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de los pueblos antiguos del Continente Americano,
la Astronomiajugé sin duda un papel
preponderante, no solo desde el punto de vista
religioso, pues de religion estaba permeada toda
actividad en esas épocas, sino desde el aspecto
préctico de la observacion sistemética del
movimiento de |os astros.

Gracias a esta actividad se pudo contar con
diversos calendarios que ayudarian a una mejor
organizacién de la sociedad. Por otra parte € poder
determinar |as direcciones importantes en el
firmamento, hizo factible el trazo de ciudades con
apego a un orden celeste y en concordancia con los
conceptos ritual -cosmogonicos de esos puebl os.

El contenido de esta obra nos presenta de
manera amena una amplia perspectivade la
Astronomia de las culturas antiguas de América.
Jestis Galindo Trejo, desde su posicion de
cientifico, escudrifia con perspicacialas numerosas
fuentes de informacion para extraer lade
trascendencia astronémica. A su vez, esta
informacién es empleada para analizar los vestigios
arquitecténicos que muestran orientaciones
relacionadas con la posiciéon de los principales
cuerpos celestes. A este respecto, el autor también
presenta algunos resultados de su propia



investigacion arqueoastronémica.

En particular, cabe resaltar que en un pais
como México, con culturas milenarias que han
hecho aportaciones de variada indole ala cultura
universal, donde existen alin grandiosos € emplos
arquitecténicos como testigos del firme propdsito
de trascender en el tiempo, € estudio de esta
Astronomia ancestral posee un singular elemento de
relevancia naciona que implica necesariamente un
reencuentro con nuestras raices. Un pais en
busgueda de la esencia de su origen encuentra en €l
conocimiento de |os avances alcanzados por €l
ingenio de sus hombres de épocas pasadas, a
andlizar el firmamento, un sélido punto de apoyo
para consolidar su propiaidentidad. Esta
contribucién, poco usual para unadisciplina
cientifica, como esla Astronomia, muestra su
peculiar valiaa considerar que dicho estudio se
realiza desde un enfoque cientifico riguroso que nos
permite una firme evaluacion de los vestigios
culturales de la actividad astrondmica de nuestros
pueblos. Siendo la comunidad de astrénomos
profesionales en nuestro pais relativamente
pequefia, resulta digna de encomio la participacion
de uno de €llos en esta noble labor de recuperacién
de un patrimonio tangible que nos pertenece a todos



Como nacion.

Ciertamente, las transformaciones derivadas
de un mundo en vertiginoso desarrollo exige el
seguimiento y lainvestigacion de numerosos
aspectos de laCienciay delaTecnologia. Sin
embargo, es necesario emprender esta ardua pero
creativatarea con e convencimiento de que somos
apenas € Ultimo eslabén de una larga cadena de
generaciones, que en esta tierra han empleado su
intelecto para comprender mejor alaNaturalezay
aprovecharla para beneficio del hombre.
Precisamente, esta obra nos sitlla en la posibilidad
de conocer de una maneraindirectalos primeros
eslabones de dicha cadena aungue reflejando €l
trasfondo religioso de su actividad intelectual,
podemos reconocer en los avances logrados por 1os
astrénomos prehispanicos ya las caracteristicas
propias de unalabor de investigacion en el sentido
actual. Esta conclusién representa unade las
aportaci ones més importantes de la presente obra,
lo que permite revalorar opiniones tradicionales en
base a dos argumentos concretos y sujetos a
comprobacién.

Por supuesto, que €l estado actua dela
investigacion de la Astronomia prehispanica es
apenas incipiente; no obstante, una obra como la



guetiene, € lector en sus manos, seguramente
proporcionarainspiracion y motivacién a otros
estudiosos para ensanchar y profundizar €
conocimiento de muchos aspectos fundamentales
de laevolucién de esa Astronomia, producto del
talento de nuestros antepasados.

Dr. ALFONSO SERRANO
PEREZ-GROVAS

Director del Instituto Nacional de
Astrofisica, Optica y Electrénica. Tonantzintla.
México.

PRESENTACION

L os Pueblos Mesoamericanos fueron,
fundamentalmente, pueblos agrarios y guerreros.
Dealli que no debe extrafiarnos, el que sociedades
con estas caracteristicas sean profundas
observadoras de latierray del firmamento. En
efecto, sabian mirar alatierraparaver como crecia
la planta sembrada, pero también al cielo para
observar el movimiento de los astros. Su
concepcion del Universo partia, precisamente, de
esa necesidad de observacion de la naturaleza que
lo rodeaba, para de alli concebir una estructura
universal en donde el hombre ocupa el centro dela
misma. Nueve eran |os ciel 0s -posteriormente



aumentados a 13- en los que, en algunos casos, se
tiene la presencia de astros o de fenémenos
naturales; el lugar por donde paralaLung; € cielo
por donde cruza el Sol; la presencia de Venus,; e
lugar de los Cometas; en donde se forman las
tempestades... En fin, que los cielos se van
sucediendo conforme alo que e hombre, desde su
morada terrestre, observa en € devenir diurnoy
nocturno de los fendmenos celestes. Para guardar €l
equilibrio, nueve serén también los niveles del
inframundo. M&s aln: de cada gran ciudad
concebida en su momento como centro de su
cosmovision partirén los cuatro rumbos del
Universo. Chichén-Itza, Monte Alban, Teotihuacan,
Tula o Tenochtitlan fueron otros tantos ombligos
del Mundo, en donde un determinado edificio
ocupara el centro de centros, € axis mundi de su
concepcion Universal.

Todo pueblo agrario es un gran observador
del cielo... y delatierra. Del movimiento delos
Astrosy de los cambios ocurridos alo largo del afio
trépico van a surgir muchos de los planteamientos
gue e hombre hace suyosy que estén presentes en
los mitos cosmogonicos, antropogénicos y
necrogeénicos. Uno de los més profundos y
esencial es conceptos del Mundo Prehispanico es,



sinlugar adudas, €l de ladualidad. El hombre
observacémo alo largo del afio hay unatemporada
delluvias en que todo nacey reverdece en tanto
gue, como contrapartida, existe otra en que yano
hay aguay las plantas pierden su verdor. Conoce €l
momento en que estos fendmenos ocurren'y por
ello divide su calendario, su idea del Universo, sus
propios templosy rituales. Asi, ladualidad
vida-muerte, presente en lanaturalezay en el
hombre mismo, sera €l concepto que establece y
dirige todo €l orden Universal.

El hombre prehispanico dej6 plasmado en
Sus centros ceremonial es, en sus espacios sagrados
y en sus templos su idea del Universo Circundante.
Quién desee penetrar en € arcano de ese
pensamiento tendra que profundizar, alavez, en €
simbolismo que conllevan. El lenguaje implicito
gue contienen nos puede revelar la manera en que
el hombre -no cualquier hombre, solo € iniciado, €l
Tlamatini-, dialoga con los dioses y se convierte en
intermediario de los demés hombres ante la
divinidad. De esta manera podemos acceder,
aunque sea de manera aproximada, al mundo delo
sagrado.

En € presente libro tenemos un gemplo de
cOmo se puede lograr ese acercamiento. Jesds



Galindo Trejo nos aproxima en su estudio al
pensamiento del pasado, al pensamiento que
descubre através de laarquitecturay delas
presencias naturales, al pensamiento que surge del
movimiento de |os astros. Observador del cielo,
también lo es de lanaturalezay de lapiedra
transformada en santuario y observatorio. El
resultado de sus estudios esta agui presente. La
Arqueoastronomia, disciplina que nace a cobrar
singular importancialarelacion entre
Hombre-Arquitectura-Ritual-Natural eza-Cosmos,
nos lleva alas esencias que impactaron al hombre
desde el momento en que, solo, miré a cieloy cred
alos dioses para que éstos, a su vez, crearan al
Universo.

EDUARDO MATOSMOCTEZUMA

Director del Museo del Templo Mayor y de
Teotihuacan.

ARQUEOASTRONOMIA EN
MESOAMERICA

1INTRODUCCION

Los Toltecas eran experimentados,
acostumbraban dialogar con su propio corazon.
Conocian experimentalmente las estrellas, les



dieron sus nombres. Conocian sus influjos, sabian
bien como marcha el cielo, como da vueltas...
Informantes de Fray Bernardino de Sahagun,
Siglo XVI
(Cddice Matritense de la Real Academia)

Labellezadel cielo estrellado hainspirado
al hombre en todas las épocas, la mayoriade las
culturas de la Humanidad han desarrollado, a partir
de la observacion celeste, complicadas
i nterpretaci ones mitico-astronémicas del Universo
en términos de sus propios principios religiosos. Es
cuando la accion de los dioses se hace més obvia, la
voluntad divina determinaladisposiciony los
ciclos de los objetos del cielo; mas adn, los dioses
estén ahi, plasmados y atentos al comportamiento
humano. Laregularidad y la precision con laque se
suceden |os eventos celestes es claramuestra de la
armoniadel Universo, instaurada por los dioses. A
través del entendimiento del movimiento de los
astros, un grupo privilegiado de iniciados en €
conocimiento astrondmico establece el vinculo con
ese Orden Universal, dédiva divina, adecuandolo y
transmitiéndolo a su sociedad; |avida entera de ésta
se regira entonces por un orden estricto y en
consonancia con el ritmo de la naturaleza misma.



En laregion del Continente Americano que
[lamamos M esoamérica sucedi6 de igual manera,
desde | os primeros signos de actividad humana se
hizo notar, €l papel tan importante que jugaron los
astros del cielo. A partir de las primeras culturasy
de forma progresiva, se fue desarrollando el
conocimiento astronémico, que llegariaaformar un
patrimonio comun de toda la regién.
Independientemente de la lengua, de las
peculiaridades locales de cada cultura, dela
distancia espacia y temporal entre ellas, todas las
culturas mesoamericanas compartieron
précticamente la misma Astronomia, siempre en
conformidad con laideade lograr una
comunicacion, un contacto directo con los dioses.
Debemos hacer notar que en tal etapadel desarrollo
de laHumanidad, en ninguna parte del mundo era
aun posible desligar ala Astronomia de la Religion,
de hecho, en primerainstancia ésta erala principal
motivacion para cultivar laindagacion del cielo.
Una vez establecida dicha comunicacion, através
de entender el movimiento aparente de los astros, se
pudieron elaborar |os eslabones materiales de ella,
se crearon los calendarios, modelos humanos para
adecuar los ritmos celestes alos sociales. Por otra
parte, nunca pudo desligarse el aspecto puramente



astronémico delo ritual, se trataba de una unidad
natural arraigada en 1o mas profundo del
subconsciente humano. Este es sin duda el principal
obstaculo ante el cual se encuentra un investigador
al inquirir sobre la Astronomia practicada en
Mesoamérica. Con la mentalidad moderna resulta
sumamente dificil analizar una conducta humana,
determinada inicialmente por un impulso visual,
pero condicionada a factores sociales de una
realidad ya desaparecida. Solo disponemos de
algunos vestigios materiales y de pocas fuentes
etnohistoricas para emprender €l estudio de esa
Astronomia ancestral, sin embargo, es posible
recuperar algo de lo mucho que seguramente
existio. A lo largo de este capitulo mostraremos |os
resultados de la investigacion arqueoastronémica en
Mesoameérica, ilustraremos en casos concretos, los
planteamientos y métodos de trabgjo de la
Arqueoastronomia. Como cienciainterdisciplinaria
combina el andlisis cuantitativo de la Astronomia
con el enfoque descriptivo de las Humanidades,
representadas por la Arqueologia, laHistoria, la
Etnologia, laHistoriadel Arte, etc. Un aspecto muy
importante en el estudio de la Astronomia
prehispanica, lo constituye el andlisisde las
alineaciones de estructuras arquitectonicas hacia



direcciones con significado astrondmico-ritual.
Aqui setrata no solo de orientaciones hacia puntos
en el horizonte donde algun astro sale 0 se pone en
alguna fecha determinada astronémicamente, sino
también en fechas asociadas afiestas de
importanciareligiosadel calendario ritual de cada
cultura. Por supuesto, no podemos afirmar que toda
lavida espiritual de los pueblos mesoamericanos
estuvieraregida por la Astronomia, sin embargo,
ésta al canzd la suficiente importancia como para
haber formado parte de su acervo cultural, y lo que
hoy llamariamos cientifico. En todo caso, motivé la
construccion de grandes monumentos que sirvieron
de observatoriosy pararendir culto adiversas
deidades, con identidad astrondmica, del pantedn
mesoamericano.

De acuerdo con Kirchhoff (1967),
Mesoamérica formo una superarea cultural cuyos
habitantes compartieron un conjunto amplio de
rasgos caracteristicos como, un calendario, juego de
pelotaritual, codices, numeracién vigesimal,
sacrificios humanos, etc. Esta superareatuvo una
composicion étnicay linglisticamuy variada. En
cuanto a sus limites geogréficos, abarco desde los
rios Panuco, Lermay Sinaloa en €l norte de
México, hasta la peninsula de Nicoya en Costa



Rica. Asi tenemos una region densamente poblada,
con los més diversos climas, que comprendio
ambas costas, €l centro y €l sur de México, asi
como Guatemala, Honduras, El Salvador,
Nicaraguay Costa Rica en Centroamérica.
Temporal mente esta region muestra sus inicios
culturales hacia el afio 2000 A.c., sin embargo, su
desarrollo posterior alo largo de tresmilenios y
medio fue bruscamente interrumpido por la
conquista europeaen e siglo XVI.

