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RESUMEN: La tradicion religiosa mesoamericana tiene una temporalidad del milenio VI aC a nuestros
dias y ha comprendido pueblos como los olmecas, mayas, teotihuacanos, zapotecos, mixtecos y nahuas.
Uno de sus elementos cosmoldgicos mas importantes es el arbol cosmico, relacionado desde un principio
con el calendario. Al menos desde el afio 100 aC el 4rbol aparece como una prolongacion del monstruo
de la tierra, con frecuencia en forma crocodiliana. Los mayas del Cldsico existe una liga del arbol al
poder, y los mitos del Postclsico hablan del establecimiento de los cinco arboles en los confines del
mundo y en su parte central en el momento de la creacién. El complejo de creencias llega a nuestros dias.
En la ponencia se pretende dar una explicacion de la coherencia de esta concepcion, principalmente con
base en la mitologia nahuatl del Postclasico.

PALABRAS CLAVE: Tradiciones religiosas, arbol cosmico, mitologia.

SUMMARY: The Central-American religious tradition includes peoples of a profound temporality and a
vast spatiality. Amongst them are the first farmers, the Olmecs, Mayas, Zapotecs, Toltecs, Mixtecs,
Huastecs, Aztecs, and the present indigenous peoples of Mexico and Central America that have
conserved their religious beliefs and practices. This paper deals with the cosmic tree, which appears in
two complementary forms: one is the cosmic axis, which sinks its roots into the dead’s world and raise
its branches up to the upper heavens; the other is constituted by its projections, four trees of four different
colours in each one of the extremes of the world. The role of the cosmic tree is very important. It is the
place of birth of the different types of beings (men included). On the other hand, the different divine
forces that constitute time flow, in an orderly way, through the side trees. The warm, and male forces of
heaven join the cold, dark and female forces of the dead’s world inside the trunks of the four trees, and
come out in a levogyrous sequence as days, thirteenths, twenticths and years. These forces constitute
destiny. The paper will present some myths relating to the installation of the trees of time and to the
alternation of the divine forces ordered in the calendar.
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En el sureste del estado mexicano de
Veracruz, tierra istmefia habitada por pueblos
nahuas, mixe-popolucas, zoque-popolucas, za-
potecos y mestizos, muy cerca de una poblacion
llamada Sayula, se levanta en la selva una gran
ceiba de la que los mixe-popolucas dicen que es
la puerta de los chaneques. Son los chaneques
los servidores sobrenaturales del poderoso dios
Chane, el Rey de la Tierra y duefio de los
animales salvajes. Cada 24 de junio acuden al
arbol los oferentes de resinas aromaticas porque
esperan que alli, junto a los restos arqueo-
légicos de los antiguos pobladores de la zona,

podran comunicarse con el otro tiempo-espacio.
Durante toda la noche, subidos en las ramas de
la ceiba, esperan el didlogo con los dioses
(MUNCH GALINDO 1983:160, 176-177).

Para los creyentes los dioses han ascendido
y descendido por las vias interiores de los
arboles césmicos —como la savia— durante
milenios. Asi se registra la creencia en los
testimonios etnograficos hoy en dia; asi aparece
en documentos historicos de los antiguos mayas
y nahuas, y asi qued6 representada escul-
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toricamente en las memorias de piedra de
pueblos mas antiguos.

El arbol sagrado, camino de dioses, es uno
de los pilares mas fuertes de una religion que se
origind con el cultivo del maiz y que a lo largo
del tiempo tuvo expresiones muy diversas, pero
siempre unidas por creencias, mitos y ritos de
una tradicion nacida en una extensa y profunda
historia comin. Hoy la llamamos religion
mesoamericana y sabemos que se extendi6 en
un amplio territorio de México y buena parte de
Centroamérica. De México ocupd la mitad
meridional, aunque en alguna época avanzd
considerablemente hacia el norte. En Centro-
américa abarcoé Guatemala, Belice, El Salvador
y parte de Honduras, Nicaragua y Costa Rica.
Los forjadores de este pensamiento fueron
pueblos cuyo florecimiento se fue sucediendo a
lo largo de los siglos: olmecas, mayas,
teotihuacanos, zapotecos, totonacos, mixtecos,
tarascos, huastecos, nahuas y otros muchos.
Tras la conquista espafiola de Mesoamérica, los
pueblos indigenas coloniales mantuvieron buena
parte de sus creencias, y perdura en nuestros
dias la figura del arbol cosmico.

