tanto en el altiplano como en Nicaragua debieron tener hondas
raices estas formas de concebir la realidad de los dioses.

Otras deidades mencionaron asimismo los nicaraos y de ellas nos
ocuparemos brevemente a continuacién. Mixcoa era para ellos el
dios al que invocaban cuando iban a comprar, a vender o a contra-
tar. En el caso del altiplano la suma de atributos de Mixcéatl lo
muestra relacionado con la caza y la guerra y asimismo hace de él
antiguo caudillo que guié a los chichimecas en su peregrinacién desde
las regiones del norte. Tan s6lo en este dltimo sentido, como guia
de caminantes, puede percibirse una relacién con el caso de los mer-
caderes que marchaban a comprar o vender o contratar.

117 Cédice Matritense de la Real Academia, textos de los informantes de
Sahagin, fol. 175 v.

118 Historia Tolteca-Chichimeca (Anales de Cuauhtinchan), edicién facsi-
milar en Corpus Codicum Americanorum Medii Aevi, v. 1, Copenhagen,
1942, fol. 33.

119 Véase por ejemplo Cédice Florentino, libro vi, fol. 34 r.

120 Miguel Leén-Portilla, La filosofia ndhuatl estudiada en sus fuentes,
3a. edicién, Instituto de Investigaciones Histéricas, Universidad Nacional
Auténoma, México, 1966, p. 148-178.
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En cambio, a propésito de Miqtantéot que, para los nicaraos, es
el sefior de la regién bajo tierra, parece superfluo insistir en la iden-
tidad del concepto con los nahuas del altiplano. Mictlantecuhtli y
Mictlancihuatl son las deidades del Mictlan, la regién de los muer-
tos, situada en lo mas profundo de los pisos o estratos inferiores.

Bistéot que, segiin Fernandez de Oviedo, era adorado por los ni-
caraos como ‘“dios del hambre”, no tiene un claro equivalente en el
altiplano. Como se insinué al analizar los informes nicaraos, creemos
que el vocablo Bistéot es error de transcripcién ya que en nahua
no hay palabra que incluya el sonido de la letra B. Encontramos en
cambio el término Apiztéutl, derivado de apiztli “hambre” y téutl
“dios”. El compuesto Apiztéutl significa “glotén”. A modo de hipé6-
tesis nos preguntamos si no puede ser ésta una alusién al que se
conoce en la arqueologia como “el dios gordo”.

Otro dios fue nombrado también por los nicaraos, Chiquindut Hé-
cat, del que dijeron ser “dios del aire”. Los paralelos que en este
caso pueden encontrarse son extremadamente abundantes. Por ejem-
plo, en el Cddice Telleriano-Remesis, folios 8 v. y 9 r., Chicnahui
Ehécatl, 9-Viento, es el dia del nacimiento de Quetzalcbatl. Esta
misma deidad, como lo nota Alfonso Caso, se encuentra mencionada
frecuentemente con tal nombre calendarico en cédices mixtecas como
el Vindobonensis, el Nuttal, el Bodley y el Selden1?1

Y a propésito de los nombres calendéricos de los dioses, es éste el
lugar para recordar la afirmacién de los nicaraos de que todos los
signos de los dias eran considerados por ellos como otras tantas dei-
dades.

En lo que concierne especificamente a los dioses de la religién ni-
carao, s6lo nos resta atender a la serie de nombres que recogié por
si mismo e incluyéd en su obra Fernindez de Oviedo. Afirma éste
que, entre otras denominaciones, se usaba la de Thomathéot que
quiere decir “grand dios”. Como ya lo dijimos, es muy probable que la
grafia correcta de dicho vocablo sea Tomactéot, derivado del verbo
tomahua que significa “volverse grande”. Segiin esto, Tomactéot seria

el titulo genérico que podia aplicarse a cualquiera de las deidades
principales. Otro término es Theotbilche, también probable corrup-

cién de otro vocablo: Teopiltzin, “hijo de dios” o quizds Topiltzin
“nuestro hijo o nuestro principe”. En apoyo a esta segunda hipétesis
puede aducirse el comentario de Fernandez de Oviedo: “es hijo que

121 Alfonso Caso, Los calendarios prehispdnicos, México, Instituto de In-
vestigaciones Histéricas, Universidad Nacional de México, México, 1967,
p. 191,
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tuvo el anterior [Tomactéot] y que vivié aca en la tierra”. Si como
ya vimos, los nicaraos veneraban a Quetzalcbatl bajo el signo calen-
darico de Chiquindut Hécat, no es imposible que éste fuera también
para ellos Teopiltzin o Topiltzin.

Atendiendo a la referencia general de que téot es palabra que se
junta con el nombre de otros varios dioses y que éstos se llaman en
general teotes, resulta obvio recordar que lo mismo ocurria en el alti-
plano a propésito de las voces téotl y teteo.

Acerca de la (ltima aseveracién de Fernandez de Oviedo sobre
la existencia de “angeles pequefios y 4ngeles principales”, llamados
tamachas, Tamagascati y Tamagastéval, hay base para afirmar que
todas esas entidades, cuyos nombres alterados recogié el cronista, co-
rresponden a los distintos Tlamacazque, conocidos también como
Tlaloque, colaboradores del dios de la lluvia, y como Ehecatotontin,
auxiliares del dios del viento.

b) Edades o periodos que han existido antes de la época actual.

Resumen de los testimonios nicaraos

Antes de que hubiese la generacién de los hombres actuales, se
perdié el mundo.

Esto ocurri6 por obra del agua.

Esto sucedid, aunque no se sabe cémo fue, por obra del agua o
del fuego.

Comparacidn con testimonios nahuas de la regidn central de México

Como ya se hizo notar, al analizar el interrogatorio formulado por
Bobadilla, su pregunta sobre si se habia perdido el mundo alguna
vez, después de que fue hecho, probablemente llevaba consigo el
interés de descubrir alguna tradicién relacionada con el “diluvio
universal”. Quizds esto explica que, al responder afirmativamente,
los varios informantes nicaraos aceptaran que ello ocurrié por efecto
del agua. Sin embargo, resulta de interés encontrar que uno de ellos,
Astochimal, manifestd que no sabia exactamente si tal cosa sucedi6
“por agua o por fuego”, o de otro modo.

Conocido es que, no sélo entre los nahuas del altiplano central, sino
también entre los grupos mayas y otros de Mesoamérica, existié una
tradicién constante, representada también en algunos cédices y mo-
numentos, en relacién con los que se conocen como “soles o edades
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cosmogénicas”. Segin esta forma de pensamiento, el mundo habia
existido y terminado varias veces consecutivas como resultado de
fuerzas que, por disposicién de los dioses, habian actuado sobre él.
En la tradicién de los nahuas cuatro eran los soles o edades que
habian precedido al tiempo de la vida presente, que era la del “sol
de movimiento”. En las distintas fuentes que se conservan no es
siempre igual el orden en que existieron las varias edades, designa-
das éstas en funcién del elemento que les puso término.122

Si recordamos aqui lo que se consigna en algunos de los principa-
les testimonios acerca de la edad inmediatamente anterior a la ac-
tual, encontramos que su destruccién fue por obra del viento, segiin
los Anales de Cuauhtitlin, la Historyre du Mexique y los Memoriales
de Motolinia. En cambio, las inscripciones de la “Piedra del Sol” y el
Cédice Vaticano A asientan que tal cosa se debi al elemento tierra,
simbolizado por los ocelotes que entonces se volvieron presentes. Por
otra parte, el documento ndhuatl de 1558 o sea La leyenda de los
soles y la Historia de los mexicanos por sus pinturas nos dicen que
dicho cataclismo se debié al agua que todo lo inundé. Finalmente
en las tradiciones recogidas por Ixtlilx4chitl, la versién es que el fin
de la edad anterior fue consecuencia del fuego.

Explicable parece, por tanto, que al responder los nicaraos, afir-
mando que antes “se habia perdido el mundo”, aceptaran que tal
cosa se debiera al agua, al fuego o a alguna otra fuerza.

c) Sacrificios y formas de culto.

Resumen de los testimonios nicaraos

Hay sacrificios de hombres, cuyo corazén y cuya sangre se ofrecen
a los dioses.

Las victimas son esclavos o prisioneros hechos en las guerras.

Echase su sangre para arriba, abajo y a los lados y por todas partes.

Pueden comerse porciones de la carne de los sacrificados.

Los craneos pénense en unos palos frente a los templos.

Se practica también el desollamiento y se visten las pieles de los
desollados.

Los sacrificios se hacen para pedir agua y salud y para propiciar
a los dioses.

122 Véase a este respecto el cuadro que acerca del “orden de los soles”
ofrece Roberto Moreno de los Arcos en “Los cinco soles cosmogénicos”, Estu-
dios de Cultura Ndhuatl, México, Instituto de Investigaciones Histéricas, 1967,
v. vi, p. 201.
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También se ofrecen gallinas, pescado, maiz.

Hay autosacrificios como sajarse la lengua, el érgano sexual y
otras partes del cuerpo.

Hay fiestas y ceremonias en cada uno de los cempoales o cuentas
de veinte dias. Se invoca entonces a los dioses de los dias.

Igualmente hay también diversas formas de areytos y danzas.

Se practica el juego ritual conocido como “el volador”.

Comparacién con testimonios nahuas de la regién central de México

Para quien esté familiarizado, o al menos tenga cierto conocimiento
del tema de los sacrificios y formas de culto en el México prehispa-
nico, serd casi evidente que la anterior enumeracién de los ritos ni-
caraos concuerda en buena parte con lo que se sabe acerca de algunas
practicas religiosas en el 4mbito mesoamericano y especificamente
en la regién del altiplano central. Sin embargo, parece oportuno
reunir aqui algunos testimonios, tomados de fuentes indigenas, para
fundamentar con mayor detalle la comparacién que nos hemos pro-
puesto.

En lo que toca a sacrificios de seres humanos, cuyo corazén y cuya
sangre se ofrecian a los dioses, los hallazgos arqueolégicos, los cédices
y los manuscritos indigenas de fecha posterior son extremadamente
explicitos. Tanto es asi que casi parece superfluo insistir en este punto.
Recordaremos, sin embargo, por via de ejemplo, unos cuantos testi-
monios de cédices procedentes del area central.

