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LA COMIDA DE LOS DIOSES.
LOS SIGNOS DE MANOS Y PIES EN REPRESENTACIONES
GRAFICAS DE LOS NAHUAS Y SU SIGNIFICADO

Resumen: El objetivo del trabajo es, primero, analizar y definir el significado al que se refieren
los signos de manos y pies, pero también de otras partes del cuerpo humano (tales como ojos,
craneos, huesos, corazones, etc.) cuando aparecen en conjuntos en representaciones graficas en
manuscritos pictograficos o en formas liticas de los nahuas. El otro propdsito es demostrar la
importancia del contexto en el sistema nahua de la transmision de informacion en forma gréfica,
el cual puede determinar —y de hecho lo hace- el significado de los signos aplicados en dicho
sistema. De tal forma, el significado de los conjuntos de distintas partes del cuerpo humano es
diferente al significado de los signos de manos “plasmadas” en la cara de algunas deidades y de
los signos de los pies de color negro colocados en hilera, asi como difiere del simbolismo de los
rituales del desmembramiento humano.

Palabras clave: cultura nahua, cddices, sistema grafico de comunicacion, contexto, “manos
y pies”, comida

Title: The Food of the Gods. The Signs of Hands and Feet in the Nahua Graphic Representations
and their Meaning

Abstract: Firstly the purpose of this paper is to analyze and define the meaning of the signs of
hands and feet, but also of other parts of the human body (such as eyes, skull, bones, heart and
others) when they appear together in a group in graphic representations either in the pictorial
manuscripts or in lithic forms of the Nahua.

Secondly the paper is to show and prove the importance of the context in the Nahua system of
graphic communication. The context may determine —and it does determine- the meaning of
the signs applied in this system. Consequently the meaning of the groups of parts of human
body is different of the meaning of the signs of hands placed on the face of some deities, and of
the meaning of the signs of black feet put in line, and it is also different of the symbolism of the
ritual of human dismemberment.

Key words: Nahua culture, codex, graphic systems of communication, context, “hands and
feet”, food
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El objetivo del presente trabajo es definir, en la medida de lo posible, el significado
de los signos de “manos”, “pies™ y otras partes del cuerpo humano en distintas represen-
taciones graficas® de deidades prehispanicas (aunque también en otras imagenes) proce-
dentes de la cultura nahua. Para acercarme a este significado, me baso en la metodologia
semidtica: un concepto o idea (type, segun Charles Peirce 1986) se expresa por medio de
diferentes ocurrencias o expresiones (tokens, segun Peirce). El conocer las expresiones per-
mite entender o formar la idea (cf. Eco 1999). Estas expresiones pueden ser de muy dis-
tinta indole, no solamente las gréficas, sino también las lingiiisticas o bien las de caracter
mitico o ritual. De éstas, vital importancia tienen las ocurrencias lingiiisticas, dado que,
como indica la conocida hipétesis de Sapir y Whorf, el lenguaje que hablamos determi-
na nuestra manera de percibir el mundo y a la inversa, percibimos y comprendemos el
mundo por medio de expresiones lingiiisticas, figurativas y metaforas que existen en el
idioma en el que pensamos. En otras palabras, “no es que nosotros hablemos la lengua,
sino que somos hablados por lalengua...” (Eco 1996: 29). Por lo tanto, en el presente tra-
bajo voy a referirme no solamente a las expresiones graficas de las “manos” y “pies”, sino
también a las lingiiisticas, a episodios miticos o bien a comportamientos rituales. El se-
gundo objetivo es demostrar la importancia del contexto en el que aparecen signos grafi-
cos particulares, el cual puede de forma importante cambiar el significado al que remiten
los signos en cuestion. Es decir, el contexto determina el significado de los signos de tal
forma que de hecho se trata de diferentes ocurrencias remitentes a distintos conceptos.
La aseveracion de que el contexto siempre influye en y modifica el significado del signo,
es un hecho conocido y aceptado, sobre todo por todos los que se ocupan de lenguajes
orales. Empero, a pesar de ello, en algunas interpretaciones actuales de los elementos de
la llamada escritura nahua, parece que este rasgo de cada lenguaje a veces pasa sin ser
tomado en cuenta, de ahi la importancia que doy al contexto en este trabajo.

LOS SIGNOS DE CORAZONES Y SANGRE

Las partes del cuerpo que aparecen en representaciones graficas son corazones, ma-
nos, 0jos, pies, craneos y —aunque no es precisamente una parte del cuerpo- la sangre
chorreando. Estos elementos aparecen en muy diferentes combinaciones, es decir, co-
razones con sangre, manos con corazones, manos con pies, manos con corazones, cra-
neos y o0jos, etc.

El significado de la primera de estas combinaciones —o sea la de los corazones con la
sangre- es quizd la més evidente, aunque, como se vera mas adelante, no es la mas frecuente
en representaciones graficas. En las fuentes se encuentra la informacion sobre quién pide

! Este conjunto de signos, manos y pies, evoca tanto interés que incluso aparecié un nimero de la Arqueo-
logia mexicana dedicado completamente a estos simbolos (2005: No. 71).

% Por “representaciones graficas” entiendo no solamente las imagenes procedentes de los manuscritos pic-
tograficos (codices), sino también las que aparecen en las esculturas, relieves o pintura mural.
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las ofrendas de estos dos elementos y quién las debe proveer. En el mito de la creacion del
quinto Sol, Nanahuatl, después de subir al cielo, no se quiso mover hasta que no recibiera
el alimento de sangre: “Dicen los dioses: preguntale por qué no se mueve. Respondio el sol:
porque pido su sangrey sureino” (Leyenda de los Soles [LS] 1975: 122). Mientras tanto, en
el mito de la creacion de la tierra, ella misma exige comer corazones y beber sangre, para
lo cual “hicieron la guerra de donde pudiesen haberse corazones y sangre” (Historia de
los Mexicanos por sus Pinturas [HMP] 1985: 34), lo cual se vuelve una condicién impres-
cindible para que la tierra diera frutos®. Los encargados de la alimentacién del sol y de la
tierra eran los varones guerreros, pues hablando de sus funciones en la sociedad nahua,
se repite casi siempre la informacién de que ellos eran los responsables de esta tarea. En
los huehuetlatolli del Libro V1 del Cédice Florentino [CF] se menciona este deber tanto al
principio de la vida, a la hora de cortar el cordén umbilical al nifio varén:

...Hachinolli molhuil, motequiuh: ticatlitiz, tictlaqualtiz, titlamacaz in tonatiuh in tlal-
tecuhtli... (CF VI: 171)

La guerra es [tu merecimiento, tu tributo/trabajo]?, [daras bebida, dards comida], ser-
virds a la mesa [al sol, a la tierra]...,

como después de la muerte de un guerrero:

anogo quitoa, oquichtiz, quauhtiz, ocelotiz, tiacauhtiz, imac maniz in quauhxicalli, in
quauhpiaztli, quauhpetlapan, ocelopetlapan iez, catlitiz, quitlamacaz in tonatiuh in
tlaltecuhtli ... (CF VI1: 198)

O bien lo dijo: serda hombre/varén, [serd aguila, serd jaguar] serd valeroso hombre, en
su mano pondrd [la vasija de dguila, la vasija de dguila]® [en la estera de 4guila, en la
estera de jaguar] estard, dara de beber, servira a la mesa©, [al sol, a la tierra]...”

Vale la pena destacar que en los fragmentos citados los nombres del sol y de la tierra
aparecen formando un difrasismo?® (in tonatiuh in tlaltecuhtli), lo cual, por el hecho de
que a los elementos del difrasismo se refiere utilizando la forma gramatical del singular,

* “... que no se le daban, ni queria dar fruto, si no era regada con sangre de hombres” (Histoyre du Mexi-
que [HM] 1985: 108).

* Entre corchetes [ ] estoy poniendo los lexemas de un difrasismo, que es una forma lingiiistica compuesta
por la yuxtaposicidon de dos o mas lexemas, y cuyo significado “no se construye a través de la suma de sus
partes, sino que remiten a un tercer significado” (Montes de Oca 1997: 31) y “la relacién entre los dos tér-
minos se puede visualizar como oposicién, sinonimia o complementariedad” (Montes de Oca 2000: 36).
Es importante sefialar que en muchos casos el significado global del difrasismo no esta bien claro.

> Este difrasismo esta formado por los nombres de dos distintos tipos de calabaza.