El sistema numérico vigesimal es una
parti cularidad mesoamericana, aunque en
apariencia complicado, tal sistema permite expresar
fécilmente cualquier cantidad. A travésde la
notacion posiciona y de la utilizacion gréfica del
cero, representado por una especie de concha,
resultaba excepciona mente simple llevar cuentas
relacionadas con cualquier actividad humana e
inclusive con la observacion del cielo. De hecho,
fue e pueblo maya el inventor del concepto del
cero en un sistema de numeracion. Ciertamente, se
desarrollaron en Mesoamérica diversas
peculiaridades del sistema numeérico, sobre todo en
laforma de representacion de los numerales.
Mientras |os mayas utilizaron basicamente el punto,
labarray €l cero, en el Altiplano Mexicano se



emplearon puntos, banderas, cabellosy bolsas. Més
adelante regresaremos a este tema, paratratar los
detalles del funcionamiento del sistema
mesoamericana de numeracion.

Como un resultado de la observacion celeste
se desarrollaron los calendarios, en Mesoamérica
desde tiempos inmemoriales se utilizé la
periodicidad de algunos astros pararegular las
actividades profanasy religiosas. En primer lugar,
podemos citar al calendario solar o Xiuhpohualli
(cuentade los afios, en nahuatl), que consta de 365
dias divididos en 18 grupos de 20 dias, que
usua mente se designan como meses; ademas se
afiadian 5 dias, llamados Nemontemi (indtilmente
parallenar, diasindtilesy aciagos). Una unidad
ciclicamesoamericana fue el Xiuhmolpilli (atadura
delos afios), periodo de 52 afios; el dable periodo,
104 afios, se le designé como Huehuetiliztli (vejez),
al que algunos cronistas consideran como un siglo.
Cada dia del mes recibia su hombre, dependiendo
de la region mesoamericana, |os nombres variaban,
aunque en muchos casos eran similares en diversos
idiomas. Igualmente pasaba con los meses, sus
nombres estarian relacionados con ceremonias
especificas o con la cosecha.

Otro calendario que corria simultaneamente



con € solar era el Tonalpohualli (cuentade los
destinos 0 signos) periodo de 260 dias, estaba
estructurado en 20 conjuntos de 13 dias, tales
trecenas se componian de los 20 nombres de los
dias del mes combinados con los numeralesdel 1 &
13. Setrataba de un calendario ritual, utilizandose
paraadivinar el destino de los recién nacidos. S6lo
cada 52 afios empezaban simultaneos ambos
calendarios, en tal ocasion se realizaba una gran
celebracion conocida como € Encendido del Fuego
Nuevo, Toxiuhmolpilia (atarse nuestros afios). El
origen del Tonalpohualli no esta completamente
aclarado, pudiendo estar relacionado con un
periodo de observacion de Venus; otra alternativa,
sefiala el paso cenital del Sol en diversos puntos
geograficos en Mesoamérica, donde se cree que fue
inventado el sistema calendéarico. En €l Altiplano
Mexicano no se realizé aparentemente la
enumeracién de cada periodo de 52 afios, lo que
introdujo por cierto, unaincertidumbre en lafecha
absoluta de eventos histéricos registrados en las
cronicas prehispanicas. Sin embargo, los mayas
desarrollaron otro sistema para tomar en cuenta un
punto de referencia absoluto, a partir del cual toda
fecha qued6 determinada con toda exactitud, fuela
Ilamada Cuenta L arga; méas adelante detallaremos



esta cuenta calendérica. Los mayas también usaron
la cuenta de 260 dias que Ilamaron Tzolkin (cuenta
delos dias en maya). Al afio solar de 365 diassele
nombro Haab, considerédndose un mes adicional,
Uayeb, que contenia solo los 5 dias
complementarios, los cuales recibian la designacion
de ix ma kaba kin (dias sin nombre). Cada dia del
calendario ritual estaba asociado a una deidad, en
una secuenciafija; iguamente las horas del diay de
la noche tenian asociadas diversos dioses. El dia
comprendia 13 horasy lanoche 9, cada una estaba
relacionada también con un ave. El Tonalpouhqui o
sacerdote especializado en lalecturadel Tonalamatl
(codice en el que seregistraba el calendario ritual),
necesitaba tomar en cuenta lainterrelacion del afio,
mes, diay hora parallegar aunaprediccion fiable
del futuro de una persona o de unaempresaa
redlizar. Probablemente el sistema calendérico
mesoamericano tuvo su origen en el periodo
preclasico; la cultura Olmeca habriajugado un
papel muy importante en el desarrollo inicial, sin
embargo, |os registros calendaricos més antiguos
provienen de la cultura Zapoteca de Monte Alban,
Oaxaca. Ahi, algunas estelas muestran un sistema
calendarico bastante elaborado, se consignan fechas
gue corresponden aproximadamente al afio 500 A.c.



Se afirma generalmente que la observacion
delaLunaparafines calendéricos precedié ala
solar, esto es debido al facil seguimiento delas
fases lunares; sin embargo, en Mesoaméricael
calendario lunar no parece ocupar un lugar
preponderante. Se sabe que el pueblo otomi o
fafihd, establecido arededor del Valle de México,
tuvo como principal deidad ala Luna, no obstante,
no Ileg6 a emplearse la cuenta lunar tan
ampliamente. Resulta interesante hacer notar que
los mayas con la Cuenta Larga también registraban
laedad de la Luna, como una manera de fijar aiin
con més exactitud la fecha dada. Para ahondar un
poco més en el funcionamiento del sistema
calendarico mesoamericano, posteriormente
retornaremos a los puntos tratados hasta ahora.

Unabellaausién al calendarioy asu
periodo bésico de 52 afios es €l llamado Juego del
Volador, ritual que se practicd en gran parte de
Mesoaméricay que aln sobrevive en las regiones
totonacas y otomies. Desde |0 ato de un madero se
descolgaban cuatro personas disfrazadas de aves,
mientras que otra bailabay tocaba mulsicaen la
cuspide. El nimero cuatro significaria obviamente
los rumbos cosmicos. Los cordeles de los que
estaban amarrados por |os pies, estaban de tal



manera dispuestos, que cada volador dabatrece
vueltas antes de tocar el suelo, completando asi,
entre |0s cuatro, las 52 vueltas necesarias para
expresar laduracion de tal periodo (Torquemada,
1615).

Otro aspecto fundamental en la cultura
mesoamericana fue la elaboracién de cédices o
manuscritos pictograficos, donde quedé asentado en
caracteres ideogréficos y fonéticos, ceremonias
religiosas, representaciones de dei dades, eventos
historicos, registros de tributos y de limites de
tierrasy por supuesto, cuentas de observaciones
astrondémicas. Tales manuscritos estaban hechos de
papel amate (de amatl, papel en nahuatl, es decir,
de lacorteza de un arbol del género ficus), de fibras
de maguey (agave) o de piel de venado, doblado en
forma de biombo. Un uso especia mente importante
fue el deregistrar en ellos el Tonalpohualli,
entonces €l codice recibiael nombre de Tonalamatl.
El escribano, tlacuilo en ndhuatl, plasmaba con la
ayuda de tintas, coloresy através de simbolos
convencionales todo el complejo mundo
mesoamericano; |os mayas lograron desarrollar
incluso un sistema sofisticado de signos
simplificados, que alin hoy no es posible
interpretarlos en su totalidad. Sin embargo, se ha



avanzado bastante en € estudio de los jeroglificos
mesoamericanos, de tal forma que en la actualidad
podemos identificar numerosos jeroglificos con
significado astrondmico-calendérico. Por desgracia,
el tiempo, y sobre todo, lafuria ciegade los
conquistadores y misioneros europeos destruyeron
lamayoria de los codices, sdlo se quiso ver en ellos
€l resultado de laaccién del demonio. En €
transcurso de este capitulo nos referiremos
repetidamente a los pocos codices prehispanicosy a
aquéllos que fueron pintados a inicio de la época
colonial; éstos dltimos alin conservan vaiosa
informacion de tiempos pasados, aunque
culturalmente se pueden considerar hibridos.

El juego de pelotaritual (tlachtli en ndhuatl,
pokol pok en maya) representé uno de los
principales ritos de la cultura mesoamericana, su
préctica se extendi6 inclusive hasta Arizonay Las
Antillas. Por lo general, la canchatenialaformade
unal, delineaday rodeada por altos muros, los
central es tenian empotrados verticalmente sendos
anillos de piedra (tlachtemalacatl en nahuatl), los
cuales servian tanto como marcador como para
hacer pasar lapelotaatravés de ellos. Lapelotaera
de hule, del tamafio de una cabeza humanay se
trataba de utilizar la cadera, las posaderasy las



rodillas paraimpulsar la pelota. El significado
simbdlico del tlachtli es & del Universo mismo, por
€ello amenudo aparece la cancha representada con
los colores asociados a los cuatro rumbos césmicos.
Frecuentemente aparecen representados ciertos
diosesjugando, lo que indica una situacién
antagénica de lucha de contrarios, nochey dia,
cieloy tierra, etc. Asi también podemos tener al
cielo nocturno simbolizado por la cancha, los
anillos de piedra, los lugares del horizonte donde
salen y se ponen |os astros, la pelota es entonces e
astro, €l vaivén de la pelota en el juego denota el
movimiento del astro através del cielo (Krickeberg,
1948). Varias cronicas hablan explicitamente de
una pugna, en una canchade juego, entre el dios
solar por un lado y, laLunay las estrellas por otro.
El resultado final es siempre el mismo, el Sol sale
victorioso, su intenso resplandor acaba con laLuna
y con las estrellas, laluz se impone sobre la
oscuridad. Existen algunos hermosos gjemplos de
marcadores del juego de pelota con
representaciones de los protagonistas de esta lucha
cosmica.

Otra caracteristica, un tanto controversial, de
las culturas mesoamericanas fue el sacrificio
humano. Existe gran cantidad de testimonios de



esta practica, no solo los asentados en documentos
hechos durante y después de la conquista, sino
igualmente en codices prehispanicosy en estelas
labradas. Aunque resulta, desde una perspectiva
moderna, claramente un hecho no justificable, es
necesario juzgarlo desde el punto de vistade su
contexto cultural y temporal. Al respecto es
interesante escuchar la opinion de A. Wuttke
(1967): «El sacrificio humano es ciertamente un
horrible contraste a lareligion del amor, pero
resulta completamente equivocado designarlo como
una perversidad inmoral de la conciencia religiosa.
El sacrificio humano es por lo contrario la
manifestacion suprema de la conciencia religiosa.
No la crueldad del corazdn se muestra aqui, sino la
humildad frente alo Divino, frentealo cual lo
humano nada vale». En el caso particular delas
culturas mesoamericanas, €l ofrendar alosdioses o
mas precioso de la creacion, tenia una connotacion
de necesidad cosmica, pues en algun pasado lejano
precisamente los dioses, se habian sacrificado para
asegurar laexistencia del mundo; tocaba entonces a
los hombres corresponder ala dadivadivina,
alimentando alos dioses con lamisma esenciade la
vida. El teomicqui 0 muerto en sacrificio se
convertia en laimagen del Dios, a cual se ofrecia;



eraalavez un mensgero que podiainterceder por
los hombres. No realizar esta clase de culto
significaria, parala mentalidad mesoamericana, un
sacrilegio mayuscul o, solo eximible conla
destruccién del mundo. La cosmogonia de los
puebl os mesoamericanos, aungue muestra
peculiaridades regional es, puede considerarse como
producto de unalargatradicién, en ciertaforma
unificada, que seguramente pudo provenir del
recuerdo lgjano de grandes cataclismos naturales.
Una constante en las diversas variantes de esta
cosmogoniaes laciclica creacion y destruccion del
mundo y de los hombres, lo que tiene como
consecuencia un proceso de perfeccionamiento para
lograr que un hombre cumpla con las exigencias de
los dioses. A partir de varias versiones del mito
cosmogaénico puede uno resumir esta secuencia
evolutiva del Universo: ha existido cuatro edades o
Soles, los cuales han sido destruidos por diversos
elementos, alterndndose dos deidades en velar para
gue en el mundo prevalezca un orden en el que el
hombre viva en armonia con sus dioses. Se trata de
los dioses Tezcatlipoca (espejo humeante) y
Quetzal coatl (serpiente emplumada o gemelo
precioso), ambos representan fuerzas antagonicas
en constante pugna. El primero eratenido como €



verdadero einvisible, € que andaba en todo lugar,
en € cielo, en latierra. El segundo, dios
civilizatorio, delaviday de lafertilidad, patron de
las actividades intelectuales y autor del calendario.
Estosy otros dos dioses, eran los hijos de los dioses
supremos designados como Tonacatecuhtli y
Tonacihuatl (el Sefior y la Sefiora de nuestro
sustento). También eran concebidos como una sola
deidad llamada Ometeot! (dios de la dualidad) que
habitaba el Omeyocan (lugar de la dualidad), en lo
més alto del Universo; representaban mas bien el
principio de la creacién a partir del elemento
masculino y del femenino, sin embargo, poco
tenian que ver con e culto directo de parte de los
hombres. Los cuatro hijos de la pareja primordial
de dioses se nombraron genéricamente
Tezcatlipocas, a cada uno se le asoci6 un color y
una direccion. Asi tenemos a Tlatlauhqui
Tezcatlipoca, de pidl rojacon poder en el Oriente.
Yayauhqui Tezcatlipoca de piel negray responsable
del Norte. |ztayauhqui Tezcatlipoca, € delapiel
blancay asociado al Poniente y finalmente
Xoxouhqui Tezcatlipoca de piel azul con mando en
el Sur. De acuerdo a versiones antiguas del mito de
creacion, el dios supremo ordend a sus hijos del
Nortey del Surque crearan todas las cosas para



llenar el espacio vacio; al terminar, los hijos del
Orientey del Poniente entrarian a combatir para
crear lalinea del tiempo afin de que todos los dias
nacieran y murieran el Sol y laLuna. Mastarde
estos dioses creadores recibieron otros nombres de
acuerdo a sus atributos. Al blanco los toltecas o
[lamaron Quetzal coatl, a rojo, Xipe Totee (nuestro
Sefior € desollado), dios de lasiembray del
renuevo de la vegetacién; avecesal rojo sele
[lamaba Tonatiuh, el Sol propiamente (aquél que va
calentando, iluminando). Al dios negro, los
chichemecas, grupo cazador del norte, le llamaban
Mixcoatl (la serpiente de nube) y 1o asociaban ala
Vialactea. El dios azul fue llamado por los
mexicas, Huitzilopochtli (colibri zurdo). Con el
tiempo el dios negro fue el Unico que conservé la
designacién como Tezcatlipoca, entonces
personificabaal dios omnipotente y omnipresente,
el dios de lanoche; lo simbolizaba un jaguar, pues
su piel asemejaba el cielo estrellado. A partir de los
cuatro dioses se cred la pareja de dioses del agua,
Tlalocantecuhtli (el sefior del Tlalocan, paraiso
acuifero) y Chalchiuhtlicue (lade lafaldade jade),
eran asi los responsables de lalluvia. Otro nombre
del dios delalluviafue Tlaloc. Una encomienda
gue recibieron los cuatro dioses creadores fue hacer



loscielos.