En el Cédice Borgia encontramos, entre otras cosas, representa-
ciones de guerreros cautivos que han sido sacrificados, con el pecho
abierto por un pedernal. Véase, por ejemplo, la pagina 19 del cédi-
ce, donde aparece la victima entre la deidad de la estrella de la tarde
y el dios del viento, y asimismo la pigina 21 donde el sacrificado se
halla entre los Tezcatlipocas rojo y negro. También en la pagina 34
del mismo Cddice Borgia hay distintas escenas de sacrificios huma-
nos, en una de las cuales el ejecutor de este rito es la deidad identi-
ficada por Seler como Tepeyolotli. Otra muestra, de las muchas que
pueden citarse, a propésito de esta materia, la encontramos en la
pagina 21 (reverso del Cddice Cospi), donde se ve la victima sacri-
ficada, de cuyo pecho brota la sangre, ante la efigie del dios Tezca-
tlipoca. El sacrificado, cautivo o esclavo, estd pintado asimismo en
distintas posturas, en otros varios cédices prehispanicos como el Va-
ticano B, el Féjérvary Mayer, el Laud y el Borbdnico.
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En los textos de los informantes de Sahagtn, particularmente en
la seccién referente a las fiestas a lo largo del afio, hay descripciones
de las distintas formas en que se llevaba a cabo el sacrificio de seres
humanos. De las relaciones més antiguas que obtuvo el franciscano
y que se incluyen en la seccién conocida como AMemoriales procede
la descripcién de la tlacamictiliztli o “muerte sacrifical de hom-
bres”. La versién de este texto es la siguiente:

Muerte sacrifical: Asi se hacia la muerte sacrifical: con ella
mueren el cautivo y el esclavo, se llamaba (éste) “muerto divino”.
Asi lo subian delante del dios, lo van cogiendo de sus manos y el
que se llamaba colocador de la gente, lo acostaba sobre la piedra
del sacrificio.

Y habiendo sido echado en ella, cuatro hombres lo estiraban de
sus manos y pies. Y luego, estando tendido, se ponia alli el sacer-
dote que ofrecia el fuego, con el cuchillo con el que abrira el pecho
al sacrificado. Después de haberle abierto el pecho, quitaba primero
el corazén, cuando aln estaba vivo, al que le habja abierto el pe-
cho. Y tomando su corazén, se lo presentaba al Sol.1%#

Respecto de la cuestién de quiénes eran las victimas del sacrificio
sabemos, por los cédices ya mencionados y por el texto que acaba-
mos de citar, que los que asi morian eran yn malli ithuan tlacotli o
sean “el cautivo y el esclavo”.

La idea de que con la sangre de las victimas se fortalecia la vida
de la divinidad, la encontramos en testimonios como el que propor-
ciona fray Diego de Durdn en su Historia de las Indias de Nueva
Espafia, donde afirma que era precisamente a través de la conquista
como se obtenian las victimas para mantener la fuerza de Huitzilo-
pochtli.??¢ Otros textos mucho mas antiguos, como uno proveniente
de la Historia tolteca-chichimeca, confirman que esta forma de pen-
samiento tenja raices muy hondas en el pasado. Asi, pueden citarse
las palabras que entonaron varios chichimecas poco después de su
salida de Chicoméztoc. Segin el relato mitico, la deidad nombrada
in Totah Totepeuh, “Nuestro padre, nuestro guerrero conquistador”,
se habia detenido en el cielo durante cuatro noches y cuatro dias.
Para fortalecer a esa deidad, que no era otra sino el sol, se exhortaron
a si mismos los chichimecas y dijeron:

123 Ritos, Sacerdotes y Atavios de los dioses, Textos de los Informantes
de Sahagin, Introduccién, paleografia, versién y notas de Miguel Leén-Por-
tilla, México, Instituto de Investigaciones Histéricas, 1958, p. 53.

124 Diego de Duréin, Historia de las Indias de Nueva Espaiia e Islas de
Tierra Firme, 2 v., México, 1867-1880, t. 1, p. 241.
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i Vayamos! Vamos a fortalecer,

a dar fuerza, a prestar apoyo

al vaso del 4guila, a la calabaza de nuestro sustento.
¢Acaso habremos de dejar que tenga hambre

el que nos forjé, el que nos invent6?

i Vayamos! Mostremos cual es nuestra fuerza.l2s

Segilin este testimonio —conviene insistir en ello—, la idea de hacer
cautivos para fortalecer con su sangre la vida del sol, provenia de
tiempos considerablemente antiguos. Debe recordarse que estas pala-
bras —en la tradicién recogida en la Historia tolteca-chichimeca—
se atribuyen a uno de los grupos que penetraron en la regién central
pocos afios después de la ruina de Tula.

Sobre la practica, de la que hablaron los nicaraos, de colocar los
craneos de los sacrificados “en unos palos que estan fronteros de
los adoratorios y templos”, parece obvio que su equivalente fue el
tzonpantli del altiplano central. Recientes excavaciones en la zona
de Tlatelolco, donde aparecieran numerosos craneos horadados, de
origen prehispanico, denotan la existencia en el propio recinto cere-
monial de un tzonpantli. Por lo que toca al templo mayor de Te-
nochtitlan, puede citarse el folio 269 r. del Cédice Matritense del
Real Palacio. Alli puede verse una especie de plano y en él, frente
a la piramide de Huitzilopochtli y Tlaloc, la representacién simbdlica
del tzonpantli o ringlera de craneos.

Otro aspecto, también relacionado con los sacrificios de hombres,
es el de la llamada antropofagia ritual. Nada dijeron sobre “comer
carne humana” los informantes de Bobadilla. En cambio, Fernandez
de Oviedo sostuvo que tal cosa era practicada por los nicaraos cuando
hacian el sacrificio del desollamiento. Continuando nuestra compa-
racién, aduciremos tan sélo algo de lo que recogié Sahagin a pro-
posito de las fiestas y sacrificios con que se honraba a los dioses a
lo largo de las dieciocho veintenas del afio. Al tratar especificamente
de la veintena de dias nombrada Tlacaxipehualiztli, “desollamien-
to de hombres”, se asienta que, una vez consumado el sacrificio,

...entonces tomaban al sacrificado para llevarlo a la casa de
quien lo habia hecho cautivo. Alli podrian comer de él... Alli
calentaban cada uno una taza o molcajete donde ponia [en agua]
granos de maiz, que llamaban tlacatlaolli, maiz desgranado de los
hombres. Alli también ponian trozos de la carne del cautivo. . .128

125 Historia tolteca-chichimeca, fol. 43.
126 Cddice Florentino, libro m, capitulo xxI.
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No es éste el lugar para entrar en una explicacién del significado
de este rito. Sin embargo, diremos al menos que hay suficientes indi-
cios para considerarlo como una especie de comunién con la divini-
dad: asi se lograba un acercamiento con el dios al que se habian
ofrecido el corazén y la sangre de la victima. En tal rito, sir# em-
bargo, no participaban aquel que habia ofrecido la victima ni tam-
poco los macehualtin o gente del pueblo.!??

El mismo Ferniandez de Oviedo, como se ha visto, habla de lo
que tuvo por ‘“un caso cruel y notable, nunca oido antes”: el ya
aludido desollamiento. Y afiade que “pusiéronse los pellejos, la carne
afuera, que otra cosa del indio vivo no se parescia sino sblo los
ojos...” Las numerosas representaciones que de tal rito se conocen
gracias a la arqueologia, los cddices y los textos posteriores, hacen que
resulte superfluo insistir en esta materia respecto de los nahuas de
la altiplanicie mexicana o de algunos otros grupos de lengua distinta
en Mesoamérica.

No al cronista espafiol sino directamente a los informantes nicaraos
debemos la serie de testimonios que complementan lo concerniente
a las otras formas de culto. Dijeron que también ofrecian a los dioses
aves, pescado, maiz y otros objetos. Y afiadieron que lo hacian para
pedirles agua, salud y mas beneficios. En este punto la comparacién
con lo que sabemos de otros grupos nahuas puede hacerse también
de manera sucinta. Bastard con recordar las distintas maneras de
ofrendas y sacrificios que se consignan en los cddices y también en
testimonios como los que recogié Sahagin. En la parte de los Memo-
riales, que hemos publicado bajo el titulo de Ritos, sacerdotes y ata-
vios de los dioses, se describen mas de cincuenta maneras de culto
que incluyen precisamente diversas ofrendas de aves, alimentos, etcé-
tera, y también autosacrificios y otras practicas propiciatorias. Por
lo que toca a las impetraciones de la lluvia y de otros beneficios
pueden citarse los Veinte himnos sacros de los nahuas. En ellos se
expresan muchas veces las siplicas que se hacian a los dioses.128

127 Diego Durdn escribié acerca de esto: “La cual carne de todos los
sacrificados tenjan realmente por consagrada y bendita, y la comian con tanta
reverencia y con tantas cerimonias y melindres, como si fuera alguna cosa
celestial, y asi la gente comlin jamis la comia, sino sola la gente ilustre y
muy principal”. (Historia de las Indias de Nueva Espafia y Islas de Tierra
Firme, edicién citada, t. 11, 158.)

128 Véase Ritos, sacerdotes y atavios de los dioses, op. cit., p. 47-83.

Veinte himnos sacros de los nahuas. Textos de los informantes de Saha-
gtn II, Introduccién, paleografia, versién y notas de Angel Ma. Garibay K.,
Meéxico, Instituto de Investigaciones Histéricas, 1958.
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En este contexto debe atenderse asimismo a lo que manifestaron
los nicaraos acerca de sus fiestas y ceremonias celebradas en cada
uno de los cempoales o “cuentas de veinte dias”. Entonces, segiin
dijeron, invocaban de modo especial a los dioses de cada uno de
los dias.

Nuevamente son los cddices ya citados —los que integran el lla-
mado grupo Borgia e igualmente el Borbdnico—, los que ofrecen
obvia confirmacién de que lo mismo ocurria en la regién central
de México. Al representarse en ellos las distintas veintenas o cem-
poallis, aparecen los dioses, con sus nombres calendiricos, a los
que debian hacerse entonces sacrificios y ofrendas. Los textos en
nédhuatl de los informantes de Sahagiin, de modo especial los que
sirvieron de base para la elaboracién de los libros 11 y v de la
Historia General de las cosas de Nueva Espaiia, més explicitamante
atn declaran lo que, a través de los manuscritos pictogréficos, puede
conocerse sobre esta materia. Finalmente son frecuentes asimismo
las alusiones a los nombres calendéricos de determinados dioses en
otros documentos indigenas, como los Anales de Cuauhtitldn, la
Leyenda de los Soles y la Historia tolteca-chichimeca¥® El tema
en particular de los nombres de los dias entre los nicaraos serd
objeto de la correspondiente comparacién al tratar mas abajo acerca
de las formas indigenas de preservar la tradicién. Para concluir
ahora lo referente a los sacrificios y otros modos de culto y cele-
bracién, atenderemos ya solamente a dos maneras de juegos rituales,
mencionados por Fernidndez de Oviedo. De uno y otro incluy6 en
su obra dibujos a manera de ilustracién.

