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Huitzilopochtli in diesem Zusammenhang auch als "Bdse-
wicht" (tlahueliloc) bezeichnet, ein Wort, mit dem auch
der bdse nahualli gekennzeichnet wird.

Auch von der Schwester Huitzilopochtlis, Malinalxochitl,
wird der Zauber des teyolloquani berichtet}; sie und ihr
Sohn Copil, der gegen Huitzilopochtli k&mpft, werden eben-
falls nahualli genannt (111).

Weitere geschichtlich bedeutsame Zauberkunststlicke voll-
bringt Huitzilopochtli gemeinsam mit Tezcatlipoca. Diese
Taten bzw. Untaten werden im ndchsten Abschnitt im Zu-
sammenhang mit dem immanenten Wirken Tezcatlipocas bespro-
chen (s.u.S.191ff). Hier soll zuvor noch kurz auf die Funk-
tion und Bedeutung des nahuall? und auf die Analogie zwi-
schen seinem Handeln und dem immanenten Wirken der G&t-
ter eingegangen werden.

Zauberer, Wahrsager und Gaukler galten als eine eigene
Berufsklasse mit teilweise priesterlichen Funktionen.

Bei Sahagin wird diese Berufsklasse zweimal behandelt.

Im neunten Kapitel des zehnten Buches werden unter der
Uberschrift "Zauberer und Betrliger" (nanahualtin texixicoant)
der "eigentliche Zauberpriester" (nahualli) und seine nega-
tive Variante, der "Eulenmensch" (tlacatecolotl), beschrie-
ben. In diesem Zusammenhang wird auch der "Wahrsager"
(tonalpouhqui) geschildert, der in seinem negativen Aspekt
ebenfalls tlacatecolotl genannt wird. Auch die T&tigkeit
des Arztes (tigitl) geh®drt in diesen Bereich der Zaube-
rei (112). Der Begriff tlacatecolotl wird in den azteki-
schen Texten 8fter als Ubersetzung filr das spanische diablo
verwendet, welches seinerseits in manchen Texten (s.o.S.
177) die aztekische Bezeichnung fiir den transzendenten
Gott, teotl ersetzt. Im Zusammenhang mit der Beschrei-
bung der Zauberer und daher weitgehend auch bei der, Dar-
stellung des immanenten Wirkens der G8tter erscheint
dieser Begriff jedoch in seiner urspriinglichen Bedeutung.
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An anderer Stelle werden bei Sahaglin unter der Uber-
schrift "B8sewichter" (tlahueliloque) der nahualli und
weitere bestimmte Arten von Gauklern geschildert, die

ihre Zaubertricks an Flirstenh8fen vorfiihren und oft als
tetxcuepani ("derjenige, der jemandes Auge verkehrt")
bezeichnet werden (113). Der Zusammenhang zwischen dem
nahualli und dem teixcuepani ergibt sich nicht nur aus
dieser Anordnung, sondern aus der Tatsache, daR der negati-
ve Aspekt des ndhualli sowohl tlacatecolotl als auch
teixcuepani genannt wird. Der gute nahualli ist auch "Wahr-
sager" (tlaciuhqui) und "Hagelbeschwdrer" (teciuhtlazqui) (114).
Er kann die verschiedensten Gestalten annehmen, eine
Fédhigkeit, die der wdrtlichen Bedeutung von nadhualli "Ver-
kleidung, Maske, entspricht, von der sich der Begriff
Nagualismus ableitet (115). Dariiberhinaus vermag der
natualli die Zukunft vorauszusagen, ist imstande, Spuk-
erscheinungen hervorzurufen und gibt seine auBergewdhn-
liche Natur schon vor seiner Geburt zu erkennen (116).

Der Charakter des nadhualli ist also ambivalent, er kann sei-
ne Fdhigkeiten zum Guten wie zum B8sen einsetzen. Der

gute nahualli "hat keine Freude daran, ein Eulenmensch

zu sein", der b®se nahualli aber "treibt Eulenmenschen-
spuk und verwandelt sich in Tiere." Der gute ndhualli

"hat keine Frau, nur im Tempel lebt er, fastend, einge-
schlossen lebend." Zu seinen Aufgaben gehdrt es, die

Opfer fiir Tlaloc zu bestimmen, er interpretiert den
Willen der G8tter und wirkt als eine Art Mittler zwischen
G8ttern und Menschen (117). Der gute nghualli hat priester-
liche Funktionen; nach Seler ist der Oberpriester Tlalocs
(Quetaalcoatl Tlaloc tlamacazque), und der "Priester" Huitzil-
opochtlis (Quetaalcoatl Totec tlamacazque) ein nahualli (118).

Wenn der zu Beginn dieses Abschnittes zitierte Sahagin-
text Huitzilopochtli als "Menschen", "Zauberer", "Er-
scheinung", "Unruhestifter" und "Betriliger" bezeichnet, so
ist das offenbar als eine Art von Erlduterung zu seinem
immanenten Wirken anzusehen. Denn dieses entspricht nicht
nur in einzelnen Episoden bzw. Zauberkunststiicken, sondern
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auch in den allgemeinen Zligen dem Wirken des nahualli:
Beide geben schon vor ihrer Geburt ihr {ibernatlirliches
Wesen zu erkennen, beide wirken als Priester (tlamacazqui),
sagen die Zukunft voraus und k&nnen verschiedene Gestalt

annehmen.

Diese Ubereinstimmungen zwischen dem immanenten Wirken
des Gottes und dem nahualli wird noch verstdrkt durch die
ebenfalls in dem zitierten Sahagintext enthaltene und auch
sonst recht hdufige Bezeichnung Huitzilopochtlis als "Er-
scheinung" (tetzahuitl) bzw. "Schreckensgott" (tetzauhteotl).
Die F&higkeit dieses Gottes, tetzahuitl zu erzeugen, wird
oft besonders gertlhmt. In einem Gesang heift es von ihm:
"tetzaviliztli in mixtecatl"”
"Der Mann aus dem Wolkenlande hat (durch ihn) ein
unheilvolles Vorzeichen (tetzahuitl) erfahren" (119).

Das Wort tetzahuitl wird meist als "Vorzeichen" oder so-

gar interpretierend als "bd8ses Vorzeichen" wiedergegeben.
Aus der Verwendung des Begriffs tetzahuitl und aus der Be-
deutung des Etymons tetzahuia "heftig erschrecken" ergibt
sich jedoch ein gr8Rerer Bedeutungskreis: tetzahuitl heift
nicht in erster Linie "Vorzeichen", sondern,wie auch schon
Molina angibt, zundchst nur etwas Erschreckendes im Sinne
Manifestation des Tremendum, die einen ambivalenten Charak-
ter hat, zu einem guten oder auch zu einem b&sen Vorzei-
chen werden kann (120). Der Ruf des Vogels Uactli z.B. kann
Gutes und auch B&ses ankiindigen (121). Als tetzahuitl gel-
ten auffdllige Naturereignisse wie Sonnenfinsternisse, Erd-
beben und das Auftreten von Kometen, aber auch spukhafte
Erscheinungen wie der Ruf bestimmter Tiere bei Nacht oder
das scheinbare In-Flammen-Stehen von Gebduden (s.u.S.229).
Doch werden die tetzahuitl im allgemeinen als spukhafte Mach-
werke der G&tter angesehen, oder auch als Erscheinungen
der GOtter selbst: so wird die Erscheinung des tlacanexquimilli
als "eine Hexerei, ein Auftauchen, eine Erscheinung Tez-
catlipocas" bezeichnet (122).

Bestimmte tetzahuitl k&nnen aber auch von menschlichen Zau-
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berern, von bestimmten Klassen des nadhualli erzeugt
werden und milssen von ihnen gedeutet werden. So be-
steht z.B. das Kunststiick des tecallatia cuegaltica ,
"der anderer Leute Haus anziindet", darin, daB er ein
Haus "in Flammen taucht, es (mit Flammen) umringt, als
ob in Wirklichkeit das Haus brenne." (123) Die Deutung
der tetzahuitl 1ist Sache der "Weisen" (tlamatinime) und
der "Wahrsager" (tlaciuhque) (124). Tlaciuhqui ist ein
Beiname des nahualli, der in dieser Funktion auch
teciuhtlazqui, "Hagelbeschwdrer", heift und als solcher
Naturkatastrophen wie Hagelschlag, Frost und Feuerre-
gen vorhersagt oder gar abwendet (125).

Die Benennung Huitzilopochtlis als tetzawhteotl und als
tetzahuitl - im Spanischen meist mit dem Wort abusidn
wiedergegeben - kennzeichnet demnach ebenfalls eine be-
stimmte Art seines Wirkens, in der er wie ein ndhualli
handelt, wie dieser verschiedene Gestalten annimmt und
auBergewhnliche Erscheinungen bewirkt, um dadurch den
Gang der Geschichte zu beeinflussen (126).

Zusammenfassend 148t sich feststellen, daR die Texte das
immanente Wirken des Huitzilopochtli einmal durch die
Vorstellung des teixiptla, d.h. eines besonderen Menschen,
durch den der Gott handelt und spricht, erkldren, ande-
rerseits in Analogie zum Wirken des nghuall? beschrei-

ben. In beiden F&llen wird das immanente Wirken des

Gottes als Ausdruck seiner transzendenten Natur aufgefaft.

b) Tezcatlipoca
Auch das immanente Wirken Tezcatlipocas vollzieht sich in
zwei Bereichen, die von den Texten durch die Begriffe des

teixiptla und des nahualli bezeichnet und erkldrt werden.

Als "Abbilder" Tezcatlipocas werden in erster Linie die
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aztekischen Fiirsten geschildert, von denen es oft heiBt,
daf dieser Gott "durch sie spricht".

Folgendes Gebet, das der neugewdhlte Flirst an Tezcatli-
poca richtet, zeigt deutlich, daB die Gegenwart des Got-
tes in den Wirdentrigern wihrend ihrer Amtsaustibung im
Sinne der teixiptla-Vorstellung gedacht wurde:

"Barmherziger, unsichtbarer und unfaBbarer Herr,

ich bitte Euch, daR Ihr Euch nicht von mir abwendet,
seid oft mein Gast, besucht dieses armselige Haus,
denn ich werde Euch in diesem armen Hause, in dieser
armen Wohnstatt mit grofem Verlangen erwarten. Ich
erhoffe und erbitte instdndig Euer Wort und Eure
Erleuchtung, mit der Ihr Eure Freunde und Bekannten
erleuchtet und inspiriert habt, welche mit Aufrichtig-
keit und Sorgfalt Euer Reich regiert haben, das der
Sitz Euer Majestdt ist, an deren beiden Seiten Eure
Senatoren und Wilrdentréger sitzen, welche Euer Abbild,
wie Eure eigene Person sind, die in den 6ffentlichen
Angelegenheiten in Eurem Namen urteilen und sprechen,
denn Ihr gebraucht sie als Eure Fl&ten, indem Ihr in
ihnen sprecht und Euch in ihr Gesicht und Geh&ér ver-
setzt und ihre Miinder 8ffnet, um recht zu sprechen (127).

Das Gleichnis der Fl&te, als die der Gott die Flirsten ge-
braucht, stellt den der teixziptla Vorstellung zugrundelie-
genden Gedanken einer gdttlichen Einwohnung besonders deutlich
heraus. Doch ist diese Vorstellung bei Tezcatlipoca nicht,

wie bei Huitzilopochtli und Quetzalcoatl (s.u.S.198 ),

primdr mit einer bestimmten Pers®nlichkeit verbunden, son-
dern bezieht sich offenbar auf alle Herrscher.

Neben dieser Form des Wirkens durch ein teixziptla schil-
dern die Quellen, wie Tezcatlipoca in verschiedener Ge-
stalt direkt in das geschichtliche Geschehen eingreift.
Dabei wird Tezcatlipoca in den aztekischen Quellen ab-
wechselnd "Zauberer", nahualli, und "Eulenmensch", tlacate-
colotl genannt (128). In diesen immanenten Erscheinungsfor-
men tritt Tezcatlipoca vor allem als Hauptgegenspieler
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und Feind Quetzalcoatls auf. Dabei wird von einigen
Quellen auch Huemac als Feind Quetzalcoatls und der
Tolteken dargestellt und mit Tezcatlipoca in Verbin-
dung gebracht (129).

Der Untergang des Toltekenreiches erscheint in diesen
Darstellungen als Resultat der Bemilhungen von Tezcatli-
poca und auch Huitzilopochtli, die h8chstpers®nlich in
die Geschichte eingreifen und Quetzalcoatl und die Tol-
teken vertreiben,um Platz filir die eigenen V8lker zu
schaffen:

"Es ist n&tig, daB er doch seinen Wohnsitz (seine
Stadt) verlidft. Dort werden wir leben" (130).

heiBft es in der Geschichte der K¥nigreiche, wo berich-
tet wird, wie Tezcatlipoca und seine Komplizen die Ver-
treibung Quetzalcoatls beschliefen. Um dieses Ziel zu
erreichen, verfilhren sie Quetzalcoatl zu Taten, die ge-
gen die religidse Norm, an die er gebunden ist, verstos-
sen (131). Quetzalcoatl wird veranlaBt, sich in einem
Spiegel - dem Symbol Tezcatlipocas - zu schauen, seinen
Palast zu verlassen und sich 8ffentlich zu zeigen. SchlieB-
lich werden er und seine fromme Schwester dazu verfilhrt,
fiinf Schalen Wein zu trinken, - die fiinfte Schale bedeu-
tet Trunkenheit - (132), woraufhin sie zweideutige Lie-
der singen und die vorgeschriebenen Frémmigkeitsiibungen
vernachldssigen (133).

Bei Sahagln ist nur diese letzte Episode erz#hlt. Hier
nimmt Tezcatlipoca, um Quetzalcoatl den Wein anzubieten,
die Gestalt eines alten Minnchens an. AnschlieBend wer-
den dann weitere Taten Tezcatlipocas geschildert, welche
die direkte Vernichtung des toltekischen Volkes durch
Zauberei zum Ziel haben. Dabei arbeitet Tezcatlipoca,der
hier mit seinem Namen Titlacauan,"Wir sind seine Sklaven",
bezeichnet wird, mit Huitzilopochtli zusammen. Folgendes
unternehmen sie gegen die Tolteken: Titlacauan bringt
die Tolteken dazu, so rasend zu tanzen, daB sie alle
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einen Felsen herabstilirzen. Er 148t kleine Figlirchen tan-
zen, und die Tolteken drdngen sich so sehr um diese Schau-
stellung, daf viele von ihnen umkommen. Dann veranlaft er
das Erscheinen von tetzahuitl, es scheint u.a. pl&tzlich so,
als ob ein Berg brenne. Weiter verwandelt sich Titlacauan
in eine alte Frau und r8stet Mais, der so gut riecht, daB
alle Tolteken wiederum herbeistrdmen:

"Und als, so viele ihrer waren, zusammengekommen
waren, t8tete er sie alle" (134).

Der rasende Tanz, der den Tolteken zum Ungliick wird, steht
wohl noch im Zusammenhang mit der Einftlhrung des Pulque.

Die weiteren Taten Tezcatlipocas entspreéhen jedoch genau

den Kunststiicken bestimmter Gaukler, die zum Wirkungskreis
des nahualli gehdren. Tezcatlipoca vollfilhrt das Kunststiick
des teoquiquixti, "der die G8tter herausspringen 1&Bt", in-

dem er "aus seinem Beutel Figuren wie kleine Kinder" heraus-
kommen 14Rt. Die Ubereinstimmung erstreckt sich auch auf

den Namen dieser Figuren, die hier wie dort als "Huitzilo-
pochtli" bezeichnet werden. Weiter agiert Tezcatlipoca wie
der teca(l)latia cuegaltica, "der anderer Leute Haus anziindet"
(s.0.S.190). Das letzte Kunststlick des Maisr&stens entspricht
der Tdtigkeit des <tilmaco micequia, "in seinem Mantel wird

Mais gerdstet", der das R8sten von Maisk®rnern vortduscht (135).

Ein weiteres tetzahuitl, das die Tolteken erschreckt, ist

das Erscheinen einer riesigen Leiche, welche sie trotz al-
ler Bemflhungen nicht fortschaffen k¥nnen (136). Die Geschich-
te der K&nigreiche erz&hlt in anderem Zusammenhang von einem
dhnlichen tetzahuitl:

"Und der K8nig von Nonohualco...hatte da ein unheilvolles
Vorzeichen: Er sah ein leibhaftiges Aschenbiindel,...einen
Riesen. Und hernach (war) das einer, der Menschen fraf" (137).

Di¢ unheimliche Gestalt wird dann als telpochtontli, "Jlingel-
chen", erkannt, d.h. als Tezcatlipoca identifiziert, der
under anderem den Beinamen telpochtli, "JUingling", fithrt (138).
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Denn die spukhafte Erscheinung eines Toten gilt all-
gemein als Machwerk des Tezcatlipoca:

"Grade so erschien den Leuten auch ein Ver-
storbener, (ins Leichentuch) gebunden, bis
zum Kopf eingewickelt, seufzend... Wie man
sagt, ist das alles Hexerei von ihm, dem
Tezcatlipoca, der so die Leute zum Narren
hidlt" (139).

Ein derartiges tetzahuitl kann aber auch von einem bestimm-
ten nahualli verursacht werden, ndmlich demjenigen, "der
einen ins Feuer stellt" (tetlepan quetzqui), von dem es heift:

(er)"baut einen als Toten auf" (140).

Die letzte Untat des Tezcatlipoca, von der Sahagin be-
richtet, spielt nur generall auf seine Fdhigkeit, sich zu
verwandeln, an. Es wird erzdhlt, daR er "die Gestalt eines
Kriegshduptlings annahm" (141), alle Tolteken zusammen-
rufen lieR und sie dann erschlug.

M8glicherweise gehdrte zu den verschiedenen Erscheinungs-
weisen auch bei Tezcatlipoca wie bei Huitzilopochtli
(s.0.5. 185) und Quetzalcoatl (s.u.S. 202) das Auftreten
in Gestalt eines Tieres, das auch fiilr den Zauberer ty-
pisch ist. Jedenfalls berichtet die Histoyre du Mechique:

"Auch sagen sie, daR Tezcatlipoca ihnen in Gestalt

eines Affen erschien und durch die Schultern sprach, bei
anderen Gelegenheiten aber in Gestalt eines Vogels, der
Fliigel schlagend groRen Lirm machte und jene, die schlie-
fen, aufweckte, wenn er mit ihnen sprechen wollte" (142).