Segun el [lamado Cddice Rios (1964),
manuscrito pictogréafico del siglo XVI y los
manuscritos «Historia de los Mexicanos por sus
Pinturas» (1882) y la «Historia de México» (1961),
también de ese siglo, formaron trece estratos por
encimade laTierra. El primero contiene alas nubes
y es por donde se mueve la Luna, Metzli. El
segundo, por arriba del anterior, abergabaalas
estrellas, aqui viven los dioses Citlaltonac (el del
resplandor de estrella) y su esposa Citlalicue (lade
lafaldade estrellas), nombre con el que se conoce a
laViaLéactea El tercero es donde transita Tonatiuh,
el Sol. El cuarto cielo es €l lugar donde se
encuentra Huey Citlalin, lagran estrella, es decir,
Venus. El quinto estrato celeste esta ocupado por
las citlalin popoca, estrellas humeantes o cometasy
las citlalin tlamina, |as estrellas fugaces. El sexto
cielo eraverde, pero de lejos se veia negro, era el
de lanoche, por eso |o habitaba Tezcatlipoca negro;
moraban ahi también los vientos. El séptimo cielo
eraazul que correspondiaal dia, ahi vivia
Tezcatlipoca azul o Huitzilopochtli, quien era el que
regia sobre todas las cosas del dia, incluso al Sal. El
octavo estrato celeste estaba ocupado por cuchillos
de obsidiana que producian tormentas, de acuerdo a



los mexicas de aqui nacerialaguerray los
sacrificios humanos. En el noveno cielo, que era
blanco vivia el dios Quetzalcoatl. El décimo cielo
eraamarillo y ahi vivian los dioses que no tenian
donde estar, era el teteocan, lamorada de los
dioses. El onceavo eraun cielo rojo, eralacasade
Tezcatlipoca rojo. Finalmente, €l doceavoy
treceavo cielo eran habitados por |a pargja de dioses
supremos, eran en si el Omeyocan. A |os cuatro
cielos superiores se les consideraba invisibles a
diferencia de los nueve inferiores donde habia
actividad celeste observable.

El primer Sol o edad cosmogonica fue
Ocelotonatiuh (Sol de ocelote), transcurrio en 13
veces el periodo de 52 afios, es decir, 676 afios;
durante esta edad se cred la primera pareja humana,
al hombre se le llamé Oxomoco y a su compafiera
Cipactonal, los dioses le ordenaron a €l que labrara
latierray a€ellaque hilaray tejiera. Tezcatlipoca se
convirtié en Sol. En esta edad vivieron los gigantes
pero éstos no trabajaban, sdlo comian bellotas.
Quetzalcoatl cred el afioy le puso por diosa
Xiuhtecuhtli, el que ocupa el centro del Universo;
dividié entonces a afio en 18 mesesy cada mes en
20 dias. Esta edad terminé cuando Quetzal coatl
utilizando un gran baston derribd a Tezcatlipoca,



éste al caer en el agua se convirtié en tigre'y devoré
alos gigantes. Este pasgje se podriaver en € cielo,
en la constelacién de laOsa Mayor, asociada a
Tezcatlipoca, ahi aparece cdmo éste bajasu piea
agua.

El segundo Sol fue Ehecatonatiuh (Sol de
viento), correspondié a Quetzal coatl convertirse en
Sol, durd igualmente 676 afios. Los hombres que
vivieron en esta época se alimentaban de pifiones.
Esta edad termind cuando Tezcatlipoca de un
zarpazo derrib6 a Quetzalcoatl; a caer provocod
grandes vientos que arrasaron alos hombres, los
pocos que sobrevivieron se convirtieron en monos.

El tercer Sol se llamé Quiauhtonatiuh (Sol
delluvia de fuego), esta vez Tezcatlipoca puso a
Tlaloc, dios delalluvia, como Sol, asi
transcurrieron 7 veces 52 afios, es decir 364 afios.
L os hombres se alimentaban sdlo de acicintli, una
especie de maiz de agua.

Quetzal coatl acabé con esta edad al hacer
[lover fuego del cielo, Tlaloc dej6 de ser Sol. Los
hombres murieron abrasados por el fuego, & Sol
ardio, los pocos sobrevivientes se convirtieron en
gugjolotes (pavos) o en perros.

El cuarto Sol tom6 e nombre deAtonatiuh
(Sol de agua), en éste Quetzal coatl puso a



Chalchiuhtlicue, esposa de Tlaloc, como Sol; tuvo
una duracién de 6 veces 52 afios, o sea 312 afios.
L os hombres entonces se alimentaban de teocintli,
semillasimilar al maiz. Laedad concluy6 cuando
Tezcatlipoca ocasion6 una gran lluvia que inundd
todo y ahogd ala mayoria de los hombres, solo
algunos se convirtieron en peces. El cidlo cay0 ala
tierra, todo perecio, el Sol y los montes
desaparecieron, fue una destruccion total.

El quinto Sol eslaedad actual, Ollintonatiuh
(Sol de movimiento), nuevamente fue ordenado el
Mundo, los cuatro dioses creadores decidieron
levantar €l cielo, haciéndose Quetzal coatl y
Tezcatlipoca arboles paralograr sostenerlo.
Quetzal coatl entonces recibié el encargo de crear a
hombre. Este dios baj6 al reino de los muertos, a
Mictlan, en blsqueda de los huesos de los hombres
creados en edades pasadas. El Sefior del
inframundo, Mictlantecuhtli al recibir la peticién de
Quetzal coatl 1o pone a prueba al pedirle que toque
su caracol; con laayuda de abejas y gusanos logra
hacerlo. Pero Mictlantecuhtli no permite que sague
los huesos, Quetzal coatl intenta llevarsel os pero cae
en un hoyo, muriendo junto alos huesos que se
rompen. No obstante Quetzal coatl resucita, redine
losrestos de los huesosy selosllevaa



Tamoanchan, una especie de paraiso terrenal,
donde los fecundiza con sangre que se extrae de su
miembro viril. El resto de los dioses hacen también
penitencia para que renazca el hombre, el
macehual, es decir, e hombre comun, el merecido
por lapenitencia. Unavez nacido, Quetzal coatl se
encarga de proveerlo de alimento; con laayudade
una hormiga negra logra obtener algunos granos de
maiz, que ofrece alos otros dioses y éstos o dan a
los hombres. Aunque generalmente no recibieron
ningun nombre especifico estos hombres, una
fuente los citacon €l mismo dado alaprimera
pareja creadaen el primer Sol; aqui aparecen
Teotihuacan, ciudad donde surgieron el Sol
y la Luna. Avenida de los muertos hacia el sur; ala
izquierda se aprecia la Piramide del Sol. como los
encargados de la cuenta de los afios y de los
destinos. Unavez creado €l hombre se decidi6 crear
al Sol. El origen de éste fue diferente a de los
anteriores, fue necesario e sacrificio de los dioses.
La accion sucedio en Teotihuacan, que significa
precisamente, lugar donde |os hombres se hacen
dioses. Para que resurgierael Sol, todos los dioses
tuvieron que ayunar durante cuatro dias, hicieron
penitencia sangrandose de las orejas para obtener €
privilegio de convertirse en € Sol. En un momento



dado, los cuatro dioses creadores ordenaron que se
prendiera el fuego sagrado paracrear a Sol. Habia
un dios llamado Tecuciztecatl (el del caracol
marino) que aspiraba convertirse en el Sol, paraello
ofrendaba grandes riquezas alos dioses creadores.
Otro dios, llamado Nanahuatl (el buboso), pobrey
huérfano (aunque algunas fuentes lo consideran hijo
de Quetzal coatl), también deseaba ser €l Sol, sélo
ofrecia plas de maguey con su propia sangre. Los
dioses creadores pidieron a Tecuciztecatl que se
arrojara alahoguera para transformarse en el Sol,
sin embargo, después de cuatro intentos, desistié
debido al miedo. Por el contrario, Nanahuatl con
gran decisién alaprimeravez selanzo a fuego, del
que salid convertido en Sol. Al notar esto,
avergonzado Tecuciztecatl, tomé valor y se lanzé
también al fuego; pero como ya el fuego casi se
habia consumido, solo pudo convertirse en la Luna.
Una vez creados ambos astros permanecian alin
inméviles, 1o que preocupd tanto alos dioses que
decidieron sacrificarse para robustecerlos, murieron
todos para que el hombre tuvieraen el Sol un
maximo principio divino (Leyenda de los Soles,
Anaes de Cuauhtitlan, 1945).

Lacosmogonia de |os pueblos del &rea maya
muestra gran semejanza con aquélla de los del



centro de México. El conocimiento de ellanos ha
Ilegado basicamente a través de los llamados Libros
de Chilam Balam (1969) y &l Popol Vuh (1968).
Las fuentes referidas bajo el nhombre Chilam Balam
representan recopilaciones de tradiciones mayas
prehi spéani cas entremezcladas con conceptos
cristianos, provienen de diversos lugares de la
Peninsula de Yucatan. No obstante esta
contaminacion de ideas, se puede identificar de
forma clarala porcidn netamente maya, que nos
habla de ideas comunes con otros pueblos
mesoamericanos. El Popol Vuh proviene, como las
fuentes citadas anteriormente, del siglo XV1 y fue
escrito en laregion quiche, en Guatemala; contiene
sobre todo informacion sobre € origen del Mundo
de acuerdo ala cosmovision maya.

Segun € Chilam Balam de Chumayel (1985)
los primeros seres que vivieron en latierrafueron
gigantes; sin embargo, éstos fueron creados antes
de formarse el mundo actual, para esto fue
necesaria una hecatombe al enfrentarse los trece
dioses del cielo contralos nueve del inframundo.
En el transcurso de esa lucha césmicallovio fuego,
ceniza, piedras, se desplomo €l cielo, se hundié la
tierra, fueron aniquilados |os habitantes de esa
época. Después de haber arrasado todo |o existente,



los dioses se avocaron areordenar al Mundo.
Fueron en particular cuatro, relacionados con las
direcciones del Universo, los Bacab; éstos también
eran de color diferente (negro, blanco, rojoy
amarillo) y sostenian las cuatro esquinas del cielo.
Se levantaron cuatro ceibas (arbol de lafamilia de
las bombacaceas); cada una de ellas era de color
distinto y colocada en una de las cuatro partes del
Mundo. El centro lo ocupabala Gran Madre Ceiba,
lacua eraverde. Unavez levantado € cielo, el
hombre actual, considerado como amarillo, pudo
habitar el Mundo. Posteriormente se procedio ala
creacién del tiempo, el resto de los seresvivosy
todas las cosas inanimadas. La secuencia de
creacion se describe en base a calendario ritual
Tzolkin. Se anuncia entonces que la destruccion
definitivadel Mundo, algin dia, sera con el
advenimiento de un gran diluvio.

