Sincretismo religioso en el Nican
Mopohua y en Nueva Espana,
en el siglo XVI

Inés Marta Toste Basse

RESUMEN

Para el conocimiento de la historia del proceso de cristianizacién de los antiguos mexicas
es de obligado conocimiento el breve texto Nican Mopohua, del siglo XVI, en el que
se narran las cuatro apariciones de la Virgen de Guadalupe al indigena Juan Diego.
Escrito en lengua nahuatl (pero con caracteres latinos) por Antonio Valeriano, estudiante
en el Colegio de Santa Cruz de Santiago Tlatelolco, analizaremos aquellos elementos
iconograficos, culturales y religiosos que se hallan presentes en el texto y que, siendo
también significativos en el cristianismo, permitieron un mejor proceso de asimilacion
de las nuevas creencias, venidas del otro lado del océano, por parte de los indigenas
mesoamericanos.

PALABRAS CLAVE: Tenochtitlan, Nican Mopohua, Tépetl (cerro), Coyoltototl y Tzinitzcan
(colibrf), Xochitlalpan (Tierra Florida).

LA CAIDA DE TENOCHTITLAN

Dificil serfa saber cual de las dos grandes obsesiones de Hernan Cortés (1485-1547) era
la mas fuerte: la de hacer que los nuevos pueblos conquistados abrazaran el cristianismo
o0 la de enriquecerse. Ya desde uno de sus primeros contactos con las civilizaciones
mesoamericanas (en la isla de Cozumel), al presentarse al gobernante local de la ciudad,
en 1519, le solicitd que dejaran su religién y adoptaran el cristianismo, ordenando a
sus hombres destruir los idolos religiosos mayas y poner cruces e imagenes de la Virgen
cristiana en el templo.

Con estos dos objetivos en mente y al poco de pisar territorio continental, el conquistador
se adentr6 imparable por territorio desconocido, entre traiciones, alianzas, victorias y
momentaneas derrotas, y fundd él mismo, el 25 de marzo, dirigiéndose a una gran ceiba
(arbol sagrado para los mayas) y golpeando con su espada desenvainada su tronco, la
Villa de Santa Maria de la Victoria (donde se ubicaba la antigua y vencida ciudad maya de
Potonchén), primera poblacion espafiola en Nueva Espafia.

Asi, desde que Cortés tuvo conocimiento de la existencia de Tenochtitlan y de su emperador
e intuyd sus riquezas, no ceso en su deseo de conquistar la capital de los mexicas y para
ello se valid de toda clase de aliados: desde las epidemias, que comenzaron a propagarse
como la pélvora, hasta los enemigos acérrimos de aquellos. Con los totonacas, con capital
en Cempoala, fue con los primeros con los que selld una alianza militar y marché con sus
objetivos bien presentes.

De camino, los actos histéricos comenzaron a sucederse, y asi, por ejemplo, se fundé la
Villa Rica de la Vera Cruz, enfrente de la ciudad de Quiahuiztlan (a unos 70 kilometros
al norte de la actual Veracruz), por haber desembarcado los espafioles en aquel lugar
un viernes santo. Abandonando la costa, el 16 de agosto de 1519, el espafiol inicié su
marcha hacia el interior del territorio y rumbo hacia la capital de los mexicas con un
pequefio contingente de 1300 guerreros totonacas, 200 indios porteadores, 6 cafiones,
400 infantes espafioles y 15 hombres a caballo.
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Representacion pictérica de la Virgen de
Guadalupe de México.

W E| titulo del texto deriva de sus dos
primeras palabras. La pequefia obra
forma parte de un texto mas extenso, el
Huei tlamahuizoltica (traducido como
El gran acontecimiento o Muy maravi-
Ilosamente), a su vez, un pequefio libro
escrito en ndhuatl e impreso en México,
en 1649. Su impresién se realizé en la
casa del impresor Juan Ruyz, a cargo de
Luis Lasso de la Vega.

@ | EON-PORTILLA, Miguel de: Tonan-
tzin Guadalupe. Pensamiento nahuat! y
mensaje cristiano en el Nican Mopohua,
El Colegio Nacional, Fondo de Cultura
Econémica, México, 2001, p. 13.

> LEON-PORTILLA, Miguel de: Op.
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SANTA MARIA
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Frontispicio de la obra de Luis Lasso De
La Vega (1649).
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Momentos épicos fueron la caida de Cholula, ciudad aliada de los aztecas, y el paso de
la tropa entre los volcanes del Popocatépetl y el Iztaccihuatl, antes de arribar al lago de
Texcoco, al Valle de México y al corazén del imperio: la incomparable Tenochtitlan.

El 8 de noviembre de 1519, se produjo el encuentro entre Moctezuma Il'y Cortés (quien
estaba acompafiado de unos trescientos espafioles y unos 3000 tlaxcaltecas) y, no viendo
peligro evidente en ello, el emperador mexica los recibié como a huéspedes distinguidos,
agasajandolos con regalos e instalandolos en estancias palaciegas.

Lo que sucedio a continuacion es conocido por todos: el extremefio logré que Moctezuma
se declarase vasallo del lejano emperador Carlos V y comenzaron las hostilidades de
forma abierta. La casta sacerdotal y la nobleza se conjuraron para liberar de la invasion
a su emperador (que parecia sometido a los extrafios huéspedes) y aniquilar a los
espafioles. Sin embargo, Moctezuma murié de una pedrada que lo descalabré y que,
muy probablemente, lanzé uno de sus vasallos. Luego se dio la Noche Triste (del 30
de junio al 1 de julio de 1520) con la retirada de los espafioles de la ciudad, quienes
volverian reorganizados al poco tiempo para sitiarla, durante unos 75 dias, y doblegarla
definitivamente.