Die Gestalt des Affen, der "durch die Schultern spricht",
ist m8glicherweise ein Hinweis auf den Gott der Acxoteca,
der "Schultermensch" heift. Auch bei dieser Gestalt scheint
es sich um die immanente Erscheinungsweise eines Gottes
(Tezcatlipoca ) zu handeln. Chimalpahin berichtet, daR
dieser Gott sein Volk zunichst als "Herold" (tecpoyotl)
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ftihrt, dann aber von den Feinden der Acxoteca, den Chichimeca-
Totollimpaneca, "in den Hals geschossen" und dadurch zum "Schul-
termenschen" wird. Dieser "Schultermensch", auch "Zauberfiirst"
(nalualtecutli) genannt, "ruht" dann im Tempel der Acxoteca, die
ihn dort verehren, d.h. er wird offenbar &hnlich wie die Reli-
quien des Priesterfiihrers Huitzilopochtli (s.o0.S. 171) zum kul-
tischen "Abbild" des Gottes (143).

Die Ubereinstimmung der Taten Tezcatlipocas mit den Kunststiicken
bestimmter Klassen von Zauberern zeigt besonders deutlich, daB
die Bezeichnung der Stammes- und Sch8pfungsgdtter als nahualli
terminologisch zu verstehen ist, als Definition einer bestimmten
Art ihres geschichtlichen Wirkens. DaB auch diese spezielle Form
des immanenten Wirkens ebenso wie das Wirken durch ein teixiptla
als konstitutiver Bestandteil der Transzendenz des Gottes ange-
sehen wurde, wird ausdriicklich erkl&rt. Bei Sahaglin 'wird Tez-
catlipoca als "wirklicher Gott" (uel teotl) folgendermafen be-
schrieben:

"Dieser Tezcatlipoca wurde als ein richtiger Gott
angesehen, er wohnte (wandelte) {iberall, in der Unterwelt,
auf der Erde und im Himmel. Wenn er auf der Erde weilte
(wandelte), erweckte er Mifhelligkeiten und Zwietracht
und brachte Ungliick auf die Leute, er drdngte sich
zwischen die Leute.... darum wurde er 'nach beiden Sei-
ten Feind'genannt. Alles B&se, was {lber die Menschen kam,
schuf er, brachte er herab, lieR er ankommen, lieR er
die Menschen empfangen. Er trieb sein Spiel mit den
Leuten. Und bisweilen gab er den Leuten Reichtum und
Habe, Kriegerrang, Hduptlingsrang, Flirstenrang, K&-
nigswiirde, Prinzenrang, Ehrenstellung" (14u4).

Ein derartiges Wirken in den verschiedenen Bereichen der Welt
ist aber auch fiir den nahualli typisch, von dem es heift:

"Man sagte von ihm, daB er die Unterwelt kennt, daB
er im Himmel Bescheid weiB" (145).
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c) Quetzalcoatl

Wie Huitzilopochtli wird auch Quetzalcoatl als "Mensch"
(tlacatl) (146), als "Gotthiiter" bzw. "Priester", (tlamacazqui)
(147), sowie als "Zauberer" (nahualli) (148) bezeichnet. Ei-
ne weitere Bezeichnung fiir Quetzalcoatl ist das Wort pilli,
bzw. im Reverential piltzintli, das wdrtlich "Flrst" und
"Prinz" bedeutet "und auf eine urspriingliche Bedeutung
'Sohn jemandes' - im hervorhebenden, ehrenden Sinne -
zuriickgeht"(149).

Das immanente Wirken des Quetzalcoatl wird von den Quel-
len unterschiedlich, ja widerspriichlich geschildert. L&Bt
man den Bericht des Ixtlixochitl beiseite, der ein be-
stimmtes christlich inspiriertes Quetzalcoatlbild ver-
mitteln will (s.0.S.92ff), ergeben sich folgende Ziige:
Von einem Teil der Quellen,- vor allem Sahagln, der Ge-
schichte der Kénigreiche und Chimalpahin - wird Quetzal-
coatl als Friedensfilrst von Tollan geschildert (150). Da-
bei wird seine menschliche Erscheinung beschrieben; bei
Sahaglin heift es im besonderen, daf er bédrtig war und ein
h&Bliches Gesicht hatte (151).

In diesen Texten wird vor allem das Priestertum Quetzal-
coatls betont, er wird als Sakralherrscher dargestellt,
dessen Person strengen rituellen Mafnahmen unterworfen
war (152). Er durfte z.B. sich nicht ohne weiteres in der
Uffentlichkeit zeigen:

"Und zur Zeit als er lebte, nicht zeigte er sich
vor den Leuten. An einem ganz unzugdnglichen
Platz, im Innern des Hauses hielt er sich auf,
ward er behiitet." (153).

Die Vernachldssigung dieser religi®sen Pflichten, zu

der ihn Tezcatlipoca und Huitzilopochtli, die dabei wie-
der als Zauberer auftreten (s.0.S. 193 ), veranlassen, be-
dingt unter anderem das Ende seiner Herrschaft. "Ep-
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scheinungen" (tetzahuitl), die teilweise denen, die der Con-
quista vorangingen (s.u.S. 229ff), entsprechen, kiinden die-
ses Ende an (154). Die Tolteken milssen Tollan verlassen,
und Quetzalcoatl filhrt das Volk auf der Wanderschaft:

"Niemand, der nicht gehorcht hitte. Alle begaben
sich auf die Wanderung, sobald er ging" (155).

Nach langer Wanderung kommt Quetzalcoatl an den "Rand des
Gotteswassers". Einige Texte berichten, daB er sich dort
verbrannte, woraufhin bunte Schmuckv®gel aufflogen und sein
Herz sich in den Morgenstern verwandelte (156); andere Tex-
te sprechen nur davon, daf er nach Osten ging, in eine be-
stimmte Jenseitsregion, das Land der schwarzen und roten
Farbe (Tlillan Tlapallan) (157). An diese Berichte vom Fort-
gehen Quetzalcoatls schlieBen sich die Verheissungen {iber
seine zuklinftige Wiederkehr an, die bereits erdrtert wur-
den (s.o0.S. 155ff).

In all diesen Quellen wird der Fiirst Quetzalcoatl als ein
Gegner der Menschenopfer dargestellt, der den G8ttern nur
Schlangen, Schmetterlinge, Rauchopfer und Selbstkasteiungen
darbringt. Er steht in einer besonderen Beziehung zum h&ch-
sten Gott, es heift, daf er "zum Inneren des Himmels" und
zum "Orte der Zweiheit" betete, aber auch den Gott Quetzal-
coatl besonders verehrte (158). In welch enger Beziehung
der Gott Quetzalcoatl zum Menschen gleichen Namens gesehen
wurde, zeigt auch die Uberschrift des dritten Kapitels im
dritten Buch Sahagin:

"Das dritte Kapitel handelt von der Geschichte
Quetzalcouatls, der ein grofRer Zauberer war...
was er tat, als er ging. Quetzalcouatl hielt man
gleichsam fiir einen Gott, er wurde fiir einen
Gott gehalten, als Gott angebetet" (159).

Besonders wichtig in unserem Zusammenhang ist die Bezeich-
nung von Quetzalcoatl als "Zauberer" (nahualli), welche
die schon festgestellte priesterliche Funktion dieses
Standes bestdtigt. Denn die eben zitierte Passage ist die
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Uberschrift zu einem Text, der das priesterliche Wir-
ken Quetzalcoatls und die Frémmigkeit der Tolteken schil-

dert:

"Gar fromm waren sie, denn nur Einem als ihrem

Gotte waren sie ergeben, den sie anriefen, den sie
verehrten, namens Quetzalcouatl. Ihr Priester war,

ihr Gotteshiiter, ebenfalls nur (einer) namens
Quetzalcouatl. Und dieser war sehr fromm. Was
Quetzalcouatl zu den Priestern sagte, das taten sie
sie genau. Nicht siindigten sie, denn er sprach zu
ihnen: es ist nur ein Gott namens Quetzalcouatl" (160).

In &hnlicher Weise wie durch den Begriff des teixiptla
wird hier ein Mensch durch eine besondere Beziehung zum
Gott gleichen Namens gekennzeichnet, dessen Sprachrohr
er sozusagen ist. M8glicherweise ist diese Vorstellung
vom Menschen als Gottgesandten "im Sinne eines Deuters
und Offenbarers des transzendenten Gottes, eines Realisa-
tors seines Willens", fiir Quetzalcoatl durch den Beinamen
ptltzintli ausgedriickt (161). Eine #hnliche enge Verbin-
dung zum Gott zeichnete nach Seler auch den zapoteii-
schen "Grofen Seher", den Uijatdo, aus, der als "Image
vivante de la déité ou son vicaire” angesehen wurde und

eine "lebendige Inkarnation" des Quetzalcoatl dar-
stellte (162).

Die Darstellung von Quetzalcoatl als Friedensfiirsten ist
in der vergleichsweise groBen Literatur tiber Quetzalcoatl
oft aufgegriffen worden, dabei ist seine Haltung unter
anderem als diejenige eines Philosophen gekennzeichnet,
seine Gestalt als "mythisches Symbol der Wahrheit" defi-
niert worden (163). Der haupts#dchliche Exponent dieser
Richtung, die Quetzalcoatl nicht nur als Gegner der Men-
schenopfer, sondern als Gegner der altmexikanischen Re-
ligion Uberhaupt darstellt, ist Ledn-Portilla, durch
dessen gesamtes Werk sich diese Deutung zieht. Er geht
dabei, im Anschluf an Caso, von einer Einteilung der az-
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tekischen Religion in polytheistische Volksreligion

und tendenziell monotheistische Priesterreligion aus

und unterscheidet von beiden eine philosophische Schu-

le der tlamatinime (Weisen), die in besonderer Beziehung

zu Quetzalcoatl standen, an ein duales kosmisches Prin-
zip glaubten und dariiber in Einzelf&llen zum Monotheis-
mus gelangten.

Es bleibt jedoch zu fragen, ob sich diese philosophische
Schule wirklich in so starkem MaRe von den Ubrigen reli-
gidsen Strdmungen und ihren Einrichtungen absondern konn-
te, wie Ledn-Portilla annimmt. Gerade die tlamatinime stan-
den besonders mit der Ausbildung der Priester im calmecac
(s.0.S. 36 ) und damit zwangsldufig auch mit dem
Huitzilopochtlikult in Verbindung. Denn wenn auch das
Leben im calmecac selbst nach dem Vorbild des priester-
lichen Quetzalcoatl ausgerichtet war, so wurde doch
schlieflich aus den Mitgliedern eben dieses calmecac

der Oberpriester des Huitzilopochtli gew&hlt (164).

Das Bemerkenswerte an dieser Deutung Quetzalcoatls, die
ihn als einen Philosophen herausstellt, welcher den Poly-
theismus und auch weitgehend alle mythischen Vorstellungen
tiberwunden und zu einer rationalen Gotteserkenntnis ge-
funden hatte, ist ihre erstaunliche Ubereinstimmung mit
den Kategorien der christlichen natiirlichen Theologie, die
schon Ixtlilxochitl auf Quetzalcoatl anwendet. Zwar kommt
in diesen modernen Deutungen die von Ixtlilxochitl vor-
sichtig angedeutete Mdglichkeit einer direkten Verbin-
dung zwischen Quetzalcoatl und dem Christentum (s.o.S.94)
nicht mehr vor. Aber die Abwertung der "polytheistischen"
Religionen und die grofe Betonung der Tatsache, daR es
neben ihr, ja im Gegensatz zu ihr eine aztekische Philo-
sophie gegeben habe, deren Vertreter Quetzalcoatl ist,
lassen vermuten, daf hier nach wie vor die gleichen
christlichen apologetischen Vorstellungen eine Rolle
spielen, welche in der antiken Philosophie eine praeparatio
evangelica , in der antiken Religion aber Teufelswerk und
"Vielg8tterei" sah.
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Was in den meisten dieser Darstellungen Quetzalcoatls
{ibersehen oder doch durch eine allegoristische Deu-
tung gemildert wird, ist, daf er von den Quellen nicht
nur als Friedensfiirst, sondern auch als kriegerischer
und ungew8hnlich mutiger Hduptling geschildert wird.
Z.B. betont die Historia de los Mexicanos por sus
Pinturas die Tapferkeit des Herrschers von Tollan (165),
und Chimalpahin berichtet, wie er die Teotenanca be-
kriegt, weil er neidisch auf die vielfarbigen H&duser
ihres Gottes Nauhyotecutli ist (166).

Die ausfilhrlichsten Berichte {iber die von Quetzalcoatl
gefilhrten Kdmpfe schildern ihn als Rdcher seines Vaters,
Mixcoatl-Camaxtli. Neben dieser Tradition gibt es noch
zwei Varianten zur Geburt Quetzalcoatls; die Geschichte
der K8nigreiche erzihlt, er sei auf ganz &hnliche Weise
wie Huitzilopochtli von seiner Mutter Chimalman empfan-
gen worden, indem sie einen Edelstein verschluckte (167).
Chimalpahin betont mit seiner Angabe, Quetzalcoatl sei
"nur gebracht" (s.o.S. 94) worden, das Exzeptionelle der
Geburt (168).

Die Tradition, welche Quetzalcoatl den Sohn Mixcoatl-
Camaxtlis sein 14Rt,erzihlt, wie dieser ihn mit Chimal-
man bzw. Coatlicue (169) zeugt, indem er Pfeile auf sie
schleudert und spdter auf Eroberungsziigen von seinen
Brlidern, den 4oo Mimixcoa, get®tet wird. Der junge
Quetzalcoatl, der seinen Vater zundchst begleitet hat-
te, erfdhrt von dessen Schicksal und beschlieft, ihn

zu rdchen. Quetzalcoatl kd&mpft mit den Mimixcoa, zer-
schmettert deren Anfilhrer und opfert drei von ihnen

zur Einweihung des Tempels, in dem er die Gebeine sei-
nes Vaters bestattet. Anschliefend zieht Quetzalcoatl
weiter als Eroberer von Ort zu Ort (170). Wihrend die
Leyenda de los Soles hier abbricht, erzdhlt die Histoyre
du Mechique weiter, wie Quetzalcoatl, nachdem er sei-
nen Vater Camaxtli gerdcht und fiir ihn geopfert hat,
nach Tollan zieht, dort das Opfer einfitihrt und seine
Herrschaft beginnt (171).
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Die Erz#&hlung von der jungfrdulichen Geburt Quetzalcoatls und

von seinem Kampf mit den Mimixcoa ist m8glicherweise eine An-
gleichung an die entsprechende Erz#hlung von Huitzilopochtli (172).
Wichtig ist der wiederholte Hinweis auf ein von Quetzalcoatl
vollzogenes Menschenopfer, das einen Widerspruch zu seiner Kenn-
zeichnung als Friedensfiirst bildet.

Der Kriegerische Aspekt.wurde von der Literatur tiber Quetzal-
coatl bisher sehr wenig beriicksichtigt bzw. als ein nicht zum
"wahren Wesen" Quetzalcoatls passender Zug bezeichnet (173).
Angesichts der reichlichen Quellenbelege, die teilweise auch den
kriegerischen Quetzalcoatl mit Tollan in Verbindung bringen,
erscheint eine solche Betrachtungsweise nicht gerechtfertigt.

Es muB vielmehr festgehalten werden, daR die Gestalt des Quetzal-
coatl, wie sie in den vorliegenden Texten geschildert wird,
sowohl friedliche als auch kriegerische Ziige trdgt: beides zu~-
sammen entspricht seinem bisher kaum beachteten Charakter als
Nationalgott, dessen Wirken ebenso wie das des nahuall? ambiva-
lent ist.

Wie der oben (S. 197) zitierte Sahagin-Text zeigt, wird Quetzal-
coatl in seinem priesterlich-politischen Wirken in Tollan auch
als nahualli bezeichnet. Wdhrend die aztekischen Quellen Quetzal-
coatls Zauberwirken vornehmlich im Zusammenhang der Sch&pfung
schildern (s.o0.S. 129), ist die politische Bedeutung seines
Zauberwirkens in der Maya-Tradition ndher erl&dutert, welche die
Funktionen Quetzalcoatls im {ibrigen &hnlich beschreibt wie die
mexikanischen Texte (174). So heiBt es z.B. im Popol Vuh:

"Aber filirwahr nicht auf die Art, daB etwa Krieg

iber ihr offenes Land und ihre Stddte hereingebrochen
wdre, kamen alle Stdmme, sich zu unterwerfen, sondern
um der Zauberkraft der K8nige willen, mit der es
Fiirst Kukumatz (Quetzalcoatl) und Fiirst Cotuha zum
Ruhm gebracht hatten" (175).
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Analog zum nchualli nimmt auch Quetzalcoatl verschiedene
Gestalten an. Seinem Namen entsprechend, der wdrtlich
tibersetzt "Die mit griinen Quetzalfedern bedeckte Schlan-

ge" heift, wird er mit der Federschlange identifiziert (176).
AuBerdem erscheint er auch als Morgenstern:

"Daher sagten sie, wenn er starb, nur vier Tage
schien er nicht. Man sagte, er lebte... dann in der
Unterwelt... Und weitere vier Tage war er Knochen.
(Erst) nach acht Tagen kam (wieder) zur Erscheinung,

der grofe Stern, den man Quetzalcoatl nannte" (177).

Dieser Bericht von den verschiedenen Aufenthaltsorten
Quetzalcoatls hat eine Parallele im Popol Vuh, wo {lber
den Priesterk®nig Quetzalcoatl gesagt wird:

"Alle sieben Tage pflegte er zum Himmel hinaufzustei-
gen, alle sieben Tage auf den Weg hinab in die Unter-
welt sich aufzumachen. Sieben Tage konnte er dann ein
Schlangenwesen sein, war er wirklich eine Schlange;
sieben weitere Tage konnte er sich zum Adlerwesen,
sieben weitere Tage zum Jaguarwesen machen, - wirklich
ein Adler, ein Jaguar war dann sein Ebenbild..." (178).

