Los minerales
en la mitologia mexica
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“Ne quiero ora ni quiero plata, yo
lo que quiere £5 romper la pifiaia®

no de los aspectos que caracte-

nzaron las representaciones del

complejo religioso prehispanico

es el de la indumentana o ata-
vios de las deidades. Al través de los co-
dices, de la pintura mural, de la eviden-
cia arqueologica o de las cronicas
posteriores a la conquista espafiola (sin
deshechar el testimonio etnogrifico) po-
demos conocer la gran cantidad de mofi-
vos incluidos dentro del vestido y adomo
divinos. Las prendas que cubrieron el
cuerpo de una deidad oscilaron entre los
textiles ceremoniales, por ejemplo el hui-
pilli, el guechguemitl y el pozahuance
para deidades femeninas, o el maxrlat!l y
el tilmarl para las masculinas, hasta pren-
das fantasticas como faldas de serpientes,
de estrellas o de jadeita, pasando por las
pieles de animales y de hombres. De esla
forma los dioses vistieron, por siglos,
muy acordes con las “tendencias™ dicta-
das por los hombres, vy estos, a su vez,
establecieron diferentes simbolismos reli-
giosos y politicos alrededor de las formas
del vestir.

En cuanto a los adomos, cabe destacar
que su riqueza fue tan grande como los
simbolismos que encerraron. En ocasiones
el analisis de los aderezos en la repre-
sentacion de un dios nos puede llevar por
caminos dificiles de recorrer. Un tocado
fantistico, el adomo en una sandalia o
cactli, la forma de un pectoral, de una na-
riguera o de un bezote, un baculo, un co-
llar o bien la pintura facial ¥ en ocasiones
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corporal formaron parte de la iconografia
de los dioses, sacerdotes y gobemantes
prehispinicos. A esta debemos agregar
los colores, las texturas y por consecuen-
cia los maleriales que abarcaron este
complicade universo simbdlice, misme en
el que los minerales tuvieron un papel

importante. Para ¢l mundo prehispinico
que intentamos abordar, es evidenle que
los adomos de las entidades sobrenatura-
les no respondieron a caprichos, es decir,
no fueron arbitrarios. En este sentido, el
significado de los adomos tiene origenes
remotos y los minerales con sus simbolis-
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mos dentro del sistema mitico y religioso
del mexica no fueron la excepeion.

El arte lapidano asi como la orfebrera
se desarrollaron desde elapas muy tem-
pranas en el territorioc mesoamericano.
Los testimonios rescatados por la arques-
logia corroboran la importancia que desde
el horizonte preclisico (1200-200 a.C.)
tuvo el arte de trabajar ciertas piedras, asi
como la asociacion que guardaron algu-
nos minerales con deidades antiguas. Un
caso concreto lo encontramos entre los
olmecas, quienes se distinguieron por sus
finos e insuperables trabajos en jadeita y
serpentina. Con eslas piedras repre-
sentaron parle de sus ideas religiosas. Se
han encontrado figurillas antropomorfas
con rasgos felinos v de serpiente. Son co-
munes las pequenas hachas en las que se
puede observar a nifos con fauces y col-
millos, asi como imigenes de lo que po-
driamos considerar un primitivo dragon
en ¢l que se mezclan elementos de ja-
guar-ave-serpiente-hombre, combinacion
que se ha querido ver como la repre-
sentacion de las fuerzas del cielo, lierra e
inframundo. A esto debemos agregar la
existencia de tumbas elaboradas con blo-
ques basilticos y pisos de mosaico verde
formando mascaras-ofrendas con rostros
estilizados de jaguar, cuya relacion con la
tierra y la fertilidad es evidente.

