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Introduccion

El dios del fuego ocup6 un lugar muy importante dentro del pantedn
mexica a pesar de que Bernardino de Sahaguin lo mencione como uno
“de los dioses que son menores en dignidad”.® Se trata de una deidad
polisémica, seguin se ve por la gran cantidad de nombres con los que se
le designa en las fuentes documentales. Sus diferentes apelativos indi-
can que este dios estuvo relacionado con diversos aspectos de la natura-
leza y con determinados conceptos cosmoldogicos; sus multiples
denominaciones permiten localizarlo en los tres sectores del cosmos: el
cielo o ilhuicatl, la tierra o tlalticpac y el inframundo o mictlan.?

De igual manera, el fuego constituyd un elemento deificado que tuvo
un sitio privilegiado en la cosmovisién mexica, porque su presencia des-
taca como motivo central en sus mitos y ritos. Ademas, al asociarlo con
acciones tales como la purificacién, la transformacion y la regeneracion,
todas ellas dadas en el preciso momento de la transicion, fue el encarga-
do de propiciar los cambios en el mundo, por lo que el fuego, como ele-
mento sacralizado, definia y enlazaba los diversos ciclos y procesos sociales,
naturales, rituales y miticos. Asimismo, los mexicas lo consideraron como
uno de los principios fundadores del mundo, unido al concepto de ini-
cio, pues fue el responsable de la creacion del sol, astro imprescindible
para la vida del mundo y de los seres que habitan en él. Por otra parte,
tuvo la facultad de cohesionar a la familia, a la sociedad y al universo
por encontrarse localizado en el centro, sitio desde donde ejercia prin-
cipalmente su poder transformador y regenerador.

1 Fray Bernardino de Sahagun, Historia general de las cosas de la Nueva Esparia, introduc-
cion, paleografia, glosario y notas de Josefina Garcia Quintana y Alfredo Lépez Austin, 2
vols., México, Consejo Nacional para la Culturay las Artes, 1989, vol. I, p. 47.

2 Sin embargo, hay que mencionar que algunos de sus nombres no son tales, sino que
se refieren a algunos de sus atributos especificos, como por ejemplo Tzoncoztli “Amarillo de
los cabellos” y Tzoncozahuiztica “Estan amarilleando sus cabellos”.
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El dios del fuego y el principio dual creador

Con base en algunos de los nombres que ostenta el dios del fuego en las
fuentes documentales, se puede decir que este numen estuvo relaciona-
do con el principio dual Ometéotl, el cual se desdoblaba en la deidad
masculina Ometecuhtli y en su contraparte femenina Omecihuatl. Se-
gun la Historia de los mexicanos por sus pinturas estas dos deidades, que
habitaban en el décimo tercer cielo, no tuvieron principio;3 por eso,
como dice Miguel Ledn-Portilla, “S6lo Ometéotl -dualidad generadora
y sostén universal- esta en pie sobre si mismo”.* Entre las denominacio-
nes del dios del fuego que permiten asociarlo con la dualidad suprema
destaca la de Teteo Innan Teteo Inta “madre y padre de los dioses”,
forma con la cual es mencionado tanto por Sahagiin como en diversos
conjuros registrados por Hernando Ruiz de Alarcén en el siglo xvi1.> Tam-
bién fue caracterizado como “padre y madre” del género humano, pues
de esa manera era invocado en el conjuro para curar las enfermedades
provocadas por el enojo del fuego y para propiciar un buen parto.® En
relacion con esto, Jacinto de la Serna menciona al dios del fuego como
“padre y madre en cuyas manos nacimos”, lo cual implicaria una relacion
de esta deidad con las entidades creadoras, es decir, lo identificaria con
Ometéatl. Por su parte, el apelativo de Tocenta “Nuestro padre unitario”,
adjudicado al dios del fuego, hace referencia a los dos principios opues-
tos y complementarios en una sola entidad. Asimismo, su nombre Huehue
llama “Anciano, Anciana” lo asocia con la deidad suprema, pues dicho
apelativo denota a una deidad conformada por el principio dual crea-
dor del cosmos, es decir, por las dos fuerzas sagradas primigenias re-
presentadas como dos ancianos de sexo opuesto.

3 “Historia de los mexicanos por sus pinturas”, en Teogonia e historia de los mexicanos.
Tres opusculos del siglo xvi, 2a. ed., ed. preparada por Angel Ma. Garibay K., México, Porrta,
1973, p. 23 (Sepan cuantos..., nUm. 37).

4 Miguel Ledn-Portilla, La filosofia nahuatl estudiada en sus fuentes, prélogo de Angel Ma.
Garibay K., México, UNAM, Instituto de Investigaciones Histdricas, 1979, p. 98 (Serie de
Cultura Nahuatl. Monografias, 10).

5 Sahagun, op. cit., vol. I. p. 332. Los conjuros en los que aparece el dios del fuego men-
cionado con este nombre son los correspondientes para armar los hornos para elaborar la
cal, para la caceria del venado y para echar suertes midiendo el brazo del enfermo para
averiguar la causa de la enfermedad. Hernando Ruiz de Alarcon, “Tratado de las supersti-
ciones y costumbres gentilicias que oy viuen entre los indios naturales de esta Nueva Espa-
fia, escrito en México, afio de 1629”, en Tratado de la idolatria, supersticiones, dioses, ritos, hechicerias
y otras costumbres gentilicias de las razas aborigenes de México, notas, comentarios y estudio de
Francisco del Paso y Troncoso, 3a. ed., México, Ediciones Fuente Cultural, 1953, 1953, vol.
XX, p. 71, 77y 127.

8 Ibid., p.125 y Jacinto de la Serna, “Manual de ministros de indios para el conocimien-
to de sus idolatrias y extirpacion de ellas”, en ibid., vol. X, p. 162.
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Por otro lado, su denominacion Huehuetéotl “Dios viejo” indica que
se trataba de una deidad de gran antigiedad tanto en el nivel historico
como en el simbdlico. Histéricamente, el fuego fue uno de los primeros
elementos deificados en la religion de los pueblos del Altiplano Central
de México, pues sus primeras representaciones Como un anciano joro-
bado con arrugas y desdentado datan desde el Periodo Preclasico. Sim-
bdélicamente, su ancianidad se identifica con una existencia que se
remonta a los tiempos inmemoriales en los que el sol actual alin no exis-
tia, ya que el primer astro en alumbrar al mundo fue un medio sol he-
cho de fuego. Por otra parte, antes de la creacion del Quinto Sol, los
dioses encendieron una hoguera a la cual se arroj6 Nanahuatzin, per-
sonaje que se transformaria en el astro mas luminoso.