FEl primero es el que modernamente se conoce con el nombre
del ‘“volador”. Como ya hemos citado la descripcibn que de él
hizo Oviedo, que lo contemplé personalmente hacia 1528, aludire-
mos s6lo a las noticias que se tienen de dicho juego en el caso
de los nahuas de la regién central.

Entre las representaciones pictograficas mas antiguas del “vola-
dor” puede mencionarse la que aparece en la pagina xxvim del
Cédice Azcatitlan, cuyo original se conserva en la Biblioteca Nacio-
nal de Paris.’® Fray Juan de Torquemada ofrece también, como
testigo de vigta, una descripcién de dicho festejo ritual que, com-

129 Sobre este punto puede consultarse: Alfonso Caso, “Los nombres
calendiricos de los dioses”, Los Calendarios Prehispdnicos, México, Insti-
tuto de Investigaciones Histéricas, Universidad Nacional, 1967, p. 189-199.

180 Cédice Azcatitlan, Comentario de R. H. Barlow, Paris, Societé des
Américanistes, 1949.
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parada con la de Oviedo, permite apreciar las grandes semejanzas
que mantenia el “volador” no obstante tratarse de lugares tan
apartados.’ Una diferencia digna de mencionarse es la de que,
mientras entre los nicaraos sélo participaban dos indigenas como
“voladores”, en la regién central y en otros lugares su ndmero
era de cuatro.

Al ocuparse de esta misma prictica en el 4rea de la Mixteca
Alta, Barbro Dahlgren ha elaborado un cuadro en el que se desta-
can las diferencias respecto del nlimero de participantes en distintas
areas de Mesoamérica.182

El otro juego ritual, descrito también por Oviedo, se llevaba a
cabo sobre una especie de horca en cuyo travesafio se hacia girar
un trozo de madera previamente horadado. En los dos extremos de
ese palo habja unos a manera de estribos para poner los pies,
con sus correspondientes agarraderas para las manos. Alli se coloca-
ban los que participaban en el juego. Este consistia en dar vueltas
a dicho palo de modo que los cuerpos de los que se hallaban en
sus extremos pudieran girar libremente.

De ésta practica no conocemos alusién alguna respecto de los
nahuas de la regién central. La ya citada Barbro Dahlgren consi-
dera que este juego formaba parte de un antiguo complejo de cere-
monias en varios lugares de Mesoamérica. Dicho complejo estaba
integrado por el “volador”, el rito del flechamiento, el llamado
“sacrificio gladiatorio” y éste’ que llamaremos “giro de hombres”.188

Tal practica se designaba entre los nicaraos con el nombre de
Comelagotoazte (derivado probablemente de cuauh-malacatoztli, “ac-
cién de dar vueltas al trozo de madera”). La misma Barbro Dahl-
gren, aunque reconoce que no puede aducirse algin antiguo testi-
monio para probar que este juego fuera practicado por los nahuas
en el Valle de México y sus inmediaciones, presenta, en cambio,
varias formas de evidencia que llevan a aceptar que era conocido
en algunos lugares del actual Estado de Guerrero, de la Mixteca
de Oaxaca y del 4rea totonaca.!®* Ello refuerza la idea de que, al
igual que el “volador”, también el comelagatoazte formé parte de

181 Ia descripcién de Oviedo se halla en HGNI, x1, p. 167-168. La que
ofrece Juan de Torquemada en Monarquia Indiana, Reproduccién de la se-
gunda edicién de 1723, 3 v., México, Editorial Porria, 1969, t. i1, p. 305-307.

182 Barbro Dahlgren, La Mixteca, su cultura e historia prehispdnicas,
México, Imprenta Universitaria, 1954, p. 285.

188 Barbro Dahlgren, op. cit., p. 280-286.

184 Ibid., p. 286.
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una arraigada tradicién en materia de juegos rituales en Meso-
américa.

d) Creencias en relacién con la muerte y los posibles destinos de
los que mueren.

Resumen de los testtimonios nicaraos

Los que mueren en guerra van a donde sale el sol, arriba.

Los demds van a una regién bajo tierra, donde estd Miqtantéot.

Los que mueren ven visiones, de personas y culebras y lagartos y
otras cosas temerosas.

Los cadaveres, acompafiados de los objetos que el muerto us6 en
vida, son quemados. Las cenizas las conservan en un céntaro des-
tinado a este fin.

Cuando el hombre muere, sobrevive sy yulio que sale por la boca
del que ha fenecido.

El yulio es el corazén, pero no el que se queda con el cuerpo
muerto, sino aquello que en su interior mantiene con vida a los
hombres. Es una especie de aire.

El yulio es el que va a lo alto o a la regién bajo tierra.

Solamente los nifios que mueren antes de comer majz y que no
han dejado de mamar, pueden volver a vivir aqui en la tierra.

A diferencia de los que mueren siendo hombres o ancianos, los
nifios lactantes retornan y vuelven a nacer de sus padres.

Comparacién con testimonios nahuas de la regién central de México

Son relativamente abundantes los textos nahuas y las represen-
taciones de los cédices en los que se trata acerca de los lugares
a los que iban los muertos. En este sentido pueden mencionarse al-
gunas péginas del Cédice Borgia y diversos textos de varios de los
huehuetlatolli o discursos de los ancianos. Una visiébn de conjunto
la ofrecen los testimonios en nahuatl que recogié Sahagin de labios
de sus informantes y que se conservan como apéndice al libro mr del
Cédice Florentino.

Seglin esta Gltima fuente —corroborada de manera plastica por
algunas pinturas del Cédice Vaticano A—, los que morian en la
guerra e igualmente las mujeres que fallecian con un hijo en el vien-
tre, iban a Tonatiuhilhuicac, es decir, al “cielo del sol”. Aquellos
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consecuencia de los que podrian describirse como “padecimientos
acuosos”, eran elegidos para ir al Tlalocan, “el lugar del dios de
la lluvia”, sitio de frescura, verdadero paraiso de abundancia. Tam-
bién los nifios que salian de este mundo, cuando ain eran lactantes,
iban a situarse a un lugar determinado, el Chichihuacuauhco,
“donde estid el 4rbol nodriza”, que se hallaba en los dominios del
dios de la lluvia. Finalmente, el resto de los que morian marchaban
al Mictlan, el lugar que con otros muchos nombres era también
conocido. Mictlan significa simplemente “lugar de los muertos”.
Alli estaban Mictlantecuhtli y Mictlancihuatl. También se conocia
a ese sitio con los nombres de Ximohuayan, “lugar de los descar-
nados”, Tocenpopolihuiyan, “nuestra comin regién de perdernos. ..”

Si comparamos estas creencias con lo que manifestaron los nica-
raos, encontramos que hablaron expresamente del lugar al que iban
los guerreros, situado arriba, por donde sale el sol. En este punto
nada dijeron sobre el destino de las que morian con un hijo en
sus entraiias.

Afirmaron también que “los deméis” iban a una regién bajo tierra,
en la que estaba Miqtantéot o sea Mictlantecuhtli, sefior de los
muertos.

Mis abajo atenderemos a lo que dijeron respecto de los nifios
que morian siendo atn lactantes y que recuerda una parecida creen-
cia de los otros pueblos nahuas. Como elemento no mencionado
por los nicaraos —tal vez por no tener vigencia entre ellos—, sefia-
laremos el destino de algunos adultos que marchaban al paraiso de
Tlaloc.

Afiadieron, por otra parte, los informantes de Bobadilla que
los que morian veian visiones de personas, culebras, lagartos y
otras cosas temerosas. Manifestaron asi algo que hasta cierto grado
recuerda lo que trasmiten los textos recogidos por Sahagin sobre
lo que se decia al muerto, antes de quemar su cadéver.

He aqui que vendras a salir al lugar donde los cerros se jun-
tan. He aqui que saldrds al camino que guarda la serpiente. He
aqui que saldras al lugar del lagarto verde. . .38

El ritual de los funerales fue objeto asimismo de algunas alu-
siones por parte de los informantes nicaraos. Manifestaron éstos que

185 Cddice Florentino, libro 11, apéndice.

Véase asimismo sobre esta materia el trabajo de Alfredo Lépez Austin,
“Los caminos de los muertos”, Estudios de Cultura Ndhuatl, México, Instituto
de Investigaciones Histéricas, 1960, v. 1, p. 141-148.
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los cadiveres eran quemados y que con ellos se prendia fuego
también a no pocas de las pertenencias del muerto. Las cenizas
que quedaban eran recogidas y se colocaban en una olla o vaso que
se enterraba a veces frente a la casa de los familiares del difunto.
Por lo que toca al altiplano central, conocidas son las repro-
ducciones del bulto o envoltorio finebre, dispuesto para ser quema-
do, que aparecen en los cddices. Varios cronistas hablan de estas
ceremonias con ocasién de la muerte de algunos sefiores princi-
pales. Entre otras, pueden citarse las descripciones que de esto
ofrece Diego de Durin al tratar, por ejemplo, de las exequias
de los guerreros mexicas que murieron en Chalco o de lo que se
hizo cuando fallecieron Axayacatl y afios mis tarde Ahuitzotl. El
ritual incluia la recitacién de determinados huehuetlatolli, habia
asimismo otros cantos finebres, todo frente al envoltorio del muerto.
Se quemaba después éste y con él algunos objetos que habian
sido suyos y —si se trataba de un huey tlatoani—, morian asimismo
y eran quemados buen nimero de esclavos y acompafiantes. También
entonces se sacrificaba al perrillo que serfa ayuda en el Mictlan.
Respecto de lo que se hacia con las cenizas, asienta Durén:

. enterraban las cenizas en los cties. .. en la olla donde echa-
ban las cenizas alld echaban las joyas y piedras por ricas que
fuesen. . .138

Los nicaraos, que en términos parecidos hablaron de las ceni-
zas de los muertos, como Unico vestigio terrestre de lo que habfan
sido, insistieron luego en la supervivencia de lo que llamaron el
yulio. Aceptaron que el yulio podia tenerse como equivalente del co-
razén (ydlotl). Afiadieron, sin embargo, que no era éste el corazén
que habia sido quemado con el cuerpo sino aquello que en su
interior, como una especie de “aire”, habia mantenido realmente
su vida. Al morir, el yulio salia del cadiver e iba a lo alto o al
lugar donde moraba Mictantéot.