(Desde cuando se creyo en el arbol como
via de unidn entre el cielo y el inframundo? La
religion mesoamericana fue agricola. El maiz se
domestic6 en Mesoamérica entre los milenios
VI y V aC, y una paulatina sedentarizacion
transformoé las concepciones del mundo de los
pueblos que iban abandonando su vida de
recolectores-cazadores. De aquella época de
transicion partieron las bases de la religion
mesoamericana; pero es dificil saber cuando en
esta religion, que se deleitd en la compleja
geometria espacial y en los complicados com-
putos del tiempo, se forjo la creencia del arbol
como elemento nodal de la geometria y el
devenir cosmicos. Podemos suponer que esta
creencia tiene una enorme antigiiedad, ya que
formé parte del sistema calendarico meso-
americano como uno de sus elementos cen-
trales. De haber sido parte del sistema desde el
principio de éste, la creencia mesoamericana en
el 4rbol cosmico ya exitiria en el siglo VII aC, al
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que se remontan los registros calendaricos mas
antiguos (EDMONSON 1988:20). Sin em-
bargo, las manifestaciones incontrovertibles de
la creencia en el arbol cosmico son mucho mas
tardias. Rivera Dorado, al referirse a las estelas
de estilo Izapa, que se produjeron a partir del
afio 400 aC, comenta asombrado como
aparecen en ellas simbolos de creencias que
mucho tiempo después plasmarian también en la
piedra los mayas del Clasico. Dice este
arqueologo: "Alli vemos expresado, por ejem-
plo, el concepto del arbol sagrado, metafora de
la resurreccion y la vida, que hunde sus raices
en el dragon terrenal comunicando los pisos del
cosmos" (RIVERA DORADO 1985:50; LO-
WE, 1982:273-275) (Fig. 1). Como lo sefiala
Rivera Dorado, en uno de los monolitos de
Izapa, la Estela 25, aparece la figura de la ceiba
que tiene por raices los brazos y la cabeza
crocodilianos del monstruo de la tierra, y que en
la corteza de su tronco hinchado muestra las
placas dorsales del saurio NORMAN 1976:39)

(Fig. 2y 3).

Muchos siglos después, durante el Clasico
(entre el 300 y el 900 dC), los mayas
desarrollaron una rica cultura en la que el arbol
cosmico mantuvo las caracteristicas del co-
codrilo. La relacién entre ambos sera notable en
el calendario. El signo mas importante de la
veintena, el primero, tiene por nombre imix, la
ceiba, que es el arbol sagrado, y como tal ha
sido interpretado el mas comin de sus signos.
Sin embargo, en algunas ocasiones aparece en
sustitucion, como un sinénimo, la imagen del
saurio. Esta sustitucion fue puntualmente
demostrada por THOMPSON & ERIC (1978:
lams. 6, 12, 40). Como es frecuente en los
distintos estilos artisticos mesoamericanos, la
figura crocodiliana de la deidad de la tierra tiene
en estas representaciones mayas una minuscula
quijada o falta la quijada por completo. Tales
evidencias hicieron decir a Barrera Vasquez:
"..no es precisamente que por una parte sea un
arbol y por otra un reptil. Arbol y reptil vienen a
ser una misma cosa" (BARRERA VAZQUEZ
1974-75:197).
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Otra notable caracteristica del arbol
sagrado durante el Clasico maya fue su liga con
el poder. La mas antigua y méas comuin
representacion del soberano maya es la de un
arbol cOsmico compuesto por un exuberante
conjunto de simbolos. Schele y Freidel
reproducen como ejemplo la Estela F de
Quirigua, en la que el gobernante tiene por
tronco y ramas los complejos atavios que
cubren su cintura, caderas y bajo vientre para
caer casi a la altura de sus tobillos. En su
tocado, verdadera copa arbdrea de plumas de
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El arbol césmico en Mesoamérica