¢ La traduccién mds frecuente del verbo maca es “dar”. Comparese: maca, nicte, “dar algo a otro, o res-
tituir” (Molina 1980: f. 50r), “dar algo a alguno” (1980: f. 36r), sin embargo, con el objeto indefinido -tla-
se traduce como “servir a la mesa”; por ejemplo: tlamaca, nite, “seruir ala mesa, o administrar la comida
y manjares” (1980: f. 125r1); tetlamacac, “el que sirue ala mesa” (1980: f. 108v); tetlamamacac, “paje, o cria-
do que sirue ala mesa o el que da recaudo a otros” (1980: f. 108v).

7 Mas ejemplos concernientes al momento del bautizo del nifio varén o la muerte de un guerrero en el Cé-
dice Florentino (CF VI: 11, 106, 171, 198, 203, 204).

8 Véase la nota 4.
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confirma su unidad. Es decir, el sol y la tierra forman el mundo humano, o sea lo que
esta al alcance del hombre (Tomicki, comunicacién personal, 2002) y lo que destaca es
que el hombre alimenta lo que constituye su propio mundo.

La representacion grafica que mejor refleja esta idea es la del Hueso de Culhuacan (Fig.
1); en el dibujo, arriba, se ve el cielo con el disco solar con una supuesta figura antropo-
morfa del sol’, mientras la imagen de la tierra-monstruo o Tlaltecuhtli estd abajo, y re-
ciben algo que parece ser un liquido que “fluye” de dos personajes que se encuentran en
medio de la escena. Este liquido, pintado totalmente en la estilistica prehispanica, puede
ser tanto agua, como sangre, pero por la presencia de los dibujos de circulos que remiten
a las piedras preciosas, indican que se trata de in chalchuihuitl in atl, el “agua preciosa”,
o sea la sangre (cf. Batalla Rosado 1994: 48-49; Gutiérrez Solana 1983a: 50).

Uno de los personajes tiene el atavio en forma de un volatil, quizd entonces es un
guerrero-aguila; la imagen del segundo estd muy deteriorada, pero se alcanza a ver que
esta vestido con la piel del sacrificado. Por la presencia del guerrero-aguila considero
que se trata de un contexto de guerra, constatacion que se refuerza por las representa-
ciones de flechas y escudos que, de hecho, es otro difrasismo (cf. Montes de Oca 2000:
253-254; Mikulska 2003a: 63-64, 286): in mitl in chimalli [flecha, escudo], cuyo valor
semantico y simbdlico remite a la “guerra”. Llama la atencién que mientras el sol parece
alimentarse solamente de sangre, la tierra recibe ademas corazones, que se pueden ver
en sus manos-garras. Por lo tanto, en la interpretacion existe la posibilidad de apreciar
alguna diferencia en cuanto a la “materia” con la que se alimentaban el sol y la tierra (a
lo cual regreso adelante)™.

En este ejemplo se puede ver en qué consiste el método utilizado en este analisis: el
concepto de alimentar al sol y a la tierra tiene sus representaciones graficas (el Hueso de
Culhuacan), pero también las “mitolégicas” y lingiiisticas (la expresion “dar de beber,
dar de comer” de los huehuetlatolli). Estas ultimas definen quizé mds explicitamente el
concepto al que todas (junto con las representaciones graficas) remiten, por lo cual gra-
cias a ellas con frecuencia resulta mas facil comprender el significado de las ocurrencias
graficas. Asi, se puede concluir que los signos graficos' y lingiiisticos de corazones y san-
gre se refieren a la ofrenda humana y el alimentar al universo humano para que siguiera

° En este lugar el grabado estd muy destruido, sin embargo, se puede identificar esta parte compardndola
con el grabado de otro omichicahuaztli, encontrado en las excavaciones del metro de la ciudad de México;
cf. Gutiérrez Solana (1983b: 47 y fig.1).

1 De manera parecida Gutiérrez Solana identifica la escena del fémur grabado procedente del metro, en
el cual se aprecia el sol en el momento de recibir la sangre de sacrificio (1983b: 56). La idea de alimentar
con sangre al sol y con las partes del cuerpo a la tierra se puede observar en el Cédice Borgia (1993): en la
lamina 71 hay una imagen del sol, Tonatiuh, quien recibe la sangre de una codorniz decapitada, mientras
que la cabeza del ave se encuentra ya en las fauces del monstruo terrestre.

I Aparte del mencionado ya ejemplo del Hueso de Culhuacan, otros ejemplos serian, primero, la imagen
de alimentar al sol (Tonatiuh) procedente del Cdédice Borgia (1993: ldm. 49) en la cual sobre la pared del
templo de esta deidad, aparecen corazones y el sol, que se encuentra dentro del edificio y estd recibiendo
su “alimento” en forma de sangre procedente de otro corazon. Otra escena parecida estd en la lamina 12
del Cédice Selden (1964), en la cual igualmente el sol bebe la sangre del sacrificado, que fluye directamen-
te de los corazones sacrificados.
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Fig. 1 Imagen grabada en el llamado Hueso de Culhuacan (redibujado de Hasso von Winnig [1968: fig.

396/397], por Nadezda Kryvda)
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funcionando, una tarea por excelencia de los guerreros, quienes la cumplian muriendo
en la batalla o en la piedra de los sacrificios.

Es imprescindible mencionar otro tipo de ocurrencia que se podria denominar “com-
portamientos rituales”, dado que el alimentar al universo humano -o sea al sol y a la tie-
rra- se realizaba por medio de sacrificios rituales. El tipo mas “popular” de ofrenda era
la extraccion del corazoén de la victima, acto realizado en la parte superior de las pira-
mides, dentro o delante del templo:

...tomaua el coragén aquel verdugo en la mano y leuantdualo hazia el sol y haze
el ydolo, y ponianlo delante en vna xical de calabaga [...], y otra cogian la sangre.
Y dauan de ella como de comer al ydolo, vntandole los begos, y a los otros ydolos
y figuras del demonio (Motolinia 1996: 186).

El cuerpo del sacrificado era después tirado, rodado o bajado en brazos (cf. Motoli-
nia 1996: 186; Duran 1984: v. I: 32-33; Gonzélez Torres 1992: 199). Era, por lo tanto, una
doble inmolacién (Graulich 1988: 399-400): el corazoén ofrecido al sol y el cuerpo echado
de la piramide a la “mesa”, “la piedra puesta tan junto a las gradas que no habia ni dos
pies de espacio entre la piedra y el primer escaléon” (Durdn 1984: v. I: 32-33)"?, en la cual
se alimentaba la tierra. Sin embargo, cuando los sacrificios eran dedicados en primer
lugar a la alimentacion de la tierra, por ejemplo en ceremonias agricolas de las veinte-
nas de Huei tecuilhuitl u Ochpaniztli, cambiaba el orden de esta doble inmolacién, pues
primero se degollaba a la victima. Este acto, juzgando por el tipo de utensilios utiliza-
dos, se realizaba cortando el cuello de la victima, llegando al final a la columna verte-
bral, lo cual, al cortar las arterias y venas, producia un gran flujo de sangre con la que se
irrigaba la tierra (Pijéan Aguade 1997: 247-248). Después de ello, se extraia el corazén
de la victima, el cual se ofrecia al sol (i.e. Cédice Veytia 1986: f. 37v). Parece incluso que
lo mads apreciado del sacrificio era la sangre, hasta tal grado que no se atrevian a tocarla
con las manos ni siquiera los sacerdotes. Para untar los labios de las figuras de los dio-
ses, se utilizaba una cafa para no tocarla y, a diferencia de otras partes del cuerpo, no la
consumia nadie, ni los sacerdotes, ni los reyes (Gonzalez Torres 1992: 116; cf. Lopez de
Gémara 1966: v. 11: 429).

Aungque el ritual completo podia ser dedicado a otra deidad, indudablemente la ofren-
da de los corazones era una ofrenda solar, tal como afirma Diego Duréan: “[el corazén]
se lo mostraba al sol, alzandolo con la mano, ofreciéndole aquel baho, y luego se volvia
al idolo y arrojandoselo al rostro...” (1984: v. I: 32-33) o Toribio Benavente de Motolinia
(vide supra). Es importante saber qué se hacia con los corazones extraidos, ya que podian
ser: a) colocados en vasijas quauhxicalli y asi enterrados (Motolinia 1996: 186; Torque-
mada 1986: v. II: 118; Cédice Tudela 1980: f. 21v); b) arrojados al “sumidero” de la lagu-
na, cuando eran ofrecidos a Tlaloc (Durdn 1984: v. I: 88; Torquemada 1986: v. II: 119);
¢) quemados, como sucedia en Tlaxcala durante rituales en honra a Tlaloc (Muiioz Ca-

12 Graulich (1988: 399-400) considera que “la piedra” mencionada por Durdn era uno de los cuauhxicalli
especiales (como la Piedra de Tizoc), es decir, de mayor tamaifio que los cuauhxicalli “tradicionales”, pero
que también servia para depositar en ellos cuerpos (o sus partes) de los sacrificados.
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margo 1998: 169-170) y d), comidos por los sacerdotes (Motolinia 1996: 186; Pomar 1986:
62; ¢f. Gonzalez Torres 1992: 119). Por lo tanto, aunque era una ofrenda solar, en dos ca-
sos (cuando eran ahogados o enterrados) los corazones regresaban al interior de la tie-
rra®?, lo cual obviamente no podia ocurrir cuando eran comidos o quemados.