Asimismo, su nombre Tota “Nuestro padre” revela su caracter pre-
dominantemente masculino y fertilizador. Cabe mencionar aqui que
con esta denominacion también llamaban al tronco del arbol que ve-
neraban en la fiesta de Huey Tozoztli el cual, junto con el poste hinca-
do en la fiesta de Xécotl Huetzi, representaba tanto a un falo
fecundador como al &rbol césmico del centro que, por encontrarse en
el eje del mundo, permitia la comunicacion entre el cielo, la tierray
el inframundo.

Con base en lo anterior, podemos deducir que Xiuhtecuhtli, al igual
gue Ometéotl, estaba relacionado con el concepto de “principio” pero,
a diferencia de la deidad suprema, al dios del fuego se le rendia un
culto especifico con acciones rituales bien determinadas. Ademas de
gue las ceremonias dedicadas a él tenian como principal objetivo
fortificarlo para que pudiera continuar ejerciendo su poder
regenerador sobre el mundo y asi asegurar su continuidad.

El fuego en la tierra

Segun la cosmovisién mexica, el dios igneo estaba localizado princi-
palmente en la tierra y, de manera especifica, en el centro o quinta
direccion, donde se encontraba el eje césmico que comunicaba el cie-
lo, desde su nivel superior, con la superficie terrestre y la capa mas
baja del inframundo. Por esta razén, llamaban al centro tlaxicco u om-
bligo y, justo en ese lugar, ubicaban la habitacién del dios del fuego.
Por ello, esta deidad podia manifestarse en los tres sectores del cos-
mos, desde los cuales incidia sobre la naturaleza para propiciar su re-
generacion periddica.

Los nombres del dios del fuego que hacen referencia a su localiza-
cion en el centro de la tierra y del cosmos son Tlalxictentica “el que
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esta llenando el ombligo de la tierra” y Tlaxicco Onoc “el que esta
echado en el ombligo o centro”.” Por otra parte, al dios del fuego tam-
bién lo localizaban en las cuatro esquinas del mundo, segun lo indica
su nombre Nauhyotecuhtli “Sefior del conjunto de cuatro” o “sefior
de las cuatro direcciones”. Por esta razon, cada cuatro afios en la fiesta de
Izcalli, los mexicas sacrificaban en su honor a cuatro cautivos que lo
representaban vestidos con su atuendo, cada uno con un color dife-
rente: blanco, rojo, amarillo y verde,® colores que correspondian a cada
una de las cuatro direcciones del plano terrestre.

El fuego en el cielo

La asociacion del dios del fuego con el cielo se advierte, en primer
lugar, porgque uno de los significados de Xiuhtecuhtli era “Sefior de la
Turquesa”, color que los mexicas asignaron al cielo diurno. Por otra
parte, seguin la Historia de México, Xiuhtecuhtli se localizaba en la pri-
mera capa celeste, mientras que en la Historia de los mexicanos por sus
pinturas se menciona que en la quinta superposicion se encontraban
las culebras de fuego o xiuhcéatl que eran hechas por el dios igneo 'y
de las cuales salian las sefiales del cielo y los cometas.® Asimismo, el
fuego estuvo muy relacionado con el sol pues ambos compartian la
xiuhcéatl. Asi, en cédices como el Borbdnico, el Tonalamatl de Aubin, el
Florentino y el Matritense del Real Palacio, Xiuhtecuhtli lleva en su espalda
a la serpiente de fuego que es su distintivo, y este mismo elemento apa-
rece bordeando la imagen del astro rey en la Piedra del Sol. En rela-
cién con lo anterior, en la Leyenda de los Soles se menciona que en cuanto
el sol fue creado, éste lanzé sus rayos contra Venus.'° Dichos rayos,
gue bien podrian ser xiuhcoatl, son descritos como flechas de plumas
rojas llamadas cuezalin. De acuerdo con Sahagun, el nombre de
Cuezalin, o su forma reverencial Cuezaltzin “venerable pluma roja” o
“venerable llama”, fue otro de los nombres con los que se designaba

7 El apelativo de Tlalxictentica esta registrado por ejemplo en Sahagun, op. cit., vol. I,
p. 261y en De la Serna, op. cit., p. 124. Por su parte, el nombre de Tlaxicco Onoc lo encon-
tramos en Sahagun y en las Relaciones Geograficas de Cempoala y Epazoyuca, Relaciones
Geograficas del siglo Xvi: México, ed. de René Acufia, México, UNAM, Instituto de Investigacio-
nes Antropoldgicas, 1985, t. 1, vol. 6, p. 76y 85.
8 Sahagun, op. cit., vol. I, p. 187.
9 “Histoire du Mechique” o “Historia de México”, en Teogonia..., p. 103 e “Historia de
los mexicanos por sus pinturas”, en ibid., p. 69.
10 4 _eyenda de los Soles”, en Cadice Chimalpopoca, traduccion del ndhuatl por Primo
Feliciano Veladzquez, 2a. ed., México, UNAM. Instituto de Investigaciones Histéricas, 1975, p.
122 (Primera Serie Prehispanica, 1).
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al dios del fuego. Asimismo, este cronista traduce el vocablo cuezalin
como “llama de fuego” y afirma que los mexicas llamaban de esa ma-
nera a las plumas rojas de la cola y de las alas del papagayo.* Por
tanto, esta denominacion relacionaba las plumas coloradas con el fue-
go al cual simbolizaban. Aqui cabe sefialar que dichas plumas estaban
unidas al concepto de fecundidad y regeneracion, facultades que se
atribuian al dios del fuego. Por ello, las plumas rojas fueron usadas
por las doncellas en brazos y piernas tanto en ceremonias relaciona-
das con la fertilidad de los campos como en el rito del matrimonio.*?
Por otra parte, las deidades ignea y solar llevaban atuendos de plumas
rojas y les correspondian como colores distintivos el rojo y el amarillo;
ambos tenian la facultad de alumbrar y de proporcionar calor y tona o
energia vital, aungue el astro con mayor intensidad que el elemento,*3
y los dos compartian el nombre de Xipilli “Noble de Fuego”. Con base
en lo anterior, podemos observar que existi6é una identificacion entre
el fuego y el sol, por lo cual, al dios igneo se le localizaba en el sector
celeste.

El fuego en el inframundo

El dios del fuego también se encontraba en el inframundo. Su presen-
cia en el Mictlan se evidencia por algunas de sus denominaciones que
lo relacionan con ese ambito del cosmos. Dichos apelativos son
Chicnauhyotecuhtli “Sefior del conjunto de nueve” que hace referen-
cia a los nueve niveles del inframundo, Ayamictlan “niebla del
inframundo” o “se refugia en el inframundo” y Cuecuex “inquieto”,

“cosquilludo”, “desvergonzado”, “lleno de comezdn”.* Con este Ulti-
mo nombre se le ha identificado como la deidad del fuego que bajaba
al inframundo para propiciar la renovacion y la fecundidad de la na-
turaleza,® lo cual lo caracterizaria como un dios de la regeneracion.