EL NICAN MOPOHUA

Sabido es de todos el relevante papel que tiene la cristiana Virgen de Guadalupe (v.
imagen 1) en el proceso de evangelizacion de Nueva Espafia y en la configuracion de lo
que es la conciencia nacional mexicana después de su conquista. Por ello, es ineludible
el estudio y conocimiento de un pequefio texto que lleva por titulo Nican Mopohua’,
una breve narracién en la que se desvela el llamado Milagro de las Rosas y se relata
cdmo, en 1531, la Virgen de Guadalupe se le apareci6 a un indigena recién bautizado
y de nombre Juan Diego Cuauhtlatoatzin (en el monte Tepeyac), quien debia solicitar,
por mandato de la propia Virgen, al Obispo de México y fraile franciscano Juan de
Zumarraga, la construccidn de un templo en honor a la Virgen. Por tanto, se narran las
cuatro apariciones de la guadalupana al indigena Juan Diego, entre los dias 9y 12 de
diciembre de 1531 (solo diez afios después de la conquista de Tenochtitlan), es decir,
en las fechas clave del proceso de cristianizacién de las nuevas tierras bajo dominio del
imperio espafol. Por lo dicho, debe hacerse hincapié en la vital importancia que tiene
este breve texto en el proceso de evangelizacion de Nueva Espafia porque en él se relata
el milagro que darfa existencia al célebre lienzo de la Virgen de Guadalupe (del que se
crefa que era un autorretrato de la propia Virgen) y que es objeto de absoluta devocion
en aquellas tierras hasta nuestros dias. Igualmente, en la narracion se desvela el mandato
divino que la Virgen da al pueblo de los mexicas.

Segln Miguel de Leon-Portilla2, el Nican Mopohua debe ser entendido en el contexto de
la gran literatura colonial en nahuatl y fue escrito, presuntamente, por el indio Antonio
Valeriano de Azcapotzalco (1522?-1605)% indigena noble y pariente de Moctezuma
Xocoyotzin, siendo estudiante en el Colegio de Santa Cruz de Santiago Tlatelolco, en el
que ingres¢ hacia 1536, como uno de los alumnos nahuas de los franciscanos Andrés de
Olmos (1484-1571) y Bernardino de Sahagtn (1499-1590), quien nombrara a Valeriano
uno de sus estudiantes trilinglies y conocedores del ndhuatl, castellano y latin.

Posteriormente, la primera publicacion del Nican Mopohua fue en 1649 (v. imagen 2)
a manos del bachiller criollo Luis Lasso de la Vega (1605-1660), capellan del santuario
de Guadalupe. Segln el propio Lasso de la Vega, el indio Antonio Valeriano habia oido
la historia de las apariciones marianas directamente de labios del indio Juan Diego, que
habria fallecido en 1548, cuando Valeriano tenia unos 25 afios.

El Nican Mopohua fue escrito sobre papel de pulpa de magiiey y redactado en caracteres
latinos, que aprendieron los indigenas, como Antonio Valeriano, durante el rapido proceso
de cristianizacién que sufrieron. Por ello, gracias a la publicacién de 1649, el documento
disfruté de una amplia difusion.
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Pues bien, en el presente trabajo nos hemos marcado como objetivo el hacer hincapié
en la extrema importancia del texto Nican Mopohua en el proceso de cristianizacion
de las sociedades prehispanicas de Nueva Espafia, pues es muy destacable el hecho
de que, tan solo con unas pocas paginas, se haya logrado un proceso absolutamente
eficaz de identificacion de dichas sociedades con la nueva «diosa» hispana y es que, a
nuestro juicio, la estrategia era clara y evidente: se trat6 de potenciar todos los elementos
propios de la cultura, las creencias y la espiritualidad de los antiguos aztecas que pudieran
amalgamarse y ser compatibles con el cristianismo, con el fin de que a la poblacion
superviviente del proceso de conquista le fuera facil asimilar la nueva religiosidad y
creencias cristianas.

Asi pues, tenemos el célebre lienzo* de la guadalupana plagado de elementos
iconograficos que no hacen sino evocarnos el conquistado mundo indigena que va a
doblegarse a los pies de la Virgen y aceptarla, pero lo acompafa el Nican Mopohua para
explicar, al nuevo creyente, las circunstancias de la presentacion de la Virgen a ese nuevo
pueblo cristianizado que debe abandonar sus antiguas falsas creencias y a sus infames
divinidades.

Por lo tanto, vamos a centrarnos, a partir de ahora, en los elementos iconograficos
especificamente genuinos de la cultura y la tradicion azteca que se evidencian en el texto
y que permitieron a los indigenas asumir a la Virgen como propia porque, en el proceso de
sincretismo religioso, su aparicion se daba en un marco o contexto perfectamente natural
y propio de los antepasados de los nuevos creyentes. Nos referimos a las constantes
referencias a los cerros (Tépelt), a la presencia de los colibris y a la de las flores.

EL «TEPETL» TEPEYAC

¢Ddnde estoy?, ;dénde me veo? ;Acaso alld donde dejaron dicho los antiguos
nuestros antepasados, nuestros abuelos: en la tierra de las flores, en la tierra del maiz,
de nuestra carne, de nuestro sustento; acaso en la tierra celestial? Hacia alla estaba
viendo, arriba del cerrillo, del lado de donde sale el sol, de donde procedia el precioso
canto celestial. Y cuando cesd de pronto el canto, cuando dejé de oirse, entonces oy6
que lo llamaban, de arriba del cerrillo, le decian «Juanito, Juan Dieguito».>

De la narracion del Nican Mopohua es muy destacable el hecho de que todo suceda en un
cerro, pues ello contintia con la gran importancia que estos espacios naturales tenian para
los antiguos aztecas. Muchas de sus antiguas leyendas y narraciones se desarrollaban
en montafias, sierras, cerros..., por lo que no debe extrafiarmos el hecho de que los
antiguos indigenas realizaran la mayor parte de sus rituales desde lo alto de estos parajes,
convertidos en espacios magicos, y adecuados para llevar a cabo sacrificios y demés
ritos. Iban los antiguos mexicas a estos lugares a levantar templos y a hacer sacrificios
humanos en altares ya consagrados o de ocasion, o, simplemente, asistian los sacerdotes
y sacerdotisas de las diversas ordenes a desangrarse a modo de ofrenda.