LOS SIGNOS DE MANOS, PIES, CORAZONES, CRANEOS, OJOS Y DE OTRAS
PARTES DEL CUERPO HUMANO

Las representaciones graficas de la alimentacion del sol y de la tierra, asi como de san-
gre y corazones, son relativamente escasas. En cambio, abundan las imagenes de deida-
des con corazones en las manos o en la boca, como si los fueran a comer, i.e. Itzpapalotl
(Tonalamatl de Aubin 1938: f. 15), Xochiquetzal (Cédice Borgia 1993: lam. 20), Micteca-
cihuatl (Cddice Tudela 1980: f. 51r), y con més frecuencia Mictlantecuhtli, el dios gober-
nante del Mundo de los Muertos (Cédice Borgia 1993: lams. 22, 23). En el Cédice Cospi
ésta, incluso, es la convencion para representar a Mictlantecuhtli, siempre con el cora-
z6én en la boca (1968: 1am. 13)". Los corazones aparecen también en dos casos separados
formando el adorno de cabeza de una deidad: de Cihuacoatl o mas bien de su personi-
ficador (Cddice Borbénico 1980: 1am. 36) y de Tezcatlipoca (Cédice Telleriano-Remensis
1995: £. 3v). Los signos de manos son todavia mas frecuentes que los signos de corazones.
Una orejera en forma de mano humana lleva el dios Mictlantecuhtli, el cual la tiene en
la mayoria de sus representaciones (Fig. 2.a)"%, perfectamente distinguible sobre todo en
imagenes del tamafno mas grande (por ejemplo en el Cédice Borgia 1993: lam. 56). Tam-
bién la contraparte femenina de Mictlantecuhtli, mas uno de los veinte signos de los dias,
muerte, tienen una orejera igual (Cédice Borgia 1993: lams. 16, 11, respectivamente).

En cambio, los signos de distintas partes del cuerpo humano aparecen con frecuen-
cia en conjuntos, como combinacién de manos y/o corazones y/o craneo, a veces incluso
con otros elementos. Destacan aqui los adornos de la cabeza y los collares llevados por
las llamadas tzitzimime de los cddices Tudela y Magliabechiano (1980: f. 46r; 1983: f. 76r,
respectivamente; Fig. 2d). El texto correspondiente del segundo manuscrito dice: “lo pin-
tauan como a un honbre muerto ya descarnado. sino solo / entero en los huesos. Y lleno
de coragones y de manos alRededor del pes/cueco y de la cabega” (Cédice Magliabechia-
no f. 75v; paleografia de Batalla Rosado 2007: 138). En el collar, en medio de corazones
y manos hay un craneo, y es notorio que un collar igual aparece en algunas representa-
ciones escultdricas. Aqui destacan dos estatuas monumentales del Templo Mayor, lla-
madas comunmente “Coatlicue monumental” - la primera, y “Yolotlicue monumental”

B3 Acerca de la intima relacion entre la tierra y el agua, véase por ejemplo en: Sullivan (1974: 213-217),
Gutiérrez Solana (1992: 24-25), Mikulska (2003a: 149-154).

* Los corazones estdn también presentes en las imagenes de Venus, cuando estd en la actitud de dafiar
o perjudicar, o sea, después de salir del Mundo de los Muertos (es decir, después de la conjuncion inferior)
- de alli su semejanza gréfica con Mictantecuhtli (cf. Cédice Cospi 1968: lams. 9-11).

5 Cédice Borgia (1993: lams.: 7, 8, 13, 15, 16, 23, 52 — cuatro imdgenes, 56, 57, 58, 70, 73), Cédice Fejérvi-
ry-Mayer (1964-67: lam. 18).
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Imdagenes de deidades con elementos de manos, pies, craneos y corazones:

a) Mictlantecuhtli; Cédice Borgia, lam. 56 (dibujo de Nadezda Kryvda)

b) Mictlantecuhtli, al lado de él visibles un par de ojos y dos vasijas con una mano o un pie, y con un co-
razon; Cédice Borgia, lam. 52 (dibujo de Nadezda Kryvda)

¢) Imagen del Mictlantecuhtli en un brasero, con visible collar de manos y corazones. Museo Nacional de
Antropologia (sala mexica), México D.F. (dibujo de Nadezda Kryvda)

d) Imagen de la llamada Tzitzimitl; Cédice Tudela, f. 46 (dibujo de Nadezda Kryvda)
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- la segunda (Graulich 1991: 394), mas las llamadas “Coatlicue del Metro” y la cihuateotl
de Calixtlahuaca'®, mientras que el collar de manos y corazones (sin el crdneo) se aprecia
en algunas efigies de Mictlantecuhtli en braseros de barro (Fig. 2.c)"”. Entre las represen-
taciones tridimensionales que ostentan partes del cuerpo humano, hay que mencionar
también la famosa “Piedra de Motecuhzoma” o “Monolito Sdnchez Navas” (Palacio de
Exarzobispado; México D.F.), en cuya banda superior e inferior aparecen signos de ma-
nos, corazones, huesos, craneos, al lado de otros, tales como lagarto, escudo, pedernal,
etc. (¢f. Escalante Gonzalbo 2005: 24). Yendo mas lejos del area nuclear mexica, al Valle
Puebla-Tlaxcala, en las pinturas murales de Tizatlan y Ocotelulco (Tlaxcala) también
aparecen bandas de manos, corazones, crdneos y quiza ojos, entre otros elementos (cf.
Caso 1927; Noguera 1996; Contreras 1994; Mikulska 2003a: 318-322). Las vasijas, hechas
en el mismo estilo que las mencionadas pinturas murales, el llamado Mixteca-Puebla'®,
con frecuencia ostentan los mismos motivos, y ademas expuestos en forma de banda (cf.
Escalante Gonzalbo 2005: 25).

Regresando a los codices, una combinacion parecida de elementos del cuerpo humano,
o sea de craneos y manos, aparece en la falda de la deidad festejada durante el mes Tititl
(independientemente de si a la diosa se la llama Ilamatecuhtli o Cihuacoatl) representa-
da en el Cédice Tudela (1980: f. 27), y aunque en sus siguientes copias (codices: Maglia-
bechiano 1983: f. 45r; Veytia 1986: f. 17 e Ixtlilxochitl 1996: f. 102r) el disefio es de flores,
sin embargo, tomando en cuenta la genealogia de los manuscritos que forman este gru-
po (cf. Batalla Rosado 2003: 354-359; 2007: 114-117), la imagen del Tudela debe ser tra-
tada como mds cercana a las posibles representaciones prehispanicas.

Por otro lado, en el repertorio de las partes del cuerpo humano que constituyen ador-
nos de seres inframundanos, se encuentran también pies, ojos o huesos cruzados, si bien
éstos aparecen asimismo en combinacion con las anteriores. Como mejor ejemplo sir-
ven aqui imagenes de la tierra en forma antropomorfizada procedentes del Cédice Bor-
gia, las cuales en el atavio tienen representados ojos (1993: lams. 32 y 39), craneos (1993:
lam. 43), huesos cruzados (1993: lam. 44), corazones (1993: lam. 45), siempre intercala-
dos con pedernales. Estas imagenes de la tierra son practicamente idénticas a Mictlan-
tecuhtli y Mictecacihuatl, la diferencia consiste en que las primeras estan representadas
en una caracteristica postura, con los brazos y piernas abiertas', colocadas en la orilla
de la pagina, como si estuvieran formando una especie de marco; ademas estan orien-
tadas de forma diferente que otras imagenes de las mismas paginas. Esto induce a su

16 Aunque debo advertir que en el caso de la “Coatlicue del Metro” los elementos del collar bien visibles
son el craneo y las manos, mientras que viendo solo las grafias es dificil decidir si los elementos faltan-
tes son los corazones.

17 El brasero de Tenayuca se encuentra en el museo del sitio, dos braseros estan en el Museo Nacional de
Antropologia y uno es del Museo del Templo Mayor, México D.F.