El trabajo de metales y piedras surgio
solo cuando las sociedades mescamerica-
nas alcanzaron la diversificacion de sus
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actividades econdmicas, la especializacion
del trabajo ¥ una incipiente estratificacion
social, condiciones necesarias para expli-
car el nacimiento de los primeros centros
ceremoniales y la existencia de grupos sa-
cerdotales dirigentes. Si bien los sistemas
religiosos del preclisico mesoamericano
dieron prioridad a las creencias relaciona-
das con la fertilidad, también debemos
apreciar que comenzaron a surgir en el
pensamiento mitico otros dioses que, con
el paso de los siglos, se transformaron y
enriquecieron al grado de intercambiar
elementos de ornato & indumentarnia, entre
estos los minerales que se asociaron a las
caractensticas de dichos numenes.

Para el horizonte cultural clisico (200-
900 d.C.), en el cual se da el paso de los
centros ceremoniales al urbanismo, surgio
Teotihuacan como la ciudad mas importan-
te de Mesoamérica. Enclavada en la parte
seplentrional de la cuenca de México, Teo-
tihuacan se caracterizo, en muchos senti-
dos, por sus trabajos de obsidiana. A
reserva de tratar este mineral mas adelante,
es necesario destacar que si bien la obsi-
diana ya se ulilizaba con anteriondad para
la fabricacion de objetos punzocortantes
utilizados en diversas actividades, en Teo-
tihuacan es claro que la importancia de di-
cho mineral fue llevada al terreno de la
religion. En esta cultura es apreciable el
hecho de que la obsidiana se constituyo co-
mo un bien suntuario, cuyo valor de uso e
intercambio llegd hasta el drea maya de

Xipe Toter visie una picl de hombre (izquierda). Tlaloe porta un chimalli, pectoral de oro y anteoje-

ras que simbolizan al chalchihuitl. (Codice Borgia)
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centroamérica. A la par de Teotihuacan, los
zapotecos de Monte Albdin desarrollaron el
arte de la orfebrena. Debemos destacar los
hallazgos en tumbas de piezas elaboradas
con oro ¥ que formaron parte de la indu-
mentaria de personajes imporianies; la cos-
tumbre era acompafiar al difunto con sus
objelos preciados, entre ellos sus atavios y
sus servidores,

Otro ejemplo del temprano simbolis-
mo que adguineron los minerales en Me-
soamérica lo encontramos en los enlierros
secundarios, en donde el cinabrio, mineral
de color rojo, servia para pintar los hue-
sos exhumados de personajes imporiantes.
Esto se ha interpretado como una revitali-
zacion del muerto al través del rojo cina-
brio, mismo que le proporcionaria calor
en ¢l mis alli. Debemos agregar también
las méscaras con que los difuntos princi-
pales eran adomados; dichas mascaras
por lo general eran de madera con incrus-
taciones de turquesa o jadeita, piedras que
se relacionaron con el calor celeste y la
humedad terrestre.

Ya en el honzonte posclisico (90K-
1521 d.C.) los toltecas trabajaron muchos
metales y piedras, Inclusive el gentilicio
teltecat! significéd “anesano™, concepto
que perdurd como sindnimo de tradicion
¥ cultura entre los grupos posteriores a la
caida de Tula.

Por otro lado, debemos contemplar que
las manifestaciones religiosas y sus simbo-
lismos no se pueden entender como con-
juntos aislados, Existe una realidad que
delermina la creacidon mitolégica de los
pueblos. Todas estas creaciones estan suje-
tas o “casadas™ con la ideologia, que pode-
mos definir sencillamente como las
elaboraciones conceptuales y tratamientos
de ideas que un grupo en el poder realiza
para actuar en un sentido preciso. La reli-
gion mescamericana no estara exenta de
esta mecdnica. En el caso concreto de la
sociedad mexica es claro este manejo ideo-
logico. Todas sus creaciones, conductas
oficiales y en muchos casos de grupo esla-
rin justificadas a partir de la religion. Son
ellos quienes de alguna forma resumieron
en sus mitos la idea del poder otorgado por
los dioses. Al través de este preceplo el
mexica justifico su actividad guerrera y do-
minante, pues se considero como parte pri-
mordial en ¢l sostén del cielo y la tierra.
Esto tuvo su reflejo en una serie de simbo-
lismos que explicaré mas adelante.