Para establecer una comparacién respecto del pensamiento de
los nahuas del altiplano, comenzaremos por recordar que, entre
ellos, la expresién clésica in ixtli, in ydlotl, “el rostro, el corazén”,
significaba precisamente lo que es esencial del ser humano, lo que
hoy llamariamos su persona. Mfltiples testimonios cabria citar
acerca de esto, principalmente tomados de los huehuetlatolli y de

186 Diego Durén, op. cit., t. 11, p. 114,
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otras fuentes asimismo indigenas.’3?” Pero es en algunos de los
antiguos cantares en nahuatl donde, mejor que en otros textos, pue-
den encontrarse expresiones en las que se alude al yélotl como a
aquello que es el nicleo vital del hombre y que tiene un destino
después de la muerte. Asi, por ejemplo, en uno de estos cantares,
al recordarse la muerte del principe Tlacahuepan, que perecié lu-
chando contra los de Huexotzinco, se pone en sus labios la siguiente
expresién:

Al salir el sol,

subi a la montafia

llora mi corazén (mo-yolio), sufre.
Mi corazén es manojo de flores,

estd matizado con plumas de quetzal,
ya va a su casa de El [del Sol]...138

Destino del guerrero muerto en la lucha era que su yulio marchara
hacia el rumbo de la casa del sol. Otro poema, de un anénimo forja-
dor de cantos, es, en cambio, sefialamiento al lugar a donde tendra
que ir el corazén de quien no participa en combates: el Mictlan,
regi6én de los muertos, conocida también como Quenonamican, “el
sitio donde de algiin modo se existe”, y donde también la divinidad
esta presente:

Sélo esto dice mi corazén:
no una vez méis volveré,
no otra vez més vendré a salir en la tierra.

Me voy, me voy a su casa de El. . .189

Otra prueba de que esta idea, del corazén que sobrevive, tenia
hondas raices en el pensamiento nahua la encontramos en la narra-
cién legendaria acerca de Ce Acatl Topiltzin Quetzalcéatl. Cuando
el sacerdote de los toltecas se fue a Tlillan Tlapallan, y al fin se
sacrific6 y se prendi6 fuego a si mismo, de sus cenizas se levantd
su corazén:

De lo que quedaba de sus cenizas,

hacia arriba sali6 su corazén (yn iyolo),

lo contempla el ave quetzal, y como se sabe,

su corazén penetré en el interior del cielo. . .0

187 Véase a este respecto, Miguel Leén-Portilla, La filosofia ndhuatl es-
tudiada en sus fuentes, 3a. edicién, p. 189-192.

188 Manuscrito de cantares mexicanos, fol. 36 v.

180 Ms. Romances de los sefiores de Nueva Espaiia, fol. 27 r.

140 Anales de Cuauhtitldn, fol. 7.
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Los ‘textos aducidos, y otros que podrian mencionarse, confirman
que las creencias de los nicaraos acerca de la supervivencia del
yulio o corazén no sélo eran compartidas por los otros grupos nahuas
contemporaneos de la regién central, sino que ademéis formaban
parte de un legado de cultura que venia probablemente al menos
desde los tiempos toltecas.

Ya vimos que, aunque también en Nicaragua se veneraba al
dios de la lluvia bajo el titulo de Quiatéot, nada dijeron los infor-
mantes acerca del Tlalocan o “paraiso” de esta deidad. Encontramos,
no obstante, que uno de ellos, el cacique Misésboy, se refiri6 a un
punto de sumo interés, en cierta manera relacionado con el pensa-
miento religioso del altiplano en torno al mismo Tlaloc. Misésboy
manifesté que “los nifios que mueren antes que coman maiz o que
dejen de mamar, han de resucitar o tornar a la casa de sus
padres...” En otras palabras, hizo patente la creencia en una re-
encarnacién, consecuencia del destino particular de quienes fallecian
siendo ain lactantes.

En el caso del altiplano se pensaba que esas criaturas iban al
Chichivacuauhco, “lugar del arbol nodriza”, situado en el Tlalocan.
Ademés, en el himno de Tlaloc, conservado en nahuatl por Saha-
gin, hay indicios de una creencia afin a la que tenian los nicaraos
sobre quienes habian muerto siendo de corta edad.

El himno de Tléloc se entonaba en las fiestas que se celebraban
en honor de este dios. En algunas de ellas se le hacian sacrificios
de nifios. De hecho en el mencionado himno hay varias frases que,
como lo notan en sus comentarios Seler y Garibay, aluden a las
pequefias victimas que entonces se sacrificaban.4l Entre otras cosas
se dice en el himno de Tléloc.

iAh!, es el tiempo de su lloro.

i Ay!, yo fui creado,

y de mi dios,

festivos manojos de ensangrentadas espigas
ya llevo al patio divino. ..

Mis abajo, en el mismo himno, aparece la idea del retorno de
los nifios a la tierra después de cuatro afios de haber estado en el
paraiso de Tlaloc:

141 Véase Eduard Seler, “Die religiosen Gesinge den alten Mexikanen”,
op. cit., v. 11, p. 992-993.
Angel Ma. Garibay, Veinte himnos sacros de los nahuas, p. 56-57.
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i Ah!, a los cuatro afios,

entre nosotros es el levantamiento,

sin que se sepa,

sin que se lleve cuenta en el lugar de los descarnados,

se hace la transformacién en la casa de plumas de quetzal,
es cosa propia del acrecentador de los hombres. ..

Comentando esta estrofa, escribe Garibay: “Los nifios que mo-
rian en las fiestas de Tlaloc eran felices; un dia regresarian a la
tierra, tras cuatro afios de vivir en el Tlalocan bello y feliz.” 142
Por su parte Seler nota que esta estrofa parece implicar “un Gltimo
desarrollo del alma o corazén del que murié, por intervencién de
Tlaloc” 148

En resumen, parece posible afirmar que también en este punto
existi6 alguna manera de semejanza entre las creencias de los nica-
raos y las de los nahuas del altiplano, segiin el testimonio del citado
himno de Téloc.

e) Formas de preservar la tradicidn.

Resumen de los testimonios nicaraos

Tienen libros hechos de piel de venado, doblados, y en ellos
pintan en caracteres, con tinta roja o negra, y se entienden por
ellos.

Los sacerdotes ensefian las antiguas doctrinas a los nifios, a los
jovenes y al pueblo en general.

Tienen una cuenta calendarica. Los nombres de los dias son los
siguientes: Agat, Océlot, Oate, Coscagoate, Olin, Tapécat, Quiduit,
Séchit, Cipat, Acat, Cali, Quéspal, Céat, Misiste, Magat, Toste, At,
Izquindi, Ogomate, Malinal, Acato.

Su afio se cuenta por cempoales y cada cempoal son veinte dias.
El afio tiene diez cempoales.

Componen y entonan cantos en los que se conservan la historia
y la memoria de las cosas pasadas.

Comparacién con testimonios nahuas de la region central de México

La afirmacién de la existencia de libros entre los nicaraos la
debemos, como ya se ha visto, a Fernandez de Oviedo que propor-

142 Garibay, op. cit., p. 64.
143 Seler, op. cit., t. 1, p. 993.



86 RELIGION DE LOS NICARAOS

ciona ademas la descripcién de algunos de ellos, citada también en
paginas anteriores. Su testimonio es particularmente valioso ya que
se refiere a-lo que pudo él observar en fecha tan temprana como
fue el afio de 1528. Aunque actualmente no existe por desgracia uno
solo de esos libros de los nicaraos, sabemos que tenian las mismas
caracteristicas que los cédices indigenas que se conservan del 4rea
nadhuatl y de otras regiones de Mesoamérica. Es interesante notar
ademas que, segin el mismo cronista, los nicaraos pintaban sus carac-
teres con tinta roja o negra. Esto recuerda la descripcién del sabio
nahuatl, el poseedor de cédices, de quien se dice que era: tlille,
tlapalle, “duefio de la tinta negra, duefio de la tinta roja” 144

Asimismo, como acontecia en el altiplano, se repite en el caso
de los nicaraos que sus sacerdotes ensefiaban las antiguas doctrinas
valiéndose de los libros de pinturas. Citaremos al menos un testi-
monio de Sahagin:

“Les ensefiaba todos los versos de cantos para cantar que se lla-
maban cantos divinos, los cuales versos estaban escritos en sus libros
por caracteres. ..” 145

El siguiente punto, relacionado asimismo con las formas de pre-
servar la tradicién entre los nicaraos, se refiere al uso entre ellos
de sistemas calendaricos. A los informantes de Bobadilla debemos la
lista de nombres de los dias e igualmente la noticia de que la unidad
de sus cuentas calendaricas era el cempoalli o veintena. Antes de
comparar la designacién de los dias entre los nicaraos con la que te-
nia vigencia en el altiplano poco antes de la conquista, sefialaremos
lo siguiente: en la transcripcién que hizo Bobadilla el primero de los
dias es Agat (dcat, dcatl: caiia). Sabido es que en el altiplano el dia
que ocupaba el primer lugar era Cipactli. Ignoramos si esta diferencia
se deba a un error en el orden de transcripcién de lo que comuni-
caron los nicaraos o a una forma de distinta tradicién en materia
calendérica.148

144 Cédice Matritense de la Real Academia, fol. 118 r.

145 Fray Bernardino de Sahagtn, op. cit., t. 1, p. 307.

148 Seler en su estudio titulado “Der Codex Borgia und die verwandten
aztekischen Bilderschriften”, op. cit., v. 1, p. 142-143, dice a propésito de
cudl era el primero de la serie de los dias:

“Parece que originalmente comenzaba la serie de los dias con dcatl (cafia).
Al menos asi se contaban los veinte signos entre las gentes que moraban
en el lugar del antiguo origen, en Metztitlan, y entre los nahuas de la
apartada Nicaragua. Més tarde, segin parece, se retrotrajo el principio del
afio 52 dias, en tanto que los afios siguieron nombrados del modo mads
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A continuacién ofrecemos la requerida comparacién entre los nom-
bres de los dias, segin los nicaraos y los nahuas del altiplano. Para
ello seguiremos el orden de los nombres de los dias, de acuerdo con
los informantes de Bobadilla —o sea comenzando con 4cat, “cafia”—
de modo que pueda percibirse la secuencia que, al parecer, tenian en
Nicaragua. Al lado del correspondiente vocablo transcrito por Oviedo,
ponemos, entre paréntesis, su grafia correcta y, finalmente, el término
equivalente del calendario nahua de la regién central:

Agat (Adcat): Acatl Calli (Calli): Calli
Ocelot: océlotl Quéspal (Cuétzpal): Cuetzpal-
Oate (Cuauhti): Cuauhtli tzin
Coscagoate: (Cozcacuauhti): Codat: Coéatl

Cozcacuauhtli Misiste (Miquizti):  Miquiztli
Olin: ollin Mjigat: Mizatl
Tapecat (Técpat): Técpatl Toste (Tochti): Tochtli
Quiiuit: Quidhuitl  At: Atl
Séchit: Xéchitl  Izquindi (Itzeuinti): Itzcuintli
Cipat (Cipacti): Cipactli Ocomate (Ozomati): Ozomatli
Acat Ecat: Ehécatl Malinal: Malinalli

Nuevamente: Acato (dcat): Acatl

Como puede verse, excepcién hecha de la diferencia respecto de
cuél era el primero de los dias, existia en lo demds plena correspon-
dencia entre las designaciones dadas por los nicaraos y los otros gru-
pos nahuas de la regién central, en los tiempos inmediatamente
anteriores a la conquista.