11 Sahagun, op. cit., vol. 1, p. 47 y vol. 11, p. 693.

12 Doris Heyden, “El simbolismo de las plumas rojas en el ritual prehispanico”, Méxi-
co, en Boletin INAH, Epoca Il, nim. 18, p. 19. De acuerdo con esta autora, las plumas rojas
también tenian un simbolismo sexual pues en la fiesta de Xochiquetzal, diosa del amor y
ramera, las doncellas que bailaban las llevaban puestas.

13 De acuerdo con Yélotl Gonzalez, Tonatiuh y Xiuhtecuhtli son productores de calor,
el primero del cielo y el segundo de la tierra. Yolotl Gonzalez, El culto a los astros entre los
mexicas, México, SEP, Diana, 1979, p. 82 (SepSetentas-Diana, niim. 217).

14 Sobre la traduccion de estos nombres ver Alfredo Lépez Austin, “El dios enmascara-
do del fuego”, en Anales de Antropologia, México, UNAM, Instituto de Investigaciones
Antropoldgicas, vol. XXiIl, p. 273-274.

15 |bid., p. 273-274.
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La practica del sistema de tumba, roza y guema esta unido a ese con-
cepto, pues, al quemar las hierbas del campo, el fuego ejercia su ac-
cion revitalizadora dando como resultado el surgimiento de las semillas
desde el inframundo. La presencia del fuego en el sector bajo del cos-
mos también es evidente porque, segdin mencién en la Historia de Méxi-
co, las almas de la humanidad de la era precedente fueron quemadas
en el Mictlan, por eso el hombre del Quinto Sol acostumbraba cremar
los cuerpos de los difuntos y guardar las cenizas para que
Mictlantecuhtli les permitiera dejar ese &mbito y resucitar.'® Con base
en lo anterior, se puede decir que el dios del fuego ejercia su cualidad
vivificadora desde el ambito de la muerte para regenerar el mundo,
concepcidn que se desprende del ciclo de la naturaleza, porque en él
se observa que la tierra esta inerte en una época del afio para luego
renacer gracias a la accion transformadora del fuego. Por lo tanto, en
las concepciones de los mexicas, la regeneracion del mundo era pro-
piciada por el fuego, el cual era concebido fundamentalmente como
terrestre, pero como se encontraba en el eje del mundo tenia la capa-
cidad de manifestarse tanto en la parte superior del cosmos como en
la inferior.

Otros elementos que permiten asociar al dios del fuego con el mun-
do de los muertos son sus nexos con el canido, ya que uno de los sig-
nos calendaricos de la deidad fue ce itzcuintli “uno perro”.'’ Por otra
parte, en la lamina 9 del Cédice Borbdnico se encuentra dibujado un
joyel en forma de perro color turquesa a los pies de la imagen de
Xiuhtecuhtli, elemento que se observa también en un bulto mortuo-
rio en el Cédice Magliabecchi. En relacion con esto, Diego Duran refie-
re que cuando no se podian recuperar los cuerpos de los guerreros
muertos en batalla, sus exequias eran llevadas a cabo con bultos que
los representaban y a los cuales les colocaban un joyel de papel con la
figura de un perro color azul*® semejante al que portaba el dios ig-
neo. Aqui es importante sefialar que tanto el fuego como el perro pue-
den ser considerados como entidades liminares, puesto que ambos
eran mediadores entre la vida y la muerte, el primero por su facultad
transformadora y el segundo porque ayudaba a los difuntos a cruzar
el rio Chicunahuapa hacia el Mictlan.®

16 “Histoire du Mechique” o “Historia de México”, en Teogonia..., p. 104.

17 Sahagun, op. cit., vol. 1, p. 261y De la Serna, op. cit, p. 124.

18 Diego Duran, Historia de las Indias de la Nueva Esparia e islas de tierra firme, ed. prepa-
rada por Angel Ma. Garibay K., 2 vols., México, Porrta, 1967, vol. I, p. 98 (Biblioteca Porrua,
nums. 36y 37).

19 Sahagun, op. cit., vol. I, p. 221.
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Mito y rito modelos

Entre los mexicas, la principal denominacion del dios del fuego fue la
de Xiuhtecuhtli, vocablo compuesto por la palabra tecuhtli “sefior” y
la raiz xiuh que proviene de xihuitl que, de acuerdo con Alonso de
Molina, significa “hierba”, “afio”, “turquesa” y “cometa”. Por lo tanto,
la asociacion de este numen con el fuego se da de manera indirecta a
través de los cometas los cuales, seguin Diego Mufioz Camargo y la His-
toria de los mexicanos por sus pinturas, estaban hechos de fuego. Las otras
acepciones de la palabra xihuitl nos llevan a considerar que Xiuhtecuhtli
estuvo relacionado con otros conceptos de la cosmovision mexica. En
primer lugar, hay que tomar en cuenta que Xiuhtecuhtli, en tanto que
“Serior del fuego” fue el patrono de las transformaciones y, como tal, se
relacionaba con los cambios ciclicos de la naturaleza. Por ello, el fuego
fue concebido como un elemento sagrado que definia y enlazaba diver-
sos ciclos y procesos naturales, sociales y rituales. En relacion con esto,
al fuego se le atribuyeron las funciones de purificar, transformar y revi-
vificar, acciones gue se daban en el preciso momento de la transicion.
El fuego destruye para luego dar paso a la regeneracion, por ello era el
patrono de las transformaciones y el encargado de propiciar los cam-
bios. Asi, a través del sistema de roza y quema el fuego aniquilaba lo
que ya no era utilizable para la agricultura, transformaba los residuos
para propiciar la restauracion de la tierra y daba paso a la nueva siem-
bra.?! Asimismo, en el Cédice Mendoza, la conquista de un pueblo esta
representada por medio de un templo al que se le ha prendido fuego,
acto que indica la demolicion del orden anterior para la imposicion
de uno nuevo, en este caso, del dominio mexica.??

Los atributos del dios del fuego arriba mencionados nos permiten
caracterizarlo como un elemento liminar, pues segiin Arnold van
Gennep una situacion liminar se refiere a:

20 Diego Mufioz Camargo, “Descripcién de la ciudad y provincia de Tlaxcala de la Nueva
Espafia e Indias del mar océano para el buen gobierno y ennoblecimiento dellas”, en Rela-
ciones Geogréficas del siglo Xvi: Tlaxcala, ed. de René Acuia, México, UNAM, Instituto de In-
vestigaciones Antropoldgicas, 1984, t. 1, vol. 4 p. 190 e “Historia de los mexicanos por sus
pinturas”, en Teogonia..., p. 69.