Laversion de la Creacién narrada por €l
Popol Vuh posee una fuerza expresiva notable,
caracteristica origina dela cultura maya. En un
principio todo estaba en silencio, inmdvil, callado,
el cielo estaba vacio, alin no existiael hombre, ni €
reino animal. Solamente se tenia el mar, el extenso
cielo sobre él y la oscuridad profunda de la noche.
Decidieron entonces los dioses creadores Tepeu



(del ndhuatl tepeuani, conquistador, vencedor) y
Gucumatz (en quiche, serpiente cubierta de plumas
verdes, Quetzalcoatl) crear alatierraa hacerla
surgir de entre €l agua, asi se formaron las
montafias y los valles; esto sucedid en el momento
en que los dioses creadores exclamaron: 'qué se
llene el vacio! Después crearon alos animales, los
cuales al ser irracionales no mostraron ninglin
sentimiento de adoracion hacialos dioses. Por esta
razén dispusieron crear a hombre, €l que pudiera
venerar y sustentar alos dioses; seriaun ser
obediente y respetuoso. Lo hicieron a partir de
barro; sin embargo, como no tenia entendimiento,
ni hablaba, fue destruido. Los dioses intentaron
nuevamente crear un hombre, estavez fue de
madera. Estos hombres poblaron el mundo, se
multiplicaron, pero no tenian alma, ni
entendimiento y peor aln, no se acordaban de sus
creadores. Fueron también aniquilados a provocar
los dioses un diluvio. Lo Unico que quedd de ellos
fueron los monos que viven en la selva. En esta
etapa de la Creacidn es cuando empiezan a
alumbrar € Sol y laLuna. Los dioses Hunahpt e
Ixbalanqué descienden al inframundo y deben
someterse a varios retos, compiten en el juego de
pelota con los sefiores del inframundo o Xibalba, a



guienes derrotan. Ambos dioses mueren
repetidamente y resucitan elevandose a cielo en
medio delaluz. Al tocar a Sol y alalLuna, que
aparentemente ya existian pero eran opacos, todala
béveda del cielo seilumind, laTierra, entoncesya
plena de luz, quedd lista para abergar al verdadero
hombre. Este fue formado a partir de masa de maiz.
Inicialmente fueron creados cuatro varones dotados
deinteligencia, sabiduriay una vistatan poderosa
gue podian ver todo lo que hay en el Mundo. Ellos
eran capaces de venerar alos dioses, y mas alin, de
sustentarlos. Sin embargo, 1os dioses sintieron
temor de que los hombres fueran tan perfectosy
quetal vez no quisieran reproducirse; deberian de
ser mas bien dependientes de los dioses, asi que
Gucumatz les eché vaho sobre sus ojos destruyendo
su sabiduria. Poco después fueron creadas cuatro
mujeres paradar alegriay compafiiaalos cuatro
varones. De esta manera, a partir de estas cuatro
parejas se formaron las tribus que poblaron la
Tierra. Poco antes de que amaneciera por primera
vez, hicieron grandes ceremonias esperando al Sol;
V enus resplandeci ente aparecié anunciandoles la
prontallegada del astro rey. En e momento de
asomarse el Sol, los hombres Iloraron de alegria, a
fin tenian un Mundo donde vivir. Los dioses en ese



momento se convirtieron en piedras, a partir de
entonces, los hombres, agradeciendo el sacrificio de
sus creadores, adorarian y sustentarian alos dioses
para su eternagloria.

Larelacion que se estableci6 entre el
astrénomo-sacerdote mesoamericano y €l
firmamento fue en primerainstancia de indole
mistica, se trataba de vincularse directamente con
los dioses, all4 arriba ellos vigilaban, su brillo
esplendoroso en la profundidad del infinito erauna
muestra fehaciente de su poder, a cual habia que
honrar. Sin embargo, precisamente en €l afan de
lograr un contacto més estrecho con ese &mbito
sagrado, € Ilhuicatlamatini (el que sabe del cielo)
pudo desarrollar técnicas observacionales
adecuadas a sus circunstancias, alcanzando una
precision sobresaliente. El padre Sahagun (1989)
relata sobre los toltecas: «Eran tan habilesen la
astrologia natural los dichos tultecas, que ellos
fueron los primeros que tuvieron cuenta y la
compusieron de los dias que tiene € afio, y las
noches, y sus horas, y la diferencia de tiemposy
gue conocian y sabian muy bien los que eran sanos
y los que eran dafiosos, lo cual dexaron ellos
compuestos por veinte figuras o caracteres... y eran
tan entendidos y sabios, que conocian las estrellas



deloscielos, y les tenian puestos nombres, y sabian
susinfluenciasy calidades, y sabian los
movimientos de los ciel0s, y esto por las estrellas».
Deigua manera, entre los mayas, €l astrénomo
jugaba un papel muy importante en la estructura
social, el ah miatz tu ximbal ekob (sabio en el
camino de las estrellas) era el encargado de velar
por el estudio constante del acontecer en €l cielo
para poder asi regular las actividades de su
sociedad; €l fraile franciscano Diego de Landa
(1982) escribe en 1560: «Regianse de noche para
conocer la hora que era por € lucero (Venus) y las
cabrillasy los astillejos. De dia, por €l medio dia, y
desde él al oriente'y poniente, tenian puestos a
pedazos nombres con los cuales se entendian y se
regian para sus trabajos».

Sobre todo € cielo nocturno erael campo de
actividad de los conocedores del cielo; se cree que,
aunque s6lo emplearon sus ojos desnudos, pudieron
utilizar algunos dispositivos auxiliares pararealizar
sus observaciones. Se trataria de marcos, varas
colocadas en ciertarelacion entre si para determinar
la posicién relativa de objetos celestes. Incluso,
algunos estudiosos han querido identificar tales
dispositivos a partir de varias representaciones en
los codices. Ahi aparecen palacios rodeados de



estrellas y asomandose una persona, frente ala cual
se encuentra uno de estos dispositivos. Este podria
también hacer lafuncién de un glifo toponimico,
entonces podriareferirse a Tlachiaco que significa
precisamente, lugar donde se observa.

Como hemos visto, los mitos cosmogonicos
mesoamericanos aluden reiteradamente ala
creacion del Sol. Laimportancia de nuestra estrella
paralavidaen la Tierrafue igualmente reconocida
por las culturas mesoamericanas, representod quizas
ladeidad principal, erala esencia divina por
excelencia. Ademés, su movimiento diaadia
proporcionaba laforma mas facil paralograr la
calibracion del tiempo, de su observacion resulto
uno de los calendarios més utilizados. En e Codice
Telleriano-Remensis aparece |a acotacién: «Todas
las cosas dicen que las produce € Sol», verdad
innegable de trascendencia fundamental
reconocida por un hombre observador de la
Naturaleza, como lo fue el mesoamericano. El
sistema jeroglifico del centro de México utilizaba
frecuentemente laimagen solar para denotar 1o
divino: «in teotl quitoznequi tonatiuh» (Sahagun,
1906), lo que significa, «Dios quiere decir Sol»; asi
por gemplo, en € glifo de Teotenanco (lugar de la
muralla sagrada) aparece, junto aunamuralla, el



disco del Sol.

En &l dmbito del cielo nocturno, €l objeto
maés brillante, la Luna, en general no fue objeto de
un culto excepciona mente importante. Aunque su
representacion en los cadices, tanto en forma
realista como através de deidades lunares, es por
cierto abundante, en apariencia, solo un pueblo
mesoamericano la consideré como deidad principal .
Setrataba del pueblo otomi o Aafihd, que segln
algunos autores, lleg6 a Altiplano Mexicano antes
que los pueblos de idioma nahuatl. A ellos se
refiere una crénica colonial temprana que da
informacién prehispanica: «...no tenian ningunos
idolos ni adoraban cosa alguna: sdlo miraban al
cielo» (Descripcion de Tezcatepec, 1986). Como
observadores y adoradores de la Luna, los otomies
erigieron en Metztitlan (lugar delaLuna, que asu
vez proviene del otomi: Nkuazana) un importante
santuario.

De entre los planetas, Venus fue € que més
[lamo la atencion alos astronomos
mesoamericanos; a ser el tercer objeto celeste mas
brillante y con apariciones periddicas como lucero
delamafianay de latarde, fue quizas su
observacion la que condujo a desarrollar el
calendario ritual o Tonalpohualli. En la mayoria de



los idiomas mesoamericanos su designacion esla
de Gran Estrellay su representacion jeroglifica
presenta correspondientemente a una estrella
rodeada de un gran resplandor. En ndhuatl su
nombre es Huey Citlalin, en maya yucateco, Noh
Ek, en otomi, Tatsoe. Para el resto de |los planetas
no se tiene informacién de un culto comparable a
dedicado a Venus, sin embargo, lamayoriade ellos
fueron identificados por los astrénomos
prehispanicos; incluso, los mayas muy
probablemente realizaron registros de algunos
periodos de observacion de esos planetas.

Ciertamente, el firmamento pleno de
estrellas brillantes hizo que en las configuraciones
delineadas por dllas, el sacerdote-astrénomo
identificaralaimagen de sus dioses en €l cielo, sus
constel aciones corresponderian alas peculiaridades
de lamentalidad mesoamericana, a este respecto
regresaremos mas adelante. Debido a su aspecto tan
[lamativo, algunas estrellas individuales recibieron
culto especial. Un gemplo lo es Aldebaran, la
estrellaa de la constelacion del Toro, estaestrella
rojafue identificada con Yohualte-cuhtli, el Sefior
delanoche. Laidentificacion de estrellasy delas
constelaciones que forman, en general es unatarea
hasta cierto punto ardua debido, tanto alo



incompleto de las fuentes etnohistéricas, como ala
no sistematizada Astronomia europea del siglo
XVI; posteriormente revisaremos | os detalles de tal
labor de identificacion.

Eventos astrondémicos de periodicidad no tan
obvia fueron considerados usual mente como
augurios de catastrofes, generalizadas o por lo
menos para la persona de alglin gobernante. A esta
categoria pertenecen los eclipses de Sol y de Luna,
los cometas, auroras boredles, estrellas fugaces, etc.
No obstante, en el caso de eclipses, se puede
afirmar que astrénomos mayas pudieron desarrollar
un método para predecir eclipses, esto a partir del
registro de lunaciones; las evidencias de esta
afirmacion aparecen en el Codice Dresden, uno de
los pocos documentos pictogréficos mayas que
sobrevivieron alaconquistay al tiempo.

Laactividad astronémica significo uno de
los aspectos culminantes del intelecto
mesoamericano; motivada por razones religiosas, la
astronomia conformd uno de los sustentos de la
sociedad, una muestra de su importanciaeslagran
cantidad de informacion de caréacter astronémico
gue puede uno encontrar en las fuentes
etnohistoricas. Estas obras fueron redactadas en los
anos posteriores ala conquista, misioneros,



conquistadores, funcionarios reales dgjaron en €l
papel sus impresiones de ese mundo ya por
desaparecer. Otro origen de dichas fuenteslo fue e
propio pueblo conquistado, indigenas, que
aprendieron el alfabeto latino introducido por los
europeos, redactaron en base alos documentos
pictograficos verdaderos manuales de su historia
antigua, aungue de trascendencialocal, esta
informacion ayuda a reconstruir la historiade
Mesoameérica. Muchas de estas fuentes fueron
escritas en los idiomas propios de cada region,
sobresaliendo especialmente por su volumen, las
fuentes en idioma nahuatl, maya, otomi, etc. A
continuacién daremos una panoramica resumida de
esos testimonios de la actividad astronémica en
Mesoamérica, para eso procuraremos mostrar
gjemplos de todas las regiones de ella.

Otro testimonio que nos puede proporcionar
informacién de la préactica astrondmicaen el
pasado, es €l estudio de la orientacién e estructuras
arquitecténicas. Es bien sabido que los arquitectos
prehispanicos a erigir un edificio eligieron con
mucho cuidado ladireccidn, alo largo de la cual
éste estaria alineado. Una muestra de la persistencia
en una eleccién hecha para una construccién tan
importante como el Templo Mayor de Tenochtitlan



nos la proporciona Fray Toribio de Benavente,
[lamado Motolinia, en sus Memoriales del siglo
XVI a referirse alagran fiesta de
Tlacaxipehualiztli (desollamiento de hombres):
«Esta fiesta caia estando € Sol en medio del
Uchilobos, que era equinoccio y porque estaba un
poco tuerto lo queria derrocar Mutizumay
enderezallo». Uchilobos se refiere alos dos
santuarios del Templo Mayor, uno de los cuales
estaba dedicado al dios solar Huitzilopochtli.
Arqueol 6gicamente se ha verificado que las varias
fases de construccion de este esplendoroso edificio
muestran, con muy pequefia diferencia,
précticamente la misma orientacion, o que sefiala
lainsistente voluntad de mantener una determinada
direccion; de laimportancia de ésta era consciente
el mismo emperador Motecuhzoma. Posteriormente
regresaremos a analizar las condiciones de
alineacion del principal Teocalli (casade dios) de
los mexicas. Considerando el continuo de
posibilidades parala orientacion de una estructura
arquitectdnica se puede reconocer que en

M esoamérica se tuvo preferencia por ciertas
direcciones, algunas relacionadas con eventos
astronémicos, involucrando alos astros principal es,
y otras a ciertas caracteristicas del calendario



prehispani co.

El estudio de la Astronomia que practicaron
los puebl os mesoamericanos requiere
necesariamente de una metodol ogia que involucre
no solo ala Astronomiaen si, sino también alas
Humanidades representadas por la Arqueologia, la
Etnologia, laHistoria, la Linguistica, la Historia del
Arte, etc. Estamanera multidisciplinaria de
emprender el andlisis de esa Astronomia ancestral
congtituye el modo de operar de lallamada
Arqueoastronomia. Esta ciencia relativamente
nueva combina el aspecto
cuantitativo-observacional de la Astronomiacon el
meétodo descriptivo de las Humanidades.
Recientemente se han alcanzado importantes logros
en laaplicacién del método arqueoastronémico a
numMerosos sitios arqueol égicos; en el transcurso de
este capitulo mostraremos gjempl os representativos
de resultados arqueoastrondémicos. Sin embargo, no
podriamos proporcionar unavisién completa, ya
gue dia a dia se multiplican en nimero. Lo que
resultaobvio al revisar esos resultados es que poco
apoco se va alcanzando una comprension mayor de
larelacion estrecha que existio entre las cosas del
cieloy el mundo religioso del hombre
mesoamericano; tal relacion puede expresarse ahora



en un marco de referencia cuantitativo que de
algunaforma puede apoyar y fortalecer la
interpretacion dada por las disciplinas humanisticas.

2 INFORMACION ASTRONOMICA EN
CODICES, ESTELASY FUENTES
ETNOHISTORICAS

Alzaban los ojos al Sal, y que llamaban al
Sefior de lo creado, con alguna ansia y sentimiento
y entiendo era invocacion al Sol, al cual tenian por
creabor be las cosasy causa be ellas.

Fray Diego Duran, 1570.