quetzal, reposa el pajaro celeste, y porta el rey
la serpiente de dos cabezas, que es uno de los
simbolos de su autoridad, en la misma posicion
de la serpiente cuando se desliza a los lados del
arbol cosmico (SCHELE & FREIDEL 1990:91;
OCHOA en prensa, SOTELO SANTOS,
1988:75; LOPEZ AUSTIN, 1980:95) (Fig. 4).
El soberano es asi, segun estos autores, el eje
del mundo hecho carne, ya que es la via que
comunica €l mundo sobrenatural con el mundo
de los hombres, el camino del Sol, la Luna, los
planetas y las estrellas, y el de las almas de los
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FIGURA 1: Arbol césmico con la mascara de la divinidad de la tierra en la raiz. Estela 5 de Izapa.
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muertos que caen a Xibalbda (SCHELE &
FREIDEL 1990:90). No debe extrafar, por
tanto, que en las representaciones de la trans-
mision del poder del rey muerto a su sucesor se
coloquen las figuras de ambos a los lados del
arbol cosmico (Fig. 5), o que los antepasados
del linaje aparezcan con cuerpos de los que
brotan ramas floridas (Fig. 6).

El derrumbe de las estructuras de poder del
Clasico produjo en Mesoamérica una profunda
reestructuracion social y politica. La religion
debid de haber sufrido, concomitantemente,
grandes transformaciones; pero se preservaron
las creencias centrales, entre ellas la del arbol
cosmico (Fig. 7). En el area maya el Postclasico
se inicid hacia el 900 para concluir en la primera
mitad del siglo XVI, cuando el mundo meso-
americano fue conquistado por los espaiioles.
La dominaciéon europea introdujo el sistema
fonético de escritura, y gracias a €l las antiguas
voces indigenas —ya en lenguas mayas, ya en
espafiol— llegan a nosotros en forma precisa.
Durante la Colonia se transcribieron en letra
latina numerosos textos sagrados, entre ellos el
Popol Vuh y los genéricamente conocidos como

FIGURA 2: Arbol c6smico como cuerpo de cocodri-
lo. Estela 25 de |zapa.

88

FIGURA 3: Las mascaras de la deidad de la raiz
del arbol en las estelas de lzapa, segan Norman.
Dibujo copiado de Norman, Izapa sculpture, (Fig.
2.17).

Libros de Chilam Balam. Pese a que estas obras
coloniales muestran ya una fuerte influencia
cristiana, los usaré para referirme a algunas
creencias del Potsclasico.

Los libros sagrados escritos en lengua
latina se refieren a la creacion del mundo. Segun
los quichés, fueron dos los principios creadores:
la voluntad de Corazéon del Cielo y la de
Corazoén de la Tierra. Asi lo dice el Popol Vuh,
y continda explicando c6émo habitaron la
superficie de la tierra los pequefios y los
grandes mamiferos, las aves, las serpientes,
hasta que los Progenitores se preguntaron si
habrian de mantenerse el silencio y la
inmobilidad bajo los arboles y los bejucos. La
pregunta fue el principio de la idea de la
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creacion de los hombres (POPOL VUH

1964:25).

La formacion del mundo tuvo momentos
terribles, fases de catastroficas recomposicioo
extremos del mundo cuatro hermanos llamados
bacaboob para impedir que el cielo cayera sobre
la tierra (LANDA 1982:62). Uno de los libros
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FIGURA 4: EI soberano muerto de la Estela F de
Quirigud. Segun Schele y Freidel, en A forest of
kings, p. 91, el rey esta representado como arbol
césmico.
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sagrados de los mayas, el Libro de Chilam
Balam de Mani, sefiala a los cuatro bacaboob
como los agentes de la destruccion. El texto
hace saber que vino una avalancha de agua,
cambiaron los rumbos del mundo y se
hundieron los cielos y la tierra. Para el dia 1
Cimi (1-Muerte) todo habia concluido,
destrozado por los cuatro dioses. Después se
puso en pie la ceiba o imix roja, que es uno de
los sostenes del cielo y signo del amanecer. Los
dioses plantaron en el norte la ceiba o imix