18 Una concisa explicacion del origen y del significado del término “estilo Mixteca-Puebla”, el lector la en-
contrara en: Zagoya Ramos (2001; http://swadesh.iia.unam.mx/actualidadesArqueologicas/actualidades-
arqueologicas/n4/www.Actualidades/Actualidades/26/texto/03zagoya.html; 6.07.2007).

1 Esta postura fue bautizada por Seler “de sapo” o bien “con brazos y piernas abiertas” o mamazouticac
(1963: v. I: 124, 147; v. II: 14-15, 42-43, 46, 241). Hay también un grupo de imdgenes, que estdn represen-
tadas de lado, pero al cambiar la perspectiva uno se da cuenta de que en realidad es la misma postura (cf.
Mikulska 2003a: 145-146; 2007).
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identificacion como la tierra, aunque la semejanza con los seniores del inframundo hace
pensar que serian mas bien representaciones de los niveles del interior de la tierra, a di-
ferencia de la imagen de la tierra en forma de monstruo, que remite al tlalticpac, “enci-
ma de la tierra”, o sea la superficie de la tierra (Mikulska 2003a: 129-194, 295). De ahi la
diferencia en las representaciones graficas: la tierra junto con el sol, in tlalticpac in tona-
tiuh, puede aparecer con los elementos de sangre y corazén como alimento que asegura
el funcionamiento del universo humano, mientras que, en el caso de los seres relacio-
nados con el inframundo, el repertorio de signos graficos en forma de partes del cuer-
po humano es mucho mds amplio. Aqui también se deberia incluir la llamada Piedra de
Itzpapalotl, en la cual se ven manos, corazones (o higados, dependiendo de la interpre-
tacion), craneos, pies y huesos cruzados.

Pero, ;realmente son los seres representantes de la parte “baja” del Otro Mundo
quienes llevan este tipo de adornos? Mictlantecuhtli o el Seiior del Mundo de los Muer-
tos (Fig. 2.a-c), deidad femenina “descarnada” (Cihuacoatl/ Ilamatecuhtli/ Mictecaci-
huatl), las tzitzimime (Fig. 2.d), una mujer muerta en el parto; esporadicamente estarian
Itzpapalotl, Tezcatlipoca y Xochiquetzal. Se podria aqui discutir si las tzitzimime efec-
tivamente pertenecen a esta parte del cosmos nahua, dado que en la mayoria de las in-
terpretaciones son comprendidas como estrellas®, o sea, algo que podria pertenecer al
mundo “celeste”. Sin embargo, en la opinién de algunos investigadores como Michel
Graulich (1980: 260; 1990: 282) y Elzbieta Siarkiewicz (1982: 111, 245), el cielo nocturno/
la noche se identifica con el inframundo, idea que he intentado desarrollar y creo haber
confirmado (Mikulska 2003a: 227-244)*'. Las tzitzimime son seres que amenazan al gé-
nero humano con devorarlo al final de la época del quinto sol (cf. HMP 1985: 69; CF VI:
37; Historia General [HG] VII: 490, VIII: 495; Muiioz Camargo 1998: 164), pero quizas,
segun la interpretacion Elizabeth de Boone, ya lo habran hecho en alguna de las épocas
anteriores del mundo (1999: 204). En mi opinion, ellas pertenecen al mismo grupo de
deidades que los seniores de Mictlan, el Mundo de los Muertos, que tienen una funcién
similar respecto a los hombres muertos.

Acerca de ello, hay un fragmento revelador en los Primeros Memoriales:

Mictlantevuhtli, Mictecacihuatl, in ompa quicua Mictlan xocpalli, macpalli: auh yn
imul, pinacatl, in iatol temalli, ynic atli, cuaxicalli, in aqui ¢enca quicuaya tamalli
yexixilqui, yn ompa quicua mictlan pinacatl, ynic yexixilqui in tamalli. In aquin nican
tlalticpac quiquaya. Aiocomolli, yollotli yn ompa quiqua mictlan. Auh ¢an moch ye-
hoatl in tequani xivitl yn ompa cuallo: yoan in ixquichtin yn ompa vi mictlan mochin-
tin quicua chicalotl; yn ixquich nican tlalticpac amo quallo yn ompa mictlan cuallo...
(PM 1997: 177).

2 Asi constata por ejemplo Mufioz Camargo (1998: 164), y con esta interpretaciéon concuerdan Paso y Tron-
coso, Preuss, Seler (en: Graulich 1980: 265; Boone 1999: 191) y Thompson (1934: 228-232).

2 Al mismo tiempo ésta es la explicacion del porqué todas las imégenes en cuestién aparecen con los
“ojos nocturnos” (ojos que simbolizan estrellas; Seler 1963: v. I: 27; Mikulska 2003a: 244-248) colocados
por todas partes.
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Mictlantecuhtli, Mictecacihuatl, alli en Mictlan comen pies y manos: su guiso es
de escarabajos bermejos, su atole esta podrido, lo beben de calaveras. Quien comia
muchos tamales, alli en Mictlan come escarabajos rojos hediondos como pedos, asi
come los tamales fétidos. Quien aqui en la tierra comia el guiso de frijoles, come co-
razones en Mictlan. Todas las hierbas que matan a la gente son comidas alli. Y los que
van alld a Mictlan, todos comen hierbas con espinas. Todo lo que no se come aqui en
la tierra, se come alli en Mictlan.

Como se puede observar, dentro de la comida de los sefiores de Mictlan aparecen
tanto corazones como manos y pies. Dado que el original estd escrito en nahuatl, es po-
sible que las manos y los pies formen un difrasismo, in maitl in icxitl**. Segin Mercedes
Montes de Oca, esta expresion designa a la “persona”, refiriéndose a las extremidades
del hombre y formando asi una unidad (2000: 137-138). La mayoria de las veces remi-
te a la actitud de descansar, pues el que descansa es toda la persona, y no solamente sus
manos y sus pies (cf. CF VI: 62, 180, 191). Hablando del bafio ritual de las nifias recién
nacidas, la partera “injc novian qujpapaca, in jmac, in jcxic™: “asi lo/1a lavo en todas par-
tes, su mano, su pie” (CF VI: 206). El ejemplo mas evidente es, en mi opinion, uno de los
adagios o refranes en el que se habla de la captura de un prisionero de guerra, cuando el
guerrero “cana ima anogo ixci’: “lo atrapa de [su mano, su pie]” (CF VI: 224)*.

De esta manera se llega a la expresion lingtiistica in maitl in ixcitl, paralela a la ex-
presion grafica de manos y pies, lo cual, segiin mi hipoétesis, ayudara a comprender el
concepto al que ambas se refieren. Y para poder comprenderlo, se necesitan mas expre-
siones que aparezcan en diferentes “medios”. En cuanto a las expresiones lingiiisticas, me
ocuparé primero de otros difrasismos que remiten al cuerpo humano. Estos son: in ixt-
li in yollotl [el rostro/ojo*, el corazonl], in ixtli in tentli [el rostro/ojo, el labio], in yollo in
nacayo [el corazon, la carne del cuerpo humano], in omitl in nacatl [el hueso, la carne].
Obviamente, el cambio del componente léxico en la expresion difrastica modifica lige-

22 En el texto del original los lexemas del difrasismo tienen otra forma gramatical, xocpalli, macpalli, he-
cho que confirma que es un difrasismo, dado que siempre sus lexemas aparecen en la misma forma (cf.
Montes de Oca 2000: 37-38).

2 Segun algunos investigadores el significado de este difrasismo es un poco diferente. Para Anders, Jan-
sen y Reyes Garcia, in maitl in icxitl significa “la fuerza corporal” (1993: 136), y para Lopez Austin el po-
der de obrar (1995: 200). Mi hipétesis es que cuando el difrasismo en cuestion aparece como complemento

del verbo aquia, “trasponer arboles, hincar estacas o meter algo en agujero” (Molina 1980: 7v); “se ajus-
te, se mete, se esconde, cabe” (Karttunen 1980: 12), o bien, de su forma reduplicada, ahaquia, su signifi-
cado efectivamente se refiere al trabajo y al esfuerzo de trabajo (¢f. CF VI: 137, 195), pero no es necesaria-
mente as{ en otras aplicaciones. Por ejemplo, cuando Quetzalcoatl le informa a Tezcatlipoca que se siente

muy enfermo, dice: “ca cenca novia ninococova acan veli in momac, in nocxic, vel ¢ogotlaoa in nonacaio...”
(CFIII: 18): “en todas partes estoy muy enfermo, en ninguna parte [estd] mi mano, mi pie, mi cuerpo estd

bien cansado...”.