Laimportanciadel acontecer celeste paralas
culturas mesoamericanas se reflgja bellamente en el
legado de sus Caédicesy estelas labradas, no solo se
trata de representaciones artisticas sino muchas
veces también de registros cuantitativos de
observaciones astrondmicas; ademés,
frecuentemente se tienen fechas, seguin €l
calendario prehispénico, que permiten una
verificacién independiente del evento astronémico
que llamé la atencién del Ilhuicatlamatini. Otro rico
acervo de informacién lo constituye el conjunto de
las fuentes etnohistéricas, algunas de las cuales



fueron redactadas por testigos presenciales del
Mundo prehispénico; aunque ya en € proceso de
destruccion, pudieron captar mucho de lo que se
perdid. No hay que olvidar que buena parte de estos
informes fueron realizados por |os espafioles
-soldados, frailes, cronistas- y por lo tanto denotan
necesariamente un conflicto de mentalidades a
tratar de entender unarealidad tan lgjanaala
propia, con frecuencia describen lo que no
comprenden completamente, sin embargo, su
aportacion a conocimiento de la cultura
mesoamericana es de inmenso valor. Unaclase
particular dentro de este tipo de cronicas lo forma el
trabajo del fraile franciscano Bernardino de
Sahagln, llegado a México en 1529. Se dedicé
intensamente a aprender €l idioma nahuatl y
emprendié unatareatitanica: recopilar con laayuda
de informantes nativos, sobre todo de sabios
sobrevivientes de la conquista, un tratado
enciclopédico de la cultura prehispanica del centro
de México. El texto es bilinglie, nahuatl y
castellano, con bellasilustraciones, su titulo:
«Historia de las cosas de Nueva Espafia». Por |0
espléndido de su mensaje humano representa el
espejo del alma mexicana de esa época e incluso de
los tiempos presentes; mucho de lo que alin es



vigente en el México actual podemos hallarlo ya
asentado en esta excepcional obra. Otra clase de
cronicas de gran utilidad paraindagar en aspectos
astronémicos la generaron |os propios indigenas,
poco después de la conquista. Los misioneros en su
afan de convertir mas facilmente alos nativos,
ensefiaron a los hijos de la nobleza conquistada,
entre otras cosas, € afabeto latino. Con ello fue
posible que documentos pictogréficos heredados de
muchas generaciones atras, quedaran escritos para
la posteridad. Muchos de estos anales, cronicasy
cantos del mundo prehispani co fueron redactados
en losidiomasindigenas de cadaregiony en la
actualidad no todo este valioso material hasido
traducido a algun idioma occidental. Ahi
encontramos, entre acontecimientos histéricos,
registros de fenébmenos astronémicosy
atmosféricos. Algunas de estas descripciones son de
unafidelidad admirable, que nos hablan a mismo
tiempo de la gran capacidad de observacion de la
naturaleza que tuvo el hombre mesoamericano.
Antes de presentar ¢ emplos de lainformacion
astronémica contenida en las fuentes etnohi stéricas,
resultaré adecuado detenernos brevemente en un
aspecto fundamental del estudio de la astronomia
prehispanica: e sistema calendarico



mesoamericano. De oscuro origen, lamayoria de
los estudiosos coinciden en que, muy
probablemente el calendario fue creado por la
culturaolmeca en agun sitio de laregion
comprendida entre el sureste mexicanoy €l norte
centroamericano, aproximadamente en un punto
con latitud norte de 15°, en el Gltimo milenio A.c.
Lacaracteristica principal de un sitio asi es que
existe precisamente un intervalo de 260 dias entre
dos pasos cenitales del Sol; recuérdese que ésta es
laduracion del afio ritual Tzolkin o Tonal pohualli.
Un candidato plausible para ser ese sitio de
creacién es Copan en Honduras, centro maya del
periodo clasico (Nuttall, 1928a); sobre todo se
penso en este lugar a determinarse como fecha
inicial delacuentalargaa 13 de agosto,
precisamente el diadel segundo paso cenital del Sol
en Copan. Sin embargo, considerando el entorno
ecoldgico de este lugar, los animales que dan
nombre a varios dias del calendario no son propios
de ahi, por lo que se podriatratar de otro lugar en
tierrabaja. Malmstrom (1973) propuso que ese
lugar, situado en la latitud adecuada, con una
antigiiedad mayor aln, erael centro ceremonial de
|zapa en Chiapas, en la frontera entre México y
Guatemala. Este complejo de la época preclasica se



caracteriza por sus bellas estelas grabadas con
escenas de significado mitol égico; aungue la
escriturajeroglificay el calendario estén
aparentemente ausentes en | zapa, en su cercania, en
la costa guatemalteca se han hallado monumentos
con fechas tan tempranas como 36 D.c.
Ciertamente, podriainclusive pensarse que Copan
fue fundado debido a que cumplia con las
condiciones observacionales de | zapa. Por
supuesto, alos mayas corresponde todo el mérito
del desarrollo posterior del sistema calendérico
mesoamericano.

El origen del afio ritual de 260 dias ha sido
también explicado en términos de unasimple
permutacién del 13, que de alguna manera existiria
independientemente, con €l 20 en el sistema
vigesimal. Algunos autores han propuesto que el 13
provino de lamitad del tiempo, quelaLunaes
visible asimple vista, sin tomar en cuentalos dias
en que desaparece poco antesy poco después de la
conjuncion (Orozco y Berra, 1978). Otra aternativa
ha sido la asociacion de los 260 dias a periodo de
gestacion humana (Earle y Snow, 1983). Esto se
podria aproximar através de 9 meses lunares de 29
dias cada uno; sin embargo, lagran variacién de
este periodo bioldgico hace dificil el usarlo como



base para un sistema tan exacto como €l
calendérico. Periodos planetarios también han sido
considerados como la causa de la duracion del afio
ritual; en particular, Venus, € planeta més brillante,
muestra ciertas regularidades en su aparicién que
podrian haber sido utilizadas parafijar tal duracién.
Brosche y Maupomé (1990) han relacionado €l
periodo sinédico de Venus con el de laduracién del
Tonalpohualli através de combinar frecuencias
angulares. Por otra Darte, resulta sugerente notar
gue precisamente los periodos durante los cuales
Venus se observa como lucero de lamafianay dela
tarde comprenden en cada uno aproximadamente 9
meses, con un valor promedio de 263 dias.

Los nombres de los dias del mes
mesoamericano correspondian a animales sagrados,
deidades y objetos del entorno natural de cada
cultura; aunque mostrando algunas variaciones
peculiares de cada region se puede afirmar que la
representacion es béasicamente lamisma. Asi
encontramos que los mayas tuvieron como nombres
de dias: Imix (monstruo de latierra), Ik (viento),
Akbal (noche), Kan (maiz), Chicchan (serpiente),
Cimi (muerte), Manik (caza), Lamat (Venus),
Muluc (agua, inundacién), Oc (perro), Chuen
(mono, artesano), Eb (humedad), Ben (maiz verde),



IX (jaguar), Men (ave, deidad de las artes), Cib
(cera), Caban (tierra), Eznab (cuchillo de pedernal),
Cuauac (lluvia) y Ahau (sefior). En e Altiplano
Mexicano los veinte nombres de los dias eran:
Cipactli (cocodrilo), Ehecatl (viento), Calli (casa),
Cuetzpallin (lagartija), Coati (serpiente), Miquizli
(muerte), Mazad (venado), Tochtli (congjo), Atl
(agua), Itzcuintli (perro), Ozomatli (mono),
Malinalli (hierbatorcida), Acatl(cafia), Ocelotl
(jaguar), Cuauhtli (aguila), Cozcacuauhtli

(zopilote, buitre), Ollin (movimiento), Tecpatl
(cuchillo de pedernal), Quiahuitl (Iluvia) y Xdchitl
(flor). Simi-larmente los 18 meses mesoamericanos
y €l periodo de los 5 dias aciagos fueron designados
de acuerdo a diversos significados rituales propios
de cada cultura. En el &rea mayatenemos los
siguientes: Pop (estera, tejido), jJo (obscuridad),
Zip (negro), Zotz (murciélago), Tz.ec (penitencia),
Xul (perro, final), Yaxkin (sol nuevo, verde), Mol
(agrupar), Chen (pozo, cenote), Yax (primero,
verde), Zac (blanco), Ceh (rojo), Mac (tapar,
cerrar), Kankin (sol amarillo), Muan (muan, ave
similar a buho), Pax (tambor, representatambién al
periodo de 360 dias), Kayab (loro amarillo), Cumk
(horno sagrado) y Uayeb (lo que espanta, €l periodo
de 5 dias que completaba el afio de 365 dias). En €



Altiplano Mexicano, entre |os pueblos de idioma
nahuatl, los mesesy €l intervalo delos 5 dias
complementarios eran designados asi: Atlcahualo
(detencidn de agua, €llos degjan €l agua),
Tlacaxipehualiztli (desollamiento de hombres),
Tezoztontli (pequefia velada), Hueytozoztli (gran
velada), Toxcatl (cosa seca), Etzalcualiztli
(com'xdade maiz y frijol), Tecuilhuitontli (pequefia
fiesta de los sefiores), Hueytecuilhuitl (gran fiesta
de los sefiores), Tlaxochimaco (se dan flores), X-
ocotlhuetz (caida de frutos), Ochpanitztli
(barrimiento), Teotleco (Ilegada de los dioses),
Tepeilhuitl (fiesta de los cerros), Quecholli (ave,
flamenco), Panquetzaliztli (levantamiento de
banderas), Atemoztli (bgja el agua), Tititl
(estiramiento), lzcalli (resurreccién) y Nemontemi
(indltilmente parallenar, serefiere alos dias que
faltan para concluir € afio de 365 dias). Por
supuesto que la equivalencia de los meses
mesoamericanos en el calendario occidental estéa
determinada por una correlacion que considere el
momento temporal del contacto con |os europeos;
sin embargo, la situacion estalejos de ser
completamente resuelta debido principalmente alas
numerosas contradicciones que surgen a comparar
las diversas fuentes etnohistéricas. Més adelante



trataremos este problema dando especial énfasisa
la alternativa arqueoastrondémica para contribuir a
esclarecer la situacion.

Lo Igjano de su creacion hace que el
calendario sea reconocido como resultado de la
accion de los dioses. Asi, en € Altiplano Mexicano
laprincipal version de su invencion es rel atada por
el fraile franciscano Ger6nimo de Mendieta, a
principios del siglo XVII: «Dicen que como sus
dioses vieron haber ya hombre criado en el mundo,
y no tener libro por donde serigiese, estando en
tierra de Cuernavaca en cierta cueva dos
personajes, marido y mujer, del nimero de los
dioses, llamados por hombre é Oxomoco y ella
Cipactonal, consultaron ambos a dos sobre esto. Y
apareci6 ala vigja seria bien tomar consejo con su
nieto Quetzalcoatl, que era el idolo de Cholula,
dandole parte de su proposito. Parecidle bien su
deseo, y la causa justa y razonable: de manera que
altercaron lostres sobre quien pondria la primera
letra 0 signo del tal calendario. Y en fin, teniendo
respeto a la vigja, acordaron de le darla mano en
lo dicho. La cual andando buscando qué pondria al
principio del dicho calendario, topé en cierta cosa
[lamada Cipactli, que la pintan a manera de sierpe,
y dicen andar en el agua, y que le hizo relacién de



su intento, rogandole tuviese por bien ser puestay
asentada por primera letra o signo detal
calendario ...El marido de la vigja puso dos cafas,
y €l nieto tres casas, etc, y de esta manera fueron
poniendo hasta trece signos en cada plana, en
reverencia de los autores dichos y de otros dioses
que en medio de cada plana tenian losindios,
pintados y muy asentados en este libro del
calendario, que contenia trece planas, y en cada
plana trece signos, los cuales servian también para
contar los dias, semanas, mesesy afios...» Una
bella representacion de esta pareja de dioses como
sefiores del arte adivinatorio se encuentraen e
Cadice Borbonico (1981), documento pictografico
proveniente del centro de México. Curiosamente
existe en Coatlan, regioén tlahuica cercanaa
Cuernavaca, otras representaciones de Oxomoco y
Cipactonal grabadas en una roca; ambos poseen 1os
atributos de los dioses inventores de la cuenta del
tiempo.

Como hemos puntualizado ya, junto a
calendario ritual de 260 dias, corriael calendario
solar de 365 dias, llamado Xiuhpohualli en nahuatl
y Haab en maya yucateco. A partir del hecho de
que el minimo comun mdltiplo de las duraciones de
ambos afios es precisamente 18,980 dias 0 sea 52



anos, se tendra que mientras €l calendario solar
completaba 52 afios, €l ritual hacia 73 revoluciones
0 afios rituales. Esto causaba por supuesto que cada
52 afios solares los nombres de | os afios se
repitieran, introduciendo asi unaincertidumbre que
tenia que resolverse de alguna manera. En el
Altiplano Mexicano tal incertidumbre puede
parcialmente ser resuelta apoyandose uno en
informacién histéricaindirecta. Los mayas por €l
contrario llegaron a una solucién realmente
ingeniosa a definir un punto de referencia o cero
temporal, de tal manera que cualquier fecha estaba
dada a través del nimero de dias transcurridos
desde ese dia cero. Aunque por su antigiiedad éste
parece ser més bien mitico, 13 de agosto del afio
3113 A.c., su obtencidn debid de haber sido
resultado de manipular |os periodos bésicos en €
sistemavigesimal. La cuentalarga como sistema
posicional agrupa esos dias transcurridos en
unidades de potencias de 20 modificadas en la
potencia cuadrética, que es substituida por 360,
quizas debido a que este niimero es el que resultade
la cuenta de los 18 meses de 20 dias cada uno. Asi
tenemos basicamente los periodos de 1, 20, 360,
7,200 y 144,000 dias designados respectivamente
como kin, uinal, tun, katln y baktan. A cada



periodo corresponde un glifo especifico. Los
coeficientes numéricos que se aplican a estos
periodos pueden ser del 0 al 19, usualmente en
notacion de barra (5) y punto (1). En general toda
inscripcién calendérica empieza con un glifo
introductor convencional conteniendo un elemento
variable asociado a un dios patron de algin mes.
Para facilitar la representacion se separan los
coeficientes con puntos, asi por g emplo, lafecha
maya 9.9.9.16.7. esigual a 9( 144,000) + 9(7200) +
9(360) + 16(20) + 7(1) = 1'364,365 dias después del
punto cero. La cuenta larga también comprendiala
informacion adicional del nimero y nombre del dia
ritual, asi como del nimero y nombre del mes en
gue caia lafecha sefid ada, nétese que tal
combinacién solo se repetia después de 18, 980
dias. El dia cero del calendario maya esta expresado
por lo tanto como: 13.0.0.0.0., 4 Ahau 8 Cumkd, lo
gue probablemente designe alguin evento
mitol 6gico relacionado con la creacidén del mundo.
Ademas de lalocalizacion tan precisaen el tiempo
de lafecha maya, a menudo también seincluian
varios datos lunares como laedad delaLuna, la
posicion del mes lunar en curso y €l nimero de dias
del meslunar corriente.