La idea expresada de que el afio “se cuenta por cempoales” no
requiere mayor comentario puesto que lo mismo ocurri6 en el alti-
plano y en toda Mesoamérica respecto del xihuitl o coémputo del afio
solar. Debe notarse, en cambio, lo que anadi6 Oviedo, afirmando
que el afio de los nicaraos “tenia diez cempoales”. Tal afirmacién en
modo alguno se ajusta con lo que se conoce sobre las medidas ca-
lendaricas mesoamericanas. Pensamos, en consecuencia, que lo dicho
por Oviedo debe de tenerse como mero error de transcripcién. Ab-
solutamente incongruente seria aceptar la hipétesis de un calendario
solar integrado por diez y no por dieciocho cempoalis o cuentas de
veinte dias, a las que se afnadian los cinco dias nemontemi.

La Gltima consideracién de Fernandez de Oviedo acerca de las
formas de preservar la tradicién es que habja cantos en los que se

antiguo, de suerte que el afio ce-idcatl (1-Cafia) comenz6 con el dia ce-
cipactli...”

(La referencia que da respecto del calendario de Metztitlan es: Coleccidn
de Documentos de Ultramar..., v. v, p. 530.)
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referian las historias y recuerdos de lo que habia ocurrido. La exis-
tencia de esto mismo en el altiplano lo prueban, mejor que nada, las
colecciones de cantares en nahuatl —como el manuscrito que pre-
serva la Biblioteca Nacional de México—, en el que se incluyen nu-
merosos poemas que son recordacién de hazafias guerreras y de otros
sucesos de particular importancia para el pueblo mexica.

f) El matrimonio.

Resumen de los testimonios nicaraos

El padre del joven interviene para solicitar a su futura nuera. Se
hace entonces un banquete con pavos y perrillos, llamados xulos.

Los padres de los novios aportan frutos y otros bienes a modo de
dote.

Se inquiere antes de la boda si la novia es virgen. El novio puede
aceptarla asi, y muchos la prefieren de esta suerte. En caso de en-
gafio, el novio queda en libertad de abandonar a la mujer.

En la ceremonia del matrimonio se unen los dedos mefiques de
la mano izquierda de los contrayentes. Luego se les introduce en una
habitacién pequefia. Alli se les amonesta. En esa habitacién esta
encendido un fuego. El matrimonio no se consuma hasta que el fue-
go se extingue.

Sélo se puede tener una mujer legitima. Los caciques tienen més
mujeres que son esclavas.

No pueden casarse con su madre, ni con su hija o hermana. Con
todas las demds, dentro de cualquier grado del propio linaje, pueden
casarse. Esto Gltimo es bien visto ya que asi se estrecha més el pa-
rentesco.

Comparacién con testimonios nahuas de la regién central de México

A tres fuentes principales, basicamente independientes entre si,
atenderemos para comparar lo tocante al matrimonio entre los na-
huas del altiplano central y lo que ya se ha expuesto con base en
la informacién de los nicaraos. Los testimonios que aduciremos sobre
esta institucién en la regién central los debemos a Motolinia, a fray
Diego de Duran y a los textos en nahuatl recogidos por Sahagtn.

Concuerdan estas fuentes en lo que se refiere a la intervencién
del padre del joven que habja alcanzado la edad de contraer ma-
trimonio. El texto nihuatl del Cddice Florentino (informantes de



COMPARACION DE LOS TESTIMONIOS 89

Sahagin), conserva incluso las palabras tradicionales que pronun-
ciaba entonces el padre de familia:

Tiene ya necesidad éste, nuestro hijo joven. Busquémosle mujer,
no sea que haga alguna cosa inconveniente. No sea que obre de
mala manera con la falda y la camisa [con alguna mujer], no sea
que cometa adulterio. Porque asi son las cosas; ya ha madurado.147

Hablaba en seguida el padre con su hijo, lo amonestaba y le daba
a conocer su determinacién. Motolinia afiade por su parte que en
esto intervenian asimismo los que habian sido maestros del joven
en la escuela a la que éste habia concurrido.!48

Con abundancia de pormenores se habla en el Cddice Florentino
acerca de las idas y venidas de las cihuatlanque, “demandadoras de
mujeres o casamenteras”’, que tenian encargo de ir a solicitar a la
muchacha con quien iba a desposarse el joven. Cuando al fin se
llegaba a un acuerdo entre las familias, comenzaban a disponerse
las cosas para el matrimonio. En este punto, tanto Motolinia como los
informantes de Sahagiin se refieren a la intervenciéon de los tonal-
pouhque que debian escoger el dia mis adecuado para la ceremo-
nia.%® En las mismas fuentes se describe cémo se preparaban los
diversos manjares y bebidas que habrian de consumirse.

Un indicio de la importancia que se concedia a la virginidad lo
ofrece Motolinia al afirmar que, en algunos lugares, decian los pa-
dres a la hija que iba a casarse las siguientes palabras:

Mira que si no fueres tal cual debes, que tu marido te dejara
y tomari otra...150

A su vez Duran asienta, después de aludir a la consumacién del
matrimonio, que se inquiria acerca de “las muestras de la virgini-
dad della, la cual entre los principales y sefiores era muy mirada y
celebrada y si no parecia estar virgen, para que se conociese su mal
recado asi de ella como de los padres...” 351

Tocante a la ceremonia misma del matrimonio, la breve relacién
dada por los nicaraos difiere en algunos aspectos de lo que sabemos
acerca de lo que ocurria en el altiplano. Los nicaraos mencionaron
que se ataban entonces los dedos mefiiques de la mano izquierda de

147 Cédice Florentino, libro vi, capitulo xxi.

148 Motolinia, Memoriales, segunda parte, capitulo 1v.

149 Véase Cddice Florentino, loc. cit., y Motolinia, "Memoriales, segunda
parte, capitulo v.

150 Motolinia, Memoriales, segunda parte, capitulo v.

161 Diego de Durén, Historia de las Indias de Nueva Espara, t. 11, p. 115.
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los contrayentes. Las fuentes de la region central mencionan antes
la forma como eran llevados, por separado, los novios. Interesante
es lo que afirma haber contemplado el propio Motolinia:

Concertadas las bodas envian gente por ella [por la joven], en
algunas partes traianla a cuestas, y si era sefiora [noble] e habia
de ir lejos, 11évanla en una litera, y esto yo lo vi. Allegada cerca de
la casa del vardn, saliala a recibir a la puerta de la casa, y lle-
vaban un braserillo a manera de incensario, con sus brasas y en-
cienso, y a ella dabanle otro, con los cuales el uno al otro se
incensaban, y tomada por la mano, llevibala al aposento que
estaba aderezado, y otra gente iba con bailes y cantos con ellos.
Los novios se iban derechos a su aposento, y los otros se quedaban
en el patio... Asentaban los novios en su pétlatl o estera nueva
delante del fuego...152

El mismo cronista y también Durin y los informantes de Sahagin
continian luego la descripcién del ritual del matrimonio. Por via de
ejemplo, citaremos lo que escribié Durén:

Tomaban la manta dél y la manta o camisa della y atabanlos,
haciendo un fiudo. . .158

En la seccién etnogréfica del Cédice Mendoza (lamina rxm), pue-
de verse una representacién pléstica de “la mujer y el varén”, sobre
una estera y con sus vestiduras atadas entre si. En los extremos estin
las figuras de dos ancianos y dos ancianas de cuyas bocas sale la
voluta de la palabra, en este caso admonitoria. En la parte superior
aparece el fogén y abajo diversos recipientes con comida.

Motolinia nota que simbélicamente entregaban asimismo al joven
las vestiduras de la que habria de ser su mujer y a ella las del que
iba a ser su marido. El Cédice Florentino transcribe las amonesta-
ciones y discursos que entonces se pronunciaban. El esposo —dice
Motolinia— daba de comer con su mano a la muchacha y ella hacia
lo mismo con éste. Segin este cronista, el banquete principiaba y
todos los invitados comian y bebian hasta ya bien entrada la noche.

Los desposados quedaban solos en la habitacién que se les habia
destinado y en la que se habian colocado los petates nuevos frente
al fuego previamente encendido.

Segiin el dicho de los nicaraos, el matrimonio no se consumaba
hasta que el fuego se extinguia. Los testimonios del altiplano afirman

162 Motolinia, Memoriales, 2a. parte, capitulo v.
168 Durén, op. cit.,, t. m, p. 115.
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unanimes que los novios debian permanecer cuatro dias en su apo-
sento “en penitencia y separacion”.15¢ Transcurrido ese lapso, se con-
sumaba la unién.

A la mafiana del quinto dia, los parientes pedian a los novios que
salieran y se sacaban asimismo los petates en que habian dormido.
Segiin Motolinia, en busca de un augurio se revisaba la habitacién
en que habjan estado los novios: “Si en la cdmara hallaban un car-
bén o ceniza, tenian que era sefial que no habian de vivir mucho;
pero si hallaban un grano de maiz o de otra semilla, era sefial que
denotaba larga vida”.1%5 E] ritual del matrimonio concluia con el
bafio que tomaban los novios, la celebracién de un nuevo banquete
y las palabras finales de amonestacion, de las que se conserva un
ejemplo en el Cddice Florentino.'®®

Al hablar del matrimonio, afirmaron los nicaraos que sélo podian
tener una mujer legitima, aunque anadieron que los caciques dis-
frutaban con frecuencia de numerosas mujeres casi siempre escla-
vas. Motolinia, cuando trata “de la gran dificultad que hubo en el
dejar de las muchas mujeres que éstos naturales tenian”, precisa
que esto mismo ocurria en la regién central, sobre todo en el caso
de los sefiores principales. Ademas de la esposa legitima, eran a veces
tantas las mujeres que tenian éstos que “muchos pobres (macehua-
les) apenas hallaban con quien casar...” 157

Otras fuentes como los informantes de Sahagin, Diego de Duran
y las relaciones de Alonso de Zurita y Juan de Pomar concuerdan
con lo expuesto por Motolinia. Puede afadirse que también, en oca-
siones, los mismos macehuales llegaban a tener, ademéis de la legi-
tima, a otras mujeres: “La gente comiin tenia cada uno una mujer, y
si tenia posibilidad, podia tener las que queria y podia sustentar. . .” 158

La prohibicion expresada por los nicaraos de casarse con la ma-
dre, hija o hermana, tenia obvio equivalente entre los nahuas de
la regién central. “Todos los que cometian incesto en primer grado
de consanguinidad o afinidad —escribe Motolinia— tenjan pena de
muerte. . .” 159 Respecto a la aplicacién de tal forma de castigo hay

164 Motolinia, loc. cit.

156 Motolinia, op. cit., 2a. parte, capitulo v.

188 Cddice Florentino, libro vi, capitulo xxur.

167 Motolinia, loc. cit.

168 Juan de Pomar, “Relaciones de Tetzcoco”, en Pomar y Zurita, Rela-
ciones antiguas siglo xvi, Nueva Coleccion de Documentos para la Historia
de México, editado por Joaquin Garcia Icazbalceta, 2a. edicién, México,
Editorial Salvador Ché4vez Hayhoe, s. f., p. 25.