Por otro lado, es necesanio aclarar que,
como en casi lodas las socledades agnco-
las, los minerales raros o preciosos fuero~
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para uso exclusivo de los grupos gobeman-
tes. Economicamente el oro, los chalchi-
huites, las turquesas y olros metales y
pledras fueron impuesios como tnbuto a
regiones conquistadas por parte del estado
militansta tenochea, al igual que diversas
plumas preciosas y ciertas prendas de algo-
don que complementaron los omamentos y
la indumentaria del grupo en el poder, ya
sea como adomos o como insignias que
usadas de cierta forma ligaban a los hom-
bres con los dioses. Es asi que debemos
diferenciar el significade economico que
representa hoy en dia el mineral precioso
con el simbolisme mitico e ideoldgico que
tuvo para los mexicas.

En lo que a la obtencion de metales y
piedras precicsas se refiere, debemos pre-
cisar que la mineria en Mesoamérica
practicamente fue de superficie. Ademas,
la presencia en una zona de piezas traba-
jadas con matenales provenientes de leja-
nas regiones nos habla de profundas v di-
niamicas relaciones de intercambio
comercial y cultural entre grupos geogra-
ficamente apartados. El caso mexica es
muy revelador al respecto: los comercian-
tes o pochteca ocuparon un lugar de pri-
vilegio en la sociedad. Fueron tratados
con la categoria de guerreros, al grado de
concebir que tedo aquel comerciante
muerto eén expedicion iba a la casa del
Sol. Las rutas que recoman atravesaban
incluso zonas enemigas al poder teno-
chea. Las incursiones mexicas por via del
comercio llegaron hasta Chiapas y el So-
conusco (Xoconocheo), En cuanto a los
minerales, los pochteca llevaban como
presentes para los sefiores y principales
de las provincias lejanas objetos de oro,
asi como prendas ricamente labradas y
orejeras de cristal. Sahagin agrega:

“También llevaban para la gente co-
mtn orejeras de la piedra negra que se
llaman irzrli, ¥ otras de cobre, muy lu-
cias y polidas; también llevaban nava-
jas de la piedra negra que se llama
irzeli, para raer los cabellos y pelos, ¥
ofras navajitas de punta para sangrar,
que llamaban huirzgavhqui. También
llevaban cascabeles como ellos los
usaban, ¥ agujas como las usaban, y
grana de tunas, y piedra lumbre, y ro-
chomiil...” (p. 550)

A su vez los pochreca recibian diver-
sos obsequios, incluidas piedras preciosas.
En la provincia de Xicalance y pueblos
de la region de Coarzacualeo

Tezeowlipoea rajo (iequicrda) v Tezoarlipeca negro (derecha) Mamguean un juego de pelota, En sis
muanog porian pelolas de hule ¥ tienen en lugar de un pie un espejo de izl “obsidiana™. (Codice

Rorgia)

“..les daban grandes piedras labradas
verdes y otros chalchihuites verdes, la-
brados, largos, y otros chalchihuites
colorados, y olros que se llaman guer-
zalchalchihuitl, que son esmeraldas
que agora se llaman guerzalirzrli, y
olras esmeraldas que se llaman Hilayo-
tic guetzalitzili, v otras piedras que se
Haman xiwhchimalli; otras que se lla-
man quetzalichperztli  tzalayo.. " (p.
Al

Con todo lo antenior, veamos el sim-
bolismo de algunos minerales en los or-
namentos de los dioses mexicas. Por ra-
zones de espacio, he realizado una
seleccion de las principales deidades asi
como de los minerales a tratar. Para ello
me he auxiliado de la taxonomia propues-
ta por Henry Nicholson, basada en grupos
o complejos divinos que responden o se
organizan de acuerdo a formas culturales.
El primero de ellos es el de la creatividad
celeste-paternalismo divino: complejo
Ometeotl, complejo Tezcatlipoca, comple-
Jo Xiuhrecuhtli.

En este caso evilaré hablar de Ome-
teotl “el dios dual™, principio supremo y
por lo tanto abstracto. La razon de esto se
debe a la escasa informacion con que
contamos.