De acuerdo a numerosos estudios, a



mediados del periodo clasico tardio, €l registro de
la cuentalarga cay6 en desuso a ser utilizado un
sistema simplificado que sélo indicaba cierto
periodo de tiempo y lafecha en la que concluia.
Posteriormente, en el periodo posclésico, €l sistema
se simplificd mas alin; de unafechadadaen la
cuenta larga solo se especificaba ahorala posicion
del/carén, un numeral y un dia, aqui se trataba del
final de unkatun, lo que se repetia sélo cada 19,72 x
13 afios, 0 sea 256,43 afios. Por lo tanto solo para
este periodo detiempo eravdidalafecha A la
cuenta simplificada se le [lamé u kahlay katunob
(cuentade los katunes) y estaba vigente alallegada
de los espafioles. Ademés de lainformacion basica
de unafecha dada por la cuentalarga, en varias
estelas labradas mayas se encuentra lallamada serie
secundaria, que es un conjunto de glifos
calendaricos y numerales que expresan un periodo
de tiempo para sumarse o restarse ala fecha
indicadainicialmente. Lafinalidad de esta serie
secundaria es la de establecer €l intervalo de tiempo
entre dos fechas, que podrian referirse a
aniversarios histéricos y a eventos
calendéricos-astronémicos. Generalmente se cree
gue los mayas no intercalaban dias para corregir €
afo de 365 dias, respecto al afio trépico de



365.2422 dias, sino que calculando la discrepancia
generada a partir del dia cero del calendario, la
correccion eraindicada de unavez através dela
serie secundaria; la exactitud alcanzada en todo
caso era admirable. Por otra parte, segin el mayista
Teeple (1937) laestela A de Copan erigidaen
conmemoracion del fin del katdn 15 contiene tres
fechas, delas cualeslaintermediadifiere del katin
14 por un periodo de 19 tunesy 5 uinales, es decir,
de 6940 dias que son los dias transcurridos en 19
afos julianos de 365.25 con una diferencia de solo
25 centesimos, asimismo corresponderian a 19 afios
gregorianos de 365.2425 con un error de apenas
0.3925. En esta estela estén representados € Sol y
laLunaindicando que ambos astros tuvieron la
mismaposicién en laprimerafechay d finalizar €l
katin 14. Resulta sumamente interesante notar que
este periodo de 19 afios corresponde a llamado
ciclo Metdn, a cabo del cual laLunavuelvea
mostrar igual es fases en las mismas fechas.
Considerando la separacion del kat(in 15 respecto a
dia cero, Teeple determind que € afio maya de
Copan, con unaduracién de 365.2420 dias, diferia
solamente 2 diezmilésimaos de dia del afio tropico;
se trata de una exactitud mayor que la que poseia el
sistema calendérico europeo en el momento del



contacto con |os pueblos mesoamericanos.

Sin duda, 1os astronomos-sacerdotes
mesoamericanos hotaron que su calendario
matematico estaba retrasado en relacion al afio
tropico, sin embargo el asunto de la correccion es
un punto polémico entre los especialistas, pues
existen informaciones contradi ctorias provenientes
de fuentes etno-histéricas. Asi por gemplo, € padre
Landa (1982) nos cuentadel calendario maya:
«otra manera de meses tenian de a 20 dias, a los
cuales llaman Uinal Hunekeh; de éstos tenia e afio
entero 18, mas los cinco diasy seis horas. De estas
seis horas se hacia cada cuatro afios un dia y asi
tenian de cuatro en cuatro afios el afio de 366
dias». Al contrario € padre Motolinia (1979)
afirma: «Losindios naturales de esta Nueva
Espafia, al tiempo que esta tierra segandy
entraron en ella los espafiol es, comenzaban su afio
en principio de marzo; mas por no alcanzar
bisiesto irse ya variando su afio por todos los
meses». Posteriormente trataremos de nuevo este
punto controvertido alaluz de lainvestigacién
arqueoastrondmica reciente. Otro problema que
surge de manera natural derivado de las dificultades
asociadas alacorrelaciény alacorreccion
calendaricaes el establecer €l inicio del afio nuevo.



Ciertamente dependiendo de la correlacion
empleada, lafechadetal inicio varia, sin embargo,
el andlisis exhaustivo del calendario en diferentes
lugares mesoamericanos llevé aW. Jiménez

Moreno (1959) a concluir que
simultaneamente coexistieron varios sistemas
calendaricos que, aungue idénticos en estructura,
diferian préacticamente sélo en lafecha de su inicio;
asi habria que sumar o restar un determinado
ndmero de afios para transformar unafechaen un
sistema a otra en cualquier otro sistema.

A partir de un célculo simple se puede
demostrar que sélo 4 de los 20 nombres de los dias
pueden comenzar €l primer mes del afio y asi ser
utilizados para nombrar a afio. A éstos seles
[lamaba | os «portadores del afio» (cuch haab en
maya). Combinando estos nombres con |os trece
numerales al canzariamos a completar € ciclo de 52
anos. Paralos pueblos del Altiplano Mexicano los
portadores eran: Acatl, Tecpatl, Calli y Tochtli.
Paralos mayas fueron inicialmente Ik, Manik, Eby
Caban, sin embargo, posteriormente se cambiaron a
Ben, Eznab, Akbal y Lamat; poco antes de la
conquista espafiola finalmente se transformaron en
Muluc, Ix, Cauac y Kan. Otro aspecto interesante
de los portadores es que estaban asociados alos



puntos cardinales. Al respecto el padre Saha-gin
(1989) nos cuenta: «Los de México o los de esta
Nueva Espafia, en su infidelidad, solian contar 1o
anos por cierta rueda con cuatro sefiales o figuras,
conforme a las cuatro partes del mundo, de manera
gue cada afio se contaba con la figura que era de
cada una de las dichas cuatro partes». Asi se tenia
gue Tochtli (conejo) estaba dedicado al sur
(Huitzttampa: hacia el lugar de las espinas), Acatl
(cafia) se asociaba a oriente (tlapcopa, quizas,
hacia donde se vigila), Tecpatl (cuchillo de
pedernal) correspondia al norte (mictlampa: hacia
€l reino de los muertos) y Calli (casa) concierne a
poniente (c-huatlampa: hacia €l lugar delas
mujeres diosas). Las direcciones asociadas alos
portadores de los afios mayas Muluc, 1x, Cauac y
Kan fueron norte, poniente, sur y oriente
respectivamente. Resulta interesante hacer notar
gue uno de los sistemas mas antiguos para contar €l
tiempo, € proveniente de la cultura Zapoteca en
Oaxaca, compartia con los mayas los mismos
portadores del afio, es decir Viento, Venado, Hierba
torciday Movimiento, |o que habla en favor de un
origen comun.

El calendario al ser sdlo un modelo
mateméatico paradescribir el paso del tiempo, a



través de la sucesion del movimiento de los astros,
frecuentemente fue sujeto areformas que lo
pondrian reiteradamente en concordancia con tal
movimiento. Por ello se cree que en varios centros
ceremonial es de M esoameérica se efectuaron lo que
hoy Ilamariamos congresos de
astronomos-sacerdotes con lafinalidad de corregir
y sincronizar diferentes sistemas calendéricos. En
Copan, €l llamado Altar Q tiene esculpidas 16
figuras humanas sentadas con glifos indicando su
procedencia, por sus posturasy €l rico ornato de sus
vestimentas, no cabe duda que se tratade
sacerdotes de alto rango. Este atar tiene ademas 36
glifosy unafechaen la parte central que
corresponde a afio 776 d.C, quizés lafecha de
inauguracion del monumento. Ademas aparece una
fechaen el lado oeste del altar que corresponde a 13
afos 5 mesesy 7 dias antes de lainauguracion, lo
gue sefia aria que probablemente en el afio 763 d.C.
€l calendario maya experimentd una correccion.
Otro testimonio de unareunion similar o podemos
admirar en Xochicalco, en lallamada Piramide de
Quetzalcoatl. En el basamento detal piramide
aparecen varias serpientes emplumadasy entre las
ondulaciones de éstas, algunos sacerdotes sentados,
ricamente ataviados; por su aspecto parecerian



provenir de las regiones maya, zapoteca y
teotihuacana, pues ademés hay diversos glifos
calendéricos de acuerdo a sus tradiciones
pictogréaficas. En el lado poniente de lafachada de
esta piramide aparece escul pida una escena que
posiblemente se refiera a una correcion calendarica
una mano presiona un glifo rectangular con e
numeral uno, mientras que otratira con una soga el
glifo 11 Ozomatli (mono), ambas manos surgen del
glifo 9 Calli (casa); resulta obviamente sugestivo
pensar en un gjuste cronolégico o en la
transformacion de un sistema a otro con la
indicacién de una correlacion entre ambos (Prem,
1974). Laimportancia de este lugar parala
calendari ca mesoamericana es nuevamente
resaltada por € hallazgo de un monolito
excepcional, a norte del cerro donde se encuentra
Xochicalco. Sobre el monolito estan escul pidos dos
glifos calendéricos, € afo 1 Tochtli (conejo) y €l
dia 2 Coati (serpiente); encima de ambos aparece la
representacion del encendido del Fuego Nuevo con
el Mamalhuaztli (instrumento con el que se taladra).
De acuerdo a Saenz (1967), estariamos frente ala
fecha del primer encendido del Fuego Nuevo en un
pasado lgjano. Ciertamente, las crénicas, que
informan de tiempos prehispanicos, confirman que



en un principio se celebrabalafiesta del inicio del
ciclo de 52 afios en un afio 1 Tochtli. Sin embargo,
los mexicas debido a grandes catéstrofes que
sufrieron en varios afios con este nombre decidieron
cambiar € inicio aun afio 2 Acatl (cafia). Esto
sucedié en € tiempo del reinado de Motecuhzoma
IThuicamina (El sefior que se enoja, Flechador del
Cielo, 1440-1469).

Latradicion oral de los descendientes de
reyes toltecas alin registra una de estas reuniones de
astronomos pararealizar gjustes a calendario. El
cronista Fernando de Alva Ixtlilxochitl (1985),
descendiente de la nobleza de Texcoco, afines del
siglo XVI nosrelata: «En el afio de 5097 de la
creacion del mundo, que fue ce Tecpatl, y ciento
cuatro después de la total destruccion delos
filisteos quinametin, teniendo quieta paz en todo
este nuevo mundo, se juntaron todos los sabios
tultecas, asi astrélogos, como demas artes, en
Huehue Tlalpan, ciudad cabecera de su sefiorio, en
donde trataron de muchas cosas, asi de sucesos,
calamidades que tuvieron y movimiento de los
cielos desde la creacion del mundo, como de otras
muchas cosas, que por haberles quemado sus
historias no se han podido saber ni alcanzar mas
delo que aqui se ha escrito, entre las cuales



afadieron el bisiesto para ajustar €l afio solar con
equinoccio y otras muchas curiosidades, como se
vera en lastablasy reglas de €llos, de sus afios,
meses, semanas y dias, signosy planetas conforme
elloslo entendian y otras muchas curiosidades».
Ciertamente lainformacién cronoldgicaresultaen
extremo confusa, agui con quinametin serefiere
Ixtlilxochitl alos gigantes que habitaron latierray
fueron destruidos por €l fuerte viento. Tomando en
cuenta las referencias dadas por este mismo autor
sobre el afio en que termind esta era, probablemente
esta junta astronémica sucedié en el afio 403 d.C.

Considerando la universalidad del
conocimiento calendérico através de todas las
culturas mesoamericanas no resulta especialmente
sorprendente constatar que algunos glifos de
significado calendérico aparezcan en los vestigios
arqueol 6gicos provenientes de lugares algjados en
el espacio y en el tiempo entre si. Un gjemplo de
esto, es € glifo del afio, formado a partir de un
trazo similar

aunaA entrelazado con otro trapezoidal o
rectangular; aunque existen numerosas variantes de
este disefio, |0 que tienen en comUn es que aparecen
necesariamente en un contexto de registro
cronol 6gico. Existen magnificos ejemplares en



codices, estelas labradas, objetos de hueso, joyas de
oro. Asi las encontramos en Teotihuacan; en
Uxmal, Yucatan; en Copan; en Monte Alban,
Oaxacay por supuesto en Xochicalco.