blanca; en el poniente la negra, y en el sur la
amarilla. Un quinto arbol, la ceiba verde, quedo
en medio de la tierra, y las cosas del mundo
estuvieron establecidas (Codice Pérez 1949:
233) (Fig. 8). Otro texto sagrado, el Libro de
Chilam Balam de Chumayel, habla de los cuatro
bacaboob que lo nivelaron todo después de que
el firmamento se desplomo y hundio la tierra.
Tras recomponer el mundo, los cuatro "se
afirmaron en sus lugares para ordenar a los
hombres amarillos" (LIBRO DE CHILAM
BALAM DE CHUMAYEL 1973:63). Este
libro sagrado también enumera las cuatro
personificaciones femeninas de los arboles de
las esquinas del mundo: Madre Ceiba Roja del
oriente, Madre Ceiba Blanca del norte, Madre
Ceiba Negra del poniente y Madre Ceiba
Amarilla del sur. De ellas dependian los pe-
dernales, arboles, aves, productos vegetales
comestibles y, particularmente, granos de maiz,
todo caracterizado por la especificidad de los
colores de su respectiva duefia (LIBRO DE
CHILAM BALAM DE CHUMAYEL 1973:3).

Surge de los textos anteriores un aparente
problema: ;Se creyo en la antigiiedad en un sélo
arbol cosmico, el Yax-Imix-Che, centro del
mundo? ;Por el contrario, fueron cuatro los
arboles cosmicos? ;Fueron cinco? Las tres
respuestas son validas en la concepcion reli-
giosa mesoamericana porque en ella los dioses
se conjugan y se desdoblan. Yax-Imix-Che, el
arbol central, la gran ceiba cosmica, es la fusion
de los cuatro postes, pero es también el quinto
poste cuando se toma en cuenta todo el
conjunto. Asi como el arbol central sintetiza el
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poder y el simbolismo de los sostenes del cielo,
en cada una de las cuatro ceibas contiene las
valencias del gran eje cosmico (SOTELO
SANTOS 1988:75; LOPEZ AUSTIN 1990:95).

En los relatos de creacion resalta la figura
de los cuatro destructores y reordenadores del
mundo, los bacaboob. Son cuatro personas
diferentes. Thompson, para quien el estudio de
los bacaboob fue una de sus preocupaciones
centrales (THOMPSON & ERIC, 1934, 1970 y
1975:336-340), sefialo sus distintivos: cada uno
llevaba el color de su rumbo: rojo el del oriente,
blanco el del norte, negro el del poniente,
amarillo el del sur. Eran cuatro cargadores del
cielo que se distribuian, ademas, otros cuatro
simbolos: la tela de arafia, el carapacho de la
tortuga y dos distintos tipos de caracol
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(THOMPSON & ERIC, 1964:142, 269-270;
THOMPSON & ERIC, 1975:339; KUBLER,
1983) (Fig. 9).

Yax-Imix-Che, el arbol central, también
estuvo relacionado en el Postclasico con el
mundo de los muertos. Landa habla de un lugar
deleitable al que iban las almas. Era un sitio de
abundancia a la sombra de una ceiba gigantesca
(LANDA 1982:60). La enorme copa era, sin
duda, la del arbol césmico.

Tras la conquista los mayas siguieron
viendo en la ceiba al ser sagrado bajo el cual
debian realizarse los rituales de contenido
politico. En 1690 Fray Francisco Nuiiez de la
Vega escribié que la ceiba "es un arbol que
tienen [los mayas de Chiapas] en todas las
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FIGURA 5: Chan Bahlum |l (a la derecha) recibe el poder de su padre muerto, Pacal (a la izquierda), en el
afio de 690 dC, frente al arbol cosmico. Tablero central del Templo de la Cruz, Palenque.
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FIGURA 6: Chaacal I, Chan Bahlum | y la sefiora Kanal lkal, antepasados de Pacal, representados en el
sarcofago de éste como arboles floridos. Templo de las Inscripciones, Palenque.

plazas de sus pueblos a vista de la casa del
Cabildo, y debajo de ella hacen sus elecciones
de alcaldes, y las sahuman con braseros, y
tienen por muy asentado que en las raices de
aquella ceiba son por donde viene su linaje"
(NUNEZ DE LA VEGA, 1702:9). Y hoy, tres

siglos después, los tzotziles de Chiapas afirman -

que sus gobernantes tradicionales sostienen el
cielo y la tierra porque "cargan" a los dioses
Vaxakmen que son los que sostienen al mundo
de las cuatro esquinas "a manera de pilares de la
casa" (ARIAS 1990:114, 116). También perte-
necen a este siglo las creencias de los mayas
yucatecos en una gran ceiba que se yergue en el
centro de la tierra, arbol por el que ascienden
los muertos a su morada definitiva (TOZZER
1982:180, 191).