21 En relacién con la quema de los campos, Sahagun registra la siguiente adivinanza:
“¢Qué cosa y cosa van guiando las plumas coloradas que se llaman cuezalli y van tras ellas
los cuervos? Es la chamosquina de las sabanas”. Nétese aqui que el fuego es llamado cuezalli,
“pluma roja”, apelativo que corresponde a uno de los nombres del dios igneo. Sahaguin, op.
cit., vol. I, p. 453.

22 En relacién con esto, Alonso de Molina registra que la palabra pehua significa tan-
to comienzo como conquista. Vocabulario en lengua castellana y mexicana y mexicana y castella-
na, estudio preliminar de Miguel Le6n-Portilla, 2a. ed. México, Editorial Porrda, 1977.



58 SILVIA LIMON OLVERA

Quien pasa de un estado a otro se encuentra fisica y magico religiosa-
mente en una situacion especial por un cierto tiempo, oscila entre dos
mundos. Esta es la situacion que yo he llamado transicion y (...) esta
simbdlica y especial area de transicién puede encontrarse en una for-
ma mas o menos pronunciada en todas las ceremonias que acompa-
fan el paso de una posicién social 0 magico religiosa a otra.23

Esta cualidad “liminar” del fuego remite, a su vez, a que este ele-
mento fue considerado por los mexicas como uno de los principios
fundadores del mundo, es decir, que fue relacionado con el concepto
de “inicio” porgue fue el responsable de la creacién del sol, astro im-
prescindible para la vida del mundo y de los seres que la pueblan. Asi,
de acuerdo con la concepcién mexica, el mundo no surgié de la nada,
sino a partir de la transformacion de los seres sagrados en el momen-
to de la primera salida del sol.2* En esa transmutacién de los dioses, el
fuego tuvo un papel destacado, ya que como consecuencia de su ac-
cion transformadora surgieron el Sol y la Luna. Estos dos astros, mar -
cadores del tiempo, fueron creados a partir del sacrificio por
incineracion de dos personajes sagrados, Nanahuatzin y Tecuciztécatl,
guienes se arrojaron al horno divino o teotexcalli ?> ubicado simbélica-
mente en el centro. Con esto quedo establecida la cosmogonia que
fue modelo ejemplar de otros mitos y de los rituales asociados a ella.?®
Asi, por ejemplo, el mito de la creacion del sol es reproducido en la
historia que narra el origen de Venus, astro que surgi6 a partir de la
incineracion de Quetzalcéatl y que constituy6 también un importante
marcador del tiempo del hombre.?”

Esta cosmogonia era revivida en un rito que hemos considerado
como modelo, porque daba la pauta a otras ceremonias que tenian
gue ver con la transformacién y la revivificacién. El rito aqui aludido
correspondia al encendido del Fuego Nuevo que se realizaba cada cin-

23 Arnold van Gennep, The Rites of Passage, trad. del francés al inglés de Monika Vizedom
y Gabirielle L. Caffee, introduccién de Solon T. Kimbal, The University of Chicago Press,
Phoenix Books, 1964, p. 18.

24 Alfredo L6pez Austin, Los mitos del tlacuache. Caminos de la mitologia mesoamericana,
México, Alianza Editorial Mexicana, 1990, p. 57-60.

25 “Leyenda de los soles”, en Cédice Chimalpopoca, p. 121.

26 Mircea Eliade, Mito y realidad, traduccion de Luis Gil, 6a. ed., Barcelona, Editorial
Labor, 1985, p. 28.

27 Los ciclos de cuatro y ocho afos, asi como el de cincuenta y dos arios llamado
xiuhmolpilli y el de ciento cuatro afios conocido como huehuetiliztli estan relacionados con las
conjunciones del planeta Venus con la Tierray con el Sol. A este respecto ver Daniel Flores,
“Venus y su relacion con fechas antiguas”, en Johanna Broda, Stanislaw Iwaniszewski y
Lucrecia Maupomé, editores, Arqueoastronomia y etnoastronomia en Mesoamérica, México, UNAM,
Instituto de Investigaciones Historicas, 1991, p. 343-388 (Serie de Historia de la Ciencia 'y
la Tecnologia: 4).
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cuenta y dos afios y que tenia como objetivo principal la regeneracion
del cosmos. Durante su realizacion el tiempo de la creacion, es decir,
el tiempo de los dioses, irrumpia en el mundo del hombre y, como
consecuencia, el mundo era renovado periédicamente al final de cada
ciclo indigena.?®

La ceremonia del Fuego Nuevo consistia en lo siguiente: en primer
lugar la poblacion destruia todos sus enseres cotidianos y apagaba to-
dos los fuegos y teas. Con esto se hacia presente el otro orden, es decir,
la oscuridad prevaleciente antes de la creacion del sol y del género hu-
mano; posteriormente, los sacerdotes ataviados como los dioses, a quie-
nes representaban, iban en procesion a la cumbre del cerro Huixachtécatl.
En ese sitio, que simbolizaba la cima del mundo y el centro, es decir, el
lugar de la creacion,? se encendia el fuego nuevo barrenando dos palos
sobre el pecho de un cautivo que seria sacrificado. Mientras tanto, el
resto de la poblacién esperaba con gran temor e incertidumbre el de-
signio de los dioses: el fin o la renovacion del mundo.

La prolongacién de la vida humana era indicada por el paso de
las Pléyades por el cenit,* acontecimiento que sefialaba que los dioses
habian permitido al hombre vivir por otros cincuenta y dos afios. Es
decir, las fuerzas sagradas continuarian con su devenir ciclico y, por
tanto, el sol seguiria con su movimiento para volver a salir por el orien-
te. De esta manera, quedaba asegurada la presencia del sol sobre la
tierra durante el dia y se anulaba, al menos por un ciclo, el dominio
perpetuo de la oscuridad, del frio y de la humedad que harian imposi-
ble la vida. El inicio del nuevo periodo era anunciado al comun de la
gente por el encendido de una gran hoguera, con la cual simbdlica-
mente la oscuridad daba paso a la luz. Enseguida ofrendaban a un cau-
tivo en la parte alta del cerro. La oblacidn consistia en extirpar el
corazon de la victima para luego arrojar su cuerpo y su corazén a la
hoguera. Con la extraccion del corazén a la victima se generaba y li-
beraba la energia sagrada necesaria para reactivar el mundo y propi-
ciar su continuidad; mientras que el hecho de arrojar el cuerpoy el
corazon del sacrificado rememoraba la inmolacién de Nanahuatzin
para transformarse en el sol.®! Por Gltimo, con la lumbre recién obte-

28 Sobre este concepto ver por ejemplo Mircea Eliade, Tratado de historia de las religiones,
traduccion de Tomas Segovia, 3a. ed., México, Ediciones Era, 1979 p. 54 y, del mismo autor,
El mito del eterno retorno. Arguetipos y repeticion, traduccion de Ricardo Anaya, Madrid, Alianza
Editorial, 1993, 174 p.