169 Motolinia, Memoriales, 2a. parte, capitulo xvi.



92 RELIGION DE LOS NICARAOS

asimismo unanimidad en las fuentes que hemos venido citando y en
otras, también del siglo xvi, como la que se conoce bajo el titulo de
“Estas son las leyes que tenian los indios de la Nueva Espafia, An4-
huac o México” 180

La posibilidad de contraer matrimonio con otras personas no con-
sanguineas en primer grado, estaba abierta, con mucha mayor fre-
cuencia, en el caso de los nobles o pipiltin. Por lo que se refiere a
los macehualtin, cuya organizacién social y familiar se fundaba esen-
cialmente en la institucién del calpulli, no cabe entrar aqui en
disquisiciones sobre un punto como éste hasta ahora no del todo
clarificado. Aduciremos al menos un testimonio, tomado del Cdédice
Florentino, a través del cual puede percibirse que los miembros de
un calpulli consideraban como algo poco afortunado que una de sus
jévenes contrajera matrimonio con alguien que perteneciera a comu-
nidades distintas y apartadas. Al amonestar la madre a su hija —en
el texto a que nos referimos—, le hace notar que, si no lleva una
conducta adecuada, la consecuencia podria ser lo que se considera
como una desgracia: “No comas de pie. Si haces esto, te casaras
lejos de aqui. ;Quién habrd de seguirte? Dicen que esto le sucedia,
que habria de casarse lejos; que habria de ser llevada a lugar dis-
tante, no dentro de la propia ciudad o barrio.” 161

g) Vida sexual.

Resumen de los testimonios nmicaraos

El marido puede abandonar a su mujer por causa de adulterio.

A los addlteros se les da de palos pero no se les condena a muerte.

Hay mujeres piblicas que se conceden por diez semillas de cacao.

Algunas jovenes, antes de contraer matrimonio, se convierten en
mancebas. En ocasiones esta relacién puede terminar en matrimonio.

Hay cuilones, es decir, sodomitas.

En determinadas fiestas, las mujeres casadas pueden acostarse con
quien deseen.

Comparacién con testimonios nahuas de la regidn central de México

Si entre los nicaraos los adilteros eran golpeados con palos pero
no condenados a muerte, en cambio, en el altiplano central, los que

160 Véase: Pomar, Zurita, Relaciones antiguas, siglo xvi, op. c¢it, p.
280-282.
181 Cédice Florentino, libro v, capitulo xviL
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cajan en tal falta irremisiblemente morian. Segin Motolinia, que con-
cuerda en ello con otras varias fuentes, “unas veces los mataban, atan-
dolos de pies y manos, y tendidos en tierra, con una gran piedra
redonda y pesada, les daban en las sienes de tal manera que, a pocos
golpes, les hacian la cabeza una torta. Y otras achocaban con unos
garrotes de palos de encina hechizos. Otros tiempos quemaban el
adtltero y a ella ahorcdbanla. Otras veces a entrambos los ahorca-
ban y si eran pipiltin, que quiere decir principales, como hidalgos,
después de ahorcados, emplumabanles las cabezas y ponianles sendos
plumajuelos verdes y ansi los quemaban...” 182

La existencia de mujeres publicas, descrita por los nicaraos, tenia
su equivalente en las que se conocian como ahuianime, “alegrado-
ras”, entre los nahuas centrales. Varios son los textos de los infor-
mantes de Sahagin en los que se describen las formas de actuar de
las dichas “alegradoras”.’® Se conservan incluso algunos poemas
prehispanicos en los que se alude a este tipo de mujeres.16

La costumbre, mencionada como frecuente en Nicaragua, de que
algunas jévenes se convertian en mancebas antes de contraer matri-
monio, no fue tampoco desconocida en la region de Anihuac. A tal
préactica se refiere Motolinia en sus Memoriales y afirma asimismo
que quienes habjan vivido en mancebia, podian a la postre cambiar
esa relacién por la del matrimonio.!®s

Pero si algin mancebo se enamoraba de alguna moza e se ayun-
taba sin consentimiento ni noticia de los padres, aunque con afecto
matrimonial, pasado algin tiempo en que ayuntaban, para poder
convidar a sus deudos, entonces el var6én iba a los padres de la
mujer, y deciales: “Yo digo mi culpa, y conozco que os he ofendido
en me haber casado y tomado vuestra hija sin os haber dado par-
te, y hemos errado en nos haber ayuntado sin vuestra licencia y
consentimiento; si agora sois contentos que hagamos la solemnidad
e cerimonias de casados, vedlo, y si no, veis aqui a vuestra hija,
también pienso que estaréis maravillado de haberos faltado vuestra
hija; mas de consentimiento de ambos nos ayuntamos como ca-
sados, y agora queremos trabajar de vivir bien, y de buscar que
tengamos de comer y de criar nuestros hijos; rogamoos nos per-
donéis y consintais en esto”. Respondian los padres y deudos, que
tenjan por bien que pasase el matrimonio, y que desde adelante

1862 Motolinia, Memoriales, 2a. parte, capitulo xvir

183 Cédice Matritense, fol. 129.

184 Manuscrito de Cantares Mexicanos, Biblioteca Nacional de México,
fol. 30 r. y wv.

185 Motolinia, Memoriales, 2a. parte, capitulo v.
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fuesen buenos; pero pues lo habjan hecho sin su licencia, si de
algtn delicto fuesen en algtn tiempo acusados, no les echasen ellos
culpa; como quien dice, mirando en sus abusiones: “por el pecado
que habeis cometido en os haber ayuntado clandestinamente, al-
gin mal os ha de subceder; nosotros quedamos sin culpa”, e luego
hacian el regocijo e solemnidad que su costilla alcanzaba, como
pobres.168

Hablan también los nicaraos de la presencia entre ellos de cuilones
o sea de sodomitas. En este punto sera suficiente aludir al menos a
las descripciones que de tales individuos obtuvo Sahagin de sus in-
formantes indigenas.167

Interesante es también recordar aqui lo que consigna Motolinia
acerca de los jévenes que rehusaban contraer matrimonio por ser
de inclinaciones desviadas.

Si pasando ya de edad para ser casados se descuidaban o no
se querian casar, tresquildbanlos y despedianlos de la compaifiia
de los mancebos, en especial en Tlaxcallan, ca ésta era sefial e
una de las cerimonias que tenian de matrimonio, tresquilarse y de-
jar la cabellera y lozania de los mancebos y de alli adelante criar
otro modo de cabellos; e por maravilla era el que no se casaba
cuando se lo amonestaban y mandaban. . .168

Finalmente, no encontramos testimonio alguno, en el caso del alti-
plano central, que pueda ponerse en parangén con lo que afirmaron
los nicaraos al decir que, en determinadas fiestas, las mujeres casa-
das podian acostarse con quien les viniera en gana. Tal practica
hubiera sido considerada por los nahuas centrales como una forma
patente de adulterio.

h) Organizacién politica, religiosa y judicial.

Resumen de los testtmonios nicaraos

Hay sefiores o caciques, llamados teytes.

Los teytes se hacen acompafiar por capitanes y otros principales.

Los teytes y los sefiores principales se retnen e integran consejo
llamado monesico (monechicoa).

Esas reuniones tienen lugar en “casas de cabildo” llamadas galpon.

168 Motolinia, Memoriales, 2a. parte, capitulo v.
187 Cddice Florentino, libro x, capitulo xr.
188 Motolinia, Memoriales, 2a. parte, capitulo 1v.
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Alli se convoca también al pueblo para proponer determinadas
necesidades y pedir la cooperacién de todos.

En los monexicos se nombran “alcaldes o gobernadores” para im-
partir justicia y vigilar el orden en las transacciones dentro de los
tlangues o mercados.

Hay sacerdotes, tamagazqui, dedicados a hacer los sacrificios y
ensefiar las doctrinas acerca de sus dioses.

A ellos corresponde asimismo el conocimiento del calendario y
la organizacién de las fiestas religiosas.

Los templos no tienen rentas ni derechos propios.

Hay algunos viejos, giiegiies, a los que se dicen en secreto las trans-
gresiones en que se ha incurrido: quebrantamiento de las fiestas,
hablar mal de los dioses cuando no llueve.

Estos viejos no son casados y se distinguen por traer una calabaza
colgada al cuello.

A quienes manifiestan sus transgresiones a los viejos, les mandan
que lleven lefia al templo, barran o hagan alguna otra cosa.

Comparacién con testimonios nahuas de la region central de México

Hemos de reconocer que, sobre esta materia, la informacién dada
por los nicaraos y lo que por si mismo pudo observar Fernindez de
Oviedo, constituyen una aproximacién bastante precaria respecto
de lo que debié ser la organizacién politica, religiosa y judicial de
este grupo nahua centroamericano. Por otra parte, tampoco es éste
el lugar para intentar un amplio estudio de las correspondientes
instituciones en el altiplano central. Por ello, nos limitaremos a com-
parar tan sblo los puntos mas sobresalientes, teniendo siempre a la
vista lo que alcanzé a saberse en 1528 a propésito de los nicaraos.