Hier wird also, ebenso wie in dem Text iliber Tezcatlipoca
(s.0.5.195) die F&higkeit, in der Art eines nahualli ver-
schiedene Gestalten anzunehmen und in allen Regionen der
Welt zu Hause zu sein, als Kennzeichen des transzenden-
ten Gottes dargestellt.

Die Darstellung des immanenten Wirkens Quetzalcoatls
zeigte, daf auch der Schilderung des irdischen Auftre-
tens dieses Gottes zwei Vorstellungen zu Grunde liegen;
einmal wird sein immanentes Wirken in Analogie zum

Wirken des nahualli beschrieben und die sch¥pfermichti-

ge Zauberkraft des Gottes gelobt. Zum anderen wird der
Mensch Quetzalcoatl als Priester bezeichnet, der in &hn-
licher Weise wie das menschliche teiziptla Huitzilopochtlis,
durch eine besondere Beziehung mit dem Gott gleichen Na-
mens verbunden ist und als dessen Gesandter auftritt.
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Diese Funktion des "Sprachrohrs" ist flir Quetzalcoatl
wahrscheinlich durch den Terminus ptltaintli bezeichnet.

d) Mixcoatl-Camaxtli

Die meisten Quellen identifizieren den chichimekischen
Jagdgott Mixcoatl mit dem Kriegsgott der Huexotzinca

und Tlaxcalteca: Camaxtli (179). Die Gestalt dieses

Gottes scheint sich in besonderer Weise zu Identifizie-
rungen mit anderen G8ttern zu eignen. Wdhrend Sahagln
Mixcoatl mit dem Gott der Tarasca, Taras, gleichsetzt (180),
faBt die Historia de los Mexicanos por sus Pinturas

Mixcoatl als Erscheinungsform Tezcatlipocas auf:

"Im zweiten Jahr nach der Sintflut... gab Tezcatlipoca
seinen Namen auf und verwandelte ihn in Mixcoatl" (181).

Mendieta hingegen bezeichnet diese beiden G&tter als
Briider (182).

In seinem immanenten Wirken wird Mixcoatl-Camaxtli von
den Quellen tibereinstimmend als kriegerischer H&uptling
der Chichimeken geschildert, der ausgedehnte Eroberungs-
zllge unternimmt, Itzpapalotl schldgt, mit Chimalman

bzw. Coatlicue den Quetzalcoatl zeugt und schlieB-

lich von seinen Brildern, den Centzon Huitznahua, erschla-
gen, von seinem Sohn Quetzalcoatl aber, wie im vorigen
Abschnitt dargestellt, gerdcht wird (183).

Auch fiir diesen Gott ist die euhemeristische Theorie
vertreten worden (184), zuerst wohl von Camargo, der
im Anschluf an seinen Bericht {lber Quetzalcoatl und

Camaxtli erkldrt:

"und da es so auferordentlich wichtige Pers®nlichkeiten
mit so grofen Fdhigkeiten waren, hielten sie sie

fiir G8tter, vor allem Camaxtli, Quetzalcoatl und
Tezcatlipoca" (185).
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Dieser Gedanke kann jedoch nicht als altmexikanische
Glaubensaussage genommen werden, da er Camargos Ver-

such entspricht, die heidnische Religion als unvermeid-
baren Irrtum des natlirlichen Menschen zu erkldren. Be-
zeichnender ist es, daR auch Camargo von den Verwandlungs-
kiinsten des Camaxtli berichtet:

"Einige sahen ihn verwandelt als Ldwen oder Tiger
oder in anderer wunderbarer Gestalt. Er war so
bekannt unter diesen Elenden, daf sie gleich wuften,
wenn er mit ihnen sprach" (186).

Dieser Charakterisierung, welche das Wirken auch dieses
Gottes analog dem Wirken des Zauberers beschreibt, ent-
spricht die Bezeichnung Camaxtlis als "grofer Hexer" (gran
hechicero)‘"Zauberer" (encantador) und "Hexenmeister" (brujo)
(187). Die Historia de los Mexicanos erzihlt, daf Camax-
tli, um den Chichimeken bei ihren ersten Kidmpfen zu helfen,
menschliche Gestalt annahm:

"Camaxtli, der Gott, der sie geschaffen hatte,
verwandelte sich in einen Chichimeken" (188).

Mixcoatl greift auch noch mit anderen Mitteln direkt in
das immanente Geschehen ein. Die Geschichte der Kénig-
reiche berichtet, wie der Kampf der Quauhtinchantlaca
gegen die Otomi durch folgendes Ereignis entschieden wird:

"Ihnen spielte der Teufel (diablo), 'der Pfeil,
einen Streich; er fiel mitten zwischen sie. Und
sie hdrten: der Schild l&rmte und heulte" (189).

Nach dieser Erscheinung fliichten die Otomi, ohne noch
weiter zu kdmpfen.

Der Pfeilschaft galt neben dem heiligen Biindel als Sym-
bol der kultischen Praesenz Mixcoatls. In der Historia
de los Mexicanos por sus Pinturas heift es, daf die
wandernden Stdmme diesen Pfeilschaft mit sich fihrten,
durch den sich Mixcoatl und der Gott Amimitl, der auch
in anderem Zusammenhang mit Mixcoatl identifiziert
wird (190), manifestierten:
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"... saltd Atlitlalabaca (nach Lehmanns handschriftlichen Rand-
bemerkungen ist Atlatlahuacan zu lesen) y su dios que era Ami-
micli (nach Lehmann: Amimitl) que era una vara de Mixcoatl, al
cual tenian por dios, y por su memoria tenian aquella vara"(191).

Der Pfeil (mitl) wird auch in der -‘Geschichte der Kdnig-
reiche als besonderes Kennzeichen der Chichimeken und
ihres Gottes Mixcoatl beschrieben; Pfeil und Grasballen
liegen auf dem Altar der Quauhtinchantlaca, die bei
ihrem Gotte und beim Pfeil schwdren, daB die Tepaneken,
zu deren Tracht die Steinschleuder geh®rt, nicht ihres-
gleichen sind (192).

Demnach ist die spukhafte Erscheinung des Pfeils, die
zu Gunsten der Quauhtinchantlaca, welche Mixcoatl ver-
ehren, erfolgt, als Manifestation Mixcoatls zu verste-
hen, der sich in seinem immanenten Wirken auch des Sym-
bols seiner kultischen Praesenz bedient.

Trotz der relativ spdrlichen Quellen ergeben sich fiir
das immanente Wirken Mixcoatl-Camaxtlis im wesentlichen
die gleichen Ziige, welche das immanente Wirken der an-
deren Nationalgottheiten bestimmen: das Auftreten des
Menschen wird vom gleichnamigen transzendenten Gott her
legitimiert und erkldrt; es bildet die Fortfilhrung sei-
nes Sch¥pferwirkens und wird analog zu dem Wirken des
nahualli geschildert.

Allerdings fehlt in den Beschreibungen des immanenten
Wirkens dieses Gottes ein ausdriicklicher Hinweis auf
die Vorstellung der Gottgesandtheit oder des teixiptla.
Das liegt wahrscheinlich ebenso an der Spdrlichkeit der
erhaltenen Uberlieferung wie an der diese Spdrlichkeit
erkldrenden Tatsache, daB dieser Gott im aztekischen
Pantheon der spdteren Zeit weit weniger michtig war als
die anderen Nationalgottheiten. Die Tendenz, ihn mit
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anderen, fremden Nationalgottheiten zu identifizieren,
spricht flir ein gewisses Verblassen seiner individuel-
len Zlige, das durch die Aussage eines Textes, er sei
nur eine Erscheinungsform Tezcatlipocas, noch unter-
strichen wird. Hdtte die aztekische Religion ungestdrt
weiter bestehen kdnnen, wdre die Gestalt Mixcoatls wohl
v81llig in Tezcatlipoca aufgegangen, dessen Machtbereich
deutlich im Wachsen begriffen war (193).

e) Das immanente Wirken der
G 8t ter:teiziptla u nd nahualls

"Einige der Indios gaben zu verstehen, daf ihre G&tter
Menschen waren oder zuerst gewesen waren; welche spd-
ter zu den G8ttern gezdhlt wurden, weil sie her-
vorragende Flirsten gewesen waren oder zu Ihrer Zeit
bedeutende Taten vollbracht hatten. Andere sagten,
daR sie keine anderen Menschen fiir GStter hielten
als solche, welche sich verwandelten oder er-
schienen oder sich zeigten in irgendeiner anderen
Gestalt, in der sie etwas anderes taten oder sagten,

worin sich zeigte, daR sie mehr waren als Menschen" (194).

Dieser letzte Satz, mit dem Mendieta der euhemeristischen
These eine Auffassung entgegensetzt, welche das immanen-

te Wirken der G8tter als Ausdruck ihrer g&ttlichen, tiber-
menschlichen Natur erkldrt, entspricht, wie sich in den vo-
rigen Abschnitten gezeigt hat, dem urspriinglichen altmexi-
kanischen Verstdndnis. Da ein derartiges immanentes Wirken
alle Sch¥pfungs- und Stammesg®dtter kennzeichnet, miissen ein-
zelne Berichte tlber bestimmte G8tter, wie z.B. die Beschrei-
bung von Huitzilopochtli als Menschen bei Sahagfin und im
Codex Telleriano Remensis (195) aus dem Zusammenhang der
verschiedenartigen Epiphanien dieser G8tter verstanden wer-
den, als Beschreibung einer bestimmten Form ihres Wirkens,
nicht aber als erschdpfende Darstellung und Erkldrung ihrer
ganzen Gestalt.
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Die Untersuchung der Texte in den vorigen Abschnitten zeigte,
daR sich die Darstellung des immanenten Wirkens der Nationalg&t-
ter tibereinstimmend auf die beiden Begriffe teixiptla und nahualli
bzw. auf eng verwandte Vorstellungen bezieht. Es muR daher ab-
schliefBend nach der Beziehung dieser beiden Begriffe zu einander
gefragt und auch versucht werden, die von ihnen gekennzeichneten
Formen der Epiphanie n&her zu bestimmen.

Das Wort teixiptla bezeichnet ein Lebewesen oder ein kultisches
Objekt, durch das hindurch sich die Gottheit manifestiert. Die-
ser Begriff umfaft den Bereich der kultischen Prdsenz des Gottes
ebenso wie denjenigen seines immanenten Wirkens. Daneben stimmt
eine zweite Form des immanenten Handelns der G8tter mit dem Han-
deln des nahuall? sowohl in einzelnen Akten als auch in allgemei-
nen Ziligen {iberein. Beide haben die M&glichkeit, verschiedene Ge-
stalt anzunehmen, und sich in den verschiedenen Bereichen des
Weltgebdudes zu bewegen. Der Charakter des nahualli ist ambiva-
lent, er kann seine Fdhigkeiten zum Guten und B8sen einsetzen;
analog dazu wirken die Stammes- und Sch8pfungsgdtter Gutes fiir
ihre V8lker, B&ses filir deren Feinde.

Es dirfte schon deutlich geworden sein, daf der Begriff des Na-
gualismus im Sinne der alter ego Vorstellung, in dem er gew8hn-
lich aufgefaBt wird, zwar etymologisch von nahualli abgeleitet
ist (s.o0.S. 128), aber doch das Wirken der Zauberer, wie es in
den aztekischen Texten dargestellt ist, nicht umfasst. Daher
hat Aguirre Beltran versucht, den Terminus Nagualismus wieder
enger mit dem Bedeutungskreis von nahualli zu verbinden, indem
er zwischen Nagualismus und Tonalismus unterscheidet. Als To-
nalismus, vom aztekischen tonallt "Tageszeichen", "Seele",
"Schicksal" (s.0.S. 39) bezeichnet er die Tatsache, daR in
einigen mesoamerikanischen Kulturen "existid una representacién
tdeacional que ligaba misticamente a una persona con un animal”. Diese
Vorstellung ist mit dem Nagualismus dadurch verbunden, daf
beiden der Gedanke einer "mystischen Bindung" (ligatura mistica)
zu Grunde liegt. Dennoch sind beide Vorstellungen grundsdtz-
lich unterschieden: "En las culturas donde ambos fendmenos coexisten
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todo individuo tiene su tona, pero no todo individuo es nagual. La liga-
dura mistica, presente en los dos complejos, sblo es uno de los rasgos
del nagualismo, el mas sorprendente, si se quiere pero no el principal,
en cambio esta ligadura constituye el elemento fundamental del tonalismo.
El sacerdote, en el nagualismo, se transfigura o metamorfosea en otro
ger, pierde su forma humana y adquiere una forma animal. En el tonalismo
el individuo no se transforma en animal; el animal y el individuo co-
existen separadamente, sblo estén unidos por un destino comin" (196).

Mit diesem Begriff ist das Wirken des menschlichen Zaube-
rers in der Geschichte (s.u.S.210) gut definiert, nicht
aber das dem Handeln des nahualli analoge Wirken der G8t-
ter, um das es hier geht.

Wie oben dargestellt, ist es das hauptsdchliche Kennzeichen
des Wirkens der G8tter in der Geschichte, die Zukunft vor-
herzusagen und sie gleichzeitig - durch ihr direktes Ein-
greifen in den Geschichtsverlauf - aktiv mitzugestalten.
Ahnliche Fdhigkeiten sind, in begrenzterem MafBe, auch

fir den nmahualli typisch, vor allem fiir den tlaciuhqui, den
"Wahrsager". Dieser Typ des Zauberers steht in der Be-
schreibung Sahagiins an erster Stelle, er ist es, "der im
Himmel und auf Erden Bescheid weiB" (s.0.S.195), seine
priesterliche Lebensweise wird geriihmt:

"Und er hat keine Frau,

nur im Tempel wohnt er,
fastend, eingeschlossen lebend.
Darum wird er Zauberer und
Wahrsager genannt" (197).

Dieser tlaciuhqui kann Katastrophen wie Frost und Hungers-
néte, Vorzeichen wie "Feuerregen" vorhersagen. Dariiber
hinaus wird ihm auch die F&higkeit zugeschrieben, dem
altepetl drohendes Unheil, z. B. den Tod des Herrschers
abzuwenden und den "Ddmonen" bzw. den G8ttern die als
solche auftreten entgegenzuwirken:
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"Auch pflegte er (der tlaciuhqui) den D&mon (tlacatecolotl)
zu erlangen (erreichen, ergreifen, erhaschen),

wenn er der Stadt oder dem Kdnig libel will

(der die Stadt oder den K8nig krank macht),

indem er darauf ausgeht, daf die Stadt zugrunde gehe,
der K8nig sterbe" (198).

Da die Zauberer selbst, wenn auch in begrenztem MaRe,
tetzahuitl zu erzeugen vermdgen (s.o0.S5.188 ), sind sie
auch imstande, derartige Erscheinungen zu deuten, sie in-
terpretieren den Willen der G&tter, welche durch ihr im-
manentes Wirken ebenso wie durch ihre Verheifungen ge-
schichtliche Verdnderungen ankiindigen und bewirken, und
stellen sich ihm gegebenenfalls auch entgegen.

Die priesterliche Funktion des nahualli wird durch die
Beschreibung des Zauberers, "der in der Gestalt eines
Gottes auftritt" (in teutlippan moquetza), besonders hervor-
gehoben:

"'Der in der Gestalt eines Gottes auftritt', wird ge-

nannt, wer z.B. die Gestalt Huitzilopochtli's annimmt.
Wie der Putz Huitzilopochtli's ist, ebenso putzt er
sich, bemalt sich mit blauen Ldngsstreifen, mit seinem
gesamten Putz putzt er sich. Aber sie betrachteten ihn
als Mensch und sprachen zu ihm als Mensch, und sie ga-
ben ihm zu essen oder auch von Zeit zu Zeit, worin er
sich kleiden konnte. Und nicht flirchteten sie mehr die

Schluchten, die Berge, den Regen, den Wind, wenn sie
sahen, daB er ihnen voranging, wo er sie hinfilhren
mochte, dahin gingen sie" (199).

In dieser speziellen Form des Auftretens scheint der
nahuall? eine &hnliche Funktion wie das menschliche
teixiptla zu haben, die u.a. folgendermafen beschrieben
wird:
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"Denn hochgeehrt wurde er, wenn er 8ffentlich
als Abbild erkldrt worden war, als Abbild
Titlacauans. Er galt als unser Herr Gott,
man erkannte ihn als Herrn an,man betete zu
ihm unter Seufzen, man warf sich vor ihm auf
die Erde, das Volk aB Erde vor ihm" (200).

Diese beiden Texte zeigen deutlich die Ubereinstimmungen
aber auch den tiefgreifenden Unterschied zwischen dem
menschlichen teixiptla und dem menschlichen nahualli. Beide
wirken als Mittler zwischen Menschen und G8ttern, inter-
pretieren den Willen der G8tter und leiten das Volk. Doch
scheint die Art der Beziehung zwischen Gott und Mensch beim
nahualli eine grundsdtzlich andere zu sein als beim tetxiptla.

Hier geht die Verbindung zwischen Gott und Mensch von Gott
aus im Sinne einer Sendung und Einwohnung und ist immer
mit der Persdnlichkeit eines ganz bestimmten, einzelnen
Menschen verbunden. Dieser Mensch wird, nachdem er zum
teixiptla geworden bzw. geweiht worden ist, als Gott be-
zeichnet und verehrt.

Beim nohualli hingegen geht die Verbindung gewissermafen
vom Menschen aus. In dem eben zitierten Text wird der
nahualli im Gegensatz zum teixiptla, auch nachdem er den
Putz des Huitzilopochtli angelegt hat, ausdriicklich als
Mensch bezeichnet.

Der Putz bzw. die Maske des Gottes spielt in beiden F&l-
len eine ganz verschiedene Rolle: der Zauberer legt die-
se Maske an, um als Mensch in eine n#here Verbindung zum
Gott zu kommen, es handelt sich dabei nach der Formulie-
rung von Bleeker um ein "rituelles Maskentragen, das eine
Partizipation mit der Gottheit schafft" (201). Der zum
teiziptla bestimmte Mensch hingegen ist vom Gott als
Maske bzw. Sprachrohr erwdhlt und wird zum Stellvertreter
dieses Gottes, zum Medium seiner Offenbarung.
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Auf diese grundlegenden Unterschiede ist es zuriickzufiihren,
daf die Texte das immanente Wirken der G&tter durch den
teiziptla -Begriff, der die Prdsenz des Gottes beinhaltet, un-
mittelbar erkldren, mit dem Begriff des nahualli? aber nur an-

n&hernd umschreiben.