Tras lo dicho, no es de extrafiar que se haya elegido como estrategia de sustitucién un
cerrillo para ubicar el espacio magico-milagroso en donde tienen lugar las apariciones de
la Virgen al nedfito Juan Diego. Igualmente, en estos espacios nacen y son recolectadas
por Juan Diego las rosas de Castilla, que el mismo indito debia llevar al Obispo Zumérraga
como sefial que este Ultimo pedia para atender a la solicitud de la Virgen de que se
construyera un nuevo templo en su honor..., lugar digno de ser comparado con el
paraiso. ..

Cuando fui a llegar a la cumbre del cerrillo miré que ya era el paraiso.®

Asi, la nueva religiosidad traida por los espafioles también debia nacer desde lo alto de
un cerrillo, lugar inseparable de Huitzilopochtli (v. imagen 3), dios de la guerra, también
conocido como Tlacauepan Cuexcotzin, Ilhuicatl Xoxouhqui o Tezcatlipoca azul (y cuyo
nombre significa «colibri azul»). Huitzilopochtli fue la principal deidad de los mexicas,
quienes crefan que esta divinidad solar habia sido la que habia fundado Tenochtitlan. Era

@ Del lienzo, no se conoce ni artista
ni fecha clara de ejecucion. Ademas,
y como es bien sabido, el hecho de que
popularmente se le atribuya la autoria
a la propia Virgen (como manifestacion
milagrosa de su presencia) dificulta ain
mas, si cabe, su estudio en este sentido.
Sin embargo y al respecto, contamos con
el testimonio del franciscano Francisco
Bustamante, quien, durante el sermén
que pronuncié (con gran escandalo) ante
la Real Audienciay el Virrey, el 8 de sep-
tiembre de 1556, afirmé que el famoso
lienzo o ayate, que representa a la Virgen
de Guadalupe, habia sido realizado por
un pintor indigena de nombre Marcos
Cipac de Aquino, quien nunca negd ha-
ber sido el ejecutor de la obra y que aln
seguia vivo.

El fraile consideraba que el excesivo
fervor hacia el propio lienzo que repre-
sentaba esta advocacién debia ser su-
primido, pues los supuestos milagros no
eran sino engafos y mentiras. Por todo
ello, Miguel de Leén-Portilla estima que
Antonio Valeriano redacté el Nican Mo-
pohua. El noble indigena se habria vis-
to, sobre todo, motivado por el intento
del obispo Fray Alonso de Montufar de
confirmar la autenticidad de las diversas
manifestaciones de la Virgen y de dar su
beneplacito a la ermita de Tepeyac como
lugar de veneraciéon hacia la nueva Vir-
gen de Guadalupe.

' VALERIANO, Antonio: Nican Mo-
pohua. En Huey Tlamahuizoltica, tra-
duccién de Mario Rojas Sanchez, 1998,
fragmento 12-14.

©® VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 178.

[ . T e— Sy
Huitzilopochtli, en su forma divina. Cédi-
ce Telleriano-Remensis. (Siglo XVI).
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™ DE SAHAGUN, Bernardino: Historia
general de las cosas de Nueva Espafia,
Edicién Porrda, n° 300, México, 2006,
pp. 185-186. Ademas, puede leerse esta
narracién en CLAVIJERO, Francisco Ja-
vier: Historia antigua de México, Edicién
Porriia, n° 29,2003, pp. 218-219.

Representacién de Coatepec, ciudad tol-
teca de Tula. Cédice Tovar. (Siglo XVI).
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hijo del antiguo sol Tonatiut (siendo luego él mismo el nuevo sol), pero su nacimiento
es narrado en un mito en el que se cuenta que nace de la diosa virgen de la fertilidad
Coatlicue, aunque, como es habitual, en toda narracién mitica hay variantes, por lo que
también se dice que su madre era Omecihuatl. Asi, seglin el mito” mas popular, Coatlicue
se encontraba barriendo en el templo de la sierra de Tollan cuando observé que, del
cielo, cafa algo parecido a una bolita de plumas azuladas. Ante la preciosidad del objeto,
decidié guardarlo en su seno y cerca de su vientre, con la idea de ofrecerlo més tarde en
el altar del templo, aunque esto le provocd un embarazo no creido por sus cuatrocientos
hijos (conocidos como los Centzonhuitznzhuao las «estrellas meridionales») y su propia
hija (Coyolxauhqui), quien ante la verglienza provocada por la madre decide urdir un
plan, en colaboracién con sus hermanos, con la finalidad de matarla.

Sin embargo, la madre recibié la misericordia de su hijo Quauitlicac, uno de los
cuatrocientos, quien, delatando a sus hermanos, se lo contaba todo a Huitzilopochtli, atin
en el vientre materno. Asi, llegado el momento de la matanza, a las 6rdenes de la hermana
y ataviados para la ocasién, los Centzonhuitznahua se dirigian a la madre. Pero siendo
Huitzilopochtli informado por su hermano delator de por donde se iban acercando los
atacantes, en el momento en que estos alcanzaron lo alto de la sierra se dio el nacimiento
de la nueva divinidad solar.