L os pueblos mesoamericanos que vivieron €
contacto con los invasores europeos fueron
herederos del conocimiento calendarico generado
durante varios milenios de observacion de la
Naturaleza, aunque ellos no fueron los inventores
del calendario, através de ellos hemos recibido la
mayor parte de lainformacion referente asu
funcionamiento. Un monumento escultérico que
representa la sintesis estructural de los principios
cosmogoéni cos-cal endaricos de los puebl os del
Altiplano Mexicano, eslallamada Piedra del
Calendario Azteca o también Piedradel Sol.
Proviene de la cultura mexica y fue hallada apenas
en e afio de 1790 en la Plaza Mayor de la Ciudad
de México (Ledny Gama 1972; Beyer, 1921). Se
trata de una escultura circular de 3 metros de
diametro, en cuyo centro se encuentra el rostro del
dios solar Tonatiuh. Alrededor de este dios de cuya
boca sale un cuchillo de sacrificio, cuatro cuadretes
forman asu vez € glifo Ollin (movimiento) que
junto con el numeral cuatro dan el nombre
calendarico ddl dios solar: nahui Ollin (cuatro



movimiento). En un dia con este nombre terminaria
el Sol actual por terremotos. Dentro de cada
cuadrete aparece representada cada época o Sol en
laque lahumanidad vivio y fue destruida por un
cataclismo; asi tenemos al Sol de jaguar, a Sol de
agua, a Sol delluviadefuegoy a Sol de viento.
Cada uno de estos glifos contiene a numeral
cuatro. Arriba del rostro de Tonatiuh aparece un
rayo solar y aambos lados |as garras de este dios
aprisionando corazones de sacrificados. En la parte
altay baja de este conjunto estan los glifos
asociados alos puntos cardinales: 1 Tecpatl
(cuchillo de pedernal), e norte; el Xiuhuitzolli
(diademareal) y € Yacaxihuitl (turquesadela
nariz), emblemas del dios del fuego Xiuhtecuhtli
(Sefior de laturquesa), €l oriente; 1 Quiahuitl
(Iuvia), e sur; 7 Ozomatli (mono), el poniente.
Alrededor de este motivo central aparece un anillo
dividido en 20 segmentos representando los glifos
delosdias del mes. A continuacidn, sigue otro
anillo dividido en cuadretes con un punto central y
cuatro barritas en las esquinas, segiin Beyer
representa este disefio una variante de chalchihuitl
(jade) con un valor simbolico de «.diax.
Sobrepuestos a este afio aparecen cuatro rayos
solares dispuestos simétricamente respecto al



centro. Sigue otro anillo con otros cuatro rayos
solares colocados entre |os anteriores, ademés
contindan los elementos que forman €l glifo del
chalchihuitl, denotando lo valioso y precioso. Un
anillo adicional intercalado entre losrayoslo
forman glifosindicando huellas de sangre, €
alimento solar. Finalmente dos serpientes de fuego,
Xiuhcoatl, envuelven y limitan todo €l disefio
anterior. Las colas de ambas ricamente adornadas
con hierbasy papel estan separadas en la parte
superior de lapiedrapor € glifo calendéarico 13
Acatl (cafiad) que podriareferirse a inicio del quinto
Sol, laépoca actual. Ciertamente podriatambién
indicar la fecha de consagracion de la piedra, en €l
afno 1479 bgjo e reinado de Axayacatl (cierta
mosca de pantano, 1469-1483). Los dorsos de las
serpientes muestran simbol os flamigeros, ademas
cada serpiente esta dividida en segmentos que
forman € glifo Tlachinolli (cosa quemada). En la
parte inferior se encuentran las cabezas que poseen
una especie de apéndice o tocado, arriba de sus
fauces; éste tiene 7 estrellas que recuerdan alguna
constelacion prehispanica, tal vez la de Xonecuilli
(baston de muescas en formade S, pudiendo ser la
OsaMayor). De las Fauces de la serpiente situada a
laizquierda del observador, sale la cabeza del dios



del fuego Xiuhtecuhtli; de las de laderechasale la
cabezade Tonatiuh, el dios solar. Ambos dioses
muestran un cuchillo de sacrificio saliendo de sus
bocas. La orilla exterior de las serpientes que limita
al monoalito esta formado por 158 pequefios
circulos. El canto de la Piedradel Sol también esta
labrado; se trata de una representacion del cielo
nocturno. Primeramente aparece una hilera de
pequefios discos que corresponderian a cielo
estrellado; después de dos bandas surge una
sucesion de glifos representando a Venus como una
gran estrellaresplandeciente y parejas de cuchillos
de pedernal, éstos tienen la connotacion de rayos de
luz en lanoche.

Desde su descubrimiento, la Piedra del Sol
motivé laimaginacion de numerosos estudi0sos
paralograr esclarecer su significado y uso. Ledny
Gama (1792) a hallar algunos pequerfios orificios
alrededor de |a parte labrada propuso que
incrustando algunas varillas podria obtener un
sistema de gnémones, que a proyectarse su
sombra, dariala posibilidad de determinar €
momento de algunos eventos solares como
solsticios y eguinoccios. Existe por otra parte, toda
una escuela de estudio que pretende encontrar
respuesta a toda incégnita astronémica, como



periodos sinddicos de planetas, sucesiones de
eclipsesy cometas. Sus argumentos se basan en
asignar un cierto valor numérico a cada elemento
labrado en la piedra; se manejan asi, desde enteros
hasta fracciones decimales paralograr gjustar los
periodos deseados. Resulta obvio que esta
metodologia permite arbitrariamente fabricar
cualquier valor numérico de cualquier fenémeno
astronémico. Al no existir ninguna base documental
de esta practica en la época prehispanica, resulta
sumamente improbable que ésta haya sido la
manera de funcionar de esta piedra. Creemos més
bien que se trata preponderantemente de un
monumento magnifico ala concepcion del tiempo
gue alcanzaron |os pueblos mesoamericanos. En
México es algo tan presente y reconocido que
resulta todo un simbolo de identidad y orgullo
nacional; el Calendario Azteca es casi como un
segundo escudo nacional.

Después de la conqui sta espafiol a, algunos
misioneros en su afén de comprender €l
funcionamiento del calendario prehispanico
compusieron varios model 0s ingeniosos que
explicaban laestructuradel calendario. El padre
Mendieta (1980) se refiere a uno en forma de rueda:
«Este calendario sac6 cierto religioso en rueda con



mucha curiosidad y subtileza, conformandolo con
la cuenta de nuestro calendario, y era cosa bien de
ver: yo lovi y tuve en mi poder en una tabla mas ha
de cuarenta afios en € convento de Tlaxcala. Mas
porque era cosa peligrosa que anduviese entre los
indios, trayéndoles a la memoria las cosas de su
infidelidad y idolatria antigua (porque en cada dia
tenian su fiesta 'y idolo a quien la hacian con sus
ritosy ceremonias) por tanto con mucha razén fue
mandado que € tal calendario se extirpase del todo
y no pareciese como el dia de hoy no parece, ni hay
memoria de él». No cabe duda que esta Ultima frase
entrafia un gran dramatismo, con tal de imponer la
nuevareligion, los europeos no tuvieron ningn
miramiento en destruir auna culturaque al ser
simplemente diferente ala de ellos, se considerd
gue no merecia seguir viviendo; asi también se
aniquilo gran parte de los testimonios de los
avances alcanzados por ellaen muchas éreas del
conocimiento humano.

El mismo Fray Diego de Landa (1982), uno
de los principales cronistas de |los mayas en el
momento del contacto, junto con su valioso trabajo
de recopilacién también contribuy6 a esa
destruccion; «Usaba también esta gente de ciertos
caracteres o letras con las cuales escribian en sus



libros sus cosas antiguas y sus ciencias, y con estas
figuras y algunas sefiales de las mismas, entendian
sus cosasy las daban a entender y ensefiaban.
Hallarnosles gran nimero de libros de estas sus
letras y porque no tenian cosa en que no hubiese
supersticion y falsedades del demonio, se los
guemamos todos, lo cual sintieron a maravillay les
dio mucha pena». Irénicamente, de estos
misioneros cronistas proviene la mayoria de lo poco
gue se pudo recuperar después de la conquista, su
excesivo celo por lograr una conversion completa
de los recién conquistados los indujo a que trataran
de penetrar en ese mundo condenado a muerte, para
ellos era muy importante reconocer |o pagano en €
comportamiento de los nuevos conversos.

El astro mas importante para |os pueblos
mesoamericanos fue sin duda el Sol; reconocido
como lafuente primordial devida, suluzy su caor
aseguraban la supervivenciadel hombre,
correspondientemente el culto solar alcanzo6 una
ampliadifusion y trascendencia. El padre Sahagin
(1989) recogi6 de sus informantes mexicas €l
siguiente testimonio de ese culto: «El Sol tiene
propiedad de resplandecer y de alumbrar y de
echar rayos de si. El calienta y tuesta. Hace sudar;
para hosco o loro el cuerpoy la cara de la persona.



Hacian fiesta al Sol una vez cada afio en el signo
gue se llama nahui olliny antes de la fiesta
ayunaban cuatro dias, como vigiliadelafiesta. Y
en esta fiesta del Sol ofrecian incienso y sangre de
las oregjas cuatro veces. una en saliendo € Sol; otra
al mediodia y a la hora de visperas, y cuando se
ponia. Y cuando a la mafiana salia decian: Ya
comienza el Sol su obra ¢qué serd?, ¢qué
acontecera en este dia? Y a la puesta del ol
decian: Acab0 su obra o sutarea el Sol». En otra
parte de su obra afiade Sahagin:

«Todos los dias del mundo ofrecian sangre e
incienso al Sol. Luego en saliendo ofrecianle
sangre de las orgjas y sangre de codornices, a las
cuales, arrancandolas la cabeza, corriendo sangre,
las alzaban hacia el Sol como ofreciéndole aquella
sangrey haciendo esto decian: Ya ha salido el Sol,
gue se llama Tonametl Xiuhpiltontli
Cuauhtlehuanitl. No sabemos como se cumplira su
camino este dia, ni sabemos si acontecera algin
infortunio a la gente. Y luego enderazaban sus
palabras al mismo Sol diciendo: Sefior nuestro,
hace présperamente vuestro oficio. Esto se hacia
cada dia ala salida del Sol... Esto hacian sin decir
nada y hacianlo delante de la imagen del Sol, que
estaba en un cu que se [lamaba Cuauhxical co,



pintada o esculpida como agora se pinta el Sol,
como una cara humana y con rayos que salen della,
como unarueda. Y en la fiesta del Sol siempre,
cada afo, mataban muchos esclavos y captivos a su
honra en sus cues y decian que todos los que
morian en la guerraiban ala casadel Sol a
reposar». Como un pueblo que tenia que mantener
al Sol en movimiento através del aimento més
preciado, la mitologia mexica asignaba alos
guerreros caidos en batalla un alto rango. Al luchar
para obtener ese alimento se les teniareservada una
vida, posterior ala muerte, en la que gozarian del
privilegio de acompafiar a Sol desde el oriente al
salir, hasta el mediodia; ahi eran reemplazados por
las mujeres muertas en el parto, que entonces
acompafiarian a Sol hasta el ocaso.

Laimportanciaritual atribuidaalas
diferentes posiciones del movimiento aparente del
Sol queda curiosamente documentada por la
anécdota citada por el cronista Chimalpahin (1965)
en su séptimarelacion, segiin la cual e emperador
Motecuhzoma llhuicamina lleg6 a ser hébil y
entendido debido aque fue dado aluz en €
momento en que € Sol nacia. Lo que fue un hecho
es que laceremonia en la que se asignaba el nombre
aun recién nacido eraredizada a sair e Sol.



La observacién solar desde un mismo punto,
durante un afio, dio la posibilidad de determinar las
posiciones extremas de la trayectoriadel Sol en los
momentos de desprenderse del horizonte, asi como
al desaparecer bajo éste. De acuerdo a historiador
Francisco del Pasoy Troncoso (1882), €l glifo solar
nahui ollin (cuatro movimiento) representa
precisamente el curso aparente del Sol tomado
durante un afio, su aparienciaen formade x dariala
situacién de los puntos solsticiales en €l orientey
en el poniente, la bisectriz del angulo del nahui
ollin proporcionaria lalinea de los equinoccios. Por
otra parte, el momento del contacto Sol-horizonte
en el transcurso de una observacion de este tipo
aparece reiteradamente en varios cadices. Se trata
de Tlalchitonatiuh (Sol sobre latierra), el disco
solar penetraal reino de los muertos a través de las
fauces del monstruo de latierra. De acuerdo a Ledn
y Gama (1792), en € siglo X VI aln existian,
sobre unaroca horizontal del Cerro de Chapultepec,
en las cercanias de la ciudad de México, unas lineas
talladas sefialando el meridiano local, los puntos
solsticiales y equinocciales; se trataba de tres
flechas cuyas puntas apuntaban al oriente, atadas
con una cinta también grabada. Ademas se
encontraban dos pefias, a nortey a sur delaroca



con las flechas, detal forma que sendos orificios
taladrados en ambas, indicaban una direccion que
definialalinea meridiana.