Si resumimos las caracteristicas del arbol
coésmico que he expuesto tan sintéticamente,
veremos en la milenaria tradicibn maya: su
identificacion con el monstruo crocodiliano de
la tierra; su funcién como camino entre las
moradas de los dioses y el mundo de los
hombres, su relacion con el calendario; su
instauracion en el principio del tiempo
ordenado; la identificacion de cada una de sus
formas con el color de una de las cinco partes
de la superficie terrestre; su naturaleza singular,
cuadruple y quintuple; su liga con la idea del
poder; su proximidad a la concepcion de cuatro
dioses que sostienen el cielo y que estan
encargados del orden en el mundo, y su
presencia en el mundo de los muertos.

Vol. 5 (1997)

Esta lista de caracteristicas produce dos
impresiones: la primera, la de una admirable
persistencia de la concepcion del arbol cosmico;
la segunda, una gran dificultad de entender las
relaciones internas del conjunto. Se trata, al
parecer, de robustas creencias sueltas, indepen-
dientes, que no se integran entre si como partes
de una cosmovision sistematica. Pero es dificil
aceptar esta falta de estructura en el pensa-
miento maya.

FIGURA 7: Arbol césmico en el Codice Tro-Corte-
siano, lam. 96.
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Busquemos la logica del sistema en la
comparacion de las concepciones mayas con las
de otros pueblos mesoamericanos, y princi-
palmente con las de los nahuas del Altiplano
Central de México que vivieron la invasion
europea. La informacion que tenemos de las
creencias de los nahuas del Postclasico, sobre
todo de los mexicas, es superior a la de
cualquier otro pueblo mesoamericano, sencilla-
mente porque la produccion historiografica
colonial fue mayor en Mexico-Tenochtitlan, la
mayor capital hegemonica a la que se
enfrentaron los espafioles y el sitio en el que
éstos fundarian su centro de dominio.

Desde hace ya muchos afios he venido
estudiando las concepciones mesoamericanas
del flujo del tiempo, principalmente en las
fuentes que se refieren a los nahuas del
Postclasico. Tomo algunas de mis conclusiones,
tanto de mis investigaciones publicadas
(LOPEZ AUSTIN, 1975; 1980:55-75; 1990)
como de una que esta ahora en proceso de
conclusion (Tamoanchan, Tlalocan), para mos-
trar que las ideas mayas que he expuesto si
pueden ser comprendidas en el contexto
sistematico de la cosmovision. Todo esto,
repito, partiendo de la idea de que, pese a las
grandes diferencias temporales y espaciales de

las manifestaciones religiosas mesoamericanas,
en el fondo existid una religion basica cuyos
principios nodales fueron comunes a toda
Mesoamérica.

La diosa terrestre de los nahuas, Cipactli,
tenia la forma de un cocodrilo, aunque con
frecuencia adoptaba figuras de un selacio o de
un batracio. Un mito la define como un ser
monstruoso, feroz, femenino, que nadaba en la
inmensidad del océano. Dos dioses convertidos
en serpientes cifieron a la diosa y la separaron
en mitades. Con una mitad formaron el cielo; la
otra sigui6 conservando su naturaleza terrestre.
La diosa deseaba unirse, y sufria y lloraba por
recuperar su forma; pero algunos dioses se
interpusieron entre las mitades, cargando el
cielo para que no cayera (Historia de los
mexicanos por sus pinturas, 1965:25; Historia
de México 1965:105, 108).

En este mito puede apreciarse que toda la
sustancia divina original, partiendo de lo
femenino, fue a dar origen con su separacion a
la division de los sexos. En efecto, en la
cosmovision mesoamericana la tierra era de
esencia femenina, mientras que el cielo era
masculino. La mitad superior de la diosa serian
los nueve cielos, morada de dioses. La mitad

FIGURA 8: Las cinco ceibas: roja al este, blanca al norte, negra al oeste, amarilla al sur, verde al centro.
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inferior, los nueve pisos del inframundo,
también eran morada de dioses (Fig. 10). En
términos mas precisos, todos los dioses del
cielo y del inframundo no eran sino porciones
del cuerpo de Cipactli.