Entonces es cuando Huitzilopochtli toma venganza de las intenciones de sus hermanos
y se desata la gran matanza, comenzando el nuevo dios por aniquilar a la hermana.
La sierra se convirtié en un gran altar ritual, pues Huitzilopochtli tomé una culebra de
tea encendida (Xiuhcéatl) con la que hirié mortalmente a Coyolxauhqui y despedazé su
cuerpo. Asi, la cabeza permanecié en lo alto de la sierra y sus restos, diseminados, cayeron
por sus laderas (aunque una variante de la leyenda dice que el dios la arrojé al cielo,
convirtiéndose en ese momento en la luna y generandose desde entonces un conflicto
irremediable entre ambos astros fraternos).

Igualmente, de sus hermanos dio buena cuenta, pues una vez armado los persiguid
y expulsé de la sierra Coatépec y a pesar de sus ruegos, rezos y sollozos casi todos
murieron, logrando solo algunos de ellos huir a Huitztlampa.

Tras esta narracién, se nos hace comprensible el hecho de que los sacerdotes de
Tenochtitlan buscaran fortalecer continuamente a esta divinidad guerrera y exclusiva
de los mexicas con el derramamiento de sangre de sus enemigos o voluntarios que se
sacrificaban, en su honor, en el altar de su templo y que no venian sino a lograr un
equilibrio césmico renovado casi a diario.

Importantisimo es ahora que se tenga en cuenta que la relevancia del Tépetl (v. imagen
4) en las culturas mesoamericanas prehispanicas no era sélo a nivel religioso o ritual, sino
también politico y administrativo. Por ello, debe destacarse el concepto de Altépet! (del
nahuatl al-, relativo al agua, y tepé(tl), es decir, «cerro» o «<montafia», y que, hoy en dia,
encierra el concepto de «sefiorio»).

Asi, en torno a un Altépetl se configuraba territorialmente un grupo étnico con su propia
organizacion social y politica, pues se trataba de asentamientos de pueblos garantes de
sus propias tierras, tierras ya habitadas por una etnia de ancestros y pasados comunes
que inclufan una lengua y una misma deidad protectora. Por ello, para los conquistadores
era vital romper con estos centros de poder administrativo y territorial, pues eran el eje en
el que se asentaban las diversas alianzas entre los variados pueblos prehispanicos, cosa
muy propia de la época Poscldsica, previa al dominio de los espafioles en la zona.

Asi, a la llegada de Herndn Cortés a Tenochtitlan, Moctezuma Xocoyotzin era el Huéy
tlahtoani mas poderoso de la época, es decir, la maxima autoridad del Altépetl, pues era el
gobernante de varios de ellos (que, a su vez, eran dirigidos por un Tlahtoani, normalmente
representantes de las diversas castas nobles locales), con privilegio suficiente para
someter a otros Altépetl y pueblos mediante la imposicion de Huitzilopochtli como deidad
primordial y de tributos, fueran materiales o humanos que serian sacrificados en las piras
de los templos a modo de ofrendas o esclavizados.



Para concluir con este breve apartado, resulta obvio ahora decir que los conquistadores
espafioles necesitaban desacreditar y suprimir, dentro de la ldgica del proceso de conquista
y sometimiento, el espacio magico-ritual y politico de los indigenas para sustituirlo por
otro ya cristianizado. La estrategia fue simple y extremadamente eficaz, pues fue la propia
Virgen cristiana (quien también va a ser madre inmaculada) la que solicité a un humilde
indigena del pueblo la construccién de su nuevo templo:

Y para realizar lo que pretende mi compasiva mirada misericordiosa, anda al palacio
del obispo de México, y le dirds como yo te envio, para que le descubras como mucho
deseo que aqui me provea de una casita, me erija en el llano mi templo; todo le
contaras, cuanto has visto y admirado, y lo que has oido.?

EL COYOLTOTOTL Y EL TZINITZCAN

"Y al llegar cerca del cerrito llamado Tepeyac ya amanecia. Oy6 cantar sobre el
cerrito, como el canto de muchos pajaros finos; al cesar sus voces, como que le respondia
el cerro, sobremanera suaves, deleitosos, sus cantos sobrepujaban al del coyoltototl y del
tzinitzcan y al de otros pajaros finos"®.

En el Nican Mopohua tiene vital importancia la presencia de los pajarillos que anuncian
la llegada de la Virgen al indio Juan Diego. La primera sefial por la que se percatd nuestro
protagonista de que algo magnifico y sobrenatural iba a suceder fue el canto de los
pajaros finos, pues al llegar al cerrillo escuchd como un didlogo entre el propio lugar y
las preciosas aves.

Era sabado, muy de madrugada, venia en pos de Dios y de su mandato. Y al llegar
cerca del cerrito llamado Tepeyac ya amanecia. Oy6 cantar sobre el cerrillo, como el
canto de muchos pajaros finos; al cesar sus voces, como que le respondia el cerro,
sobremanera suaves, deleitosos, sus cantos sobrepujaban al del coyoltototl y del
tzinitzcan y al de otros pajaros finos.'

Si ahora nos detenemos en comentar la presencia de los pajaros, de los dos colibries
preciosos'’, es por la gran importancia que tenian estos en las antiguas creencias aztecas.
Al respecto, nos puede informar, desde el propio siglo XVI, Francisco Hernandez'?, en su
obra Antigliedades de la Nueva Espafia, donde dedica el corto capitulo XV a hablar de
las creencias aztecas en lo tocante a como veian la muerte y trataban los cuerpos de
sus difuntos. Asi, Hernandez nos relata que los aztecas crefan en algo similar a un alma
inmortal que permanecia, tras la muerte, desprovista del cuerpo y que podria hallarse en
el cielo, en el infierno o en el paraiso terrenal, dependiendo el lugar de residencia del alma
tras el fallecimiento del individuo, no de los actos que los difuntos hubieran llevado a cabo
en vida, sino, simplemente, del modo en que se fallecia.