29 |pid., p. 21.

30 Johanna Broda, “La fiesta azteca del Fuego Nuevo y el culto a las Pléyades”, en Space
and Time in the Cosmovision of Mesoamerica, Franz Tichy (ed.), Munich, Alemania, Wilhelm Fink,
1982, p. 130 (Lateinamerika-Studien, 10), y Gonzalez Torres, op. cit., p. 122.

31 |bid., p. 75.



60 SILVIA LIMON OLVERA

nida se prendian multiples teas que eran repartidas por toda la ciu-
dad y en diferentes poblados para alumbrar la nueva era.

El dios del fuego y el reverdecer ciclico

El nombre Xiuhtecuhtli significa también “Sefior del afio”, por lo que
los mexicas lo tenian como el dios de la temporalidad profana. Esta
deidad dominaba sobre la superficie de la tierra y se le asociaba con
los cambios ciclicos de la naturaleza. Para los antiguos sacerdotes
mexicas era indispensable conocer el tiempo al cual concebian como
la sucesion de las fuerzas sagradas que influian en la tierra. Este cono-
cimiento les permitia saber a qué dioses y en que momento debian
rendirles culto para propiciar la adecuada marcha del mundo. El lu-
gar de habitacion del dios del fuego era el centro de la superficie te-
rrestre y del cosmos, punto donde confluian las fuerzas sagradas, por
ello Xiuhtecuhtli era el responsable de su movimiento que determina-
ba el funcionamiento del cosmos, por lo que, en Ultima instancia, esta
deidad era la responsable de la continuidad del mundo.

Asimismo, Xiuhtecuhtli en tanto que “Sefor del afio”, era el pa-
trono del ciclo anual, periodo en el que la naturaleza experimentaba
cambios, es decir, la muerte de las plantas y su renacimiento. En rela-
cion con esto, hay que tomar en cuenta que otra acepcion del vocablo
xihuitl era “hierba”, lo cual nos permite asociar al dios del fuego con
el ciclo anual de la naturaleza, es decir, con el reverdecer de las plan-
tas. En este proceso natural esta presente el concepto de transforma-
cién, accion caracteristica del fuego que incluye, ademas, la activa
participacion del sol en el proceso de crecimiento de la vegetacion. La
asociacion de “afio” con “hoja verde” se manifiesta de manera explici-
ta, por ejemplo, en autores como Hernando Alvarado Tezozé6moc, Ja-
cinto de la Serna y Diego Mufioz Camargo, este Ultimo dice al respecto
lo siguiente:

Tomaron los afios nombre de ‘hoja’ o ‘rama’, porque todas las plantas
producen cada afio una vez: de donde tomé denominacion el afio lla-
marse xihuitl, que quiere decir en lengua mexicana ‘hoja de yerba’ o
de arbol o de otra planta. Ansi como cada afio comienzan las plantas y
arboles a p(ro)ducir y a vestirse de nueva hoja, ansi, por esta propia
razdn, los naturales desta tierra llamaron a(l) afio ‘hoja’, que quiere
decir xihuitl.32

32 Murioz Camargo, op. cit., p. 216.
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Esta cita aclara la relacion entre el significado de “hierba” y de “afio”
que se le atribuia a la palabra xihuitl y explica por qué Xiuhtecuhtli era
patrono de ambos; asimismo, refuerza el concepto del dios del fuego
como regenerador de la naturaleza. Con base en lo arriba expuesto,
hay que llamar la atencion sobre el hecho de que el principal culto al
dios del fuego tenia lugar en dos fiestas durante el afio. La primera de
ellas se realizaba en el mes de X6cotl Huetzi, en el periodo llamado
xopan o “tiempo verde”, época lluviosa y oscura del afio que se asocia-
ba con la noche, el inframundo y los muertos;> mientras que la otra
festividad se efectuaba en el mes de Izcalli, en el periodo seco del afio
llamado tonalco, en el cual predominaban la luz y el calor.

Fiesta de Xocotl Huetzi

En el décimo mes del afio, denominado Xécotl Huetzi, se llevaba a
cabo una de las fiestas mas importantes al dios del fuego. Esta cele-
bracién tenia lugar en la época de lluvias, cuando la tierra se encon-
traba en su maxima expresion de fertilidad, pues las plantas estaban
en pleno crecimiento. EI motivo central de la fiesta era un tronco de
arbol al que le ofrendaban copal y comida. Su nombre, xécotl, también
era uno de los apelativos del dios del fuego, por tanto, este objeto sim-
bolizaba a dicha deidad, al mismo tiempo que representaba el centro
y el eje cdsmico o axis mundi, el cual permitia la relaciéon entre el cielo,
la tierray el inframundo.

La fiesta de Xd6cotl Huetzi resulta ser especialmente significativa,
porgue en ella se observan determinadas acciones rituales que simbo-
lizan la incidencia de la fuerza del dios igneo en la superficie terrestre
desde el cielo y el inframundo para propiciar la regeneracion de la
naturaleza. Asimismo, en esta celebracion se pueden detectar tres par-
tes, cada una de ellas corresponde a las etapas que propone Arnold
van Gennep para los ritos de paso, es decir, separacion, limen o tran-
sicion e incorporacion.

La primera parte de la fiesta, que corresponde a la etapa de sepa-
racion, abarcaba las siguientes acciones: traslado del arbol sagrado a la
ciudad, su transformacion en poste cortandole las ramas y alisandolo,
elaboracion de la imagen del dios del fuego con masa de tzoalli (ama-

33 Johanna Broda, “Ciclos agricolas en el culto: un problema de la correlacion del ca-
lendario mexica”, en Calendars in Mesoamerica and Peru. Native American Computations of Time,
44 Congreso Internacional de Americanistas, Manchester, editado por Anthony F. Aveniy
Gordon Brotherson, BAR International Series, 174, 1983, p. 157.
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ranto y miel de maguey), su colocacién en la parte superior del poste y,
finalmente, el levantamiento de éste. Con ello los mexicas representa-
ban al dios del fuego en la parte alta del cosmos y hacian referencia a
la época del afio en que habia mayor cantidad de luz. Esto ultimo,
ademas, era representado simbélicamente porque el poste era erigido
al medio dia, es decir, cuando el sol se encontraba en el cenit.