Como en los mitos mayas, en los nahuas
aparece la creacion como una sucesion de
terribles acomodos. Habiendo caido el cielo
sobre la tierra, Tezcatlipoca y Quetzalcdatl
crearon cuatro seres que sirvieran de "cuatro
caminos, para entrar por ellos y alzar el cielo"
(Historia de los mexicanos por sus pinturas
1965:32). Después ellos mismos se convirtieron
en dos arboles, y con los cuatro dioses
"caminos" alzaron el cielo.

La transformacion en arboles de Tez-
catlipoca y Quetzalcoatl debe interpretarse
como una integracion de dos troncos de esencia
contraria que se tuercen uno sobre otro para
formar el arbol cosmico. En efecto, hay
representaciones iconograficas en las que el

El arbol césmico en Mesoamérica

arbol césmico aparece como un juego de dos
troncos en movimiento helicoidal (Fig. 11). Es
el simbolo conocido como malinalli, que
representa la union de dos fuerzas opuestas: la
masculina, ignea, celeste, seca, vital, luminosa,
y la femenina, acuatica, himeda, de muerte,
oscura (Fig. 12). En el caso de los dos dioses
convertidos en arbol la oposicion es clara:
Tezcatlipoca es el dios de la oscuridad, mientras
que Quetzalcoatl es el de la luz.

Los cuatro dioses-postes fueron conver-
tidos, como se dijo, en caminos por los que
transitarian los dioses. En otras palabras, por su
interior fluirian las corrientes de las partes
superior e inferior del cuerpo de Cipactli. Hay
que tener presente que en el pensamiento
mesoamericano —Yy en esto los mayas serian los
mas claros— el tiempo era materia divina en
curso. Los cuerpos de las cuatro columnas del
cielo eran atravesados longitudinalmente por las
fuerzas divinas, las calientes procedentes del
cielo, las frias del inframundo, que en su interior

FIGURA 9: Los cuatro bacaboob o dioses que sostienen el cielo. Relieves de los pilares del Castillo, Chi-
chén Itza. Dibujo copiado del de Thompson, Grandeza y decadencia de los mayas (Fig. 10-a).
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provocaban un acto sexual para brotar y
desparramarse sobre la superficie de la tierra.

Lo anterior nos da a conocer que habia la
creencia en dos tipos de tiempo. En las moradas
superiores e inferiores, los dieciocho pisos
reservados a los dioses, existia el presente, la
permanencia simultanea de todas las posibi-
lidades de ser. En las capas intermedias, la parte
del cosmos destinada a los seres mundanos, el

tiempo no era simplemente el presente, sino la
sucesion de influencias divinas que arribaban,
inundaban, se desgastaban y regresaban a sus
lugares de origen, provocando con su curso el
devenir del mundo (Fig 13).

Las influencias divinas llegaban a la tierra
en un orden estricto. En efecto, los antiguos
nahuas —como el resto de los mesoame-
ricanos— crefan que cada unidad temporal

CHICNAUHTOPAN
_. . . (Los 9 QUE ESTAN SOBRE NOSOTROS) ._.___
9 pisos de eterno presente

TraLTiCcPAC

(EN L4 SUPERFICIE DE LA TIERRA)
4 pisos de transcurso temporal

CHICNAUHMICTLAN

(Los 9 LuGARES DE L4 MUERTE)
9 pisos de eterno presente

FIGURA 10: La ceiba y los 22 pisos del cosmos: 9 cielos altos (Chicnauhtopan), 4 pisos del mundo del
hombre (Tlalticpac) y 9 pisos del mundo de la muerte (Chicnauhmictian).
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correspondia a uno de los cuatro puntos
extremos del espacio horizontal, y que la
secuencia era levogira. Los afios, para citar el
ejemplo mas sencillo, llevaban un nombre que
tenia como uno de sus elementos uno de los
nombres espaciales: acatl, la cafia, era el signo
del este; técpatl, el cuchillo de pedernal, del
norte; calli, la casa, del oeste; tochtli, el conejo,
del sur, y asi en continuo giro. Lo mismo
sucedia con los veinte nombres de los dias, el
primero de los cuales, correspondiente al imix
maya, era entre los nahuas cipactli, el cocodrilo.

El cocodrilo femenino original —como la
ceiba— era el tiempo, porque el tiempo estaba
formado por el transito de las porciones de sus
dos mitades, de partes de su propio cuerpo
dividido, y los arboles cosmicos no eran sino
prolongaciones de ese cuerpo que, huecas y

FIGURA 11: Arbol como cuerpo de Cipactli y con
tronco de malinalli (dos ramales en movimiento he-
licoidal). Cadice Fejérvary-Mayer, lam. 28.
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FIGURA 12: Dibujo de malinalli con su ramal de
fuego y su ramal de agua. Basado en los relieves
del tambor de Malinalco.

torcidas como cuerdas, servian de camino a sus
propios flujos.