El cielo, donde presidia el sol, era conquistado por los guerreros que habian caido en
valeroso acto de defensa de su pueblo o por aquellos que, cautivos, eran sacrificados
en los altares, siendo dicho lugar visto como un espacio plano y campestre, lleno de
hermosos y frondosos bosques adornados de mdiltiples y variados arboles.

Decian que ese lugar constaba de bosques hermosos por los varios géneros de
arboles, de animales mansos y por el canto y la multitud de aves bellisimas. No
tenian la menor duda de que cualquier cosa que se ofreciera a los celicolas por
aquellos que aun estaban en esta vida, llegaria sin pérdida de ninguna particula de
las oblaciones, las que serfan recibidas y acomodadas para su uso por los habitantes
del cielo a quienes se consagraban. Estos eran transformados pasado un afio en aves
cubiertas de plumas varias y vagaban por el cielo y por la tierra chupando como el
hoitsitzilim' el rocio caido sobre las flores y retenido en las corolas.™

A los naufragos y a quienes morfan fulminados por un rayo, o por enfermedades varias
como la lepra, la sarna, el sarpullido o la gota... (a las que el doctor Hernandez dedicara
tantos dias y esfuerzo en su estudio), se reservaba el paraiso terrenal, de eterna primavera,

® VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 35.

@ VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 9-10.

10 VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 8-10.

av | EON-PORTILLA, Miguel de: Op.
cit., p. 53.

12 Francisco Hernandez (1517-1578),
traductor de la obra de Plinio y de
muchos otros autores clasicos, estudié
medicina en Alcala de Henares, ejer-
ciéndola en Sevilla, Guadalupe (de cuya
advocacién mariana fue gran devoto),
Toledo y Madrid. Vivié en México entre
1571 y 1577, donde trabajé como pro-
tomédico y llevé a cabo infinidad de in-
vestigaciones sobre la historia y la natu-
raleza mexicanas. Respecto a los pajaros
de los que se hace mencion en el Nican
Mopohua, el doctor Hernandez nos ofre-
ce sendas descripciones en su obra His-
toria Natural de la Nueva Espafia que
pueden ser leidas en su segundo tratado.
HERNANDEZ, Francisco: Historia Na-
tural de la Nueva Espafia, UNAM, 1960,
p. 325y p. 328.

(1% Se trata del colibri, pajaro en el que
los aztecas crefan que se convertia el
alma de los guerreros tras su muerte y
que iba a habitar al sur, lugar en el que
residian estas almas tras el transito. Re-
cordemos que el nombre del célebre Hui-
tzilopochtli, el principal dios azteca en la
época de la conquista, significa Colibri
del Sur.

9 HERNANDEZ, Francisco: Antigiie-
dades de la Nueva Espafia, Dastin His-
toria, Ed. Ascensién Hernandez, Madrid.
2000, p. 88.
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Escudo del altépetl de Huitzilopochco.
Codice Mendoza. (Siglo XVI).

15 GRUZINSKI, Serge: La pensée mé-
tisse, Fayard, Paris, 1999, p. 259.

6} GRUZINSKI, Serge: Op. cit., p. 269.

47 Seglin Miguel de Ledn-Portilla, quien
sigue, en esto, a Fray Bernardino de Sa-
hagun.

18 VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 11-13.

62

en el que no faltaban los alimentos, pues alli crecian de modo generoso y espontaneo,
y eran, ademas, acompafiados por la presencia de las divinidades, especialmente de los
dioses de las lluvias.

El resto de las almas acaban en el infierno.

Segun el médico espafiol, para los indigenas la muerte era absolutamente inevitable,
siendo decision de los dioses llamar a ella a los humanos, quienes, sin méas, debian partir.
No nos detendremos en la descripcion de los ritos funerarios y del tratamiento del cadaver
que nos hace el doctor, a pesar de su interés, pero si vamos a hacer hincapié en la creencia
ya mencionada que tenian de que el alma de los guerreros muertos en actos militares o
sacrificados en los altares se convertia al afio del fallecimiento en colibri, ave cubierta de
bello plumaje, que revoloteaba por los cielos.

De todo ello, puede confirmarse la presencia de los antiguos guerreros aztecas en el Nican
Mopohua, quienes quedan asociados con la Virgen de Guadalupe, y es que la presencia
de las jerarquias militares, como castas superiores de aquellas sociedades, que ahora
anuncian, acompafian y escoltan a la Virgen de los cristianos, era ineludible en el proceso
de evangelizacion de este pueblo mesoamericano (v. imagen 5).

Muy sugerente también es que recordemos, en estos momentos, a los conocidos como
voladores, pues ya Serge Gruzinski'™ establece una relacién entre el hecho de que los
angeles cristianos fueran rapidamente aceptados, y asumidos como propios, y la creencia
en los voladores. Asi, el espectaculo de los voladores, que era de celebracién prehispanica,
consistia en un ritual en el que unos indigenas alados y dotados de plumas, a modo de
pajaros, eran colgados de lo alto de un mastil, atados por una pierna, con el fin de que
giraran y volaran en torno a dicho palo, y es que, en la antigua cosmologia mexica, habia
una total interdependencia entre los seres vivos, las cosas y los dioses. Por ello, humanos,
vegetales, animales y dioses estan intimamente fundidos en el mundo de tlactipac tlaca
(«de los seres vivos sobre la tierra»), y en consecuencia, toman pleno sentido los extrafios
atavios y combinaciones que los indigenas lucian en sus fiestas y celebraciones: los
hombres-jaguares y los hombres-pajaro, por dar solo un ejemplo.'