Nach der Darstellung der Texte verkdrpert sich der Gott nicht
unmittelbar im nahualli, sondern handelt nur analog zum Han-
deln des nadhualli.

Daher ist der Zauberer, wie das Kapitel {iber das Wirken

der Menschen in der Geschichte noch deutlicher zeiger wird,
auch nicht, wie das teixiptla, ein direktes Werkzeug des
Gottes. Vielmehr ist der menschliche nahuall? eine Art von
selbststdndigem Partner des Gottes, der zu seinem Mit- aber
auch zu seinem Gegenspieler werden kann. Seine besondere Auf-
gabe ist es, das immanente Wirken der G8tter in allen seinen
Spielarten rechtzeitig zu erkennen, und ihm m8glicherweise

entgegenzuwirken (s.u.S.223).

Das immanente Wirken der Gdtter stellt eine eigene Form der
Epiphanie dar, die mit keinem der tblichen religionswissen-
schaftlichen Termini zureichend beschrieben werden kann. Es
handelt sich dabei nicht um eine Inkarnation. Dieser Begriff
paBt weder auf die Vorstellung des teiziptla, nach der auch kul-
tische Gegenstdnde zum "Abbild" des Gottes werden k&nnen, noch
beschreibt er zutreffend die pl®tzlichen Verwandlungen und
zeitlich begrenzten Erscheinungen, aus denen das immanente Wir-
ken der G8tter zu einem groBen Teil besteht (202). Ebensowe-
nig kann dieses Wirken als avatara definiert werden. Der Be-
griff avatara, wértlich "Herabstieg", bezeichnet im Hinduismus
die Epiphanie eines Gottes - vor allem Visnus - der auf Erden
erscheint, um sie vor einer drohenden Gefahr zu schiitzen (203).
Er bewahrt z.B. die Erde vor dem Einstiirzen, befreit sie von
Ddmonen und richtet durch sein Erscheinen das immer schwicher
werdende kosmische und sittliche Weltgesetz (dharma) wieder auf
(204). Mit dieser kosmologischen bzw. sozialethischen Zielset-
zung verbindet sich ein, vor allem in der spiteren Entwicklung
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seit Ramd@nuja immer stdrker hervortretendes soteriologisches
Element: Vigqu steigt sowohl herab, um den dharma wieder aufzu-
richten und damit die allgemeinen Voraussetzungen zur Erldsung
des Einzelnen zu verbessern, als auch um von seinen Gldubigen
geschaut werden zu k&nnen und sie dadurch unmittelbar zu er-
18sen (205).

Am bekanntesten ist die "klassische" Folge der zehn Avatdras
Visnus, in den vier Zeitaltern (yuga) eines Weltalters (kalpa).
Vignu erscheint als Fisch (matsya), Schildkr&te (kurma), Riesen-
eber (vardgha), Mannldwe (narasipha) im ersten "goldenen Zeit-
alter" (krtgqyuga); als Zwerg (vdmana) "Rama mit dem Beil"
(Parafurdma) und Rama im tretayuga, als Krsna in dvdparayuga, als
Buddha zu Beginn und als Kalki am Ende des gegenwdrtigen kali-
Zeitalters (206). Diese Reihe wird als eine aufsteigende Fol-
ge von sich intensivierenden Offenbarungen angesehen, welche
die absteigende Folge der vier Zeitalter, in denen Welt und
Mensch unaufhaltsam verfallen und der dharma immer geringer
wird, kompensieren. Ein solcher Ausgleich ist jedoch letzt-
lich nicht m&glich, der Verfall schreitet fort, bis es
schlieRBlich, am Ende des bestehenden Kalizeitalters, zum Welt-
untergang, zur Neuschdpfung und zum Beginn eines neuen Weltal-
ters (kalpa) kommt, das wiederum aus vier sich verschlechtern-
den yugas bestehen wird. Daher bringt Kalki, der letzte avatarg,
nicht die endgiiltige Vollendung des dharma, sondern steht nur
am Ubergang zu dem neuen kalpa, er leitet ein neues "goldenes"
kyrtayuga ein, das wiederum verfallen wird (207).

Das Erscheinen eines avatara und das immanente Wirken der az-
tekischen G&tter scheinen also beide sozusagen zeitbedingt
zu sein: in beiden Fdllen erscheint der Gott zu einem be-
stimmten Zeitpunkt, der sein Eingreifen erfordert. Dennoch
unterscheidet grade die Zeit- und Geschichtsvorstellung die
indische von der aztekischen Auffassung.

Filr den traditionellen Hinduismus - die modernistische Inter-
pretation hat hierin neue Wege eingeschlagen (208) - wirken
die quatdras im Rahmen eines zyklischen Geschichtsbildes:
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Visnu erscheint auf Grund einer immer wiederkehrenden kos-
miséhen Notwendigkeit in verschiedener Gestalt auf Erden,
sein Handeln kann den Zeitpunkt des Weltunterganges und der
Neusch8pfung nicht herausschieben. Die aztekischen G&tter hin-
gegen greifen unerwartet und pl8tzlich in einmalige, un-
wiederholbare historische Situationen ein. Thnen fehlt da-
bei weitgehend die fiir den avatdra typische, auf den Einzél-
nen gerichtete, soteriologische Zielsetzung: ihr Handeln
bezieht sich auf das Schicksal eines bestimmten Volkes und
dient dadurch indirekt dem Heil bzw. der Erhaltung der
Welt und der Herausz8gerung ihres endgliltigen Untergangs.

Eine weitere Parallele kdnnte man in der Tatsache sehen,

daB sowohl die Folge der aqvatdras als auch das immanente
Wirken der aztekischen G8tter zwei verschiedenartige Formen
der Epiphanie umfassen: zeitlich begrenzte Erscheinungsformen
des Gottes in verschiedenartiger Gestalt - Visnu als Fisch,
als Mannldwe usw. - und die Erscheinung des Gottes in und durch
einen bestimmten Menschen und dessen gesamtes Leben, - Rama,
Kprsna bzw. das menschliche teiziptla des aztekischen Gottes.
Doch besteht auch hier wieder ein entscheidender Unterschied
zwischen den teixiptla-Vorstellungen und den Begriffen des
avatdra wie auch dem der Inkarnation.

Die Avatdra-Lehre und die meisten Versionen der Inkarnations-
lehre sprechen von einer Erscheinung des Gottes in einem
eigenen menschlichen Leib, der in vielen Fdllen, bei den
Avatara-Vorstellungen durchweg, als Scheinleib verstanden wird.
Eine Ausnahme hierzu ist nur die Vorstellung des amdavatara,
"Teilavatara", nach der sich ein - kleiner - Teil des Gottes
bzw. seines hypostasierten avatara in einem bestimmten, so-
zusagen schon vorhandenen Menschen manifestiert z.B. in dem
bengalischen Heiligen Caitanya oder auch einem Fiirsten (209).
Nur diese besondere Variante des avatdra Gedankens ist mit
dem des teixiptla wirklich zu vergleichen, zumal beide den
Flrsten einbeziehen. Denn im Gegensatz zu aqvat@ra- und In-
karnations-Lehre beruht die teixiptla Vorstellung ausschlieB-
lich auf dem Gedanken der Einwohnung des Gottes in einem
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ganz bestimmten Menschen, dessen menschliche Pers®nlichkeit
weiter bestehen bleibt.

Dieser Aspekt sowie der oben festgestellte, voluntative
Charakter des Gottes,der durch sein "Abbild" spricht, zeigen
eine gewisse Verwandtschaft zum Typ des Propheten (210).

Doch ist der Begriff des teixiptla viel umfassender und auch
stdrker, denn er bezeichnet auch die kultischen "Abbilder"
des Gottes - Menschen wie Gegenstdnde - und vermittelt eine
Realprédsenz des Gottes, der im teixiptla als er selbst ver-
ehrt werden kann, eine Vorstellung, die flir den Propheten un-
denkbar wdre.

Im Rahmen des geschichtlichen Wirkens ergénzt das immanente
Wirken der G8tter ihre Theophanien und ihre kultische Prd-
senz. Die tetzahuitl, i.e. die von den G8ttern in ihrem im-
manenten Wirken erzeugten Erscheinungen, kiindigen - ebenso wie
die Theophanien - die Zukunft an. Daher werden in den histo-
rischen Quellen Ereignisse, die als tetzdhuitl gelten, meist
verzeichnet, auch wenn sie nicht gleich interpretiert wer-
den k&nnen (211). Das immanente Wirken erlaubt den G&ttern,
ihren V&lkern in besonders schwierigen Situationen direkt
beizustehen, z.B. unmittelbar in einen Kampf einzugreifen.
Dabei hedient sich das immanente Wirken der G&tter auch ge-
legentlich des Symbols ihrer kultischen Prdsenz (s.a.S.204).
Wie sehr ein solches direktes Eingreifen der G&tter in die
Geschichte den Mexikanern selbstverstdndlich war, zeigen
die Reden, in denen den Kriegern vor Beginn der Schlacht
Mut gemacht wurde. Es wird ihnen versichert, daB die Feinde
"weder Tiger und Jaguare, weder Dd&monen noch Erscheinungen
noch Gespenster des tzitzimitl"” seien (212).

Die Menschen erwarten also das immanente fingreifen der G&t-
ter in die Geschichte, sie erkennen es, wie die Erkldrungen
der Texte zeigten, als deren Erscheinungsformen an, sie ahmen
es aber auch nach und versuchen, ihm zu begegnen, was im
ndchsten Kapitel gezeigt werden soll.
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4. DIE NATIONALGUTTER UND IHR WIRKEN IN DER GESCHICHTE

Die verschiedenen geschichtlichen Wirkungsarten der G8tter,
die in diesem Kapitel dargestellt werden, entsprechen ge-
nau den charakteristischen Ziigen ihres Schépfungshandélns,
das im vorigen Kapitel beschrieben wurde.

Das Wort der Gdtter ist sowohl die Voraussetzung und Konsti-
tuens der Schdpfung wie auch der Geschichte, die durch das
Wirken aus der Transzendenz wesentlich gestaltet wird.

Das immanente Wirken der G8tter in der Geschichte ist ebenfalls
eine direkte Fortfilhrung ihres Sch8pfungswirkens, in dem Ver-
wandlungskiinste und Zauberei ebenso wie das Auftreten und
Handeln der G&tter in der Rolle von Menschen entscheidende
Faktoren sind. In der Schdpfung prdfigurieren die G&tter das
Handeln der Menschen, indem sie selbst die ersten Opfer voll-
bringen. Diese Pr&figuration setzt sich in der Geschichte
fort, in der die G8tter als Fiirsten, Krieger und Priester
auftreten und handeln. Nicht nur kultische, d.h. "ewige", stets
gleichbleibende, sondern gerade auch situationsbedingte, ge-
schichtlich einmalige Handlungen werden also von den G8ttern
prédfiguriert. Daher k&nnen,wie das nichste Kapitel noch im
einzelnen zeigen wird, auch historische, einmalige Situatio-
nen zum typologischen Vorbild fiir menschliches Handeln werden.

Eine Entsprechung zwischen Sch&pfung und Geschichte gilt schlieB-
lich auch fiir das Wirken durch kultische Prdsenz: Knochen und
Asche, die den Inhalt der Wanderbiindel ausmachen, sind auch

das Material der Menschenschdpfung (s.0.S5.129f). Die besonde-

re Form des Zaubers der G&tter, die aus dem Inhalt des Wander-
blindels ihr teixiptla erschaffen, aber auch "Aschenbiindel" bzw.
"Mumienbiindel" zur Erzeugung von tetzahuitl verwenden (s.o.
S$.193f), wiederholt demnach in gewisser Weise einen Akt der
Sch¥pfung in der Geschichte, die Schaffung von lebendigen

Wesen aus Asche und Knochen.
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Die Geschichte ist also nicht nur inhaltlich, als creatio continua,
sondern auch formal die Fortsetzung der Sch¥pfung: die ver-
schiedenen Formen der Epiphanien, durch welche die G8tter die
Geschichte leiten, finden ihre Erkl&rung und ihren Zusammen-
hang in der Schdpfertdtigkeit und Sch¥pfermacht der Natio-
nalgdtter.

Es ist oben vermutet worden, daf eine n&here Bestimmung ihres
Wirkens in Schdpfung und Geschichte die Nationalg®tter noch
deutlicher von den tibrigen G8ttern des aztekischen Pantheons
unterscheiden k&nne (s.0.S. 127). Nachdem nun dieses Wirken
analysiert worden ist, muf diese Frage noch einmal aufgegrif-
fen werden: sie ist vor allem in Bezug auf die Regengdtter
(tlaloque) und eine bestimmte Gruppe von Erdgdttinnen relevant,
die, wie bereits erwidhnt (s.o.S. 144 u. 126), ebenfalls eine
gewisse Rolle in der Gestaltung von Sch8pfung und Geschichte
spielen.

Der Regengott Tlaloc war der Gott der sefhaften Ackerbaube-
v8lkerung und ihres Landes, in das die Stdmme mit bzw. unter
der Leitung von ihren Nationalgottheiten eindrangen. Diese
Konstellation hdtte dazu filhren kdnnen, die einheimischen G&t-
ter als Feinde zu betrachten, die es zu besiegen gilt. Doch
ist dies, wie schon vermerkt (s.o0.S.114), im aztekischen Be-
reich kaum der Fall, wo vielmehr bis zuletzt laufend fremde
G8tter in das Pantheon integriert wurden. Dieser Tendenz ent-
spricht es, daf Tlaloc in den Berichten {lber das erste Ein-
dringen der Stdmme in das Hochland niemals als Feind der be-
treffenden Nationalgdtter, sondern vielmehr als ihr Verbiin-
deter, als eine Art Partner erscheint. Geradezu offiziell
heift er Huitzilopochtli in Mexico-Tenochtitlan willkommen
und sagt den Aufstieg des aztekischen Reiches voraus:

"Angekommen ist mein lieber Sohn
Huitzilopochtli, hier soll sein Haus sein.
Denn er will es, daB wir beide

nebeneinander auf der Erde wohnen" (213).
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Erst nach diesem Spruch, den einer der Fiihrer der Azteken,
Axolohua, empfdngt, kann in der Darstellung des Codex Aubin
und bei Chimalpahin die symbolische Griindung der Stadt, die
Errichtung einer Erdpyramide unter dem Steinkaktus, der den
Ort Mexico-Tenochtitlans bestimmt, erfolgen.

Auch weiterhin wird in den Texten gelegentlich von geschicht-
lichen Voraussagen Tlalocs berichtet. Zum Beispiel sind es die
tlaloque und die Priester des Regengottes, die Huemac in
Chapoltepec den Untergang seines Reiches vorhersagen (214),
und sie prophezeien auch dem jungen Nezahualcoyotl auf der
Flucht seine glorreiche Zukunft (215). Auch im Zusammenhang
mit den Vorzeichen, welche die Conquista ankiindigen, erschei-
nen Tlaloc und seine Gemahlin Chalchiuhtlicue (s.u.S.231).
Auch bei der Schdpfung spielt Tlaloc, wie oben gezeigt (s.
0.5.137), neben bzw. gemeinsam mit den Nationalg¥ttern eine
gewisse Rolle.

Tlaloc ist also durchweg am Wirken der Nationalgottheiten
beteiligt, unterstiitzt es und greift auch gelegentlich ana-
log zu ihnen in die Geschichte ein. Doch beschrdnkt sich
sein geschichtliches Wirken bezeichnenderweise auf ein fast
orakelartiges Vorhersagen bestimmter kommender Ereignisse;
es handelt sich dabei niemals um Befehle oder Ratschléige,
wie sie bei den Nationalgdttern so hdufig sind. Von Tlaloc
wird auch nicht berichtet, daR er das Eintreten des von ihm
vorhergesagten Ereignisses aktiv unterstiitzt oder sogar er-
zwingt: er greift weder durch das Medium der kultischen
Prdsenz noch durch immanentes Wirken direkt in die Geschich-
te ein.

Gerade diese beiden Elemente, kultische Pr&senz und immanen-
tes Wirken, die bei Tlaloc fehlen, verbinden hingegen die
"historische" Gruppe der Erdgdttinnen mit den Nationalgdt-
tern.

Wie A. M8nnich in ihrer groRangelegten Studie gezeigt hat,

teilen sich die G8ttinnen des aztekischen Pantheons in zwei
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Hauptgruppen, von denen eine in enger Beziehung zu den Natio-
nalgdttern steht, wdhrend die andere, deren Hauptvertreterin-
nen Tlazolteotl und Xochiquetzal sind, primdr mit dem Bereich
der Fruchtbarkeit verbunden sind (216). Beide Gruppen spielen
ganz verschiedene Rollen im Kultus. Wdhrend die zweite, mit der
Vorstellung der Fruchtbarkeit verbundene Gruppe einen entschei-
denden Bestandteil auch im Kultus der spdteren Zeit ausmacht
und zur Sicherung der Vegetation unentbehrlich ist, haben die
Gottheiten der ersten, "historischen" Gruppe fast gar keine
kultische Bedeutung (217). Nur Itzpapalotl, nicht aber Coatli-
cue, Chimalman und Cihuacoatl, wird z.B. im tonalpohualli ge-
nannt (218).

Das Wirken dieser vier G&ttinnen f&llt hauptsdchlich in die az-
tekische Frilhgeschichte, d.h. die Zeit der Wanderungen. Coatli-
cue und Chimalman erscheinen dabei in einer doppelten Funktion:
sie werden einmal als jungfr&uliche Miitter von Huitzilopochtli
und Quetzalcoatl dargestellt, erscheinen in den Texten jedoch
auch als teomama "Gottrdger", d.h. Trdger des Wanderbiindels und
damit als Priester, die in einer besonderen Beziehung zum Gott
gleichen Namens stehen und meistens als sein teixiptla bezeich-
net werden.