2t En las lenguas mesoamericanas la segmentacion del espacio corporal es distinta a la de las lenguas

indoeuropeas: por ejemplo en el ndhuatl los ojos y la cara pueden estar funcionando como un complejo

topologico, “aquello que sobresale de la persona, la parte externa, aunque también es una parte que per-
mite el entendimiento”, de ahi la traduccién de ixtli por “0jo” o “cara” (Montes de Oca 2000: 136-137). Esta

ambigiiedad provoco en su tiempo una discusion entre Lopez Austin y Leon-Portilla; en 1991 Lopez Aus-
tin sefialé esta doble traduccién (1991: 319-325).
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ramente su significado (por ejemplo, el difrasismo “el rostro/ojo, el labio” hace énfasis
en las capacidades intelectuales de una persona, mientras que “el corazon, la carne del
cuerpo” tiene una connotacion més fisica; cf. Montes de Oca 2000: 135-144), pero lo im-
portante es que todas ellas remiten metonimicamente al ser humano y todas estan com-
puestas por nombres de diferentes partes del cuerpo humano.

Aqui vale la pena regresar a las ocurrencias graficas —concretamente a la escultura de
la “Coatlicue monumental”- acerca de la cual Montes de Oca sugirié que es un excelente
ejemplo de una representacion visual del difrasismo al dibujar sus partes constituyentes,
o solamente uno de ellos. De acuerdo con su hipotesis, a veces es suficiente que aparez-
ca solamente uno de los dos términos, porque la mente humana inmediatamente hace
la conexion con el término faltante. Dado que el collar de la deidad representada cons-
ta de manos y corazones humanos, deberian entonces corresponder a dos difrasismos
diferentes: in maitl in ixcitl [la mano, el pie] e in ixtli in yollotl [el rostro/ojo, el corazdn],
los dos designando a un ser humano, aunque por via diferente (2000: 439).

Todo ello lleva a plantear la hipdtesis de que las deidades del inframundo no comen
solamente manos, pies o corazones, sino todo el cuerpo humano, lo cual es acorde con el
destino final que esperaba al hombre: “...todos los diversos dioses se pusieron de acuerdo
para conducirme, para que fuera alla, junto a ellos, al lugar llamado Ximohuayan, don-
de tienen casa en comun todos los que mueren” (Castillo 2001: 117).

Precisamente el vocablo Ximohuayan, que Cristobal del Castillo da como otro nom-
bre de Mictlan o del Mundo de los Muertos, es digno de atencidn. Esta palabra proviene
del verbo xima: “afeitar”, “carpintear o dolar” (cf. Molina 1980: 159r; Karttunen 1992:
325), y significa “Lugar de Descarnar”, “place of the dead, realm where the human body
is shaved free of flesh” (Karttunen 1992: 325). Durante el viaje al noveno piso del infra-
mundo, el teyolia (la fuerza animica residente en el corazon) quedaba “afeitado” o “pulido”,
“dolado”, “raspado”, “rasurado”, “limpiado” del cuerpo y al mismo tiempo de los rasgos
individuales del hombre (Lopez Austin 1995: 222). De esta manera los hombres muertos
-0 mas bien sus cuerpos- se volvian “comida” de los eternamente hambrientos duenios/
deidades/habitantes del inframundo, cuya funcién era dejarlos “descarnados” y, dado
que era un destino inevitable, este fin causaba un miedo justificado en los hombres. De
esta forma, resultaria comprensible la presencia de las partes del cuerpo humano en las
imagenes de Mictlantecuhtli y Mictecacihuatl o bien de las tzitzimime, los que de algu-
na forma podian dafar, perjudicar o incluso destruir a los hombres. En el caso de estos
habitantes del interior de la tierra, resulta también logico que sus “alimentos” sean mas
“variados” que los “alimentos” del sol y de la tierra (in tonatiuh in tlaltecuhtli), dado
que finalmente los primeros devoran el cuerpo humano después de la muerte, que es
su papel y su obligacién. Uno de los curanderos (que son las personas que viajan al
inframundo) nahuas contemporaneos de la Sierra Norte de Puebla indica que el Se-
for de la Muerte come la carne de los muertos enterrados, lo cual se resume en que

“nos da de comer talocan®, luego nos come talocan” (Knab 1991: 41-42, 1995: 66).

% El talocan es el inframundo en la nomenclatura de los nahuas contempordneos de Puebla (cf. Knab
1991, 1995).
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OTRAS EXPRESIONES COMPUESTAS POR LOS SIGNOS DE MANOS, PIES
Y OTROS ELEMENTOS DEL CUERPO HUMANO

Parece entonces que ya se comprende el concepto expresado por medio de las partes
del cuerpo humano, pero, para comprobarlo, faltaria revisar las expresiones de otro tipo,
en este caso las correspondientes a las actividades rituales.

Los elementos del cuerpo humano aparecen en referencia a la comida de Cihuacoat],
una diosa sumamente hambrienta (Durdn 1984: v. I: 131), que cada ocho dias “moria del
hambre”, por lo cual le ofrecian “un preso cautivo en guerra, para que la diosa comiese”.
Aparte de los cautivos, a la diosa le gustaba “alimentarse” con otro tipo de comida: “la
cual comida era de panes pequenos, como de bollos, de muchas figuras de pies, manos,
rostros” (Duran 1984: v. I: 130). Resulta sorprendente que Huitzilopochtli compartiera
los gustos alimenticios con Cihuacoatl:

La comida que al idolo hacian eran unas tortillas pequenas, hechas a manera de ma-
nos y de pies, y otras retorcidas como melcochas. Y llamaban este género de comida
macpatlaxcalli, xocpatlaxcalli y cocoltlaxcalli [sic], que quiere decir “pan con manos,
con pies y retorcido” (Duran 1984: v. I: 26).

Las palabras macpatlaxcalli, xocpatlaxcalli y cocoltlaxcalli (sic) igualmente se pue-
den traducir como “pan en forma de plantas de manos, en forma de pies, pan retorcido”.
El tnico elemento diferente entre la comida de Cihuacoatl y de Huitzilopochtli es que
en la comida de la primera aparecen también “panes” en forma de “rostros”*®, mientras
que en la del segundo aparece el “pan retorcido” cocoltlaxcalli.

Resulta por lo menos desconcertante ver a Huitzilopochtli con los elementos que se
acaban de asociar con las deidades del inframundo, mientras que este dios tradicional-
mente parece estar mas relacionado con el sol. Sin embargo, ya algunos investigadores
observaron que Huitzilopochtli fue una deidad solarizada artificialmente por los mexi-
cas (Graulich 1990: 373-375; Tomicki 1990: 139-152, 293), perteneciendo anteriormente
ala parte “baja” y “oscura” del cosmos (Uchmany 1979; en: Tomicki 1990: 293)*. Hui-
tzilopochtli ostenta también otros rasgos “tipicos” de las deidades de la parte “baja” del
Otro Mundo. Por ejemplo, entre los rasgos —llamémoslos— “fisicos”, se incluiria el estar
hecho de huesos y aparecer en la ceremonia de chonchayotl con la cabellera desmelena-
da (igual que las deidades del inframundo; CF II: 149, PM 1997: 65)*, pero también, en-

¢ Sin embargo, hay que ser consciente de que si en la “Crénica X”, la supuesta fuente en la que se basa-
ron Tezozomoc y Durdn, la palabra en nahuatl era ixtli, igualmente podia referirse a los “ojos” (véase lo

dicho en la nota 24).

7 Por su parte, Lopez Austin ya en 1973 (1998: 51-52) constat6 de que en el caso del dios tribal Huitzilo-
pochtli, “hubo una fusién de una divinidad solar con una terrestre”, basindose en un episodio recopilado

de la Leyenda de los Soles sobre Mexitli.