Los cuatro dioses que servian de columnas
al cielo eran los arboles cosmicos por los que
viajaban las fuerzas divinas. La iconografia
también los representa divididos en dos mitades
con simbolos opuestos, entre ellos flor y espina,
flor y agua, noche y sangre, flecha descendente
y cuenta de piedra verde (CODICE BORGIA,
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FIGURA 13: Arbol cosmico. Por su tronco fluyen en dos corrientes helicoidales las fuerzas contrarias del
cielo y del inframundo.
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1963: lams.49-52; CODICE VINDOBONESIS
1964-67: lam.16).

Los colores de los arboles cdsmicos varian

(SOUSTELLE 1982:157-163) y las fuentes .

sefialan distintas especies arboreas para cada
uno de los postes del mundo (CODICE
TUDELA, 1980: 97r, 104r, 111r y 118r;
HISTORIA TOLTeca-chichimeca, 1976); pero
siempre hay el juego de cuatro —o cinco
cuando se incluye el gran arbol central— como
en el area maya. Un arbol, sin embargo, lleva
los cuatro colores en su tronco torcido (Codice
Borbonico, 1979: lam.15): es Tamoanchan, el
arbol central, la sintesis cosmica que alberga en
su interior todas las luchas entre los dioses,
todas las mezclas que constituiran el tiempo.
Tamoanchan es uno y es el conjunto de los
cinco arboles. En el juego doble de su tronco
giran, ademas, dos lugares miticos. En el ramal
acuatico y en las raices esta Tlalocan, el mundo
del dios de la lluvia. En el ramal igneo y en la
copa estd Tonatiuh Ichan, la casa del Sol.

Como los arboles cosmicos son las vias de
los dioses, de ellos proviene todo el orden
politico y el poder. Los simbolos de tiempo,
lluvia, turquesa, tocado y poder se funden en la
voz de los dioses que desciende por el tronco
(LOPEZ AUSTIN, & al. 1991:96). Esta es la
causa por la que el poder aparece representado
por dos dioses: Tlaloc, el sefior de la lluvia, con
su tocado en forma de simbolo del afio, y
Xiuhtecuhtli, el sefior del fuego, con su tocado
de mosaico de turquesa. Ambos dioses coin-
ciden en su division cuatripartita para ocupar su
sitio en los arboles cosmicos: hay cuatro dioses
de la lluvia, uno en cada poste (RUIZ DE
ALARCON 1953:80; LOPEZ AUSTIN,
1980:66), sosteniendo el cielo, y hay cuatro
dioses del fuego: el verde, el amarillo, el blanco
y el rojo (CODICE FLORENTINO, 1979:2,
117v), distribuidos en los cuatro rumbos. Los
ocho dioses forman las cuatro parejas de
opuestos, las voces del poder.

Por ultimo, debemos ver en Tamoanchan la
figura del gran arbol coésmico en el que se
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cierran los ciclos de la existencia mundana. Me
refiero ahora a su mitad humeda y fria,
Tlalocan, el dominio del dios de la lluvia. Segun
las antiguas concepciones, los hombres, equi-
parados a los seres vegetales, empezaban al
morir un proceso regresivo que los limpiaba de
toda memoria, de toda individualidad, para
quedar reducidos a meras fuerzas generadoras
de otros individuos. Se convertian en semillas.
Una parte del proceso, casi final, se daba al pie
del gran arbol del cosmos, porque del arbol
saldrian los gérmenes de los nuevos seres
humanos.

En resumen, que las persistentes concep-
ciones mayas que a primera vista parecen
carecer de articulacion en una cosmologia
estructurada, cobran sentido al quedar integra-
das en el contexto de la religion mesoamericana.
Y concluyo afirmando que una antigua religion
de agricultores que creyd descubrir en su
imagen del arbol las leyes de los procesos
universales, construyé un vigoroso pensamien-
to, un complejo sistema cosmologico, cuyos
vestigios aln se pueden percibir en los actuales
campos de cultivo del maiz.
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