En la segunda parte de la fiesta, que corresponde a la etapa de
limen o transicion, llevaban a cabo la inmolacion de cautivos en honor
al fuego. El sacrificio consistia en arrojarlos primero a una hogueray
luego, antes de morir, eran sacados de la misma para extraerles el cora-
zon. Esta forma particular de sacrificio, que podria caracterizarse como
“asamiento”, remitia a la inmolacién de Nanahuatzin en la hoguera sa-
grada de Teotihuacan, por lo que la ceremonia de Xécotl Huetzi es la
repeticion del mito cosmogénico y del rito modelo. Asimismo, la ac-
cion de arrojar a los cautivos al fuego tenia como objetivo dotar de
fuerza al sol, es decir, fortalecerlo, puesto que el poder de los rayos y
el calor del astro rey disminuian en esa época del afio debido al pre-
dominio de la lluvia. De igual forma, el “asamiento” de cautivos tam-
bién propiciaba, de manera magica, la maduracion de las plantas y,
por consiguiente, la revitalizacion de la naturaleza.

En la tercera etapa de la fiesta, que corresponde a la fase de incor-
poracion, los jovenes intentaban subir al poste, el que lograba llegar
primero despedazaba la imagen y arrojaba los trozos de tzoalli hacia
los participantes que estaban abajo. Estos hacian lo posible por obte-
Nner un pedazo de esa masa, pues lograrlo significaba la abundancia
que, por ese medio magico, obtendrian en su siguiente cosecha. Por
ultimo, el tronco se dejaba caer violentamente, acto que significaba
que el sol, después de haber alcanzado su punto mas alto, tenia que
descender. Por consiguiente, la caida del xécotl, que representaba al
fuego y al sol, indicaba la declinacién del astro rey en ese periodo del
afo en el que predominaban el frio y la oscuridad, porque tanto el sol
como Xiuhtecuhtli bajaban al Mictlan para fecundar la superficie de
la tierra desde el mundo de los muertos. De esta manera, la fiesta de
Xécotl Huetzi representaba la regeneraciéon de la naturaleza, la cual
se efectuaba tanto desde el cielo, a través del sol, como desde el
inframundo, ya que desde la parte baja del cosmos resurgian las plan-
tas que se encontraban en forma de semillas gracias a la accién
fecundadora del fuego cuando éste bajaba a ese sector. Por otra parte,
el descenso periddico del dios del fuego al mundo de los muertos era
la repeticion del acto realizado in illo tempore por Nanahuatzin ya que,
de acuerdo con el mito de la creacién del sol, “el buboso”, luego de
arrojarse a la hoguera sagrada, descendi6 al Mictlan de donde trajo
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“muchas piezas ricas” ** que simbolizaban las plantas que constituian
el alimento del hombre.

Por otra parte, existen diversos datos que nos permiten relacionar
al fuego con el inframundo. En primer lugar hay que mencionar que
Xécotl, uno de los apelativos del dios igneo, era asimismo deidad de
los muertos. Ademas, el mes de X6cotl Huetzi tenia por otro nombre
el de Huey Miccailhuitl “Gran fiesta de los muertos” porque en ese
mes también se rendia culto a los difuntos mayores mediante ofren-
das y cantares tristes.® Por esta razon, tanto en el Cédice Borbénico como
en el Atlas de Duran, las representaciones de dicho mes llevan en su
composicion bultos mortuorios. La relacién de esa época del afio con
la muerte no so6lo se observa en el plano social, sino también en la
naturaleza puesto que, de acuerdo con Diego Duran, tanto en este mes
como en el anterior llamado Miccailhuitontli los mexicas hacian ofren-
das y sacrificios porque, al entrar agosto, temian la muerte de las se-
menteras por las heladas.3¢

La presencia del fuego tanto en el cielo como en el inframundo
hacia referencia a la existencia de un axis mundi dominado por el dios
igneo gque iba desde el piso mas alto del cielo hasta la capa mas baja del
inframundo. Este eje césmico, representado por el tronco sacralizado
llamado xdcotl, pasaba por el punto central del plano terrestre, sitio don-
de se encontraba la habitacion de Xiuhtecuhtli y desde el cual era posi-
ble ascender al plano celeste o bajar al inframundo. En relacién con
este poste, que era venerado por los mexicas en la fiesta de Xécotl
Huetzi, Motolinia consigna que los tepanecas de Tacuba y Coyoacan
igualmente erigian un tronco al que amarraban en su parte superior
cuatro cuerdas por las cuales intentaban subir los jovenes. Estos cor-
deles simbolizaban las cuatro direcciones del plano terrestre, por lo
que la imagen en su conjunto correspondia a la totalidad del cosmos.
Asimismo, es importante sefialar que el hecho de subir a la parte alta
del poste a través de las cuatro cuerdas, representaba el fluir de las
fuerzas sagradas de las cuatro esguinas hacia el centro.

Con relacion a la fiesta de X6cotl Huetzi, resulta importante hacer
referencia a la ceremonia de Huey Tozoztli, porque ésta podria consi-
derarse como opuesta y complementaria a la primera. En este sentido,
hay gue especificar que la festividad de Huey Tozoztli estaba dedicada
al dios de la lluvia y se llevaba a cabo en la época de sequia, por elloy
para propiciar el futuro reverdecer de la naturaleza los mexicas coloca-

34 “Histoire du Mechique” o “Historia de México”, en Teogonia..., p. 109.

35 Francisco de las Navas, “Calendario Indico de los indios del Mar Océano y de las
partes de este nuevo mundo”, en Relaciones Geograficas..., t. 1, vol. 4, p. 227.

36 Duran, op. cit., vol. 1, p. 269.
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ban en el patio del templo de Tlaloc gran cantidad de matorrales.3” Al
igual que en Xaécotl Huetzi, en Huey Tozozotli también se representaba
la imagen del cosmos, pero en esta ocasion por medio de cinco arboles
gue colocaban en el patio del dios y que simbolizaban las cuatro esquinas
del mundoy la direccion arriba-abajo. De estos arboles el mas importan-
te, que representaba la quinta direccion, era el de mayor tamario y se
encontraba en el centro. Este arbol principal estaba rodeado por otros
cuatro, cada uno de los cuales estaba unido al central mediante una cuer-
da. También aqui puede observarse la representacion de las cinco di-
recciones y el fluir de las fuerzas sagradas de las cuatro esquinas hacia
el centro y viceversa. Para concluir la ceremonia, el arbol del centro era
clavado en la laguna, junto al sumidero de Pantitlan.

En este punto llama la atencion el hecho de que el arbol mayor
recibiera el nombre de Tota “Nuestro Padre”, el cual era otro de los
apelativos de la deidad ignea. Por consiguiente, al igual que el poste
levantado en Xécotl Huetzi, el arbol central de Huey Tozoztli repre-
sentaba al dios del fuego, en tanto que principio masculino fertilizador.
Por ello, dicho arbol era clavado en la laguna para que fecundara la
tierra y ésta diera, posteriormente, sus frutos: las plantas alimenticias
Nnecesarias al hombre que eran liberadas del inframundo, lugar donde
predominaba la muerte, pero donde también se encontraba el ger-
men de la vida.