% Se podria incluir aqui una imagen maés: en los Primeros Memoriales (PM 1993: f. 261r) aparece una ima-
gen de Huitzilopochtli, en la cual el dios tiene el pendiente que se asemeja mucho a los dedos, ya sea de la

mano, ya sea del pie, por lo que se asemeja mucho a los pendientes de Miclantecuhtli en forma de la mano
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tre otras caracteristicas, se deberfan mencionar sus estrechos vinculos con Tezcatlipoca
y con Opochtli (cf. HMP 1985: 47; Mikulska 2003a: 212-217; 269-280; 393-406; 2003b).
Ademas, la comida en forma de manos y pies no es el unico ritual dedicado a Huitzilo-
pochtli en el que aparecen partes del cuerpo humano: su figura hecha de amaranto se
cubria con “una xaqueta de tela labrada de uesos de hombres”, y después con una man-
ta “en la cual estaban labrados los uesos y los miembros de una persona despedagada”,
llamada tlaquaquallo (escrito también tlacoaquallo o tlacuacuallo; cf. Cédice Florentino
en edicion facsimilar, CF 1979 II: f. 33-34). El texto correspondiente en nahuatl precisa
cuales eran estos miembros despedazados:

Tzontecomatl, macpalli, queztepolli, amicicuilli, tlamitzli, matzotzopaztli, xocpalli,
inic tlacuilolli catca (CF11: 72)

Cabeza cortada y separada del cuerpo, palma de la mano, chueca del cuadril, las cos-
tillas, espinilla de la pierna, tabla del brazo [del codo hasta la muieca], planta del pie,
asi era la pintura®.

Como se puede observar, los “miembros” que aparecen en la manta son diferentes
tipos de huesos mas el craneo, las palmas de manos y las plantas de pies*. La prenda de
Huitzilopochtli con el mismo nombre (tlaquaquallo) se describe con mas detalle en la
relacion de la fiesta Toxcatl que presenciaron los espaiioles:

... yoan in itilma in tlani quimoquentia, tzotzontecomaio, oomicallo: auh in pani quil-
molpilia, yoan ixicul: inic tlacuilolli tlaquaquallo, ca much vnca icuiliuhtoc in tzon-
tecomatl, nacaztli, iollotli, cuitlaxculli etlapachtli, tochichi, macpalli, xocpalli, yoan
imaxtli: can in maxtlatl, vellagontlanqui: auh in itlamachio inic no tlaquaquallo inic
tlaquittli (CF XII: 52)

... y su tilma abajo, con la que se cubre, de calaveras y huesos. Y encima lo ata, y su xi-
colli, asi pintado como tlaquaquallo, todo alli pintado de calaveras, orejas, corazones,
entrafas, higados, bofes, pies; y su maxtlatl, el maxtlatl, bien terminado abombado:
su labor asi también de tlaquaquallo, a manera de “cosa texida”.

Aunque en el Libro XII del Florentino hay cinco dibujos correspondientes al frag-
mento citado, en los cuales se puede ver tanto la tilma (tilmatl, un tipo de manta), como
el maxtlatl (“taparrabos”) y el xicolli (un tipo de chaleco) descritos en el texto, sin em-
bargo, el disefio como tal se puede distinguir solamente en el ultimo, en el cual, aunque

(vide supra). Dado que la imagen de Huitzilopochtli es muy pequena y, que yo sepa, la Ginica con un deta-
lle asi, es dificil constatar que se trate de una mano o de un pie. Sin embargo, la descripcion de dicho dios
del Cédice Florentino esclarece esta duda: “auh in icoanachoch itech pipilcac in vitznaoaiotl, teucuitlatl xo-
xopiltic tlaxoxopiltectli” (CF X1II: 52): “Y de sus orejeras en forma de serpientes colgaba el anillo dorado de
espinas, con dedos del pie, cortado en forma de dedos del pie”.

¥ Practicamente la misma informacién —que el disefio de la manta tlaquaquallo era de “huesos y miem-
bros de una persona despedazada”- la proporciona Torquemada (1986: v. II: 263-266), aunque es probable
que copiase esta informacion de Sahagun.

30 Sobre el problema de la traduccién de las palabras macpalli y xocpalli, vuelvo mas adelante.



La comida de los dioses. Los signos de manos y pies en representaciones graficas... 25

con dificultad, se llegan a ver los dibujos de huesos y craneos, y en un caso también una
mano (CF 1979: XII: f. 31v; Fig. 3). No obstante, considero que el texto citado en nahuatl
no deja lugar a dudas de como eran las prendas con el disefio tlaquaquallo (cf. CF 1979:
XII: f. 30v-32r).

En cuanto al nombre del diseno, tla-
quaquallo, es la forma del inalienable del
verbo cuacua (reduplicacion del verbo
cua, “comer”), y este verbo presenta cier-
tos problemas de traduccion, puede sig-
nificar desde “dar bocados o roer” hasta
“pacer el ganado”, de acuerdo con el Vo-
cabulario... de Alonso de Molina (1980).
En el diccionario de Frances Karttunen
esta: tlacuahcua, “pacer como oveja’; cu-
ahcua, “dar bocados o dentelladas a otro,
pacer el ganado”, mientras que en la en-
trada cuacud, “mascar pan, carne, etc.,
o roer el ratdn papel, manta”. Como ob-
serva Karttunen (1992: 56-57), Molina
junta los dos verbos, cuahcua 'y cuacua
en una sola entrada, e igualmente, esta
diferencia entre el verbo con o sin salti-
llo (marcado por Karttunen con -h-) no  Fig. 3 Una de las imégenes de Huitzilopochtli en la
aparece en el Florentino. Por lo tanto, en fiesta Toxcatl; Cédice Florentino (XII: f. 30v) (dibujo
la obra de Sahagiin se encuentra la apli- ~ 9¢ Nadezda Kryvda)
cacién de ambos verbos con el significado
variable desde “buscar/ conseguir comida/ pacer” (hablando de animales) hasta simple-
mente “comer”?'. De ahi que no se pueda determinar si el vocablo tlaquaquallo viene de
cuacuad o cuahcua, pero los significados de ambos verbos se acercan mucho, refiriéndo-
se a alguna accion de “comer” o “alimentar”, y supongo que se trata de la alimentacion
de las deidades con las que esta relacionada.

Por otra parte, hay rituales que evidentemente demuestran la relacion existente en-
tre la “comida” y diferentes partes del cuerpo humano: se trata de la antropofagia ritual.
Aunque, como comprueba Barry Isaac (2005), las descripciones de éstos entre los autores
indigenas o mestizos son relativamente escasas (a diferencia de los cronistas espaiioles),
sin embargo, si se daban casos del canibalismo, aunque con finalidades muy polisémi-
cas y todavia no bien comprendidas. Lo importante para mi tema es la forma de prepa-
rar el cuerpo humano para este tipo de ritual: era cocido en forma de guisado o estofado,
de tal forma que: “... prosiguiendo «en> su comida, luego hallaron «en> los basos cabegas
como de criaturas y manos y pies de persona y tripas” (Tezozomoc 2001: 100) o bien
“... todos los manjares [...] se les volvian, puestos delante de ellos, pies y manos de hom-
bres, brazos, cabezas, corazones de hombres y asaduras, tripas” (Duran 1984: v. II: 106).

3 Compérese en CF (XI: 5, 40, 42, 46, 60, 89, 98, 237, 254).
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Por lo tanto, se puede considerar que el cuerpo del sacrificado destinado a ser comido
por los humanos visualmente tenia una forma muy similar a la que los hombres atri-
buian a la comida de los dioses (en este caso, de los del inframundo).

Todo ello permite afirmar que el concepto al que se refieren las diferentes partes del
cuerpo cuando aparecen en conjunto en representaciones graficas, y que podria llamar-
se también tlaquaquallo, igual que el disefio de la prenda, concierne a la alimentacion de
las deidades del inframundo con el cuerpo humano.

LOS RITUALES DE CORTAR MANOS Y PIES

Hasta ahora los elementos del cuerpo humano aparecian siempre en forma “simbo-
lica” y no real, es decir, como la forma en la que se hacian los panes, el motivo en el di-
seflo o en la forma lingiiistica. La pregunta que surge es si los rituales de cortar manos
y pies remitian al mismo significado.

Hay dos situaciones en las que se cortaba la mano o el brazo a alguien: a los cauti-
vos en la fiesta de Tlacaxipuehualiztli (Cédice Tudela 1980: f. 12r) y a la mujer muerta en
el primer parto, llamada cihuateot>. En ambos casos el miembro cortado era guarda-
do, puesto que supuestamente transmitia algin poder magico (cf. CF X: 39). Es proba-
ble que un simbolismo parecido pudieran tener las manos de un adulto colocadas en el
entierro 25 de Teotihuacan (Serrano y Lagunas 1999: 55) al lado de un nifio recién na-
cido, como supone Pablo Escalante Gonzalbo (2005: 22-23).