Teytes era el nombre que se daba en Nicaragua a los caciques o
seflores. Casi parece superfluo decir que dicho término es la corrup-
cién castellanizada de teuctin. En el nahuatl clésico su equivalente
fue teuctli (en singular) y teteuctin (en plural). Como lo han mos-
trado varios investigadores de la organizacién social y politica del
mundo ndhuatl, los feteuctin (traducido generalmente como “sefio-

res”), podian ser o no miembros de la clase social de los pipiltin, los
nobles. 169

169 Véase Alfredo Lépez Austin, La constitucidn real de México-Tenoch-
titlan, México, Instituto de Investigaciones Histéricas, 1961, p. 61.

Frederich Katz, Situacidn social y econdmica de los aztecas durante los
siglos xv y xvi, México, Instituto de Investigaciones Histéricas, 1966, p. 134-
135.
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Los teteuctin eran hombres que se habian distinguido en la gue-
rra o en determinados encargos publicos y que continuaban desempe-
fiando funciones particularmente destacadas. Segin el oidor Alonso
de Zurita, podian actuar como ministros de justicia, como goberna-
dores en algunos lugares, como jefes, en distintos grados, dentro del
ejército, como organizadores de empresas agricolas, como represen-
tantes del poder central en los calpulli, como calpixques o tesoreros,
como acompaifiantes y consejeros del supremo tlatoani.l?®

Debe notarse que, por su parte, los informantes de Bobadilla no
hablaron de la existencia entre ellos de un huey tlatoani o méximo
gobernante. Consta al menos de la existencia de “caciques” o tlato-
que particularmente poderosos y que ejercian amplia jurisdiccién.

Tal fue el caso del célebre cacique que tenia precisamente el nom-
bre de Nicarao. Cabe suponer en este sentido que probablemente
algunos de los llamados teytes desempefiaban, dependiendo del gran
“cacique”, funciones en cierto grado parecidas a las que podian te-
ner los teteuctin en el altiplano.

Entre otras cosas, se afirma expresamente que los teytes y otros
seflores principales nicaraos se reunian para tomar determinadas me-
didas en relacién con la comunidad. Asi se integraba una especie
de consejo que se llamaba monexico. Este Gltimo vocablo es a todas
luces una incorrecta transcripcién de la voz monechicoa que, en
nahuatl clésico, significa “hacer junta o ayuntamiento de gente”. De
hecho, tal término se emplea muchas veces en los textos del altiplano
para hacer referencia a diversas maneras de juntas o reuniones. Es-
pecificamente consta que entre los modos de “hacer junta” (mone-
chicoa), estaban las reuniones de determinados teteuctin para inte-
grar los tribunales de justicia.

Segin los nicaraos, en algunas de esas reuniones (monechicoa), se
nombraban asimismo “alcaldes o gobernantes” para impartir justicia
y vigilar las transacciones en los tiangues o mercados. Algo equiva-
lente ocurria en el altiplano, donde —consta por el Cédice Floren-
tino—, que el tlatoani, asistido por algunos feteuctin, nombraba
igualmente a los tianquizpan tlayacanque, “supervisores del mer-
cado”.171

La afirmacién de que las distintas reuniones de los teytes y prin-
cipales tenian lugar en las “casas de cabildo”, llamadas galpon, es
probable referencia a algo que también ocurria en el altiplano. En

170 Alonso de Zurita, op. cit., p. 144.
171 Cédice Florentino, libro vmi, capitulo xix.
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un sitio para ello designado, en los distintos calpulli, se hacian las
juntas para discutir cuestiones de interés colectivo.

Desgraciadamente, como el mismo Oviedo lo confiesa, las noticias
que reine en su obra acerca de estas instituciones, son poco siste-
méticas y de caracter fragmentario. Ello impide cualquier forma
de comparacién mas amplia respecto de lo que se sabe de la orga-
nizacién politica y social entre los nahuas centrales.

Tocante al asunto de la organizacion religiosa, repitieron los ni-
caraos que habian entre ellos tamagazque dedicados al culto de sus
dioses y a ensefiar las doctrinas religiosas. Igualmente insistieron en
que a éstos correspondia el conocimiento del calendario y cuanto
se referia a las fiestas a lo largo del afio.

Sabido es que en el altiplano, entre los términos genéricos para
designar al sacerdote, existia asimismo el de tlamacazqui, cuya tra-
duccién mas cercana es la de “ofrendador”.

Diversas fuentes hay que hablan pormenorizadamente de los va-
rios rangos y funciones entre los sacerdotes del mundo nahuatl. Como
ejemplo, estd el texto incluido en la primera parte del Cédice ma-
tritense (Informantes de Sahagin), donde se describen los atributos
de treinta y ocho distintas categorias de sacerdotes.!” Por demés esta
insistir en que a algunos de ellos correspondian de manera especifica
las observaciones astronémicas, la ciencia del calendario y la orga-
nizacién de las fiestas.

Encontramos, en cambio, en lo que dijeron los nicaraos, algo que
difiere por completo de lo que ocurria entre los nahuas centrales.
Los informantes de Bobadilla sostuvieron que sus templos no tenjan
rentas ni derechos propios. Alonso de Zurita que, entre otras cosas,
investigé en el altiplano central sobre la propiedad y las diversas
formas de tributacién, da cuenta de la existencia de tierras y de
varias formas de servicios destinados al mantenimiento de los tem-
plos. Esas tierras se conocian con el nombre de teopantlalli, “tierras
de los templos”. Zurita menciona ademds en su Relacién el ejem-
plo de Tetzcoco, donde “tenian aplicados quince pueblos principales
con sus subjetos que eran muchos y de gran cantidad de gente que
tenjan cuidado de servir e reparar sus templos”.1%3

Todavia a propésito de las practicas religiosas entre los nicaraos,
se hizo constar que habia algunos ancianos a los que se comunicaban

172 Ritos, sacerdotes y atavios de los dioses. Textos de los informantes de
Sahagin I, Introduccibén, traduccién, paleografia y notas de Miguel Le6n-
Portilla, op. cit., p. 87-109.

178 Zurita, op. cit., p. 197.
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en secreto las transgresiones en que se habia incurrido. De dichos
viejos se afirmé que no eran casados y que se distinguian por traer
una calabaza colgada al cuello. Entre las culpas que se les manifes-
taban se mencionan el hablar mal de los dioses cuando no llovia y
el no participar en las fiestas religiosas. Los ancianos que escuchaban
esta manera de confesién imponian a los transgresores penas como
las de llevar lefia al templo, barrer o alguna otra cosa semejante.
Imposible seria querer descubrir si en la anterior descripcién hubo
elementos ajenos a la cultura nicarao que tal vez se afiadieron para
hacer mas semejante el rito indigena a la confesién cristiana. Recor-
demos al menos que en el caso del altiplano central no hay noticias
de una tal forma de manifestar en general lds transgresiones perso-
nales. Se conoce Unicamente el rito llamado neyolmelahualiztli, “ac-
cién de enderezar los corazones”. Era éste una especie de “confesién”
que se hacia al sacerdote de la diosa Tlazoltéotl para manifestarle
las debilidades de caracter sexual en que se habia incurrido. De ello
se habla, entre otras fuentes, en los textos de los informantes de
Sahagtn, donde se indica, ademas, que dicha confesién la practi-
caban los que eran ya ancianos.!™ Consta, en cambio, que entre
diversos grupos de cultura maya existia la costumbre de confesar, con
un sentido mas amplio, una gama mucho més extensa de faltas o
“pecados”. Entre otros, da testimonio de esto fray Diego de Landa.l%™
Cabe suponer, en consecuencia, que tal vez hay aqui un indicio de
influencia mayanse, recibida y asimilada por los nicaraos.
Afadiremos, finalmente, un comentario respecto de un atavio
que, segin dijeron los nicaraos, ostentaba el anciano que oia sus
confesiones: llevaba una calabaza colgada al cuello. No pocos sacer-
dotes nahuas del altiplano aparecian igualmente con una calabaza o
un tecomate en cuyo interior habia tabaco molido. Tal cosa era
también atributo de determinados dioses, segiin lo muestran las re-
presentaciones de varios codices. En el Tratado de las supersticiones
y costumbres gentilicas, escrito por Hernando Ruiz de Alarcén en
1629, se describe la actuacién de un anciano sacerdote que, después
de amonestar, a un tlamaceuhqui, “‘penitente”, que hara una pere-
grinacién, le ofrece del tabaco que guarda en su tecomate (entendido
a veces como “recipiente hecho del epicarpio de la calabaza”). El

174 Gdédice Florentino, libro 1, capitulo xu.

176 Diego de Landa, Relacién de las cosas de Yucatdn, Introduccién y
notas de Héctor Pérez Martinez, México, Editorial Pedro Robredo, 1938,
p. 121-122.
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tabaco debia proteger al que lo recibia, librdndolo de influencias ne-
fastas mientras lo llevara consigo.17®

1) Causas y propdsitos de la guerra.

Resumen de los testimonios nicaraos

Los motivos que tienen para luchar son por causa de los términos
de las propias jurisdicciones y por expulsarse los unos a los otros de
sus tierras.

Se eligen como capitanes hombres valientes.

En la guerra se hacen cautivos y se aduefian también de diversas
formas de botin.

A los esclavos y cautivos se les sacrifica en los templos.

En ocasiones hay luchas cuerpo a cuerpo entre capitanes esforza-
dos. El nombre de éstos es tapaligui.

Las armas son lanzas, macanas, arcos, flechas, escudos, rodelas.
Las espadas y macanas son de palo y tienen unos dientes de pedernal
que cortan como navajas.

También tienen vestidos gruesos de algodén para protegerse.

Comparacion con testimonios nahuas de la region central de México

Aunque, como ya se ha mencionado, el cacique que ostentaba el
nombre de Nicarao era el méis prominente al tiempo en que entra-
ron los espafioles en esta regién de Centroamérica, no hay indicios
que permitan afirmar que ejerciera él autoridad universal sobre to-
dos los grupos hablantes de idioma nahua en dicha 4rea cultural. No
ya s6lo los chorotegas y otros pueblos vecinos de lengua y cultura
diferentes, sino también diversas parcialidades de los mismos pipiles-
nicaraos, coexistian manteniendo distintas maneras de independencia.

Entre esos diversos pueblos no era raro que surgieran disensiones
que terminaban muchas veces en guerras. Ello explica que los in-
formantes de Bobadilla sefialaran, como causas de sus luchas, los
afanes de expansién y los propésitos de expulsar a determinados gru-
pos de las tierras en que se habian establecido. Pero juntamente con

178 Hernando Ruiz de Alarcén, “Tratado de las supersticiones y costum-
bres gentilicas que hoy viven entre los indios naturales de esta Nueva Espa-
fia”, en Tratado de las Idolatrias, Supersticiones, dioses, ritos, hechicerias y
otras costumbres gentilicas de las razas aborigenes de México, 2 v., México.
Ediciones Fuente Cultural, 1953, t. 1, p. 37-38.
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esto, manifestaron que otro de los motivos de hacer la guerra era
obtener cautivos que después debian ser sacrificados en los templos.