Por otro lado, en estas dos ceremonias descritas, el arbol Totay el
poste Xécotl guedaban clavados en una linea vertical sobre otra hori-
zontal. Esta imagen nos remite a la forma en que representaban en los
cadices el encendido del fuego nuevo cada cincuenta y dos afios; es de-
cir, un tronco tendido horizontalmente y otro transversal que se barre-
naba sobre el primero para sacar fuego. Este simbolismo nos lleva a
pensar en el concepto de regeneracion del mundo, la cual se concre-
taba gracias al restablecimiento del pacto entre dioses y hombres, mis-
mo que se llevaba a cabo al final de cada ciclo de cincuenta y dos afios.

La oposicién y complementariedad de las fiestas de X6cotl Huetzi
y Huey Tozoztli es evidente porque en la primera se colocaba la ima-
gen del dios del fuego en la parte superior del poste para fortalecer al
sol y propiciar su accion calorifica sobre la tierra en la época lluviosa
del afio; en la segunda, efectuada en el periodo de estiaje, se introdu-
cia el &rbol en la laguna para fecundar la tierra y conjurar la futura
llegada de las lluvias. Asimismo, tanto el poste como el arbol, que cons-
tituyen elementos simbdlicos del dios del fuego, ejercian una funcién
de mediacién puesto que evitaban el exceso de calor en el tiempo de

37 Sobre esta ceremonia ver ibid., vol., 1, p. 86-89.
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sequia e impedian la putrefaccion del mundo por la demasia de hu-
medad en la época de lluvias.3®

Fiesta de Izcalli

La otra festividad que los mexicas dedicaban al dios del fuego era
Izcalli. En ella realizaban diversas acciones rituales y simbdlicas que
tenian como objetivo la renovacion anual de la sociedad y de la natu-
raleza. El antecedente de esta celebracion tenia lugar en el mes ante-
rior denominado Tititl pues, como parte de esta fiesta, prendian fuego
a una casilla de teas, llamada la “troje de la diosa llamatecuhtli”, que
representaba al maiz viejo.*° Esta accion simbolizaba la renovacion de
las tierras de labor y de sus productos a partir de la accion transfor-
madora del fuego, puesto que dicho elemento destruia lo viejo para
regenerarlo, en este caso el maiz que era el prototipo de las plantas
alimenticias. Con esto observamos que la naturaleza, desgastada a lo
largo del ciclo anual, era revivificada por la accién del fuego, es decir,
la quema de los campos renovaba la tierra.

En el mes de Izcalli realizaban dos ceremonias en honor al dios del
fuego, una a los diez dias del mes y otra al final del mismo. En la prime-
ra de ellas, Huauhquiltamalcualiztli, un sacerdote llamado tlenamacani
sacaba fuego nuevo con unos palos a media noche frente a la imagen
de Xiuhtecuhtli. Antes de encender la lumbre se apagaban todos los
fogones de las casas y nadie cocia nada en el comal ni tocaba el fuego.
La noche previa a la fiesta, las mujeres preparaban unos tamales de
amaranto llamados huauhquiltamalli o chalchiuhtamalli que eran ofreci-
dos al dios del fuego y a los difuntos.

Esta ceremonia resulta de particular significado puesto que mar-
caba la terminacion del afio anterior y el inicio del siguiente. El final
del ciclo anual estaba representado por el hecho de apagar todos los
hogares de las casas y por la prohibicion de utilizar el fuego, con lo
cual revivian el tiempo anterior a la creacién. Asimismo, resulta im-
portante la ofrenda que hacian a los muertos, puesto que ésta la lleva-
ban a cabo en un momento de muerte simbdlica en el que era posible
la comunicacién con los difuntos. Estos elementos descritos nos permi-
ten caracterizar ese tiempo como una etapa liminar porque, como dice

38 Claude Lévi-Strauss, Mitolégicas 1. Lo crudo y lo cocido, México, Fondo de Cultura Eco-
noémica, 1996, p. 289 (Seccidn de Obras de Antropologia).

39 Esto se ha inferido por la combinacién de los nombres de esta diosa: llamatecuhtli
“Sefiora Anciana” y Cozcamiauh “Collar de Espigas”. A este respecto ver Broda, “Ciclos agri-
colas...”, p. 156.
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Victor Turner, se vive una muerte ritual que se ubica “entre dos perio-
dos de vida social activa”, es decir que constituye “una fase
interestructural de la dindmica social”.*° Esta etapa de transicion termi-
naba con el acto de prender lumbre, lo cual marcaba el inicio del afio
siguiente. Como podemos Ver, esta ceremonia constituye una repeticion
del rito modelo, es decir, del encendido del fuego nuevo que se realiza-
ba cada cincuenta y dos afios, porgue esta fiesta determinaba un cam-
bio de ciclo. Por eso, en ella también se hacia referencia, de manera
simbdlica, al mito primigenio pues, como dice Eliade: “todo afio nue-
Vo es tomar el tiempo en su comienzo es decir, una repeticion de la
cosmogonia”,*! y esa cosmogonia estaba representada por el encendido
del fuego que inauguraba un periodo anual. El nuevo ciclo de vida era
festejado con una comida ritual, en la cual se ingerian tamales de ama-
ranto (huauhquiltamalli) y camarones (acocitli) preparados en un caldo
llamado chamulmulli. Estos alimentos se comian muy calientes y tras la
lumbre, en sefial de que el fuego representaba el nuevo ciclo de vida.
Por ello, esta fiesta también se llamaba motlaxquian tota, “nuestro pa-
dre el fuego tuesta para comer”.

En esta ceremonia se realizaban también importantes actos sim-
bolicos que es preciso sefalar porque representaban la conjuncién de
los dos elementos primordiales de la creacion, el fuego y el agua, para
propiciar la regeneracion del ciclo anual. La confluencia de los dos
opuestos la podemos observar en que los camarones, producto acuatico
y natural, los ingerian calientes, cocidos y transformados por el fuego;
mientras que las envolturas de maiz de los tamales, que eran ya un pro-
ducto cocido por haber sido expuestos al fuego, los arrojaban al agua.
De igual manera, en las dos ceremonias de Izcalli, es decir, a los diezy a
los veinte dias del mes, los jévenes ofrecian en el templo diversos ani-
males cazados y crudos provenientes del mundo natural que eran arro-
jados a la hoguera. A cambio de esta ofrenda, los sacerdotes de
Xiuhtecuhtli les entregaban a los jévenes tamales cocidos #? que cons-
tituyen un producto transformado por el fuego. Con esto, no solo se
festejaba la regeneracion de la naturaleza, sino también la de la vida
social representada por el fuego y los alimentos transformados.*®

40 Vfictor Turner, La selva de los simbolos: aspectos del ritual Ndembu, México, Siglo Veintiu-
no Editores, 1980, p. 85, 108, 114.