Por otro lado, he relacionado al drzeli u
obsidiana con Tezcatlipoca y al xihuitl o
turquesa con Xiwhrecuheli,

Tezcatlipoca y la obsidiana

Tezcatlipoca “espejo humeante™ fue una
de las deidades mas importantes en el al-
tiplano central mesoamericano. Fue tam-
bien uno de los cuatro hijos primigenios
de Owmeteorl. Las disputas entre Tegcalli-
poca ¥y Queizalcdatl provocaron el movi-
miento de creacion-destruecion de las
cualro eras o soles cosmogonicos previos
al Ollintfonativh, edad del mundo en la
que los nahuas histoncos se ubicaron. So-
bre este dios Sahagin nos dice:

*..andaba en todo lugar... cuando an-
daba en la tierra movia guerras, ene-
mistades y discordias, de donde resul-
taban muchas fatigas y desasosiegos...
Y decian él solo ser el que entendia
en ¢l regimiento del mundo, y que él
solo daba las prosperidades y riquezas,
¥ que él solo las quitaba cuando se le
antojaba... Por esto le lemian ¥ reve-
renciaban...” (p. 38)

Se le nndia culto prncipalmente du-
rante el roxcatl “sequedad”, que era el
quinto mes del Xiuhpohualli, correspon-
diente a mayo-junio. En esta fiesta se le
ofrendaba un mancebo que representaba
al dios y al cual se habia preparado du-
rante un afo para morir en el techearl o
piedra de los sacrificios.

La obsidiana, asociada a este dios, es
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un vidrio mineral de apariencia negra,
aunque tiene reflejos dorados, plateados y
verdes. Aparte del simbolismo que adqui-
rio como espejo, fue utilizado como ori-
culo. El dios hablaba al través de sus
imagenes, una de ellas era el Huey Tla-
foani, quien al ser elevado al cargo decia:

*..jSefor nuestro piadosisimo! Ya me
habéis hecho espaldar de vuestra silla,
¥ vuestra flauta, sin ningin mereci-
miento mio. Ya soy vuestra boca y
vuesira cara y vuesiras orejas y vues-
tros dientes ¥y vuestras ufas, aungue
soy un pobre hombre... ¥ las palabras
que hablare han de ser tenidas como
vuesiras mismas palabras...” (p. 335)

De igual forma, las principales repre-
sentaciones plisticas de Tezcarlipoca eran
esculturas de obsidiana, al través de las
cuales se comunicaba con les hombres,
Esto hace pensar que esta deidad fue el
nimen protector de los gobemantes y so-
beranos, quienes utilizaron como parte de
su atuendo sandalias de obsidiana, lo que
Doris Heyden ha denominado “simbolo
tezcatlipocano de la soberania y la equi-
dad”. Otras esculturas del dios hechas de
madera eran pintadas con tizne y adoma-
das con ojos de obsidiana. De hecho, las
representaciones de Tezcarlipoca en el
Cadice Borgia lo muestran con el cuerpo
pintado de negro, el color de la obsidiana,
que de igual forma y en extension del
simbolismo, se convirtio en un color usa-
do por los sacerdotes para pintarse el ros-
tro y el cuerpo como proteccion o para
adquirir poderes especiales. Por dltimo,
no clvidemos que el principal atavio de
este dios fue precisamente un espejo re-
dondo de obsidiana que llevaba en lugar
de un pie, elemento que le da nombre co-
mo “espejo humeante”™ y con el cual, se-
gun diversas fuentes, Tezcatlipoca lograba
ser omnividente.’

Xiuhtecuhtli y la turquesa

Xiuhtecuhtli “sefior del afno™ o por olro
nombre Huchueteotl “dios viejo™ fue la
deidad del fuego, estrechamente relacio-
nada con el Sol. Su presencia en Mesoa-
mérica es muy antigua, pues fue repre-
sentado desde el horizonte preclasico
como un anciano cargando un brasero, Su
mineral asociadoe por excelencia era la
turquesa o xihwitl, Su indumentaria in-
cluta una diadema de oro incrustada con
esta piedra a la que se le llamaba xifuir-

zelli “corona puntiaguda de turquesa®,
que inclusive era utilizada como lo ha se-
falado Ma. Concepcion Obregon, en al-
gunas ceremonias relacionadas con la
consagracion de templos.