Im Unterschied dazu besteht das historische Wirken der G&ttin-
nen Cihuacoatl und Itzpapalotl darin, daR ihre Reliquien bzw.,

so muf man wohl annehmen, die Reliquien ihrer menschlichen "Ab
bilder" zum Inhalt heiliger Biindel werden, die dann allerdings
anderen G8ttern als Wahrzeichen deren kultischer Prdsenz zuge-

ordnet werden (s.0.S. 173). Darilberhinaus erscheinen diese bei
den G8ttinnen als tzitzimitl, "Gespenster" (219), die bestimmte
Ereignisse, z.B. auch die Conquista ankiindigen und dadurch als
tetaahuitl wirken.

Dieser kurze Uberblick itiber das geschichtliche Wirken der weib-
lichen Gottheiten ergibt, daB zwei der generell fiir das ge-
schichtliche Wirken der Nationalgottheiten typische Ziige auch
bei ihnen mehrfach belegt sind, wenn auch in etwas verblasster
Form: das Wirken durch kultische Prdsenz und das immanente Wir-
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ken. Doch zeigt schon das Wirken durch kultische Prédsenz die
Sonderstellung der weiblichen Gottheiten den mdnnlichen Natio-
nalgottheiten gegenilber: die Biindel der G&ttinnen vermitteln
nicht deren eigene Gegenwart, sondern vielmehr diejenige ande-
rer, ja feindlicher G8tter, von denen sie besiegt und sozusagen
aufgesogen werden. Ihre unterschiedliche Stellung wird vollends
deutlich, wenn man den eigentlich konstitutiven Sektor des ge-
schichtlichen Wirkens betrachtet. Mit einer Ausnahme wird von
keiner der G8ttinnen ein direktes Wirken aus der Transzendenz
berichtet. Auch steht in den vorliegenden Texten niemals, daB
die weiblichen Gottheiten etwa ihren V8lkern die Zukunft vor-
hersagen, Befehle erteilen oder sie zum Ausfilhren dieser Befeh-
le zwingen. Das heift natiirlich nicht, daB es eine derartige
Fiihrung bestimmter Stdmme durch weibliche Gottheiten nicht ge-
geben hdtte. Doch zeigt das Fehlen der entsprechenden Darstel-
lungen in den {iberlieferten Texten, daf all diese urspriinglich
chichimekischen G8ttinnen (220) fiir das National- und damit Ge-
schichtsbewuftsein der Azteken der Zeit nach Tlacaelel kaum
noch Bedeutung hatten, welches sich im Gegenteil mehr und mehr
auf die vier bzw. nur drei "groBen" Nationalgétter konzentrier-
te. Zu dieser Nebenrolle stimmt es, daR die Erdgdttinnen auch
in der Sch8pfung eine untergeordnete Rolle spielen. Sie erschei-
nen dort keineswegs, wie man vielleicht erwarten k&énnte, als
Stammiitter der Menschheit (221), sondern helfen nur indirekt
bei der Erschaffung der Menschheit, welche ja eine der Haupt-
aufgaben der Nationalgbtter ist.



V. Das Wirken der Menschen

1. DER HERRSCHER: PLATZHALTER UND WIDERPART DER GUTTER

Die Bedeutung des Herrschers flir die Gestaltung sowohl als
auch fir die Uberlieferung der Geschichte wurde bereits im
ersten Kapitel angesprochen. Herrscherlisten sind eines der
drei Grundprinzipien der Geschichtsdarstellungj; der Titel
"Sprecher" (tlatoani) zeigt, daB auch der Herrscher iiber das
geschichtssetzende Wort verfiigt (s.o.S. 25).

Entscheidend fiir die Gestaltung der Geschichte und das Wohl-
ergehen eines altepetl ist jedoch die Rolle des Herrschers als
Widerpart, d.h. Mit- und auch Gegenspieler der G8tter. Das
Wirken der G8tter in der Geschichte zielt immer auf das ant-
wortende Handeln der Menschen. Diese sind die Empfénger der
VerheiBungen, und erst aus der Wechselwirkung zwischen gdtt-
lichem und menschlichem Handeln, die wiederum als dialektisch
bezeichnet werden kann, entwickelt sich die Geschichte.

Daher kann sich auch die creatio continua nicht ausschlieflich
durch das Wirken der G8tter vollziehen. Die Menschen, spe-
ziell die Herrscher, sind tiber ihre bloBe Bestimmung zum Opfer
hinaus an der Erhaltung der Sch&pfung beteiligt. Die Siche-
rung des natlirlichen Kreislaufes wird dem mexikanischen Herr-
scher in esoterischen Unterweisungen (1) und in 8ffentlichen
Ansprachen immer wieder zur Pflicht gemacht. Besonders auf-
schluBreich ist in diesem Zusammenhang eine bei Durén {iber-
lieferte Rede an den neugew#hlten Ahuitzotl:

"Mein Sohn! H8re! An diesem Tage geben dir die Fiir-
sten und die Vornehmen aus deinem ganzen Reiche ein
verschlossenes Kdstchen in die H&nde, damit du es
6ffnest. Und was du in ihm finden wirst, das ist ein
éewand, in das du die Last (carga) einhiillen wirst,
welche dir gegeben ist. Du wirst sie auf den Riicken
nehmen und lernen, sie zu tragen und von einem Ort
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zum anderen zu bringen; mdgest du nicht nachldssig
werden und sie fallen lassen .........

Du trdgst das gleiche Amt (cargo), welches der

Gott Huitzilopochtli trdgt, flilr das Funktionieren
der Welt (machina mundial) zu sorgen und sie zu er-
halten, was die Bereitstellung von Speise und Trank
betrifft, denn auf dir ruhen Augen aus den vier Him-
melsrichtungen: Sie haben dir ein Schwert und einen
Schild gegeben, damit du dein Leben filr dein Reich
einsetzt, und {lbergeben dir an diesem Tage die Ver-
antwortung flir die Berge, die Hiigel, die Ebenen, die
H&hlen, die Schluchten, die Quellen, die Felsen

und die B&ume, alles endlich empfiehlt sich dir..." (2)

Die Aufgabe, mit der die Landverheifung Huitzilopochtlis
verbunden ist, die Schdpfung durch den Krieg zu erhalten, ist
hier noch einmal dargestellt und auf den Herrscher bezogen.
Dabei wird der Herrscher in eine besondere Beziehung zu
Huitzilopochtli gesetzt. Deutlich wird im ersten Teil der
Rede auf das heilige Bilindel angespielt, eine umhiillte Last,
die von einem Ort zum anderen zu tragen ist. Dem neuge-
wdhlten Herrscher wird diese Last symbolisch {lbergeben, und
er wird ermahnt, sie ohne nachzulassen zu tragen. Durch das
Wortspiel zwischen carga "Last", "Biirde", und cargo "Ver-
pflichtung", "Amt", wird im spanischen Text die untrennbare
Verbindung zwischen dem Tragen des heiligen Biindels auf der
Wanderung, d.h. dem von Huitzilopochtli gelenkten Geschichts-
ablauf, und der Verantwortung flir das Bestehen der Sch&épfung
ausgedriickt. Der Herrscher wird ermahnt, dem Vorbild der Fiihrer
auf den Wanderungen, den "Gottrdgern", zu folgen, welche das
kultische "Abbild" des Gottes, das heilige Biindel, trugen.
Von diesen "Gotttrdgern" galt der erste teomama des Huitzil-
opochtli selbst als das "Abbild" des Gottes (Vgl.o.S. 182).

Radin hat festgestellt, daB sich im mexikanischen Herrscher die
Funktionen des Stammesfiihrers mit einer &lteren monarchi-

schen Struktur verbinden, welche Ziige des sakralen K¥nigtums
trdgt. Als solche Ziige nennt Radin die numinose Scheu (awe),
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mit der dem Fiirsten zu begegnen ist, die sich im Zeremoniell
und den Hofreden ausdriickte,. und die kultischen Funktionen
des Herrschers, die Moteuczoma II. neu aktivierte (3). Jede
weitere Beziehung des Herrschers zu den G&ttern im Sinne
eines sakralen K&nigtums lehnt Radin jedoch ab: "There ig not
the slightest suggestion, that we are here in the presence of a mangod.
The Aztecs had such a conception, but it was comnected with the well-
known ritual where a youth of unblemished appearence and noble

lineage impersonated for onme year the god Tezcatlipoca.” (4)

Die Untersuchung des teixiptla-Begriffes ergab demgegentiiber,
daB nicht nur die zum Opfer Bestimmten, sondern gerade auch
der Herrscher als teixiptla Tezcatlipocas galt und daB die-
ser Begriff nicht mit demjenigen eines Gottmenschen gleich-
zusetzen ist, sondern vielmehr eine eigene Art der Epiphanie
des Gottes darstellt (vgl.o.S.211). Dabei ist es gerade

fiir die teixiptla Vorstellung charakteristisch, daR ein und
derselbe Gott zur gleichen Zeit durch mehrere Abbilder wir-
ken konnte, die im kultischen Bereich geradezu auswechselbar
waren (5).

Der Herrscher steht jedoch nicht nur zu Tezcatlipoca in

einer besonderen Beziehung. Die Inthronisationsformel (vgl.
0.S. 249) bezeichnet ihn sowohl als Platzhalter und Nach-
folger Quetzalcoatls als auch als Statthalter Huitzilopochtlis,
zu dessen " Gottrdger" er symbolisch gemacht wird. Beide G&t-
ter werden als Griinder der mexikanischen Herrschaft genannt.
Von ihnen leiten sich die von Radin genannten Komponenten in
der mexikanischen Auffassung des Herrschertums her. Der
mexikanische Herrscher steht also in einer besonderen Be-
ziehung zu drei Stammes- und Sch¥pfungsg&ttern. Da Mixcoatl
von der spdteren indianischen Theologie, wie sie z.B. die
Historia de los Mexicanos vertritt (s.o.S. 203), mit Tezcatl-
ipoca gleichgesetzt wird, so wird man sagen k&nnen, daR

der aztekische Herrscher als Statthalter, Nachfolger und
Stellvertreter der Sch¥pfungs- und Stammesgdtter schlecht-
hin galt. Auch in bezug auf den Herrscher erweist sich

also die Zusammengehdrigkeit dieser G8tter, die aus den
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Schilderungen ihres Wirkens in Sch¥pfung und Geschichte immer
wieder hervorgeht.

Die bisher untersuchten Texte beschreiben die Rolle des Herr-
schers als eine Art ausfllhrendes Organ des Willens der G&tter,
als ihr Nachfolger, Platzhalter und Stellvertreter. Doch ist dies
nur eine Seite seiner geschichtlichen Funktionen. Bedeutende K&-
nige werden auch als nahuall? bezeichnet, ja filir einen guten Kdnig
scheint es geradezu unerldBlich zu sein, einige Zauberf&higkeiten
zu haben, um den tdglichen Erfordernissen der politischen Szene
gerecht werden zu kdnnen. So wird z.B. bei Duran anschaulich ge-
schildert, wie Tzotzomatzin, der Herrscher von Coyoacan , eine
Gesandtschaft aus Mexiko dadurch beeindruckt, daB er ihnen als
wilder Adler erscheint, der um den Thron fliegt. Als die Bot-
schafter entsetzt aus dem Thronsaal fllichten, wird ihnen ver-
sichert, es befinde sich nur der Herrscher darin, dessen Zauber-
kraft gertthmt wird (6).

Bezeichnend ist auch die Geschichte von dem jungen Prinzen
von Quauhtitlan, Iztac Tototl. Die Geschichte der K&nig-
reiche erz#hlt, wie sein GroRvater Coxcox teuctli, der Herr-
scher von Colhuacan, ihm seinen Thron anbietet:

"'Da ich schon so hochbetagt bin (und) bald sterben werde,
sollst du hier in Colhuacan K8nig sein,
sollst du der K8nig der Colhua sein.'

Aber er, der Iztac Tototl, war gleichsam ein wenig
Sterndeuter (der Zukunft kundig) in bezug auf das,
was das K&nig-Sein anbetraf:

Nachdem er die Worte gehdrt hatte, sagte er nichts.

Danach begab sich der K¥nig Coxcox teuctli hinein in
den Palast.

Wiederum im Inneren des Gebdudes angekommen, entsandte
er Botschaft (und) lief ihm sagen, er solle nicht mehr

in sein Haus kommen.

Und sie (die Boten oder Wdchter) sprachen zu ihm,
daB nachmals er K8nig sein, an die Stelle seines
Grofvaters treten werde.
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Aber nachdem er (Iztac Tototl) die Worte gehdrt hatte,

da lachte er; so sprach er:

'Wessen K&nig (K8nig wovon) soll ich denn sein?

Denn nicht mehr wird bestehen das Gemeinwesen von Colhuacan.
Und das sage ich: m&ge es vernehmen der Herr, mein
erlauchter Grofvater! Vielleicht nicht zu seinen

Lebzeiten wird das Ereignis eintreffen.....'

Und da meldeten sie (die Boten) es dem Kdnig Coxcoxteuctli.
Nachdem er es geh8rt hatte, war er dariiber sehr zornig,
flhlte er sich dariiber beleidigt, er sagte:l

'Was sagt der Knabe, das kleine Kind? Fragt es
gefdlligst, was unsere Stadt machen wird?

Wer der ist, der uns unterwerfen wollen wird?

Gibt's hier vielleicht keinen (natiirlichen) Tod? Wie denn
vor unseren Augen, iUber uns soll er sich erheben?

Denn hier gedeiht 'die Krankheit' (Flecktyphus), Blut-
durchfall (Ruhr), Bluthusten, Schiittelfrost, Auszehrung.
Und wir wissen ja Bescheid: daR es vielleicht eine
Sonnenfinsternis geben wird, oder ein Erdbeben, oder daB
wir Trdume haben werden.

Wodurch soll sich denn aufl8sen,

dahinschwinden unser Gemeinwesen?

Was sagt der Knabe?

Er m8ge nicht die gerade (Wahrheit) gesagt haben!'

Und darauf gingen die Gesandten fort, zornig und entsetzt
befragten sie ihn (den Iztac Tototl).

Und darauf antwortete er ihnen, sprach er zu ihnen:

'Was bedriickt und bekiimmert den Herrn, den K&nig?

Er m8ge es vernehmen! Nicht durch Krieg wird das Gemein-
wesen sich aufl8sen und niemand wird an ihm seinen Mut-
willen auslassen, nicht irgendwer wird es &ngstigen. -

Denn also wird es geschehen: Vielmehr es werden sich empdren,
es werden aufbrausen die Flirsten, die Unterkdnige nebst
seinen armseligen Untertanen.

Auf fremdem (Land) werden sie sich alle befinden.

Verlassen wird sein die Stadt (Colhuacan).'" (7).
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In diesem Text wird deutlich, daB ein guter Herrscher in ge-
wissem Umfang auch Uber die F&higkeiten eines nahualli verfil-
gen sollte, vor allem soll er offenbar imstande sein, Vor-
zeichen (tetzahuitl) zu erkennen und richtig zu deuten und die
Zukunft zu deuten. Der junge Prinz Iztac Tototl entspricht
dieser Forderung, er ist "ein wenig Sterndeuter", wértlich
"Wahrsager" (tlaciuhqui),und sagt die Zukunft richtig voraus.
Sein Grofvater hingegen gibt indirekt seine Unf&higkeit in
dieser Beziehung zuj; er behauptet,ilber alle Gefahren, die dem
altepetl drohen kdnnen - Krieg bzw. Niederlagen, Tod, Krank=~
heiten, Naturkatastrophen und tetzahuitl wie Sonnenfinsternis
und Tr&ume - "Bescheid zu wissen", und erkennt doch nicht die
bevorstehende M8glichkeit des Bilrgerkrieges.

Es ist also die Pflicht eines Herrschers, auf tetzahuitl zu
achten, zu denen, wie der eben zitierte Text schon andeute-
te, auch Trdume gehdren. Das wird in anderen Texten noch
eingehender geschildert.

Tezozomoctli z.B. trdumt wdhrend seiner Auseinandersetzun-
gen mit Nezahualcoyotl ein Bild, das er folgendermafen
schildert:

"Ein Adler {iber mir stehend,

Ein Jaguar {iber mir stehend,

Ein Wickelbdr {iber mir stehend,

Der Gelbe Herr tiber mir befindlich." (8)

Dieser Traum wird als Hinweis auf eine bevorstehende Nie-
derlage gedeutet (9). Tezozomoctli versucht daraufhin die-
ses drohende Ereignis abzuwenden, indem er Mordanschldge auf
Nezahualcoyotl plant, die jedoch nicht gelingen. (10)

In &hnlicher Weise versucht die Gattin des letzten unabhdn-
gigen Herrschers von Tlatelolco, Moquihuix, auf Grung ihrer
b8sen Trdume den Kampf zwischen Mexiko und Tlatelolco zu
verhindern (s.o0.S.50f). Moquihuix geht nicht darauf ein,
versucht aber einen Gegenzauber, der die b&sen Vorzeichen
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gegen Tenochtitlan kehren soll: Er 14ft nach dem letzten
Festmahl vor der Schlacht Klagelieder {lber Tenochtitlan
singen, als sei es schon gefallen. Aber die Zungen der
Sprecher gehorchen ihnen nicht, immer sagen sie Tlatelolco
anstatt Tenochtitlan, "so sehr sie sich auch bemilhten, rich-
tig zu sprechen.”" (11) Ein weiteres Beispiel fiir die Be-
deutung von Trdumen als "Vorzeichen" findet sich bei
Ixtlilxochitl, der erz&hlt, wie "die tapfersten der Haupt-
leute", die Nezahualpilli tiberfallen sollen, in der Nacht
vor dem Anschlag, der filir sie selbst ungliicklich endet, trdu-
men, "da® sie wieder im Kindesalter stidnden und weinend zu
ihren Miittern liefen, damit sie sie auf den Arm ndhmen."(12)

Die Reaktion der beiden Fiirsten Tezozomoctli und Moquihuix,
welche versuchen, die sich ankiindigenden Ereignisse abzu-
wenden, zeigt, da® der Herrscher nicht nur fd&hig sein muB,
die tetaaghuitl richtig zu erkennen, sondern auch dazu, ihnen
entgegenzuwirken. Bei diesen Versuchen der Menschen, dem
immanenten Wirken der G8tter entgegenzuwirken, und ihrerseits
die Geschichte durch Zauberei zu gestalten, spielt das

Symbol der kultischen Prdsenz der G8tter eine wichtige Rolle.
Chimalpahin berichtet, wie die Acxoteca, um die Macht der
Xochteca, Olmeca und ihrer Verbiindeten zu brechen, deren
heiliges Biindel nachahmen (13). Der gleiche Autor betont,

daB die GrdBe des Ortes Amaquemecan Chalco nicht zuletzt
darin bestand, daB die grofen Zauberer (huehueyntin tlacatecollo-
nahualleque) auf diesem Territorium machtlos waren (14).