41 Eliade, El mito del eterno retorno, p. 56-57.

42 | as ofrendas de tamales variaban en las dos ceremonias, ya que en la primera prepara-
ban los llamados huauhquiltamalli o chalchiuhtamalli hechos con semillas de amaranto que eran
ofrendados al fuego y a los difuntos, mientras que en la segunda daban los macuextlaxcalli he-
chos con harina de maiz y frijoles, los cuales sélo eran ofrendados al fuego.

43 L évi-Strauss, op. cit., p. 70.
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Con base en lo arriba expuesto, podemos decir que existia una re-
lacién de correspondencia entre la ceremonia de Huauhquiltamalcua-
liztli, que se efectuaba a los diez dias del mes de Izcalli, y la de Xécotl
Huetzi, ya que en ambas se daban ofrendas a los difuntos. Ademas, en
esta Ultima fiesta, el idolo que se colocaba en la parte superior del poste
estaba hecho de amaranto al igual que los tamales que eran ofrendados
al fuego e ingeridos por la gente en Huauhquiltamalcualiztli. Asimis-
mo, observamos también que existe una relacion entre Xécotl Huetzi e
Izcalli, pero que, a la vez, implica una inversién de términos, pues mien-
tras que en la primera celebracion el sacrificio consistia en arrojar cau-
tivos a la hoguera, en la segunda eran asados varios animales.

Por otra parte, en la fiesta de X6cotl Huetzi representaban al dios
del fuego bajando al inframundo; mientras que Izcalli, que significa
renacimiento y regeneracion, estaba asociada con el solsticio de invier-
no, festejaba la subida del sol** y el inicio de un nuevo ciclo anual. En
relacion con esto, en la ceremonia efectuada a los diez dias del mes de
Izcalli se encendia fuego nuevo para propiciar la regeneracion del mun-
doy de la naturaleza. Por eso, la imagen del dios del fuego en esta cele-
bracion llevaba una mascara verde y azul, colores que hacian referencia
al agua y a la vegetacion. De igual manera, se comian tamales de ama-
ranto como anticipacion y propiciacion para una buena cosecha. Por su
parte, la segunda ceremonia de Izcalli simbolizaba la regeneracion de
la naturaleza expresada a través de la produccion de los campos a partir
de la ingestién de tortillas de maiz con frijoles.

En resumen, podemos decir que la fiesta de Izcalli era la actualiza-
cion de la cosmogonia, es decir, del mito de la creacion del sol seguin el
cual el elemento que desat6 la posibilidad de la existencia del mundo
fue el fuego y su accién transformadora. Por lo tanto, su presencia en
esta ceremonia representaba su facultad regeneradora en el mundo. De
igual manera, la fiesta de lzcalli era una repeticion del rito modelo, es
decir, de la ceremonia del Fuego Nuevo, cuyos actos simbélicos propi-
ciaban la renovacion del mundo por un ciclo de cincuenta y dos afios.

Recapitulacion final

En la cosmovision mexica el dios del fuego estuvo presente en los tres
sectores verticales del cosmos y en las cuatro direcciones del plano te-
rrestre. En el cielo, el dios igneo fue identificado con el sol. La analogia

44 Herman Beyer, “El origen natural del dios mexicano Xiuhtecuhtli. Un ensayo mito-
l6gico”, en El México antiguo, recopilacion y traduccién de Carmen Cook de Leonard, Méxi-
co, Sociedad Alemana Mexicanista, 1965, t. X, vol. I, p. 312.
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del fuego con el astro rey hizo equiparables los conceptos de coccidon y
maduracion, funciones que estas dos entidades sagradas realizaban
respectivamente. Por otro lado, algunas de sus advocaciones remitian
al inframundo, por lo que éstas se relacionaban con la muerte. En ese
sector su accion fertilizadora y transformadora traia como consecuen-
cia la liberacion de las plantas del mundo muerto para propiciar su
resurgimiento. En relacion con lo anterior, en la fiesta de Xécotl Huetzi
se conmemoraba la bajada del dios al Mictlan para que realizara la
fertilizacién del mundo muerto, mientras que en lzcalli se celebraba
su subida al cielo, asi como el futuro renacimiento de la naturaleza.
Por ello, tanto en Xdcotl Huetzi como en Izcalli se observan acciones
simbdlicas que tenian como objetivo propiciar el resurgimientoy la
maduracion de las plantas alimenticias.

En la superficie terrestre el fuego, simbolizado a través del poste
llamado Xdcotl y del &rbol denominado Tota, comunicaba el &mbito
superior, seco y caliente con el inferior, himedo y frio pero, al mismo
tiempo, los mantenia separados para que el hombre pudiera vivir en
el sector intermedio. De esta forma, el fuego fue el mediador entre
los dos extremos de la naturaleza: el exceso de calor y la demasia de
humedad, con lo cual se evitaba tanto la quemazon del mundo como
su putrefaccion. Asi, mediante los rituales en los que este elemento
sagrado intervenia, se mantenia el equilibrio de los dos opuestos ase-
gurando la continuacion de la vida.

El fuego para los mexicas fue el simbolo del ciclo de cincuenta y
dos afios. Por eso, el hecho de encenderlo constituy6 un acto ritual que
repetia la cosmogonia y representaba la renovacion de la vida; en conse-
cuencia, el fuego fue considerado el regenerador del mundo. De igual
manera, purificaba y sacralizaba tiempos y espacios, sobre todo cuando
se restauraba ritualmente la vida social al inicio de cada ciclo. Debido a
este significado, la accion de prender fuego se hacia en un ambito consi-
derado como centro virtual que representaba el lugar de habitaciéon de
Xiuhtecuhtli, es decir, la quinta direccion desde la cual el dios del fuego
realizaba la revitalizacion del mundo y daba consistencia al cosmos.

Todas estas caracteristicas que tuvo el dios del fuego en la
cosmovision mexica, nos permiten considerarlo como liminar, puesto
que lo encontramos localizado justamente en el momento de transi-
cion en los ritos. Por lo que podemos afirmar que el dios igneo propi-
ciaba el paso de una situacién a otra y era el responsable de llevar a
cabo las transformaciones proporcionando continuidad a los procesos
de cambio. Asimismo, como elemento liminar fue el mediador entre el
mundo de los vivos y el de los muertos, entre los hombres y los dioses
y permitia la comunicacién entre los tres sectores del cosmos.