El hecho de que las manos cortadas de las cihuateteo o de los cautivos tuvieran al-
gun poder mégico se confirma de mejor manera en un fragmento del Cédice Florentino,
donde se describe a temacpalitoti, macpalitoti o al que “baila con la mano de alguien, el
que baila con la mano”, quien adquiere capacidades de un hombre con poderes sobrena-
turales (CF X: 39). Ahora, si uno se fija en los nombres de este personaje, temacpalitoti,
macpalitoti, resulta que estan formados por la palabra macpalli**. El sustantivo macpa-
lli, segtn el analisis detallado de Alfredo Lopez Austin, significa: “mano; palma, region
palmar; palma de la mano”, a diferencia de maitl, que es: “brazo, mano; mano de hom-
bre, la mano o los brazos™*. La diferencia entre maitl y macpalli debe ser la misma que
entre icxitl y xocpalli: el vocablo icxitl, Lépez Austin lo traduce como “pierna, desde el
cuadril; pie”, mientras que xocpalli: “pie, planta del pie” (1996: v. II: 162, 168, 196)*. Re-
sulta entonces que las palabras macpalli y xocpalli designaban partes mas pequeiias de
las extremidades (indudablemente debido a que uno de los componentes de ambos vo-
cablos es icpalli — “assentadero”, Molina 1980: f. 33v), es decir serian las manos y los pies

32 En realidad lo intentaban hacer los guerreros jovenes, mientras el marido defendia el cuerpo (CF VI: 161).
3 Temacpalitoti (objeto indef. -te- — sust. macpalli — verbo itotia), macpalitoti (sust. macpalli - verbo itotia).
* Cf. Lépez Austin (1996: v. II: 209-212, 221). Vale la pena recordar que la tipologia del cuerpo humano
en ndhuatl es diferente que en los idiomas indoeuropeos; véase también la nota 24.

% Esta palabra deriva de otra raiz que el vocablo icxit] — del xo, cuya traduccién segun Lopez Austin, es:
“1- Pierna, entendiendo por tal la parte de la extremidad inferior del hombre que estd abajo de la rodilla,
o sea que comprende la pierna propiamente dicha, el tobillo y el pie. 2. pie” (1996: v. II: 196).
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hasta las muecas y hasta los tobillos, y aunque las palabras maitl e icxitl podian deno-
tar estos mismos segmentos del cuerpo, no se daban casos contrarios, que las palabras
macpalli y xocpalli denominaran los brazos y las piernas. En muchas representaciones
graficas los macpalli tienen forma de mano con dos circulos concéntricos, que Escalante
Gonzalbo describe como una mano cortada en la muiieca, por lo cual se ve en ella tam-
bién el hueso cortado (2005: 22, 24). De ahi que en la traduccion del Cddice Florentino
sobre la manta tlaquaquallo, haya optado por “palma de la mano”, para no confundir la
posible imagen definida como macpalli con el brazo (o parte del brazo).

Concluyendo, el segmento del cuerpo de la cihuateot! o mujer muerta en el parto, al
cual se le asignaba un poder magico, eran precisamente las manos cortadas a la altura
de las munecas. Si esta aseveracion es correcta, seria un argumento favorable a la men-
cionada suposicion de Escalante Gonzalbo (2005: 22-23), que el objetivo de enterrar las
manos de un adulto (;de la madre muerta en el parto?) al lado del recién nacido en el en-
tierro 25 de Teotihuacan era “proteger” al nifio; y si uno se fija en el croquis del entierro,
resulta que si, eran las manos cortadas en las mufiecas (Serrano y Lagunas 1999: 55).

A continuacion, vale la pena analizar si los rituales del desmembramiento tenian algo
que ver con el concepto de tlaquaquallo o con el simbolismo de la mano cortada de la mu-
jer muerta en el parto. Los vestigios de las actividades de cortar miembros humanos (ma-
nos, pies y craneos) se encontraron, dentro de la regién y época que me interesa, en los
entierros de Tlatelolco, Cholula y Teopantzolco (Ojeda Diaz 1989: 52-53). En el osario de
Teopantzolco se nota, por ejemplo, que los craneos y huesos de manos y pies recibieron un
tratamiento diferente al de otros huesos: fueron guardados en pequenas vasijas y después
enterrados (Lagunas y Serrano 1972: 431; Gonzalez Sobrino et al. 2001: 524). Esto no ex-
plica en qué consistia el simbolismo de este ritual, aunque segtin Maria Ojeda Diaz (1989:
61-62), quien sigue en este caso a Yolotl Gonzalez Torres, los entierros de Cholula estaban
relacionados con el culto a las deidades tales como Tlaltecuhtli, Mayahuel y Cinteotl, de
cuyos cuerpos enterrados, segtin los mitos, surgieron plantas utiles para el hombre. Em-
pero, como se ha visto, ninguno de estos numenes aparece con el disefio tlaquaquallo. En
las descripciones de fiestas indigenas no he encontrado, como tampoco Gonzalez Torres
(1992: 210), ninguna referencia a algtn ritual de desmembramiento que haga referencia
a este tipo de deidades, es decir, relacionadas con la fertilidad de la tierra, ya se tratara de
una referencia explicita, ya del enterramiento ritual de partes del cuerpo, como lo suge-
rirfa el ritual en funcién de la repeticion del mito (cf. Davies 1984: 215).

Todo ello hace suponer que el desmembramiento era algo diferente a llevar “adornos’
o recibir la comida en forma de partes del cuerpo humano. Lo confirmaria el hecho de
que en la sociedad nahua el desmembramiento, o mds bien la desarticulacion (Botella et
al. 2000: 44) era un horrible y humillante castigo a los espias y traidores (cf. Motolinia
1996: 479-480; HG VIII: 525; CF 1979: II: ff. 1101, 110v). Quizd a este mismo significa-
do remite el acto del desmembramiento de Coyolxauhqui (“que murié hecha pedazos™
HG I1II: 203) y de sus cuatrocientos hermanos (véase la escena de batalla entre Huitzilo-
pochtli y los surefos en la imagen del Florentino; CF 1979: I1I: f. 3v)*.

>

% Las partes del cuerpo cortadas de Coyolxaughui eran mds bien los maitl e icxitl (CF III: 4) o sea eran
“brazos” y “piernas”, y no macpalli y xocpalli, 1o cual también se puede observar en la representacién mas
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LAS MANOS Y LOS PIES EN OTROS CONTEXTOS

Queda por analizar el significado de los signos graficos de la “mano” y del “pie” cuan-
do aparecen en forma separada, o con otros elementos del cuerpo humano. Es decir, se
vera si el significado de un signo grafico se mantiene o se modifica cuando cambia el
contexto en el que aparece.

Empezando por el “pie”, un signo de los més conocidos y mejor comprendidos, que
aparece con mucha frecuencia refiriéndose por via icdnico-simbolica®” al “camino” (i.e.
Cédice Borgia 1993: lams. 14, 72), a “caminar” y, en general, a la actitud de trasladarse
(i.e. codices: Borgia 1993:1lam. 39; Borbonico 1980: lam. 29, Magliabechiano 1983: 1am. 89;
Figs. 4.a), mientras que como indice sefiala la direccion de algtin movimiento (como en
todos los ejemplos anteriormente mencionados). Un ejemplo de indicar la direccién se-
ria probablemente la pequefia imagen de la lamina 8 del Cédice Borgia, en la cual, al pa-
recer, se aprecia un personaje en actitud de autosacrificio (punzén de hueso en la mano),
cuando lo que es ofrendado (;la sangre?) esta cayendo en una vasija de ofrendas®. Pre-
cisamente esta representacion sirve para observar que los signos de los “pies”, cuando
aparecen con el significado de camino/caminar/trasladarse/direccion, siempre son de
color negro, mientras que, cuando aparecen en conjunto con otras partes del cuerpo hu-
mano, son de color rojo, rojizo o marrén (Cédice Borgia 1993: 1am. 5; Fig. 5). De ahi que
se pueda constatar que tanto el color, como el contexto en el que aparecen los signos (en
este caso, los signos de los pies en hilera o en conjunto con otras partes del cuerpo hu-
mano), forman un mecanismo que permite al lector comprender el significado de am-
bas representaciones.

Una situacion similar se da con el signo de la “mano” el cual también puede aparecer
en un contexto diferente de los analizados hasta ahora: en la cara (;pintura facial?) de los
dioses relacionados con el nimero cinco, Macuilxochitl (5-Flor) y Macuiltochtli (5-Co-
nejo). En Primeros Memoriales, el texto que acompaiia las imagenes de ambas deidades,
dice que motémacpalhuiticac: tenian “una mano pintada sobre sus labios” (PM 1997: 109).
Por otra parte, en el Cédice Borgia (1993: lams. 10, 42, 47-48) y en el Vaticano B (1972:
lam. 78) hay unas imagenes con un signo igual y utilizado en el mismo contexto: la mano
plasmada sobre los labios (Fig. 4.b)*. Algunas de ellas aparecen en conjuntos de cinco
figuras (de diferentes colores), mientras que otras destacan por poseer las extremidades

conocida de esta diosa (la del Templo Mayor). Por otra parte, en el caso de Coyolxauhqui no se puede ex-
cluir la posibilidad de que el despedazar su cuerpo remita a los rasgos lunares de esta diosa — explicacion
que también se aplicaria a la imagen de Tlaltecuhtli de Santa Cecilia Acatitldn (Ojeda Diaz 1989: fig.10).
7 Utilizando la tipologia de signos de Peirce (1986).