La turquesa también simbolizd el po-
der de los huey Hatogue o gobernantes
mexicas, quienes porfaban una diadema
conocida como xiwhizontli “cabellera de
turquesa”. Al compartir este elemento con
¢l dios del fuego era claro que se legiti-
maban en sus acciones, lendientes a con-
servar el equilibno del cosmos, La rela-
cion entre la turquesa, los gobemantes, el
fuego y el Sol queda también manifiesta
en objetos tales como el fecpairl “peder-
nal”, nombre que recibia el cuchillo ntual
utilizade para abrir el pecho de los cauti-
vos destinados al sacrificio. Este instru-
mento podia tener hoja de pedemal o de
obsidiana, elementos relacionados con la
muerte, la guerra, la magia y la fertilidad,
¥ su empuiadura, muchas veces antropo-
morfa, se incrustaba con turquesas. Se
pensaba incluso que este cuchillo adquiria
vida propia al momento de la occision n-
tual, lo que enriguece su simbolismao,
pues el Sol v la Tierra necesitaban ser
alimentado con el chalchifuatl o “liquido
preciaso”, la sangre humana.

Muchos dioses relacionades con la
guerra ¥ la nutnicion del 5ol ¥ la Tierra
comparfian elementos propios del atavio
de Ximhrecuwhili, en este caso la turquesa.
Por ejemplo Huitzilopochli, deidad tute-
lar de los mexica tenochca, quienes bajo
su “ampare” conguistaron gran parte del

18

Mo 28 OCTURKE 1992

territorio mescamericano. Ademas de ser
una deidad guerrera relacionada con el
rumbo sur, ha sido equiparada al Sol co-
mo una de sus advocaciones. De esta for-
ma, el atavio de Huirzifopochtli incluye el
xiuhcoatl “serpiente preciosa™ o “serpien-
te de turquesas™, misma que representaba
un armma maigica con implicaciones sola-
res. Esto queda claro si interpretamos el
mite del nacimiento de Huirzilopochtli, el
cual narma como Coatlicue “falda de ser-
pientes”™ barmia como penitencia en Coale-
pec -esla diosa tenia como hijos a Coyel-
xauhqui “la de los cascabeles en la cam™
y a los cenrzonhuitznahua “los cuatro-
cientos del sur”- cuando del cielo cayo
una “pelotilla de pluma™ que la diosa
guardd en su regazo. Con esta accidn
Coartlicue quedo prefiada. Al enterarse del
estado de su madre, Covolvauhqui y sus
hermanos decidieron matarla para saldar
la infamia. Llegaron hasta Coarlicue, y en
ese momento nacie Huirzifopochili, quien
portaba el arma méigica Hamada xinfcoanl
"serpiente de turgquesas”, misma que utili-
zo para despedazar a Coyelrawhgui y ma-
tar a casi todos los cenrzonhuitnahua, El
mito simboliza la lucha cotidiana del na-
cimiento del Sol (Huirzilopochill) que
surge de la madre tierra (Coatlicue) tras
derrotar a las fuerzas de la noche repre-
sentadas por la Luna y las estrellas (Co-
yolrauhgui v los centzonhuitznahua).

Por otro lado, una de las advocaciones
de Xiwhtecutli fue el dios Licozauhgui “el
cariamarillo™. Xiuhrecuhtli-Ircozauhqgui
era honrado en el Gltimo mes del calenda-
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rio solar, es decir en [fzcalli “crecimien-
to”, que corresponde a febrero. Se hacia
una ceremonia en la cual la imagen del
dios, hecha de pequefios palos, .. Era co-
mo la describio Sahagun toda labrada de
turquesas...” Esta imagen recibio el nom-
bre de Milintoc, e incluia adomos de ja-
deita, concha v algunas otras piedras, lo
cual nos puede sefialar la vinculacion del
Sol con muchas otras deidades.