Vemos que el cerro en el que tienen lugar las apariciones de la Virgen es un lugar
mégico y simbdlico, pues es donde viven los pajaros finos y donde habitan las principales
divinidades de las sociedades precortesianas, por lo que la nueva diosa cristiana,
Tonantzin-Guadalupe”, es integrada en el espacio sacro indio y elevada a la maxima
dignidad que los indigenas reservaban para las principales divinidades de su pantedn.

Se detuvo a ver Juan Diego: Se dijo: ¢Por ventura soy digno, soy merecedor de lo
que o0igo? ;Quizd no mas lo estoy sofiando? ;Quiza solamente lo veo como entre
suefios? ;Donde estoy? ;Dénde me veo? ;Acaso alld donde dejaron dicho los
antiguos nuestros antepasados, nuestros abuelos: en la tierra de las flores, en la
tierra del maiz, de nuestra carne, de nuestro sustento; acaso en la tierra celestial?
Hacia alla estaba viendo, arriba del cerrillo, del lado de donde sale el sol, de donde
procedia el precioso canto celestial.'

Juan Diego, por el mero canto de los pajaros, tiene conciencia de que algo extraordinario
sucede, de que algo se anuncia. Aln no ha tenido la vision de la Virgen, pero hay algo
en el ambiente que le hace sentirse en un espacio familiar que no llega a identificar.
Sus primeras cuestiones se centran en preguntarse si estd dormido o despierto. Duda
de su vigilia, lo que nos hace pensar que tal vez se considere en estado de trance o
transicion entre dos mundos, sean fisicos o psiquicos. Interesante es que recurra, en su
primer pensamiento explicativo, a sus placenteras sensaciones, al mundo de sus antiguos
predecesores. Se cree en el mundo de sus antepasados, tal vez en la tierra celestial,
de la que, naturalmente y como hemos visto, sabe que no es digno pues este mundo
correspondia a los fallecidos en acto de guerra. Habla, también, del mundo de las flores
y del canto, del maiz y, sobre todo, del «<mundo de nuestra carne», por lo que podemos
ver una nueva referencia a los ancestrales ritos y sacrificios de su ya decadente pueblo.



Finalmente, Juan Diego, en el recuerdo de su antigua religion, acaba haciendo mencién
del sol. Por todo ello, y segtin Ledn-Portilla, la presencia del precioso colibri da sentido al
canto del Nican Mopohua, pues el colibri dice al descendiente de los antiguos hombres a
donde tiene que ir para encontrar las bellas flores, ya que el colibri, cuando se aparece a
quien busca flores, es manifestacion de la presencia divina. Asi, son muchas las ocasiones
en las que el dios protector de los mexicas se presenta bajo esta forma.

XOCHITLALPAN

Y la Reina Celestial luego le mando que subiera a la cumbre del cerrillo donde antes
la veia; le dijo: -“Sube, hijo mio el menor, a la cumbre del cerrillo, a donde me viste
y te di ordenes; alli veras que hay variadas flores: cortalas, retnelas, ponlas todas
juntas; luego baja aqui; traelas aqui, a mi presencia”. Y Juan Diego luego subi6 al
cerrillo y cuando llegd a la cumbre, mucho admiré cuantas habia, florecidas, abiertas

sus corolas, flores las més variadas, bellas y hermosas, cuando todavia no era su

tiempo...." 19 VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 126-129.

El Gltimo elemento de la narracion del Nican Mopohua en el que queremos detenernos
es en la presencia e importancia que se otorga a las flores que quedan, practicamente,
mencionadas desde un principio. Asi, Juan Diego, al escuchar cantos de aves preciosas,
cree estar en la Tierra Florida (Xochitlalpan) o en la Tierra de su sustento (Tonacatlalpan),

de la que le habian hablado sus antepasados.?’ @ | EON-PORTILLA, Miguel de: Op.
cit., p. 54.
Ya sabemos que el primer obispo de la ciudad de México pidi6 una prueba a Juan Diego

de que la Sefiora con la que decia haber hablado era, efectivamente, la Virgen. No es
en vano que a los hechos fantasticos que sucedieron, con posterioridad, se les conozca
como el Milagro de la rosas. La propia Virgen, segun la narracion, es quien dijo a su fiel
servidor que debfa subir al cerrillo y recoger alli unas flores que luego debia mostrar al
Obispo Zumarraga como la prueba que este pedia. Segun el texto, las flores eran muy
olorosas, eran como preciosas perlas, henchidas del rocio de la noche cuando la cumbre
del cerrillo no era lugar en el que se diera ninguna flor, sino riscos, abrojos, espinas,
nopales, mezquites y acaso algunas hierbecillas. .., siendo, ademas, mes el de diciembre,

en el que abundaba el hielo.”! @D VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 134-135.
Pues bien, si ahora nos centramos en las flores es porque estas tenian una gran importancia

ritual para los pueblos precortesianos asi como para el cristianismo.

No eran meramente una especie vegetal manifestada en una gran variedad de
colores y aromas. La flor era para ellos, junto con el canto, los instrumentos del
lenguaje para dirigirse a los Dioses. Eran la flor y el canto —In Xdchitl in Cuicatl—: la
poesia, la armonia. .. todo lo mas bello, el Ginico medio digno para comunicarse con
los Dioses.