% Uno de los mejores ejemplos de la aplicacion del signo de los pies son las escenas del Manuscrito Au-
bin No. 20, en las cuales, en la parte correspondiente al supuesto oriente, se observa el sol emprendiendo
el camino marcado por huellas de pies, en mi opinidn, saliendo del “cielo nocturno” o inframundo ha-
cia el amanecer.

¥ De hecho, en otra imagen de los Primeros Memoriales (1993: f. 269r) las dos figuras, de Macuilxochitl
y Macuiltochtli, tienen una pintura facial que se asemeja al dibujo de la mano, aunque por el tamano y la
poca precision del dibujo no puedo afirmarlo con toda la seguridad.
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Fig. 4

Los signos de manos y pies en otros contextos:

a) Elsigno delos pies con el significado de caminar, mo-
vimiento y de direccidn; Cédice Boturini, lam. 19 (di-
bujo de Katarzyna Mikulska)

b) Uno delos cinco macuiltonalleque; Cédice Borgia,1am.
48 (dibujo de Nadezda Kryvda)

Fig. 5 Imagen de un personaje cargando una vasija con tla-
quaquallo o partes del cuerpo humano; Cédice Borgia,lam. 5
(dibujo de Katarzyna Mikulska)
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del cuerpo torcidas. Mientras tanto, en la Histoyre du Mexique se dice que en el quinto
cielo habia “cinco dioses, cada uno de distinto color, por cuya causa se les llama tonale-
que” (HM 2002 143). Este mismo nombre, o mds bien con el anadido numeral macuilli
(“cinco”), fue utilizado por Karl Nowotny y Henry Nicholson para calificar a las cinco
deidades del sur y, entre ellas, a Macuilxochitl (en: Monich 1969: 27). De una opinién
muy similar es Bodo Spranz, aunque llama estas deidades “de la serie macuilli” y anade
que Macuilxochitl seria el prototipo de esta serie (1982: 96-97).* Igualmente, Ferdinand
Anders, Marteen Jansen y Luis Reyes Garcia, consideran que las deidades, cuyos rasgos
distintivos son la pintura facial en forma de una mano humana y las manos y pies tor-
cidos, son los tonalleque, los cuales se asemejan al mismo tiempo a Xolotl y a Nanahua-
tzin, “el buboso y deforme que se sacrifica para convertirse al Sol” (1993: 101-102). Sin
profundizar por ahora en este tema, el cual es muy amplio y se dirige hacia otros rum-
bos de interpretacion®, quiero sefialar inicamente que estas deidades constantemente
aparecen en conjuntos de cinco figuras de diferentes colores y tienen la mano plasmada
sobre la boca en las representaciones graficas.

Es imprescindible observar que el vocablo macuiltonalleque (o bien macuiltonaleque)
aparece en algunos conjuros recogidos por Hernando Ruiz de Alarcén (1953: 91, 114, 120,
127-128, 130, 134, 142, 146, 149, 151-152). Algunos de ellos aclaran que el nombre tona-
lleque o macuiltonalleque se refiere a los cinco dedos de la mano, por ejemplo:

[El conjuro para echar suertes]

... que aqui he traido a mis Ca oniquinhualhuicac

dioses del encanto (parece decirlo nonahuatlteteohuan, noztacteteohuan.
por los dedos), mis dioses blancos Tla xihualhuian

(por las uiias)... Ea acudid macuiltonaleque, tzonepitzitzime,

de vuestra parte, los ¢inco in ¢an ce imithual, ¢an de

solares, los que os rematais en inchayanacauh. ..

conchas de perlas y estais en vn

solo mirador, y en vna sola

vergeria (porque estan juntos en

la mano)... (Ruiz de Alarcon 1953: 127).

Se puede constatar entonces que el significado del signo de la “mano” en el caso de
las deidades del tipo macuilli es distinto del significado de las partes del cuerpo huma-
no que forman el disefo tlaquaquallo. Lo mas probable es que la mano en la boca remi-

0 Para establecer este grupo, Spranz se basa en los simbolos de los dias asociados con estas deidades, que
son tochtli (conejo), xochitl (flor), malinalli (hierba), cuetzapalin (lagartija), cozcacuauhtli (zopilote), y que
aparecen por ejemplo al lado de las cinco deidades masculinas de las laminas 47 y 48 del Cédice Borgia
(1993), las cuales son al mismo tiempo de cinco diferentes colores.

1 Anders, Jansen y Rene Garcia comparan las mencionadas cinco deidades masculinas de las laminas 47
y 48 del Cddice Borgia (1993) con las cinco cihuateteo que aparecen debajo de ellas. Las figuras femeninas
son las mujeres muertas en el parto, mientras que los tonalleque son, segin estos autores, guerreros muer-
tos en batalla, deificados y relacionados con Xolotl y Nanahuatzin, por ser deidades patronas de “perros,
gemelos, formas anormales de la naturaleza y del juego de pelota” (1993: 101-102, 140).
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ta por via fonético-ideografica al significado de “cinco”. El contexto en el cual aparecen
ambos tipos del signo de la mano también es diferente: la mano en las imagenes de dei-
dades macuilli aparece en forma separada y esta “colocada” en la boca de estos personajes,
mientas que la mano como parte del diseio tlaquaquallo aparece, primero, en conjun-
to con otras partes del cuerpo humano (y de hecho es intercambiable con ellas) o bien,
cuando aparece por separado, tiene la forma de la orejera de la deidad.

CONCLUSIONES

El disefo tlaquaquallo, formado por signos de manos, pies, craneos, ojos, corazones,
etc., caracteriza principalmente a las deidades procedentes de la parte “baja”, fria, oscu-
ra y nocturna del Otro Mundo, es decir, del inframundo. Los seres divinos que apare-
cen con los adornos en forma de partes del cuerpo humano son los que se encargan de

“descarnar” al hombre fallecido, ya sea después de su muerte en el Mundo de los Muer-
tos (como lo hacen los Sefnores de Mictlan), ya sea al final de una época césmica (como lo
hacen las tzitzimime). Esto explica el porqué de los rituales de “alimentar” a estos dioses
con comida en forma de diferentes partes del cuerpo humano, como ocurria, por ejem-
plo, en el caso de Cihuacoatl. Una deidad que con relativa frecuencia aparece relacionada
con los elementos de tlaquaquallo es Huitzilopochtli, lo que confirma sus vinculos con
el inframundo, anteriores al proceso de “solarizacion” por parte de los mexicas.

Los rituales de desmembramiento, en cambio, no remiten al mismo simbolismo; més
bien considero que se trata de un humillante castigo. No obstante, habria que confron-
tar las manos, cortadas a la altura de las muiiecas, que transmiten algin poder magico
(vide supra) (i.e. las manos de las cihuateteo), con las “manos” en forma de pendientes de
las deidades inframundanas (Mictlantecuhtli) y posiblemente también de los dioses del
pulque (cf. Cédice Tudela 1980: fI. 44r, 45r), problema que todavia no he abordado.

Asimismo, en la comprension de los signos utilizados en las representaciones graficas
de los nahuas de vital importancia es el contexto. Es decir, el mismo signo, al aparecer en
diferentes contextos, puede remitir a significados diferentes, tal como se ha visto con las

“manos” y los “pies”. En el caso de estos ultimos, cuando los “pies” remitian al significado de
la ofrenda o del alimento de deidades inframundanas, eran de un color diferente al negro
y aparecian al lado de otras partes del cuerpo humano (tlaquaquallo), mientras que cuando
eran negros y colocados en hilera, remitian al camino/caminar/trasladar/direccion. Igual-
mente, los signos de manos, cuando aparecen por separado y plasmados en las caras de al-
gunas deidades, por via fonético-ideografica remiten al nimero “cinco”, que forma parte
de sus nombres. Por lo tanto, el color y el contexto funcionan como indicadores del signi-
ficado, hecho que al mismo tiempo informa de la economia del sistema de transmision de
informacion en forma gréfica entre los nahuas, caracteristica también de todo lenguaje.
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