Tlaloc ¥ la jadita

El segundo grupo taxonomico propuesto
por Nicholson es el de Lluvia-humedad-
fertihdad agricola: complejo Tlalec, com-
plejo Cinteotl-Xochipilli, complejo Ome-
tochili, complejo Teteo Innan, complejo
Xipe-Totec.

A este grupo quedan relacionados
principalmente el chalchihuitl o jadeita
que representa lo precioso ¥y se asocia con
lo acwitico-vida-fertilidad, v el tepozrli o
cobre relacionado a las deidades del pul-
que con asociaciones lunares y de fertili-
dad. Tan solo hablaré del pnmero:

Uno de los dioses mas anliguos de
Mesoamérica fue Tlaloc, cuyo nombre
podemos traducir como “vino de la tie-
ma”. Las deidades relacionadas con este
dics fueron su pareja o contraparte feme-
nina Chalchiwhtlicue o Chalchinhcueye
“la de la falda de jadeita™ o “la de la fal-
da de piedras preciosas”, que era la diosa
del agua de los rios o agua corriente.
Ademas, Tlalec tuvo relacion con Huixio-
cihuat! “sefiora y diosa de la sal™, patrona
de los salineros. Por ultimo, Tlaloc conta-
ba con los tlalogues, pequenos dioses que
habitaban en los manantiales y en los
rios, ¢ bien en el Talocan, paraiso de
Haloe, v que le ayudaban al dios en sus
labores acudticas. Vayamos por pares:

Me interesa destacar aqui la relacion
del chalchihuitl o jadeila con el complejo
representado por este dios. En €] podemos
observar como elemento caracteristico
unas anteojeras y grandes colmillos que
lo relacionan con la serpiente. “La anteo-
jera de Tlaloc es al mismo tiempo &l
chalchihuirl, el jade precioso, que es tam-
bién una gota redonda de agua y la ser-
piente enrollada™. (Heyden, 1984) Esta re-
lacion entre piedra preciosa y serpiente la
podemos comparar con lo anleriormente
dicho sobre la xiuhcoatl “serpiente de tur-
quesas”™, propia de las deidades solares, es
decir, se trata de una serpiente celeste,
mientras que en Tlaloc la serpiente como
simbolo del chalchihuin! representara lo

Hacha olmeca antropomorfa de jadeita con ras-
o felinos.

terrestre, lo acuatico, lo himedo, el sus-
tento ¥ la fenilidad (por lo general se tra-
tard de una serpiente de cascabel). De es-
ta forma, no sdlo aparecen los
chalchihuites adomando las antecjeras del
dios, sino que ademdis posee én sus repre-
sentaciones collares de chalchihuites re-
matados con peclorales de oro, y escudos
incrustados de pedrenia verde que simbo-
lizan plantas acwiticas como el lino o ne-
nifar. Esto se corrobora al revisar los ata-
vios de Chalchiuhilicue, quien aparece
ataviada por collares formados con cuen-
tas de chalchihuites, ropa con decoracio-
nes que simbolizaban agua y escudo con
flores acuaticas. Es interesanle apreciar
que este tipo de elementos omamentales
se hacian extensivos a olras deidades rela-
cionadas con los mantenimientos, de tal
forma que dioses como Xilonen, Chico-
mecoatl, Tezcacoac Ayopechili, Xochipilli
y olras deidades relacionadas con la tie-
ma, la agncultura ¥ el agua portaban co-
llares de chalchihuitl ¥ escudos con flores
acuilicas.