In Xochitl in Cuicatl, Flor y Canto, era todo un concepto que abarcaba lo mas noble

y excelso, la poesfa: la expresién sublime de la cultura ndhuatl.?? 220 ESTRADA DE TORRES, M. Cristina:

o o Meéxico, ayate de la Virgen de Guadalupe,

José Luis Guerrero, en su obra Flor y Canto, nos indica que con este concepto se hace Obra nacional de la buena prensa, A.C,
alusién al modo peculiar que los indigenas americanos tenian de conocer el mundo y México, 2000, 2002. p. 15.

su verdad. Era un modo de estar en la naturaleza intuitivo y poético, a través de una
experiencia interior e intima. Los indigenas convivian con sus dioses intuitivamente,
gracias a la poesfa y al canto, sin interesarse por una via de conocimiento més teoldgica.
Por ello, volvemos a encontrarnos otro elemento de importancia religiosa y ritual entre los
aztecas que fue integrado en los nuevos relatos que constituirian la base de las nuevas
creencias, porque ya las flores eran (desde un pasado remoto) acompafiantes de muchos
acontecimientos importantes del cristianismo y, especialmente, cuando de la Virgen Maria
se trataba.

Ahora, es vital que destaquemos que, entre los antiguos pueblos prehispanicos, la guerra
no era entendida al modo europeo en el que, normalmente, el objetivo era la aniquilacion
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@ VALERIANO, Antonio: Op. cit., frag-
mento 172.

Representacion de la Rosa Gallica o de
nombre vulgar Rosa de Castilla. (Pierre-
Joseph Redouté, 1824).

@ | EON-PORTILLA, Miguel de: Op.
cit., p. 63.

@9 CLAVIJERO, Francisco Javier: Op.

cit., p. 221.
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total del enemigo. Conocida es la sangrienta historia del viejo continente, cuyos costes
no eran solo en vidas sino también en completas civilizaciones, en las que desaparecia,
junto a sus habitantes, todo el fruto de siglos de conocimiento y cultura. Asi, los antiguos
mesoamericanos desarrollaron la guerra como una Xochitl Yaoyotl o Guerra Florida, cuya
finalidad era, ante todo, la captura de prisioneros para, posteriormente, ofrecerlos en
los altares, pues los antiguos aztecas consideraban al corazén como a una flor (Xdchit).
Sucedia que, en los ensangrentados altares (Techcatl), los sacerdotes extraian los corazones
de prisioneros y voluntarios que eran sometidos al sacrificio, mientras que el cuerpo era
desechado como menos valioso, cosa que no ocurria ni con la sangre (Chalchihuatl o Joya
liquida) ni con el corazon, el cual era entregado como verdadera ofrenda floral.

En el Nican Mopohua, es la propia Virgen la que elige la sefial que debe presentarse al
obispo. Aunque las flores no son descritas, se nos dice que son muy variadas, de olor suave,
como perlas preciosas, frescas por el rocio de la noche, pero no se nos desvela en ningun
momento su color (a pesar de que la mayoria de las representaciones pictoricas nos las
muestran como encarnadas). Sin embargo, cuando Juan Diego se halla en presencia del
prelado las identifica:

"Y me mandé a la cumbre del cerrillo en donde antes yo la habia visto, para que alli
cortara diversas rosas de Castilla”2.

De todo esto, podemos concluir que no es un hecho inocente el que la Virgen decidiera
ofrecer flores al obispo del antiguo Tenochtitlan, pues queda claro que con esta narracion
se quiso intervenir en los antiguos ritos y sacrificios de los aztecas para impedir lo que
los espafioles consideraban atroces, idolatricos y satanicos ritos. Los nuevos cristianizados
debian aprender a cambiar sus infames rituales, no sélo sustituyendo a sus viejas deidades
y aceptando unas nuevas, sino también transformando por completo la forma en la que se
les rendia culto. Asi, el sacrificio y la ofrenda de sangre y palpitantes corazones quedaban
ya prohibidos y desterrados como muy ingratos al nuevo dios y a los nuevos sacerdotes. La
que otrora fuera flor de la vida, motor del humano y del universo, quedaba sustituida por
auténtica flor nacida en el campo. Olorosas y bellas flores que ahora si serian del agrado
de la nueva diosa (v. imagen 6). Por ello, cobra especial relevancia, como nos sefiala
Ledn-Portilla, que el Nican Mopohua comience con el canto y termine con las flores (In
Xochitl in Cuicatl), formas de expresion, como vemos, del pensamiento prehispanico?,
pues la asociacion establecida entre la Virgen de Guadalupe y las flores fue facil de lograr
si tenemos en cuenta que la «nueva diosa» venia a sustituir a las antiguas diosas aztecas
y a la que era madre de los dioses y de los humanos, pero, también, diosa de las flores.
Asi, leemos en Clavijero:

Coatlicue o Cloatantona, diosa de las flores; tenia templo en México llamado Yopico, en el
cual le hacian fiesta los xochimanques o floreros en el mes tercero que caia en la estacion
de la primavera. Entre otras cosas le presentaban ramilletes de flores curiosamente
compuestos. No sabemos si esta Coatlicue es la misma que la que fingian algunos madre
de Huitzilopochtli.?s

Tras lo dicho, y tras el anterior epigrafe dedicado a la presencia de los pajarillos en el
Nican Mopohua, queda claro que las aves (al igual que las mariposas, en otros textos
mexicas) no hacen referencia sino al alma de los guerreros muertos en combate. Se creia
que estos delicados seres volverian a la tierra para nutrirse del néctar de las flores y gozar
de la vida eterna, siendo el mas alla de los nahuas destacable por su luminosidad, por
sus colores, sus flores tropicales, aromas, iridiscentes plumas que destellaban la luz solar,
llamativas alas de mariposas y bellas piedras preciosas. .., es decir, por todo aquello que
los espafioles encontraron en la esplendorosa Tenochtitlan.