El movimiento aparente del Sol sirvio sin
duda para organizar €l ritual de toda cultura
mesoamericana, de esta maneralos puntos
singulares de su trayecto fueron asociados
frecuentemente afestegjos religiosos y calendarricos.
Por ejemplo, €l cronistaanénimo del siglo XVI de
laHistoria de los Mexicanos por sus Pinturas
(1882) cuenta sobre observaciones obtenidas a
partir de la proyeccién de un gnomon: «Contavan €l
afo del equinoccio quando el Sol hazia derecha la
sombra, y luego como se sintia que € Sol subia,
contavan €l primer diay de XX en XX dias que
hazian sus meses contavan €l afio y dexavan 5 dias;
asi que en un afio no tenian sino 360 dias; y del dia
gue era € equinoccio contavan los dias para sus
fiestas, y asi la fiesta de panqué era cuando naci6
vehilobi de la pluma era quando € Sol estava en su
declinacién, y asi las otras fiestas». Aqui €
cronista se refiere aunafiesta, en el mes
Panquetzaliztli, que estaba dedicada al dios solar
Huitzilopochtli. Siendo éste el colibri zurdo, y por
asociacion natural de un observador del ocaso solar,
surefio, era precisamente el sur ladireccion



asignada a este dios, ademas, ya que durante el
solsticio deinvierno el Sol saley se pone en sus
posiciones mas surefias sobre ambos horizontes, se
ha llegado ala conclusion que este evento solar esta
intimamente relacionado a Huitzilopochtli. La
natural eza de este evento que se manifiesta sobre
todo en que el Sol durante numerosos dias saley se
pone practicamente en & mismo lugar, condujo ala
idea de que en esos momentos el Sol requeriaen
especial un mayor sustentamiento para evitar su fin
y que asi cesaraen su movimiento. Otras fuentes
consideran que €l solsticio de invierno llegaba
durante el siguiente mes, Atemoztli; en particular, €l
cronista franciscano Juan de Torquemada (1615) se
refiere aunafiesta dedicada al diosdelalluvia
Tlaloc, durante este mes: «La racén de ordenarles
esta fiesta era, aver llegado € Sol alo masalto de
Su cursoy carrera, que (como todos saben) a los
veinte y uno de este hace curso y vuelve a desandar
lo andado». Por otra parte, € fraile dominico Duran
(1967) en su descripcion de una fiesta que se
celebraba en este mes afirma: «era una
conmemoracion de la bajada de Huitzlopochtli al
mundo y de su abominable advenimiento.... fingian
que bajaba un nifio del cielo este dia...».
Aparentemente en € transcurso de esta fiesta



surgen pocas asociaciones aritos solares, sin
embargo, |os dioses invocados no son antagdnicos
al solar (Gonzédez Torres, 1979).

Un evento solar que solo sucede en lafranja
deterritorio situada entre € Trépico de Cancery el
de Capricornio es e paso cenital del Sol; €l diaen
que esto sucede la latitud geogréficay asi, solo dos
dias al afo, al mediodia, los objetos terrestres no
proyectaran sombra alguna. Este fenémeno fue
reconocido por |os pueblos mesoamericanos como
de importanciaritual. El conquistador Pedro de
Alvarado fue testigo inconsciente de una manera de
observar este fenébmeno: «Una mafiana antes de la
misma fiesta, amanecieron puestos en €l patio de
Uichilobos muchos palosincados en el cu
principal» (Nuttall, 1928b). Latrascendencia para
€l sistema calendérico mesoamericano de este
evento solar podria comprenderse apartir delo
narrado por Fray Diego de Landa (1982): «El
primer dia del afo de esta gente era siempre a 16
dias de nuestro mes dejulioy el primero de sus
meses Pop»... Considerando que Landa escribid
esto alrededor de 1560, la fecha corresponde,
debido ala correccion gregorianaen el calendario
occidental, al 26 dejulio actual; en este dia sucede
el segundo paso cenital del Sol en algiin lugar en €



centro de la Peninsula de Yucatan. Por lo tanto,
podriamos deducir que €l afio nuevo maya
empezaba el diadel paso cenital del Sol. N6tese sin
embargo, que muy probablemente el inicio del afio
eraen dias diferentes en las diversas regiones
mesoamericanas.

Por supuesto que parala observacion solar
los sacerdotes-astrénomaos eligieron ciertos puntos
localizados en lugares donde dominasen sin
dificultad los horizontes. Entonces € mismo Sol
iria sefiadlando los lugares caracteristicos de su
trayectoria aparente. Un testimonio de este tipo de
observaciones proviene del vigjero italiano
Giovanni Gemelli (1976) quien visitd laNueva
Espariaafinesdel siglo XVII. Al describir las
ruinas de Teotihuacan comenta: «Si es cosa cierta
gue alli donde €llas estan hubo anteriormente una
gran ciudad, como se advierte por las extensas
ruinas alrededor y por las grutas, tanto naturales
como artificialesy por la cantidad de montecillos
gue se cree que fueron hechos en honor de los
idolos. Uno de ellos es llamado tonalli ihuetzia que
significa caida del Sol». Resulta obvio que aqui se
trata de un ocaso solar, este momento erade
excepciona importancia pues el Sol indicabala
direccion més importante del Universo; en este



sentido las culturas mesoamericanas, adiferencia
de las occidentales, estaban «aponientadas», ya que
no era el norte el punto de referencia para
orientarse.

AUn los pueblos némadas del norte de
Mesoaméricarindieron culto a astro rey, asi lo
atestigua el franciscano Motolinia (1971) en una
cartaa Emperador Carlos V, refiriéndose alos
chichimecas. «y tampoco tenian idolos ni
sacrificios, mas de tener por diosal Sol y invocar
otras criaturas». Una bellarepresentacion del culto
solar proviene de la obradel padre Sahagiin (1979)
conocida como Cadice Florentino; entre textos
bilinglies ndhuatl- castellano se muestrala escena
de un disco solar que formael cuerpo de una
persona, a su arededor diversos adoradores le
ofrecen fuego, la propia sangre extraida de sus
orgjasy tocan el caracol marineas culturas
mesoamericanas por |o general asociaron animales
diversos alos dioses, en €l caso del Sol, la
mariposa, la codornizy € &guila estaban
directamente rel acionados con |os atributos solares.
Lamariposa (papalotl) con su revolotear se
asemejaalallamay aparece constantemente como
emblema de deidades solares. La codorniz (zolin)
ave que era sacrificada al Sol estaba asociadaaél a



través del Tonalpohualli. El animal solar por
excelenciaera el dguila (cuauhtli), de hecho eraen
la practica sinénimo del astro. Posiblemente, debido
aque estaave vuelaagran altura sobre latierray
ataca a sus adversarios y presas impetuosamente,
surgio laidentificacion con e Sol, que con su luz
ahuyentay borraalas estrellas a amanecer (Beyer,
1910).

En & Cddice Florentino empiezala seccion
referente al Sol con las siguientes palabras:
«Tonatiuh, quauhtleoanitl, xippilli, teotl» que en
castellano significa, «el Sol, el aguila con las
flechas de fuego, Sefior del afio, Dios». Por
supuesto que con Quauhtleoanitl se hace alusion a
Sol naciente, en contraste con €l término
Cuauhtemoc que significa aguila que desciende;
aqui no setrata sino del ocaso solar. Este nombre
fue también el del Ultimo emperador mexica que
sucumbi6 ante el embate de los conquistadores
espafioles en 1521.

Un objeto ritual muy importante paralos
mexicas era el recipiente donde se depositaban los
corazones de los sacrificados a Sol, sele conocia
como quauhxicalli o vasijadel aguila. Se han
conservado algunos ejemplares tallados en piedra
de estas vasijas, generalmente estan adornados con



corazones y plumas de aguila, ademas en su fondo
aparece € nahui ollin, e glifo solar. A veces estas
vasijas podian alcanzar un gran tamafio, la Piedra
del Caendario Azteca y lallamada Piedrade Tizoc
(Pierna Llagada, emperador mexica, 1481-1486)
son probablemente dos €jempl os monoliticos de
ellas. Asi también Quauhtecatl (hombre &guila) era
€l nombre dado alos que morian sacrificados en
honor de los dioses.

Entre los mexicas existia una orden guerrera
formada por nobles, los més valientes constituian
asi unatropa élite que juraba morir en defensa del
imperio. Eran conocidos como aguilasy tigresy
vestian a semejanza de estos animal es, tenian a Sol
como dios patron y poseian un sitio especial de
reunion, el Cuauhcalli (casa de aguilas), donde
honraban alaimagen solar. Antes de salir a
combate ofrecian sus armas a Sol Ilevando consigo
los emblemas solares, de tal forma que los que
dirigian €l atague principal eran designados como
Tonatiuh itlatocan, |os sefiores del Sol.

De acuerdo al padre Duran (1967) el templo
del Sol (in Tonatiuh itzacual) de la capital mexica,
Tenochtitlan, se encontraba en € mismo lugar
donde después se construy6 la Catedral colonial, se
le llamaba igual mente Cuacuauhtin inchan o Casa



delas Aguilas. En lo ato de este templo habiaun
santuario con un atar, sobre el cua: «...estaba
colgada en la pared una imagen del Sol, pintada de
pincel en una manta, la cual figura era de hechura
de una mariposa con sus alas, y a la redonda de
ella, un cerco de oro, con muchos rayosy
resplandores que de ella salian, estando toda la
demas pieza muy aderezada y galana». Lafiesta
del Sol se hacia dos veces al afio seglin caia el dia
nahui ollin. Después de un ayuno generalizado, a
medio dia convocaban los sacerdotes ala gente a
presenciar € envio de un mensgjero a Sol; se
trataba de un prisionero de guerra ataviado
especialmente para esta ocasion, traia un baston
adornado con plumas y un escudo, ademés llevaba
a cuestas una carguilla con ofrendas para e Sol. Al
pie del Templo del Sol el mensajero recibia una
exhortacion en voz alta: «Sefior, jo que 0s
suplicamos es que vayais ante nuestro dios € Sol y
gue de nuestra parte le saludéis y le digais que sus
hijosy caballerosy principales que aca quedan le
suplican se acuerde de ellos y que desde alla los
favorezca y que reciba este pequefio presente que le
enviamos y darle héis este baculo para con qué
caminey esta rodela para su defensa, con todo lo
demas que llevais en esa carguilla». El mensajero



entonces subia lentamente, parandose en cada
escalén un rato y asi asemejar e curso del Sol. Una
vez en lo ato del templo, sedirigiaalapiedradel
Cuauhxicalli y se subiaaella. Ahi en voz alta,
vuelto hacialaimagen del Sol, y esporéadicamente
hacia el Sol real, recitaba su mensgje. Al terminar,
cuatro sacerdotes subian adonde é estaba, le
quitaban el bastén, el escudo y lacarguilla, para
luego tomarlo de piesy manos. El sacerdote
principal lo sacrificaba por degollamiento,
pidiéndole que llevase su mensgje a verdadero Sol
en laotravida; le extraian el corazény en alto selo
presentaban a Sol. Las prendas recogidas al
mensgj ero eran colgadas junto alaimagen del Sol.
Lagente del pueblo entonces podia romper su
ayuno; después de comer, los nobles ofrecian su
sangre alaimagen del Sol extrayéndosela con unas
navajudas y haciéndose pasar unas varitas delgadas
por laherida. Lafiesta concluia con un baile de los
nobles, en particular de los caballeros &guilay tigre,
quienes sacaban las divisas y armas de su patron, el
Sol, en sus escudos (Duran, 1967).
Paralamentalidad mexica €l culto solar
[legd a ser unaimperiosa obsesion, necesaria para
mantener en vidaa Sol y asi asegurar lavida
humana. Su dios tribal principal Huitzlopochtli,



aunque con atributos solares, no era estrictamente el
Sol; asi |o denota un bello canto escrito en ndhuatl,
recogido de latradicion oral prehispanica (Garibay,
1958): «Huitzilopochtli, el joven guerrero, el que
obra arriba, va andando su camino. No en vano
tomé el ropaje de plumas amarillas, porque yo soy
€l que ha hecho salir al Sol». Se trata aqui de una
especie de dialogo entre un sacerdote y €l dios
tribal. Laguerraritual para conseguir €l sustento
para el Sol se convirtié naturalmente en razén de
estado en e imperio mexica. Otro bello canto,
también de procedencia prehispanica, nos muestra
como afrontaban 1os mexicas esta situacion (Leon
Portilla, 1986): «Desde donde se posan las aguilas,
desde donde se yerguen lostigres, € Sol es
invocado. Como un escudo que baja, asi seva
poniendo & Sol. En México esta cayendo la noche,
la guerra merodea por todas partes,  Oh dador de
lavidal seacercalaguerra. Orgullosa de si
misma, se levanta la ciudad de
México-Tenochtitlan. Aqui nadie teme la muerte en
la guerra. Esta es nuestra gloria, éste estu
mandato j Oh dador dela vida!. Tenedlo presente,
oh principes, no lo olvidéis. ¢Quién podra sitiara
Tenochtitlan ? ¢Quién podra conmover 1os
cimientos del cielo...?»



Ademés de | os fendbmenos resultantes del
movimiento aparente del Sol, otros, localizados mas
bien en lacercaniadel Sol, también Ilamaron la
atencion de | os astronomaos mesoamericanos.
Aungue no existe ninguna fuente etnohistérica que
nos indique explicitamente que los prehispanicos
observaron las manchas solares, no parece
imposible que lo hayan hecho. En ciertas
circunstancias, cuando la actividad solar esintensa,
la superficie solar presenta numerososy grandes
grupos de manchas solares; de estaforma, en el
momento de una salida o puestade Sal, al ser
filtradalaluz solar por las capas densas de la
atmosferaterrestre, se puede apreciar € disco solar
con algunas manchas oscuras. Resulta sugestivo
notar que, de acuerdo alaleyenda de la creacion
del Sol, fue precisamente €l dios Nanahuatzin (el
venerable buboso, sifilitico) el que a fin brincd en
el fuego autosacrificandose paraque a dia
siguiente apareciera él como Sol resplandeciente en
el oriente. La erupcion sifilitica de este dios podria
ser unaausion implicitaalas manchas solares
(Kunike, 1911).

Una observacion del Sal, que llama
especialmente la atencion, es lareportada por €l
historiador mestizo del siglo XV1 de Tlaxcala,