Por lo que respecta a los ayudantes
del dios del agua, conocidos como talo-
quies, es patente su relacion con ¢l chal-

chihuitl. De acuerdo al Cédice Chimalpo-
poca, una fuente en donde la historia y el
mito se conjugan (fendmeno comin en
Mesoamérica) una de las causas de la cai-
da de Tula fue una apuesta que hizo Hue-
mac, senor de los toltecas contra los fla-
loques en el juego de pelota. Apostaron
sus chalchihwites y sus plumas de quetzal.
Huemac derroto a los Halogues v exigio
la satisfaccion de la deuda. Los tlalogues
le ofrecieron en pago mazorcas, mismas
que rechazé Huemac, De esta forma co-
bro sus chalehihuites v sus plumas de
quetzal. Los talogues decidieron castigar
a Tula con sequias que duraron cuatro
anos. Postenormmente se le aparecieron a
Huemac y le pidieron, para acabar con la
sequia, que sacrificara a la hija de un no-
ble mexicano llamado Tozcuecuex v que
su corazon fuera arrojado al Pantitlan.
Huemac obedecio, con lo que vinieron
anos de abundancia para los mexicanos y
se consumo la ruina de los toltecas. El
ofrecimiento de mazorcas en lugar de
chalchihuites que los tlalogues hacen a
Huemac significaba un canje por la ferti-
lidad y abundacia que simbolizaban las
piedras verdes.

El chalchihuitl estuvo presenile como
representacion de vida incluso en los ritua-
les funerarios de los sefiores pnincipales:
Sahagin describe que durante la prepara-
cidn del cuerpo de un sefior o pnincipal pa-
ra su incineracion se le ponia en la boca un
chalchihuiil, cuya funcion fue dar un cora-
zon “artificial™ al muerto, ¥y que posterior-
mente se metia con las cenizas del cremado
en una olla que era enterrada; de nuevo en-
contramos una fuerte relacion con la ferti-
lidad y la vida. (p. 221)

Un pasaje de Sahagin, que corrobora
todos los simbolismos antes expuestos re-
lacionados con el chalchihuitl, nos dice:

“También hay otra sefal donde se
crian piedras preciosas, especialmente
las que se llaman chalchihuites. En el
lugar donde se crian, yerba que esta
alli nacida esta siempre verde, Y es
porque estas piedras echan de si una
exhalacion fresca y himeda..."(p. 789)

El tercer grupo taxondmico propuesto
por Nicholson es el de guerra-sacnificio-
nutricién sanguinaria del Sol y la Tierra
(nutricion de la naturaleza al través de la
guerra y el sacrificio). Complejos Tona-
tivh, Huirzilopochili, Mixcoatl, Tlahuwizcal-
pantecuhili, Mictlantecuhli.

Con esle grupo queda relacionado el
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Bulto mortuorio acompanado de las joyas del difunto. Se pueden observar collares con cuentas de
chalchihuwin! (jadeita) y xihwir! (arquesa), asi como colgantes de oro y una piel de jaguar. (Codice

Mugliabechi)

recpat! o pedernal, piedra de silex asocia-
da fundamentalmente con la guerra, con
deidades estelares como Camaxtle e Han-
cueitl y con rituales de sacrificio y muer-
te. El pedemnal fue de hecho el unico mi-
neral que dio nombre a uno de los dias
del calendano mexica, esto es al diecio-
chavo. Fue ademas signo del segundo
cargador de afio, es decir, los ahos se po-
dian llamar acarl, tecpail, calli y tochili.
El primero se relaciond con el oriente y
el color rojo; el segundo al norte, al ne-
gro ¥ a la muerte, el tercero al occidente
y al blanco; el cuarto al sur y al azul. En
resumen, los cuatro rumbos del universo.
El centro era la piedra verde preciosa re-
lacionada con el ollintonariuh “sol de mo-
vimiento™,

La asociacion entre el pedemal y la
muerte al través de la guerra y la occision
ritual es evidente. Sin embargo, existen
elementos de dualidad en el pedemal. Un
ejemplo de ello lo encontramos en un mi-
to donde la diosa Citlalicue “falda de es-
trellas™ dio a luz un pedemal que fue
arrojado a la tierra. Este “navajon™ cayo
en Chicomoztoc “el lugar de las siete cue-
vas”, y de esta unién o portento nacieron
“mil seiscientos dioses y diosas™ (numero
esotérico). El relato sugiere una relacion
sexual debido al pedemal que se introdu-
ce en la cueva: algunas representaciones
de Chicomoztoc muestran a este sitio co-
mo una gran vagina dentada, No debemos
olvidar que el frolamiento de pedemales

o de palos para la oblencion del fuego tu-
vo un fuerte simbolisme filico.