TENOCHTITLAN, EL GRAN SOL APAGADO

Uno de los grandes enigmas de la historia de la caida de Tenochtitlan, y la posterior
de todo el imperio mexica, ha sido la de comprender cémo un grupo tan reducido de
invasores pudo doblegar a todo un imperio.
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Ya hemos mencionado algunas causas, como las enfermedades europeas, venidas en los
barcos, que hicieron estragos en la poblacién autdctona diezmandola como nunca se
habia visto, probablemente, en la historia de la humanidad. Igualmente, la habilidad de
Cortés en pactar con los enemigos de los aztecas, prometiéndoles posteriores prebendas
y riquezas, explica el hecho, aunque ahora deseamos finalizar nuestro trabajo aludiendo
a la gran confusion que sufrio Moctezuma Il ante un hombre del que no tenia ni la mas
remota idea de quién era, cosa que beneficid hasta el extremo a la empresa cortesiana.

El emperador mexica (siguiendo los antiguos mitos de su pueblo) creia que los espafioles
eran enviados del dios Quetzalcéatl (Serpiente Emplumada), que vendria del este, por
lo que no pudo negarse a recibirlos magnificamente en sus dominios y ser el mejor
de los anfitriones, obsequiando a Cortés, entre otras cosas, con el célebre Penacho de
Moctezuma, es decir, el tocado de Quetzalcdatl (v. imagen 7).

Ademas de ello, toda una serie de coincidencias vinieron a allanar el camino del espafiol,
pues Hernan Cortés, de barba blanca, extrafios ropajes y portador de un sombrero-casco
similar al de Quetzalcoatl, desembarcd en el islote de San Juan de Ulua el 21 de abril de
1519y, al ser jueves santo, algunos miembros de la tripulacion llevaban vestidos negros,
color propio de la mencionada deidad. Ademas, la fecha del desembarco de Cortés es
de gran importancia, pues el 22 de abril, viernes santo, coincidio con el dia en el que se
celebraba el cumpleafios de Quetzalcéatl y en su mismo afio. El dia, en concreto, era el
Chiconahui-Ehécatl (Nueve viento), del afio Ce-Acatl (Uno-Cafia), Unico afio dedicado a
Quetzalcdatl.

Entre los aztecas, abundaban narraciones y mitos mesianicos o de retorno, pues tenian la
creencia de que los espiritus benefactores de sus antepasados y de sus dioses volverian por
via maritima y desde el oriente, es decir, por donde nace a diario el sol. Asi, el desterrado
dios Quetzalcoatl volveria en su nave desde el este, lo que propicio la gran confusion
que sufrieron con la figura de Cortés. Ya los propios Diego Durdn y Fray Bernardino de
Sahagun nos narran cémo se dio toda esta confusion que, como nos sefiala Todorov, fue
explotada por el propio Cortés, que, con su gran capacidad de improvisacion, aprovechd
el mito del retorno para acceder con mayor facilidad a Tenochtitlan.

Igualmente, una serie de sucesos inexplicables para los aztecas y diversos presagios
hicieron que creyeran que habia llegado el momento del retorno de la Serpiente
Emplumada tal y como ella habia prometido que haria, pues los mexicas vivian con
gran temor e incertidumbre, ya que se hallaban en momentos en los que podia darse
espontaneamente el fin del cosmos. Como se sabe, ya habian pasado por cuatro mundos
y cuatro eras. Se encontraban en la quinta, y la llegada del fin de siglo coincidié con el
desembarco de Cortés. Los aztecas poseian dos calendarios: uno solar, de 365 dias, y
otro religioso, de 260. Cuando ambos calendarios coincidian, es decir, cada 52 afios, se
producia el fin de un ciclo. En ese momento, de gran angustia psicoldgica y existencial
para los indigenas, pues la profecia decia que el fin del imperio llegaria con la finalizacion
de uno de los siglos, debia celebrarse la fiesta del fuego, prolija en sacrificios humanos, en
honor a las divinidades para que ellas permitieran al mundo seguir su curso.

En su obra, Fray Bernardino de Sahagun? nos describe las celebraciones que tenian lugar
durante la fiesta de Toxiuh Molpilia (Atanse nuestros afios) y que se llevaban a cabo
cuando finalizaba la rueda de los afios, calendario cuya invencién habia sido atribuida al
propio Quetzalcoatl. Llegados los dias festivos, se limpiaban las casas y se arrojaban a las
lagunas los palos y piedras que tenian por dioses o nimenes, ademas de las piedras que
servian para cocer y moler la comida. En estos dias, se encendia una nueva lumbre en la
sierra Uixachtlan, a dos leguas de México, entre los pueblos de ltztapalapa y Colhuacan.
A la sierra iban antes de la puesta del sol los sacerdotes, ataviados para la ocasion. El
acto se realizaba llegada la media noche colocando un palo, del que iba a nacer el nuevo
fuego, en el pecho de un cautivo que era sacrificado. Un sumo sacerdote (Copolco) hacia
las veces de maestro de ceremonias extrayendo el corazdn al prisionero y arrojandolo al
fuego, y era el encargado de dar inicio a la nueva lumbre.

Representacion de Quetzalcéatl. Cédice

Magliabechiano. (Siglo XVI).

29 Tgualmente, Francisco Clavijero se
hace eco de esta fiesta. CLAVIJERO,

Francisco Javier: Op. cit., p. 271.
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Una vez el fuego prendido, y si ello se lograba, se procedia al encendido de una gran
hoguera para que fuera visible desde lo lejos. Entonces se iniciaba en el altar (Techcatl)
un gran sacrificio y ofrenda colectiva, pues todos los presentes se cortaban las orejas con
navajas y esparcian la sangre que manaba en direccion a donde se hallaba el fuego.

Con la llegada de los espafioles, y en un breve periodo de tiempo, esta gran hoguera quedd
extinta, aunque su recuerdo permaneciera en la mente del indigena. Sin embargo, el golpe
fue definitivo porque sus antiguos dioses ya estaban heridos de muerte y condenados al
olvido, especialmente tras las prohibiciones de rendirles culto y la obligacién de destruir
todos sus sacros idolos.

Un nuevo sol estaria por venir.
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