Selbst Ixtlilxochitl, der in seinem ganzen Werk so sehr
bestrebt ist, die Herrscher von Tezcoco als Gegner der
heidnischen mexikanischen Religion darzustellen, ritlhmt die
Weisheit des Nezahualpilli, der gegen die b&sen Anschlidge
der Zauberer und Schwarzkiinstler des Moteuczoma ebenfalls
Zauberer einsetzt:

"... Daher kam der K8nig (Nezahualpilli), um sich fiir den
Vernat und den Hinterhalt zu rdchen, die Moteuczoma t&glich
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gegen ihn plante; da er dariiberhinaus mittels seiner
Hexenmeister und Zauberkiinstler ihm Ubles zufiigen wollte,
hatte er (Nezahualpilli) als weiser und gewitzter Mann
sich davor geschiitzt durch weitere (Zauberer), die er an
seinem Hofe hielt und die d&monische F&higkeiten

besaBen" (15).

Die Kennzeichnung grade des Nezahualpilli als groBen Zauberers
geht wohl von der Crdnica X (vgl.o.S.152) aus. Auch Durén
versichert, Nezahualpilli sei ein grofer Zauberer gewesen

und habe daher die Ankuft der Spanier vorhergesagt (16).

Die Beziehung zwischen dem Beruf des Herrschers und der
Zauberei zeigt sich auch in der allgemeinen Beschreibung
des tlatoani bei Sahagln: Der schlechte Herrscher wird als
"Dd&mon" (colleletli) und als "Gespenst" (tzitzimitl) bezeich-
net (17).

Zusammenfassend 14Bt sich festhalten, daf der Herrscher nach
aztekischer Auffassung in einer doppelten Beziehung zu den
Nationalg&ttern steht. Er gilt auf der einen Seite als ihr
teiziptla, d.h. als ihr "Abbild" bzw. Stellvertreter und
"Sprachrohr". Damit trdgt der aztekische Herrscher deutlich
Zlige des sakralen Kdnigtums (18). Diese Charakterisierung
kénnte vermuten lassen, daB damit der Herrscher auf ein vor-
wiegend kultisch bestimmtes, d.h. gleichbleibendes bzw. sich
wiederholendes Verhalten verpflichtet sei. Im Unterschied zu
dem "Priesterflirsten" Quetzalcoatl, fiir den ein solches Ver-
halten sehr detailliert beschrieben ist, ist jedoch der az-
tekische Herrscher besonderen kultischen oder rituellen Vor-
schriften kaum unterworfen. Eine strenge Norm gilt, wie die
Betrachtung der Darstellung von Moteuczomas Verhalten ange-
sichts der Conquista noch deutlicher zeigen wird, vor allem
flir sein ethisches und moralisches Verhalten. Auf diesem Ge-
biet wird ein pers®nliches Versagen des Flirsten ganz im Sin-
ne des Sakralk®nigtums als eigentliche Ursache fiir den
Niedergang des Reiches angesehen (s.u.S.223).
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Andererseits aber muB der Herrscher neben, ja in gewisser
Weise im Gegensatz zu seiner Funktion als "Abbild" der G&t-
ter in seiner Rolle als "Zauberer" das verschiedenartige
Handeln der G&tter in der Geschichte erkennen, interpretie-
ren und sein eigenes Handeln jeweils neu danach einrichten.
Dabei hat er, wie sich in den folgenden Abschnitten noch deut-
licher zeigen wird, durchaus auch die M&glichkeit, ja die
Pflicht, dem Willen der G&tter entgegenzuwirken: Er ist
nicht nur ihr Platzhalter, sondern auch ihr Widerpart und
Gegenspieler. Gerade als solcher treibt er den dialekti-
schen Prozess der Geschichte voran und trdgt damit unmit-
telbar zur creatio continua bei.

Angesichts der Tatsache, daB im aztekischen Weltbild eben
nicht ausschlieflich der Kultus, sondern in erster Linie
die Geschichte Garant flir die Erhaltung der Welt ist, wirkt
die doppelte Funktion des Herrschers folgerichtig. Er ist
an beiden Arten des immanenten Wirkens der G&tter direkt
beteiligt: In seiner Person fdllt das Wirken des teixiptla
mit dem des nahualli zusammen.
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2. DIE VORZEICHEN DER CONQUISTA: DEUTUNG UND GEGENMASSNAHMEN

Fast alle Quellen, welche die Conquista schildern, berichten
{ibereinstimmend auch von den "Vorzeichen", die ihr voran-
gingen (19). Bei Sahaglin findet sich die ausfilhrlichste Dar-
stellung dieser tetzahuitl, die einerseits als astronomische
Ph&nomene, wie z.B. das Auftreten eines Kometen und einer
"Wolkenfahne" (miapamitl), andererseits als spukhafte Erschei-
nungen beschrieben werden.

So scheint z.B. der Tempel des Huitzilopochtli in Flammen zu
stehen, ohne jedoch wirklich zu brennen. Das entspricht dem
Zauberkunststiick des tecallatia cuegaltica, des Gauklers, "der
anderer Leute Haus anziindet" (20). Ein derartiges tetzahuitl
hatte schon den Untergang Tollans angekiindigt (s.o.S. 193).
Ein weiteres spukhaftes tetzchuitl ist das Auftreten eines
Vogels, der einen Spiegel tr&gt, in dem zundchst "der Himmel,
die Sterne, das Sternbild des Feuerbohrers" und dann die Con-
quistadoren, "gleichsam Leute, (die)aufgerichtet kommen, als
Eroberer kommen, zum Kriege geriistet, von Hirschen getra-
gen" (21), zu sehen sind. Diese Erscheinung kann wohl als
eine Manifestation des Tezcatlipoca gedeutet werden, da ein
Spiegel, in dem sich Erscheinungen der Zukunft zeigen, zu den
Attributen dieses Gottes geh®rt (s.o. S. 171). Es handelt
sich also bei diesen Vorzeichen um Auferungen des immanenten
Wirkens der G8tter, die in typischer Weise bestimmten Kunst-
stlicken einzelner nahualli-Typen entsprechen.

Die Quellen stimmen in der Aufz&hlung der tetzahuitl im wesent-
lichen {lberein, schildern jedoch die Reaktion des Moteuczoma
auf diese Erscheinungen ganz verschieden. Diese unterschied-
lichen Darstellungen von Moteuczomas und spdter auch Cuauhte-
mocs Verhalten sollen abschliefend detailliert untersucht wer-
den. Aus ihnen ergeben sich exemplarisch die geschichtlichen
Aufgaben des Herrschers und deren Schwierigkeitenj; sie zeigen
tiberdies noch einmal ganz deutlich die verschiedenen Geschichts-
entwlirfe der einzelnen Quellen, welche, wie schon gesagt, zum
Teil in der Darstellung und Bewertung der Conquista kulminie-
ren (s.o.S. 115f).
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Wihrend Sahagn nur berichtet, daB Moteuczoma Priester und

Weise ruft, um die tetzahuitl zu deuten, beschreiben Ixtlilxochitl,
Tezozomoc und Durén, daR Moteuczoma erst sehr spdt von die-

sen Erscheinungen erf&hrt und sich ratsuchend an Nezahualpilli
wendet.

In einer grofen Rede deutet Nezahualpilli die tetzahuitl als
Vorzeichen fiir das bevorstehende Ende des mexikanischen Rei-
ches, das er selbst nicht mehr erleben werde. Ausdriicklich
betont er, daB es keinen Sinn habe, sich den kommenden Er-
eignissen entgegenzustellen. AnschlieBend zieht Nezahual-
pilli sich von der Politik zuriick, um seinen Tod zu erwarten.
Ixtlilxochitl schildert sehr eindriicklich, wie das grdfen-
wahnsinnige Verhaiten des Moteuczoma den Lebensabend Nezahual-
pillis verdiistert: Da er nun Nezahualpilli nicht mehr fiirch-
ten muB, beginnt Moteuczoma, sich fiir das Haupt der Erde

zu halten, nimmt Tezcoco zustehende Tribute fiir sich in
Anspruch (22) und organisiert sogar eine Verschwdrung ge-
Tezcoco (23). Nezahualpilli trifft keine GegenmaBnahmen,

denn

"er sah ein, daB er nicht mehr die Kraft habe, einen
solchen Wahnsinn zu bestrafen, und den Verrat, den
Moteuczoma gegen ihn begangen hatte, zu ré&chen;
und so zog er sich in das Innerste seines Palastes
zuriick, wo er gedankenvoll und mit grofiem Schmerz sein
Leben endete." (24)

Diese negative Charakterisierung des Moteuczoma und die Be-
tonung des edlen Gleichmuts Nezahualpillis, der sich der
Conquista von allem Anfang an nicht widersetzt, da er sie
als gottgewollt erkennt, entspricht ganz dem heilsgeschicht-
lichen Vorwurf der Darstellung des Ixtlilxochitl.

Tezozomoc und Durén vermitteln ein anderes Bild vom weiteren
Verhalten des Moteuczoma. Die Crbnica Mexicana berichtet
kaum noch von politischen Unternehmungen Moteuczomas nach
den Erscheinen der ersten tetzahuitl. Vielmehr werden weitere
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tibernatiirliche Ereignisse geschildert, die Moteuczoma
schlieBlich dazu veranlassen, eine &hnliche Haltung wie
Nezahualpilli anzunehmen.

Das erste dieser weiteren Ereignisse besteht darin, daB ein
Stein, den Moteuczoma f{ir den Huitzilopochtli-Tempel kom-
men lieB, sich pl&tzlich nicht mehr weiter transportieren
148t und zu reden beginnt. Er trdgt den Arbeitern eine Bot-
schaft an Moteuczoma auf, die in den Worten gipfelt,

"daB es jetzt nicht die Zeit ist, das auszufilhren,

was er plant, daR er es hdtte frilher ausfilhren

milssen, denn das Ende ist herbeigekommenj es ist

keine Zeit mehr, und Moteuczoma wird das, was bald sein
wird, mit eigenen Augen sehen, denn es scheint,daR

er unseren Herrn, der Himmel und Erde geschaffen hat,
lbertreffen will." (25)

Anschliefend kehrt der Stein, den Krickeberg mit dem Sonnen-
stein identifiziert (26), auf wunderbare Weise an seinen ur-
spriinglichen Standort zuriick. Moteuczoma erkennt darin eine
Botschaft der G&tter (27) und gibt den Auftrag, eine Statue

von ihm in den Felsen von Chapoltepec zu meifeln. Mit diesem
Auftrag zeigt Moteuczoma, daB er mit seinem baldigen Tode
rechnet. Denn in Chapoltepec, wo auch der Eingang zur Jenseits-
region Cincalco liegt, und eine wunderbare Quelle flieBt (28),
lieRBen seit der Zeit Moteuczomas I. alle mexikanischen Herr-
scher kurz vor ihrem Tode ihre Bilder in den Stein meifeln (29).
Die Reihe dieser Denkmdler bezeugt anschaulich die Verbindung
zwischen dem aztekischen Herrschertum und Quetzalcoatl: dessen
Statue stand an erster Stelle (30), und von ihr sagt Tezozomoc
in der Crdnica Mexicana:

"ha de ser esta removada, por ser el dios que todos esperamos...." (31).

Auch das ndchste {lbernatilirliche Ereignis, das Tezozomoc be-
richtet, deutet auf das nahe Ende des Moteuczoma. Ein ein-
facher Landarbeiter wird, als er auf dem Felde arbeitet, von
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einem Adler in eine H8hle entfiihrt. Dort verwandelt sich
der Adler in einen "grofen Herrn", zeigt dem Landarbeiter
den betrunken schlafenden Moteuczoma, befiehlt ihm, ihn mit
Weihrauch zu brennen, und gibt ihm folgende Botschaft an
Moteuczoma mit:

"Sage ihm, er solle mit dem, was er gegenwidrtig tut,
aufhdren, denn schon ist sein Ende herangekommen,
welches er mit seinen H&nden herbeifiihrte." (32)

Der Landarbeiter begibt sich dann zu Moteuczoma, mit dem
WeihrauchgefdR und einer Rose als Pfand, und richtet ihm
die Botschaft aus. Moteuczoma aber 14ft ihn td&ten,
"welches auch immer der sei, der ihn geschickt hat",
obwohl er zugeben muf, an einer Brandwunde am Schenkel

zu leiden. Auch Duran schildert diese Episode, jedoch
bezeichnenderweise nicht mehr als reales Ereignis, sondern
als Traum Moteuczomas (33). Hier ist das pers&nliche Ver-
schulden des Moteuczoma, auf das schon die erste Botschaft
durch den sprechenden Stein anspielt, ndher erldutert.
Trunkenheit galt, besonders fiir Adlige, als schweres Ver-
brechen.

Das Bild eines betrunkenen Fiirsten, der im Begriff steht,sein
Reich zu verlieren, war in der mexikanischen Uberlieferung
nicht ohne Vorbild. Chimalpahin schildert den gewaltsamen
Tod des Flirsten Cahualtzin geradezu als gerechte Strafe fiir
seine Trunkenheit (34). Die Tatsache, daR Quetzalcoatl sich
betrank, erscheint bei Sahagiin und in der Geschichte der
K8nigreiche als wesentliche Ursache fiir den Untergang Tol-
lans (35). Die Gegenspieler des Quetzalcoatl verfiihren ihn
zum Rausch, um ihn dazu zu bewegen, sein Reich zu verlassen,
und sich ins Jenseits nach Tlillan Tlapallan zu begeben.
Tezcatlipoca als Zauberer Titlacauan (s.o.S. 192) be-
schreibt ihm die Wirkung des Trunkes mit den Worten:
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"...'Du wirst an deinen Tod denken,

und wirst daran denken, wohin du gehen sollst!'
Darauf sprach Quetzalcouatl:

'Wohin soll ich gehn? Alter!'

Darauf antwortet ihm der Alte:

'Du muft nach Tollan Tlapallan gehn!'" (36)

Moteuczoma faRt, nachdem er als Betrunkener gebrandmarkt wor-
den ist, einen &hnlichen EntschluB. Er m8chte sich ins Jenseits
zurlickziehen, und zwar nach Cincalco, der Jenseitsregion, die
mit Tamoanchan und dem Westen verbunden ist (37). Dieser Ort
ist ebenso wie auch Tlillan Tlapallan und die Sch¥pfungs-

und Ursprungsorte {iberhaupt ein Teil der allgemeinen geo-
graphisch-historischen Realitdt (38), und kann von Chapoltepec
aus jederzeit wieder aufgesucht werden. Moteuczoma beschreibt
das Leben in Cincalco unter der Herrschaft von Huemac als

eine Art Paradies (39) und schickt seine Hofnarren, Zwerge

und Zauberer nach Cincalco, um Huemac zu bitten, ihn in

sein Reich aufzunehmen. Die Boten nehmen die H&ute von ge-
schundenen Opfern mit, was darauf hindeutet, da® Huemac hier,
wie auch in anderem Zusammenhang mit Xipe Totec in Verbindung
gebracht wird (40).

Es ist sicherlich kein Zufall, daR Moteuczoma sich gerade an
Huemac wendet. Das {ilberaus komplizierte Problem der histori-
schen Einordnung und Datierung dieses Fiirsten kann hier nicht
weiter erdrtert werden (41). Im Zusammenhang mit dem Verhal-
ten Moteuczomas ist vor allem wichtig, daB Huemac als der
letzte Herrscher des Toltekenreiches und in einigen Texten
auch als der erste Geopferte (42) dargestellt wird, der durch
die zauberischen Machenschaften Tezcatlipocas zugrunde ge-
richtet wurde (43). Sein Schicksal ist dem des Quetzalcoatl
&hnlich, dessen Flucht nach Kirchhoff sogar vornehmlich von
der Vertreibung Huemacs ausgeldst wurde (44). Die Geschichte
der Kdnigreiche berichtet, wie Huemac durch Tezcatlipoca,
der als "Dd&mon in Weibsgestalt" auftrat, seine Qualifikation
als "Priester" (teopixqui) und als "Abbild" (teixiptla) des
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Quetzalcoatl verlor (45) und schlieRlich, als die Tolteken
sich v8llig zerstreut hatten, in Chapoltepec-Cincalco Selbst-
mord beging:

"Er war in Groll und Verzweiflung dort in der

H8hle von Chapoltepec. Zuerst weinte er...war er
traurig; als er keine Tolteken mehr sah, die hinter
ihm aufh&rten, da t8tete er sich." (46)

Auf diese Geschichte, die Huemac mit Cincalco in Verbindung
bringt, bezieht sich wohl der Fluchtplan des Moteuczoma II.
Diese Erzdhlung zeigt Huemac als einen Flirsten, der durch
sein pers8nliches Verhalten und Ungeniigen sowohl an seinem
eigenen Ungliick als auch am endgiiltigen Untergang seines Vol-
kes mitschuldig ist (47). Sein Tod ist nur die Konsequenz
seines Verhaltens. Darin liegt eine Analogie zur Situation
des Moteuczoma, dem in allen Botschaften und Spriichen, die
ihn erreichen, so allgemein sie auch gehalten sind, eine
persdnliche Schuld an den bevorstehenden verhdngnisvollen
Ereignissen zugeschrieben wird. Indem Moteuczoma sich zu
Huemac fliichten will, folgt er also gleichzeitig seinem Bei-
spiel. Aber der Plan Moteuczomas gelingt nicht, Huemac weist
ihn ab. Auch Sahagin berichtet von diesem Versuch, motiviert
sein Scheitern aber anders (vgl. u.S. 238).