Otro mito que posiblemente se relacio-
na con el pedemal se refiere a Querzal-
coatl: mientras se limpiaba, eyaculd sobre
una piedra de la cual surgio un murciéla-
go que fue mandado por Tezcarlipoca a
morder la vulva de Xochiquerzal. El mur-
ciélago le aranco un pedazo de genital a
la diosa, mismo que se convirtio en flores
de mal olor, por lo que las mandaron a
Mictlantecuhli, sefor del inframundo; es-
te las lavo y las convirtio en flores de
aroma agradable (Barthel, 1968). No se
precisa el tipo de piedra sobre la que eya-
culé Querzalcdarl, sin embargo, no es re-

moto pensar que s¢ trataba de pedemnal
debido a la asociacion que guardaba el
murciglago con el inframundo. Ademais,
el relato sugiere de nuevo una relacion
sexual cuyo producto transita de la feti-
dez al perfume.

Las representaciones del recparl fueron
muchas, sin embargo, destaca una que
aparece constantemente en diversas piezas
arqueclogicas vy en codices. Esta imdgen
muestra una hoja de pedernal con fauces
y ojos, lo que le olorga un aspecto ani-
mado al mineral mismo. El Cadice Bor-
gia esta lleno de estas figuras,

La mierda de los dioses

Todo lo antenior es fan solo una muestra,
pues bien podriamos abundar varias pagi-
nas sobre el tema. Veamos por ultimo al-
guncs puntos relacionados con el oro y la
plata, metales sumamente buscados por el
conquisiador europeo durante el siglo Xvi.
Para los mescamericanos estos metales
simbolizaron el excremento de los dio-
ses.” Los mayas yucatecos llamaban al
oro Ta kin “mierda del Sol”, y al plomo
fa u “mierda de la Luna. Entre los taras-
cos el oro era el excremento de Curicaue-
ri "la gran hoguera” y la plata es el ex-
cremento de Cueranaperi o Xaratanga, la
Luna. Este concepto fue similar en el alti-
plano central, pues los mexicas llamaron
al oro couic teecuitlarl “la amarilla mier-
da divina™, ¥ a la plata izrac reocuitlarl
“blanca mierda divina™. Sahagin informa
que el plomo se designaba remerzrli, de
tetl “piedra”™ y metzeli “Luna™, y también
se decia que era la mierda de la Luna
iqué otra cosa pudieron defecar los dio-
ses sino metales preciosos?

v tthhlma
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A manera de colofon dejo abierta al
lector la incitacion para que explore con
amplitud no sélo el simbolismo de lo mi-
neral, sino el mundo prehispanico en su
conjunto. Razones de peso existen mu-
chas. Quiza la mais importante sea el in-
soslayable hecho de la pervivencia de
conceptos que, a pesar del tiempo, siguen
vigentes en muchos grupos indigenas de
México. Cerremos pues con “broche de
cozric teocuitfat” recordando palabras de
Nezahualcovorl:

“Aunque sea jade: también se quiebra,
aunque sea oro, también se hiende,

y aun el plumaje de quetzal se desga-
fra:

iNo por siempre en la tierra:

solo breve tiempo aqui!™
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Notas

|. Existicron ademuis otras deidades asociadas
a la odsadiana, entre las que podomos. citar
a ligpapalon “mariposa de chsidiana™, dei-
dad estelar relacionnda con Miceoan!, lizr-
Lrcolinhgui “cuhille de obsidiana torcido™,
divs del hiclo, de la ceguem y del frio.
Remito al lector a la recopilacion que so-
bre el tema escribio Alfredo Lopez Austin,
Una viefa historia de Lo mierda, libro del
que he tomado la informacion ¥ el cual re-
mite a su vez a fuenles primarias pues, co-
mwo dice el autor, “La micrda tiene sus his-
torias.”

3. Angel Maria Garibay, Poesia ndhuail: 11, 4.
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