Prueba de la importancia que concedian a esto Ultimo la ofrece
la respuesta que dieron los informantes al fraile mercedario, cuando
éste les pregunt6 qué hacian en caso de no haber obtenido cautivos
en la guerra:

Si no los traen —dijeron los nicaraos— van alli a par del montén
[el monticulo donde esta el templo] los capitanes principales e
lloran con mucha tristeza.. .77

Por demas estd insistir en la importancia que se concedia asimismo
en el altiplano central a la obtencién de cautivos para los sacrifi-
cios en honor de los dioses.

Respecto de lo que dijeron los nicaraos acerca de sus jefes o ca-
pitanes en las guerras, debe destacarse su afirmacién de que éstos
eran nombrados en cada caso por eleccién. Para ello se escogia a
hombres que se hubieran distinguido por su valor. El1 nombre que
se les daba era el de tapaligui. Esta palabra tiene clara correspon-
dencia en el nihuatl clasico con la de tlapaliuhqui, “el esforzado, el
que tiene valor”.

Dado que las diversas parcialidades de los nicaraos constituian
grupos mucho més pequefios que los que integraban las entidades
estatales en el altiplano central, cabe suponer que no existi6 entre
ellos una organizacién militar comparable a la que tuvieron, por
ejemplo, los mexicas. Esto explica que el teyte o cacique, y los deméis
principales reunidos en consejo (momechicoa), pudieran elegir a
quien les pareciera mas conveniente como capitin para una guerra
determinada. Hay, sin embargo, un dato aportado directamente por
Fernandez de Oviedo que deja entrever que de hecho habja rangos
militares y que, especificamente, el de tapaligui era uno de éstos.
Segtn el cronista, se daba tal titulo “al que ha vencido alguna ba-
talla personal de cuerpo a cuerpo, a vista de los exércitos”. Y a
continuacién precisa de qué manera se distingujan tales capitanes
del resto de la gente:

Traen rapada la cabeza con una corona encima trasquilada, y
el cabello de la corona tan alto como el trecho que hay desde la
cintura alta del dedo index a la cabeza del mismo dedo, para
denotar el caso por esta medida del cabello. Y en medio de aque-
lla corona dexan un fleco de cabellos mas altos, que parecen como

177 HGNI, x1, 97.
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borla. Estos son como caballeros muy estimados e honrados entre
los mejores. . .178

La descripcién dada por Oviedo del aderezo propio del tapaligui
recuerda de algiin modo lo que, por las fuentes del altiplano, sabe-
mos acerca de lo que alli era también propio de ciertos rangos mi-
litares. A modo de ejemplo puede recordarse lo que consigné Diego
de Durdn a propésito de los que, entre los mexicas, recibian el ti-
tulo de cudchic:

Habia otro género de caballeros de quienes se hacia més cuen-
ta... quel nuevo nombre que les daban era cuéchic. Este vocablo
quiere decir hombre rapado. Les rapaban toda la cabeza a navaja
dejandoles a un lado sobre la oreja izquierda un pegujén de ca-
bellos tan gruesos como el dedo pulgar, el cual entresacaba con
una cinta colorada. . .17

Aunque no era ciertamente igual el modo de cortarse y aderezarse
el pelo de los tapaligui, y los cudchic, creemos que lo que consigné
Oviedo acerca de los primeros deja entrever la persistencia en Nica-
ragua de una practica que tuvo diversas manifestaciones en multi-
ples lugares de Mesoamérica.

A propésito de lo que dijeron los nicaraos sobre sus armas ofen-
sivas y defensivas, si bien su enumeracién fue bastante escueta, en
ella tenemos una confirmacién de que también en esta materia habia
plena afinidad respecto de los principales grupos del 4mbito de la
América Media. Quien se interese en una descripcién, hecha a modo
de némina, de las armas e insignias de los sefiores en el mundo na-
huatl, podra consultar el Cédice Matritense del Real Palacio en cu-
yos folios 149-167 se trata de dicho asunto.

j) Brujos y hechiceros.

Resumen de los testimonios micaraos

Los brujos y hechiceros se nombran texoxe.

Estos se transforman en lagartos o en perros o en otros animales.
Pueden causar diversas formas de dafio.

Existe el mal de ojo, que es particularmente peligroso respecto de
los nifios.

178 HGNI, x1, 68.
179 Diego de Dur4n, op. cit., t. m, p. 163.
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Comparacion con testimonios nahuas de la region central de México

Fue precisamente al hablar de los “bruxos e bruxas”’, cuando
Fernandez de Oviedo hizo notar que habia abandonado ya cualquier
esquema o plan en su exposicién acerca de la cultura nicarao. Ad-
miti6 entonces que iba “discurriendo por diversidad de materias
diferentes e apartadas unas de otras, por satisfacer lo que propuse
de decir en este capitulo...” 180 Las noticias que en seguida ofreci6
acerca de los hechiceros entre los nicaraos, aunque no son muy
abundantes, proporcionan informacién digna de tomarse en cuenta.

Primeramente nos dice que de esa “secta maldita hay muchos”, y
afiade: “texoxe se llama la bruxa o bruxo.” En relacién con tal
nombre, recordaremos que en el altiplano central, entre las varias
designaciones que se daban a los hechiceros, nigroménticos o bru-
jos, estaba la de fexoxqui, derivada del verbo xoxa que, segin Mo-
lina, significa “aojar o hechizar o ojear a otro”.

Por lo que toca al modo de actuar de los texoxes nicaraos, mani-
fest6 Oviedo que “tienen por averiguado entre los indios questos
texoxes se transforman en lagarto o perro o tigre o en la forma del
animal que quieren”.!® El mismo cronista relata luego, a modo
de ejemplo, un hecho que se tuvo como “acto diabdlico” y que
acontecié el 9 de febrero de 1529 a un cacique de nombre Galténal
(Calténal: “el de signo calendarico de casa”). En pocas palabras,
el suceso consistié en el rapto de un hijo del mencionado cacique,
perpetrado por dos texoxes que se habian transformado en perros,
uno blanco y otro negro. Los mismos texoxes dieron después muerte
al nifio y, como lo afirma Oviedo, pudo él ver las huellas del
crimen.182

No siendo posible intentar aqui una comparacién con los multi-
ples testimonios que se conservan acerca del modo de actuar de los
hechiceros en el altiplano, citaremos al menos una parte del texto
nihuatl que incluyé Sahagin en el capitulo 1x del Cddice Floren-
tino. Alli “se habla de diversas formas de hechiceros, designados con
los nombres de tetlachihuiani, nanahualtin, texixicoani y tlacatecd-
lotl”. A propésito de los que se designaban con el dltimo de estos
nombres, los informantes indigenas dijeron lo siguiente: “El tlacate-
cdlotl se convierte en aquello que corresponde a su nahual... Hace

180 HGNI, x1, 192,
181 HGNI, loc. cit.
182 HGNI, x1, 193-194.
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perecer a la gente, la hace enfermarse... Se convierte asimismo en
perro, en ave, en tecolote. ..’ 183

Fernandez de Oviedo, al incluir en su obra las respuestas que die-
ron los nicaraos al fraile Bobadilla, recogié asimismo el dicho de
que entre ellos habia gente “que a los nifios aojan e algunas veces
se mueren dello”. Hizo constar asi que algo muy semejante a lo que
entre los espafioles se conocia como “aojar o mal de ojo” existia
también entre los nativos.

Se ha discutido muchas veces si “el mal de ojo” era o no cono-
cido entre los mesoamericanos, o si mas bien fue préctica intro-
ducida en los afios que siguieron a la conquista. Es cierto, y puede
documentarse ampliamente, que el ‘mal de ojo” existi6 en Espafia
y en otros paises de Europa a lo largo de la Edad Media y en
tiempos posteriores sin que pueda decirse que tal cosa haya desapa-
recido por completo. E]l hecho de que los nicaraos hablaran de algo
muy parecido, se ofrece en consecuencia como elemento de juicio,
en apoyo de la afirmacién de que también en el Nuevo Mundo
hubo una creencia semejante. Y en este punto parece oportuno re-
cordar, por lo que toca a la regién central de México, la versién
que dio Molina al verbo xoxa (del que se derivan texoxe y te-
xoxqui) y que fue “aojar o hechizar o ojear a otro”.

k) Otras prdcticas.

Resumen de los testimonios micaraos

Se deforman la cabeza. La razén de esto es que los dioses dije-
ron a los viejos que asi se volvian los hombres hermosos y que las
cabezas quedaban més fuertes para llevar sobre si las cargas.

A los tiangues o mercados no pueden entrar los hombres del pro-
pio pueblo. Solamente tienen acceso las mujeres, los forasteros y
los muchachos que no han cohabitado.

Comparacién con testimonios nahuas de la regidn central de México

De entre los varios asuntos mencionados por los informantes ni-
caraos y de lo que por su cuenta observéd Fernandez de Oviedo, nos
referiremos ya tnicamente a las citadas costumbres de las que, es-
pecificamente, no puede ofrecerse paralelo alguno en el caso de los
nahuas de la regién central.

183 (Cddice Florentino, libro x, capitulo .
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Deformacién de cabeza: preguntados los nicaraos por qué no
tenian la cabeza “de la hechura de los cristianos”, respondieron:

Quando los nifios nasgen, tienen las cabegas tiernas e hégen-
selas como vées que las tenemos con dos tolondrones a los lados
dividiendo, é queda por medio de la cabega un gran hoyo de
parte a parte; porque nuestros dioses dixeron a nuestros passados
que assi quedamos hermosos é gentiles hombres, é las cabecas
quedan mas recias para las cargas que se llevan en ellas.1%

Suponemos que tal practica se introdujo probablemente entre los
nicaraos como una consecuencia de su relativa vecindad con pue-
blos de cultura maya.

La otra Gltima tradicién a que aqui haremos mencion, concierne
a ciertas prohibiciones que habia entre los nicaraos respecto al ac-
ceso a los tianguis o mercados. A éstos no podian entrar los hombres
del propio pueblo. No habja en cambio limitacién alguna para las
mujeres, los forasteros y los muchachos que no han cohabitado. La
permisién concedida a estos ltimos deja entrever que también en
esta materia habia verosimilmente implicaciones de carécter religio-
so. No haremos, sin embargo, ulteriores comentarios acerca de ello
por lo escueto de la informacién dada y debido asimismo a que no
se conoce testimonio alguno parecido de los nahuas centrales.

18¢ HGNI, xi1, 98.