Tezozomoc erzdhlt, daBR die Boten des Moteuczoma erst nach
zwei vergeblichen Gesandtschaften seinen Wunsch richtig for-
mulierten: Er m&chte in Huemacs Reich aufgenommen werden,
weil er nicht erleben will, daB ihm im Leben Scham, Schrecken
und Schande widerfahren (48). Huemac antwortet, Moteuczoma
habe alles,was kommen werde, sich selbst zuzuschreiben und
seiner unglaublichen Grausamkeit gegen die Ndchsten, die

er auf unmenschliche Weise umbringen lieB. Er solle BuRe tun,
und sich aller Vergniigungen enthalten, dann werde sich viel-
leicht "das gegen ihn gerichtete Urteil abwenden, und wenn
nicht", so verheiBft Huemac,"dann werde ich von Zeit zu Zeit

bei ihm sein" (u49).
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Dieser Spruch wird aber von den Abgesandten Moteuczoma
gegeniiber als Einladung interpretiert. Sie berichten,
Huemac wolle Moteuczoma in Chapoltepec treffen, um ihn

in das Reich von Cincalco aufzunehmen. Moteuczoma bereitet
sich durch ein achtzigtédgiges Fasten vor, und begibt sich
mit seinen Zwergén nach Chapoltepec, in der Hoffnung,

"auf ewig gliicklich und zufrieden zu leben, ohne Gedanken
an den Tod" (50). Hier, wie Tezozomoc betont, an dem Ort,
wo man spdter das erste Kreuz errichten wird, erscheint
Huemac einem Priester aus dem Gefolge Moteuczomas in einer
grofen Theophanie. Dem "Abbild des Tzoncoztli" - wahrschein-
lich bezeichnet dieser Name einen Sonnengott (51) - hdlt
Huemac folgende Rede:

"Wer ist Moteuczoma, welches ist sein Anspruch?

Was werden alle die V8lker, die im Umkreis dieses
Reiches leben,iiber ihn sagen? Was werden unsere
Feinde tiber uns und {iber Moteuczoma sagen?... Es ist
eine groBe Schmach und Schande, er wird sehen, wie
das geschehen wird und tiber ihn kommen wird, was bald
kommen wird, was verheifen ist und sich erfiillen muB,
was nicht verringert werden kann und nicht widerrufen.
Und dorthin, wohin er zu gehen wiinscht, dorthin

kann er nicht gehen; deshalb sendet mich hierher

der Herr der Luft, der Erde, des Meeres, der Fliisse
und Berge, um ihm diese Botschaft auszurichten.....
Nachdem du die Botschaft des Gottes, der den Himmel
und die Erde und die ganze Welt erhilt, geh&rt hast,
befiehl ihm folgendes: Er m8ge nach Hause gehen und
nicht versuchen, Huemac zu belistigen, denn es ist
unmdglich" (52).

Der Priester {iberbringt Moteuczoma diese Botschaft und er-
mahnt ihn, sein Schicksal mutig zu tragen und sich ihm nicht
durch Flucht zu entziehen, die ihm der "sehr hohe Gott, der
Herr der Herren und Herr der Berge, Fllisse, Winde und tie-
fen Wasser" untersage, und die auch anderen V8lkern die Kithn-
heit geben kdnnte, Mexiko, das Haupt der Welt, anzugreifen.
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Moteuczoma kehrt daraufhin nach Mexiko zuriick, wo er sich

aus Scham zundchst einschlieBt und verbirgt. Da sucht ihn
der ndmliche Priester noch einmal auf und stellt ihm vor,

daf das ganze Reich sich Sorgen mache, da man annehmen mils-
se, er sei krank. Der Priester verspricht ihm,tiber alles, was
in Chapoltepec vorgefallen ist, Schweigen zu bewahren, und
tréstet ihn mit folgenden Worten:

"Bedenke, o Herr, was man von Ceteuctli erzihlt,

der ein hoher Wiirdentrdger war, den Quetzalcoatl
mit sich fortfiihrte. Sie muften nicht in Tlapallan
sterben...,und ihre Fllhrer, die Matlacxochitl, Ozo-
matli und Timal hieBen, welche die gr8ften Zauberer
der Welt in Tula waren, schlieflich starben sie
nicht, welche ihr Herr und K&nig Quetzalcoatl mit
sich nahm, und sind sie nicht jetzt (noch) auf der
Welt? Nun, Herr, worilber betrilbst du dich?" (53)

Es 14Bt sich nicht genau bestimmen, auf welche Episoden der
Text anspielt. Jedoch besteht der Zweck dieser Rede offenbar
darin, Moteuczoma durch den Verweis auf das Schicksal anderer
toltekischer Fiirsten - Matlacxochitl war der unmittelbare Nach-
folger Quetzalcoatls (54)-auf einen anderen und scheinbar
hoffnungsvolleren Topos hinzuweisen, den die geschichtliche
Uberlieferung fiir seine Situation bietet.

Mit diesem typologischen Hinweis wird der urspriingliche Spruch
des Huemac bestdtigt, den die Boten uminterpretiert hatten,
und der besagte, die Lage des Moteuczoma sei nicht v&llig
aussichtslos.

Nur der Versuch Moteuczomas, dem Verhalten des Huemac als
beispielhaft folgen zu wollen, scheint der wirklichen Situa-
tion nicht angemessen, die sich, vielleicht sogar durch
Moteuczomas eigenes Verhalten, durch Fasten und BuBe noch
glinstig beeinflussen 1&Rt.
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Der Fluchtversuch Moteuczomas und alle bisher beschriebenen Er-
eignisse gehdren in den Zusammenhang der eigentlichen Vorzeichen,
d.h. der Ereignisse, die der Conquista vorangingen. Dazu gehért
auch die Landung der Expedition des Grijalva (55), die von den
einheimischen Chronisten, z.B. Tezozomoc, als eine erste Landung
des Cortés aufgefasst wird, der aber vor seiner endgliltigen An-
kunft noch einmal umgekehrt sei (56).

Bei Tezozomoc bildet dieses Ereignis den Abschluf der Schilde-
rung der tetzalwitl und einen Wendepunkt im Verhalten des Moteuc-
zoma. Denn auf Grund der Berichte, die er iiber die Ank&émmlinge
erhdlt, uberzéugt sich Moteuczoma nach Tezozomocs Schilderung
davon, daR es sich wirklich um den wiederkehrenden Quetzalcoatl
handele (57). Dabei spielt die geschichtliche Uberlieferung eine
wichtige Rollej; das, was "die alten Trdger unseres Gottes gesagt
und geschrieben haben", wird untersucht und mit der Gegenwart
verglichen. Moteuczoma 14Rt die Spanier malen, vergleicht die
neuen Bilder mit alten Darstellungen und weint iber die Ahnlich-
keit (58).

Widhrend Moteuczoma zunichst immer wieder die Zukunft zu erfor-
schen suchte, die noch nicht ganz eindeutig bestimmt, ja, durch
sein pers®nliches Verhalten noch beeinflufbar zu sein schien,
prophezeit er nun selbst nicht nur das Ende des mexikanischen
Imperiums, sondern auch den Untergang der altmexikanischen Re-
ligion:

"Schon sind die G8tter ermiidet, und willkiirlich

haben sie uns der Macht Fremder {iberlassen, diese
unsere G&tter, ... der Herr Tloque Navaque, unser
Herr Nacht und Wind, und er, dessen Sklaven wir sind,
Titlacauan. Sei es drum, m8gen die eintreffen, die
angekommen sind: wohin k&nnten wir gehen?" (59)

Der Gedanke, daB die G8tter ermiidet sind, klingt an jenen Vers
des Religionsgesprdches an, in dem die mexikanischen Adligen
zu den Franziskanern sagen: "Sind doch die G¥tter (auch) ge-
storben" (60).
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Diese Vorstellung findet sich auch bei Sahaglin, der das
Fehlschlagen von Moteuczomas Versuch, sich ins Jenseits

zu retten, damit erkldrt, daf die alte Religion keine
Gliltigkeit mehr hat, da das Wort der Zauberer keine Kraft
mehr hatte (61).

Bei Tezozomoc sagt Moteuczoma nun auch das politische Ende
seines Imperiums genau voraus und beruft sich auf Nezahual-
pilli:

" Zweifelt nicht daran, es wird so kommenj; viele

Menschenleben wird diese Herrschaft kosten, die sich

in den Reichen dieser Erde aufrichten wird, denn

nun ist es schon seit vielen Tagen vorhergesagt,-alles,
was Nezahualpilli sagte, wird sich wdrtlich erfiillen,
denn niemals war das,was er sagte,falsch. Und bedenket,
was ich euch sage: (Das Regieren) derjenigen, welche
euch im Auftrag von jenen (Ank8mmlingen) regieren und
beherrschen werden, ist keine Herrschaft und wird

keine seinj; sie werden euch nur unterworfen halten wie
die Sklaven, und wenn die G8tter euch das Leben schenken,
werden sie euch das geben, was ich euch sagte; und
sollte ich mit dem Leben davonkommen, werde ich nicht
K8nig sein, sondern nur Steuereinnehmer (tequitlato);

in mir wird man sich vollenden sehen die Herrscher

und die Throne..., welche die alten K&nige sahen und
besafen; denn in mir, der ich Moteuczoma bin, wird
sich alles vollenden." (62)

Mit dieser eindrucksvollen Rede charakterisiert Tezozomoc
Moteuczoma trotz seiner Zweifel und seiner pers&nlichen
Schuld als dem Nezahualpilli ebenbilirtig, wenn nicht so-
ger Uberlegen; eine Darstellung die gut in das von Te-
zozomoc entworfene Mexiko-zentrische Geschichtsbild paBt.

Allerdings geht die Voraussage des totalen Endes der mexika-
nischen Religion und Geschichte, des unwiderruflichen Todes
der G8tter, sicherlich Ulber den Rahmen des altmexikanischen
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Geschichtsbildes hinaus, welches wohl das Ende von einzel-
nen politischen Reichen, den Auf- und Abstieg einzelner
Gbtter kannte, nicht aber das totale Ende der eigenen Giil-
tigkeit.,

Mit Ausnahme dieser Voraussagen wurden die Vorzeichen der
Conquista in den bisher untersuchten Texten iibereinstimmend
aus altmexikanischer Sicht gedeutet, als Werke und Erschei-
nungsformen der eigenen G&tter, die von dem Herrscher rich-
tig erkannt, gedeutet und "beantwortet" werden miilssen. In
den diesbeziliglichen Bemiihungen Moteuczomas zeigte sich be-
reits die Schwierigkeit fiir den Herrscher, die Gegenwart
und ihre Beziehung zur Vergangenheit richtig zu interpre-
tieren, sowie die wichtige Rolle, welche die geschichtliche
Uberlieferung bei diesen Bemithungen spielt. Dariiber hinaus
bestdtigte sich auch die schon festgestellte Funktion des
Firsten als Sakralherrscher (s.0.S5.221), der durch sein
persdnliches Verhalten am Bestehen und Gedeihen seines Rei-
ches mitverantwortlich ist: Die pers®nliche Schuld Moteuc-
zomas wird immer wieder angedeutet.

Daneben gibt es jedoch auch einige einheimische Chronisten,
welche die Vorzeichen nicht oder nicht ausschlieRlich als
Veranstaltungen der alten G8tter, sondern als Werke des
christlichen Gottes beschreiben. Die Vorzeichen erscheinen
hier als Wunder, die der christliche Gott geschehen 1&4Bt, um
den Kampf der Conquistadoren zu unterstiitzen. Vornehmlich
findet sich diese Interpretation natlirlich bei denjenigen
Chronisten, welche die Conquista als heilsgeschichtliches Er-
eignis deuten, d.h. vor allen Dingen bei Camargo (63). Auch
bei Ixtlilxochitl, dem es ja um eine Verbindung der christ-
lichen Heilsgeschichte mit der Geschichte Tezcocos und
seiner Verbtindeten geht (s.o0.S.1loo ), findet sich ein sol-
ches "christliches" tetzahuitl,ndmlich die Vision des K®nigs
von Michoacan. Die verstorbene Schwester dieses Kdnigs er-
scheint ihrem Bruder und ermahnt ihn, nicht gegen, sondern
mit Cortés zu k&mpfen. Sie richtet ihm aus,
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"daB Gott ihm sagen lasse, er solle auf keinen

Fall jene Neuank®mmlinge angreifen, welche kd&men,

um das Gesetz des wahren Gottes zu verbreiten; er
solle sich vielmehr vorbereiten, sie in Frieden in
seinem Reiche willkommen zu heifen, damit auch dort
dieses Gesetz verbreitet werde und dieser Gott erkannt
und verehrt werde." (64)

Diese Geschichte einer Frau, die aus dem Jenseits zuriick-
kehrt, um ihrem Bruder, dem K&nig, das Kommen des christ-
lichen Gottes - von Ixtlilxochitl seinem Geschichtsbild
entsprechend ausdriicklich mit Topilein, einem Beinamen
Quetzalcoatls, bezeichnet - vorherzusagen, findet sich auch
in dem italienischen Tezozomoc-Fragment, in dem die Episode,
noch weit ausfiihrlicher ausgeschmiickt, der Schwester des
Moteuczoma zugeschrieben wird (65).

SchlieRflich berichten auch die christlichen Historiker von
hilfreichen Wundern. Z.B. erz#hlen Diaz del Castillo und Durén,
daf wdhrend der letzten erbitterten Kdmpfe in Tlatelolco die
Jungfrau Maria und der Heilige Jago erschienen und die

Spanier ermunterten (66). So ergibt sich die sonderbare Situa-
tion, daR die Spanier laut eigener Aussagen von ihren Heiligen
die Unterstiitzung erfuhren, welche den Azteken, trotz aller
ihrer Bemiihungen,von ihren G8ttern versagt blieb.
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3. DAS VERHALTEN DES MOTEUCZOMA WAHREND DER CONQUISTA

a) Moteuczoma versucht die
Conquistadoren von Mexiko
fernzuhalten

In der Darstellung des Tezozomoc sieht Moteuczoma nach der
vermeintlichen ersten Ankunft des Cortés die Aussichtslosig-
keit seiner Lage und das Ende des mexikanischen Imperiums vor-
aus. Dennoch entschlieft er sich noch zu GegenmaBnahmen.
Tezozomoc erzdhlt, daR Moteuczoma den Spaniern eine Expedition
von Zauberern aus allen Teilen des Landes entgegenschickt.
Diese Zauberer, die sich, wie Tezozomoc betont, in L&wen,
W8lfe und Schlangen zu verwandeln vermdgen, sollen den An-
kémmlingen die Herzen verzehren oder sie zumindest so er-
schrecken, daf sie es bereuen, gekommen zu sein,und umkehren.
Der Befehl, den Spaniern das Herz aufzufressen, bezieht sich
auf den Zauber des teyolloquani, "der jemandes Herz friRt"(67).
Die M8glichkeit einer Umkehr der Ankdmmlinge erscheint nahe-
liegend, da sie ja nach dem Bericht von Tezozomoc, der die
Grijalva-Expedition fiir eine erste Landung des Cortés hdlt,
schon einmal wieder abgefahren sind. Die ausgesandten Zauberer
versuchen ihr Bestes, sie umkreisen die Spanier w&hrend vie-
ler Ndchte;

"jedoch als sie sich ihnen n&herten, war ihre

Miihe umsonstj sie konnten ihnen nicht schaden,

denn es waren ihnen noch keine solche Herzen
vorgekommen wie diese, welche (die von) katholische(n)
Christen waren"(68).

Auch Sahagin berichtet von zwei derartigen Versuchen Moteuc-
zomas, die Spanier von der Hauptstadt fernzuhalten: Moteuc-

zoma schickt den Spaniern Zauberer entgegen, die im azteki-

schen Text genauer als nahualli, tlacatecolotl und tetlachihua
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bezeichnet werden, d.h. zur negativen Klasse der nahualli ge-
héren (s.0.S.187). Diese erste Abordnung, zu der auch Krieger
und Hduptlinge geh&ren, soll erkunden,

"wie beschaffen sie (die Spanier) seien, ob sie sie
nicht vielleicht wilirden bezaubern, behexen k&nnen,

oder vielleicht ihnen etwas anblasen, ihnen einen b&sen
Blick zuwerfen, oder ihnen etwas anwerfen,

oder mit einem Zauberspruch sie besprechen,

daB sie entweder erkranken, sterben ogder umkehren"(69).

Aber die Zauberer verm&gen nichts gegen die Spanier, sie berich-
ten Moteuczoma: "Wir sind kein Widerpart, wir sind wie nichts",
und machen ihn gleichzeitig auf die milit&rische Stdrke der Ein-
dringlinge aufmerksam.

In diesen beiden Texten wird der Grund filir das Versagen der
Zauberer in der Immunitdt der Spanier gesehen, die Christen
sind, und daher, wie Tezozomoc ausdriicklich erkldrt, von kei-
nem Zauber affiziert werden k®énnen,-ein Gedanke, der auch an
die Vorstellung des "Todes" der einheimischen G8tter anklingt
(s.0.S. 237). Dagegen berichtet Duran, der die Versuche, die
Spanier zu verhexen, Cuauhtemoc zuschreibt, durchaus von
Wirkungen des Zaubers z.B. werden die Spanier nachts durch
grdfliche Spukvisionen erschreckt. Duran versichert, dies
stiinde nicht nur in der Crdnica, sondern er habe es auch
selbst von Conquistadoren erzdhlen hdren (70).

Den zweiten Versuch Moteuczomas, die Spanier zu verhexen,
schildert Sahagln ausfilhrlicher:

"Die zweite Schar von Boten,

die Wahrsager, die Zauberer

und die Rducherpriester...,

sie konnten die Leute nichi mehr bezaubern,

sie konnten ihren Zweck damit nicht mehr erreichen.
Ein Betrunkener....,

stieR mit ihnen zusammen,
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indem er gerade vor den Spaniern stand.

Und er erhob sich gegen sie, sprach zu ihnen:

'Was kommt ihr noch einmal hierher?...

was will Motecuhgoma noch tun?

ist er jetzt erst zur Besinnung gekommen?

ist ihm jetzt erst groRer Schreck in die

Glieder gefahren?

Er hat gesiindigt,...

er hat das Volk fortbringen lassen,

er hat die Menschen gemordet,

er hat schuld, daB die Leute aufs Haupt geschlagen
wurden,

er hat schuld, daB die Leute ins Leichentuch
gehilllt wurden,

er hat mit den Leuten sein Spiel getrieben,

er hat die Leute betrogen.'

Und als sik diesen sahen, als sie seine Rede hdrten,
warfen sie sich vor ihm auf den Boden,

beteten zu ihm demiitig, bereiteten eine Opferstdtte
fiir ihn,

eine Erdpyramide und ein Grasbett.

Darauf sah er gar nicht mehr hin, ganz vergebens war
es, was bereitet worden war,

daf sie dort ihm eine Erdpyramide gemacht hatten.
Wie wenn sie in seinen Rachen hineingestiirzt,
schalt er sie dort, schimpfte er sie aus;

wie sich reckend, dehnend... spricht er, sagt zu ihnen:
'Wozu steht ihr hier unniitzerweise?

es wird niemals mehr ein Mexico geben,

es ist ein flir allemal aus.

Geht fort, jetzt ist nicht mehr Zeit!

kehret um!

schaut nach Mexico!

was dort geschieht, so wie es geschieht.'

Da schauten sie hin, schauten sie schnell hin,

was sie sahen, war:

es brannten alle Tempel,

die Gemeindetempel, die Priesterhiuser
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und alle H&user von Mexico,

und es sah aus, als ob zum Streit gerufen wiirde.
Und als das die Zauberer sahen,

verloren sie gleichsam die Besinnung,

sie konnten nicht mehr deutlich reden,...

Sie sprachen:

'Dies war nicht nétig fir uns,...

aber es ist ndtig,

da® es Motecuhgoma erfahre,

was wir gesehen haben;

denn das ist nicht bloR irgendwer,

das ist (der Gott) in Jiinglingsgestalt, Tezcatlipoca.'
Danach verschwand er,

sie sahen in nicht mehr." (71)

Dieses Erscheinen von Tezcatlipoca ist das letzte aktive Ein-
greifen der altmexikanischen G8tter in die Geschichte, von dem
berichtet wird. Dabei verbindet sich das immanente Wirken des
Gottes mit einer Theophanie. Tezcatlipoca zeigt sich zundchst
als Betrunkener und 18Rt durch das Zauberkunststiick dessen "der
anderer Leute Haus anziindet" (tecallatia), das immer wieder als
geschichtlich bedeutsames tetzahuitl erscheint (vgl. o0.S5.229),
Mexiko scheinbar in Brand stehen. Dann offenbart sich Tezcatli-
poca in seiner wahren Gestalt und sagt in einer Theophanie das
absolute Ende Mexikos voraus. Tezcatlipoca betont dabei aus-
driicklich, da® auch Moteuczoma selbst daran, daf gerade ihn die-
se Ereignisse treffen werden, durch sein Verhalten mitschuldig
ist. Die Schuld des Moteuczoma wird hier nicht wie bei Tezozo-
moc im pers®nlichen Verhalten Moteuczomas gesehen, sondern im
MiBbrauch der Herrschergewalt.

Es ist bezeichnend, daB gerade Tezcatlipoca den Zauberern er-
scheint. Denn der Versuch des Moteuczoma, die Ankommenden zu
verhexen, ist nicht nur als ein Bestandteil der sozusagen kon-
ventionellen altmexikanischen Diplomatie aufzufassen, welche,
wie oben dargestellt, &fter zu solchen Mitteln griff (s.o.S.
223ff). Denn diese MaBnahme findet ja statt, nachdem sich Mo-
teuczoma davon {iberzeugt hat, daR es sich bei den Ankémmlingen
um den wiederkehrenden Quetzalcoatl handelt (72).
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Mit dem Versuch, Quetzalcoatl durch Zauberei zur Umkehr, zum
Verlassen des Reiches zu bewegen, bezieht sich Moteuczoma also
offensichtlich auf die Situation, in der das schon einmal
gelang: Durch Zauberei hatten Tezcatlipoca und Huitzilopochtli
Quetzalcoatl dazu gebracht, Tollan zu verlassen und wegzu-
ziehen (s.0.5.192 ). Auch hier scheint das Verhalten des Moteuc-
zoma wieder typologisch erkldrbar zu sein: Wdhrend er angesichts
der vermeintlichen Wiederkehr Quetzalcoatls zun&chst dem Bei~-
spiel des letzten toltekischen Herrschers Huemac folgte und

von diesem selbst auf das Beispiel weiterer toltekischer
Herrscher, die den Untergang ihres Reiches erlebten, hingewie-
sen wird, versucht Moteuczoma nun.gerade das Gegenteil; n#mlich
nach dem Vorbild von Huitzilopochtli und Tezcatlipoca zu han-
deln, den Feinden des toltekischen Reiches, denen seinerzeit

die Vertreibung Quetzalcoatls gelang.

Auch dieser Versuch scheitert. Als ihm von der Theophanie
Te~catlipocas berichtet wird, sagt Moteuczoma:

"Welches Mittel bleibt? Wohin sollen wir?
wir haben das Gift schon verschluckt,

was auch an wunderbaren Dingen,

wie auch immer wir sie erleben werden" (73).

Dennoch versucht Moteuczoma weiterhin, sich aktiv der Wieder-
kehr Quetzalcoatls beziehungsweise der Ankunft des Cortés zu
widersetzen. Sahagilin berichtet, daB Moteuczoma eine Barrika-
de auf der StraBe nach Mexiko errichten 148t, welche die
Spanier aber ohne weiteres {lberwinden (74).

Die Darstellung des Tezozomoc bricht in dieser Phase ab: Die
Spanier riicken gegen Mexiko vor, es wird gekimpft und Moteuc-
zoma beruft einen Rat ein, itlber den in einem weiteren - nicht
erhaltenem oder bekannten - Band berichtet werden soll.

Bei Ixtlilxochitl hingegen wird diese Ratssitzung ausfilhrlich
geschildert:
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"Moteuczoma rief alle Fiirsten des Reiches zu sich, um

mit ihnen zu beraten, was zu tun sei, und als sie

versammelt waren, trug er ihnen alles vor, was sein

Herz ihm eingab: Wenn jene Menschen aus dem Osten,

die angekommen waren, etwa der Gott Quetzalcoatl und

seine S®hne wdren, welchen sie seit so vielen Jahrhun-

derten erwarteten, dann wdre es notwendig, daf sie

die ganze Erde beherrschten, und ihnen (den Mexikanern)

gebllhrte es, sich ihrer zu entdussern; daher wdre es

gut, ihnen den Weg zu versperren und nicht zu erlauben,

daB sie seinen Hof betrdten. Wenn sie aber, wie sie

sagten, Abgesandte eines grofen Herrn der Welt, in

der die Sonne aufgeht, wiren, wdre es gut, sie zu
empfangen und ihre Botschaft anzuh8ren" (75).

Moteuczoma ist unsicher und kann sich fiir
tiven entscheiden. Er fragt, wobei er den
Cacama, zunichst iibergeht, Cuitlahuac(76)
konisch sagt:

keine der Alterna-
K&nig von Tezcoco,
um Rat, der la-

"Meine Meinung ist es, o Herr, du solltest niemanden

in dein Haus einlassen, der dich aus

Anschliefend hdlt Cacama eine grofe Rede,
M8glichkeit, daB Cortés Quetzalcoatl sein
keinen Bezug nimmt, sondern ausfiihrt, daf
lich und auch politisch opportun sei, die
"eines so grofen Herrn, wie man sagt, daf
sei", kurz an den mexikanischen Hof kommen

ihm verstdft."

in der er auf die
kénnte, liberhaupt
es ganz ungefdhr-
Gesandtschaft

es der von Spanien

zu lassen und an-

zuh8ren. Zu dieser Rede nimmt auch Ixtlilxochitl selbst Stel-

lung:

"Allen mutigen und besonnenen Flirsten schien das, was
der K¥nig Cacama gesagt hatte, auRerordentlich gut,

und ich glaube nicht, daB sie sich tduschten; aber der

K8nig Moteuczoma und andere Fiirsten von seinem Hofe

hielten den Rat des Cuitlahuac fiir besser, und so ver-

suchte Moteuczoma mit allen Mitteln,

Cortés und der Seinen zu verhindern"

die Ankunft des
¢77)
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Es ist fir Ixtlilxochitl bezeichnend, daR er auch bei dieser Ge-
legenheit die politische Unbesonnenheit des Moteuczoma heraus-
stellt und die weiteren K&mpfe als deren Folge schildert, auf

die M8glichkeit einer Wiederkehr Quetzalcoatls ausfilhrlich je-
doch erst an spdterer Stelle eingeht, um sie christlich zu inter-
pretieren (s.u.S. 250 f).

Die Analyse von Moteuczomas Versuch, die Wiederkehr des vermeint-
lichen Quetzalcoatl zu verhindern, zeigte die erneute Bemiihung
Moteuczomas, sich nach einem in der Uberlieferung vorgegebenen
Topos auszurichten, die wiederum von den G&ttern abgelehnt wird.
Die Conquista wird dabei ebenso als ein Ereignis innerhalb des’
altmexikanischen Geschichtsbildes, welches den Untergang von
einzelnen Reichen und G8ttern ja vorsah, wie auch als das abso-
lute Ende der altmexikanischen Religion aufgefaft.

b) Moteuczoma ibergibt den Thron
an den vermeintlichen
Quetzalcoatl

Bei Sahagin wird berichtet, daB Moteuczoma sich, nachdem er die
Botschaft des Tezcatlipoca erhalten hat und die Ankommenden die
Wegsperren Uberwunden haben, in sein Schicksal ergibt und dem
vermeintlichen Quetzalcoatl den Thron {ibergibt. Moteuczoma geht
dem Cortés entgegen und hdlt ihm die beriihmt gewordene Empfangs-
rede:

"0 unser Herr! mit Miihsal, mit Ermiidung hast du es erlangt,
daB du (hier) in dem Lande angekommen bist, daB du nahe
an deine Stadt Mexico herangekommen bist,
da® du auf deiner Matte, deinem Stuhle zu sitzen gekommen
bist,
den ich nur eine kleine Weile fiir dich gehiitet habe.
Denn dahingegangen sind deine Untertanen:
die Kdnige Itzcouatl, der alte Motecuhgoma, Axayacatl,
Tigocic, Auitzotl,
die nur eine kleine Weile (den Stuhl) fiir dich gehiitet
haben,
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die Stadt Mexico beherrscht haben,

unter deren Schutz sich dein Volk hier

gestellt hat.

Vielleicht kdnnen sie einmal ihre Hinterbliebenen
besuchen kommen?

M&chte doch einer von ihnen sehen, staunend sehen,
was jetzt {iber mich gekommen ist,

was ich nunmehr sehe,

(ich) der Hinterbliebene unserer Herren (den sie
zurilickgelassen haben);

denn ich trdume nicht,

ich fahre nicht aus dem Schlafe auf,

ich sehe es nicht im Traume,

ich tr&ume es nicht,

daB ich dich gesehen,

dir ins Antlitz geschaut habe.

Denn ich war bekiimmert fiinf, zehn (eine ganze Reihe
von Tagen),

wo ich hinschaute nach dem unbekannten Lande,

aus dem du gekommen bist,

aus den Wolken heraus, aus den Nebeln heraus.

Denn das haben uns die K8nige (meine Vorfahren)
gesagt, ‘

daR du kommen wirst, deine Stadt zu besuchen,

daB du dich auf deine Matte, deinen Stuhl setzen wirst,
daB du wiederkommen wirst.

Und jetzt ist es wahr geworden,

du bist zurilickgekehrt,

mit Mihsal, mit Ermiidung hast du es erreicht.

Sei nun angelangt im Lande,

ruhe dich aus, besuche deinen Palast,

ruhe deinen Leib aus,

unsere Herren seien angelangt im Lande (in ihrer
Heimat)" (78).

Diese Rede ist auch bei Durén ausfiihrlich zitiert (79), und
bei Chimalpahin kurz zusammengefaft:
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"Du hast Milhen erduldet, du hast dich abgequidlt.

In deinem geehrten Heime dein ist der Sitz,

dein die Matte; du hast deinen Thron erkannt,

und (zwar) tiberall vor den Stddten und den Kdnigen"(80).

Es ist auffallend und soll hier doch kurz angemerkt werden, daB
dieser Text in der spanischen Ubertragung von Silvia Renddn
scheinbar genau das Gegenteil besagt. Moteuczoma heift dort Cor-
tés nicht als wiederkehrenden Quetzalcoatl willkommen, sondern
erkldrt ihm vielmehr, dieses sei nicht sein Haus und nicht sei-
ne Matte und er solle die legitimen Herrscher nicht weiter be-
ldstigen:

"Habéis tenido coraje para saber andar sobre
loe caminos, pero no os importunéis mas, ésta
no es vuestra patria, ni mi trono real es
vuestro, ni mi estera real es vuestra. No eno-
Jjéis a los legitimos Seflores de loe pueblos
que por doquier se encuentran"” (81).

M8glicherweise geht diese Ubersetzung davon aus, im aztekischen
Text statt ca mochantzinco usw. gamo chantzinco usw. zu lesen, doch
finden sich in der Handschrift des Textes keinerlei Anhaltspunk-
te flir eine solche Trennung (82). Diese Interpretation erscheint
vielmehr typisch fiir eine bestimmte nationale Sicht der eigenen
Geschichte, welche den eigenen, gleichsam nachtrdglichen Wider-
stand, gegen die Kolonisation (s.u.S. 260) schon Moteuczoma in
den Mund legt.

Die Rede, mit der bei Sahagln Moteuczoma den Thron an Cortés.
Ubergibt, entspricht in Inhalt und Gliederung genau der Inthro-
nisationsformel, wie sie in der Ansprache an den neugewdhlten
Tizoc érscheint, die hier noch einmal ausfilhrlicher zitiert sei
(vgl. &iS. 156):

"Séit heute bist du nun, o Herr, éuf dem Thron, den zuerst
aufrichtete cen acatl nacxitl Quetzalcoatl ... und in seinem
Namen kam Huitzilopochtli, ihn setzte jener endgliltig auf
den Thron, der heute besteht, und in dessen Namen
wiederum war Kénig Acamapichtli. Bedenke, daf'es nicht
dein Thron ist, daB er jenen gehdrt, von denen er
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entliehen ist, daB er wieder zuriickgegeben werden
wird, daf du ihn nur entliehen hast. Darum sorge,
daf du ihn in Ehren hdlst und ihn an Macht wachsen
14Rt zum grdferen Heile ......"

"....Seht in ihren Geschichten den Ruhm und die Ehre,

welche Eure Vorgdnger, die Kdnige Huitzilihuitl, Chimal-
popoca und Itzcoatl hinterlieBen; betrachtet euren

guten Vater Moteuczoma....., welcher vierunddreiBig Jahre
regierte, so daB ihm der Zuname Ilhuicamina gegeben wurde,
und (bedenket) das Viele, was der Kdnig Itzcoatl ge-

tan hat und euch euer guter Onkel, der Kénig Axayacatl
Teuctli; bemitht euch, o unser Sohn und Herr, daB ihr dieses
berilhmte Reich beherrscht, wie man es sich von euch

und von einem solchen K8nig erhofft" (83).

Beide Reden bezeichnen den Thron als Lehen Quetzalcoatls und
betonen die Kontinuitdt der mexikanischen Herrschaft, wel-
che von der Ubernahme des Thrones von Quetzalcoatl bis zu
seiner Wiederkehr dauert. Die Ansprache des Nezahualpilli

an Tizoc verbindet in der gleichen Weise wie die Rede des
Moteuczoma die Wiederkehr des Quetzalcoatl mit der Aufz&hlung
der bisherigen Herrscher, welche auch alle, das implizieren
beide Texte, auf die Wiederkehr Quetzalcoatls gewartet haben.
Mit dieser Rede und der formellen Ubergabe des Thrones folgt
Moteuczoma also wiederum einem vorgegebenen Topos.

Bei Ixtlilxochitl findet sich kein Hinweis auf die Rede Moteuc-
zomas, mit der er Cortés nach den MaRstdben des altmexikani-
schen Geschichtsbildes empfdngt. Vielmehr bringt er dafilir zu
einem spiteren Zeitpunkt eine andere Rede Moteuczomas, die
sonst nirgends {iberliefert ist. Ixtlilxochitl berichtet, daB
Cortés, als er in Mexiko war und Moteuczoma wieder aus seiner
Gefangenschaft befreit hatte, die Fiirsten zusammenrief, "um
mit ihnen iber sein Kommen zu sprechen, und die Bekehrung und
die Begriindung zu unserem heiligen katholischen Glauben zu
erldutern". In dieser Versammlung

"hielt Moteuczoma eine groRe Rede, und neben anderen
Griinden, die er anftihrte, um seinen EntschluB zu
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rechtfertigen und zu begriinden, sagte er, er danke
Gott, daR er ihm soviel Gnade erwiesen habe, indem er
ihm erlaubt habe, die Christen zu sehen und von jenem
grofen K&nig zu h&ren, dessen Ankunft seine Vorfahren
vor vielen Jahren erhofft hatten,und daf er nicht
glauben kdnne, es sei anders, als daB dieser jene
Spanier geschickt habe, die nun an seinem Hofe waren,
und daB, wenn es von oben bestimmt sei, daR die
Herrschaft der drei St#dte ein Ende f&nde...,er nicht
die Absicht habe, dem Willen des christlichen Gottes
entgegenzustehen, sondern mit groRem Eifer und gutem
Willen dem Kb6nig von Kastilien Gehorsam leisten
wolle" (84).

Von diesem Moment an stellt Ixtlilxochitl Moteuczoma positiv
dar, als Freund der Spanier, dessen Tod ein groRer Verlust
ist und von allen Verbilindeten sehr beklagt wird (85),

Auch die letzte MaBnahme des Moteuczoma, die Throntibergabe,
wird also von den Chronisten auf verschiedene Weise gedeutet.
Sahagln, Duran und Chimalpahin berichten, wie Moteuczoma sich
der Ankunft des vermeintlichen Quetzalcoatl filigt wund sie mit
den tiberlieferten aztekischen Kategorien deutet und annimmt.
Ixtlilxochitl hingegen schildert nur eine m&glicherweise spd-
tere Phase, in der Moteuczoma das Kommen der Conquistadoren
als Werk des christlichen Gottes erkennt, das von Quetzalcoatl
angekiindigt war. Hier zeigt sich noch einmal in aller Deut-
lichkeit, daR, im Gegensatz zu den anderen Quellen, Ixtlil-
xochitl die Gestalt des Quetzalcoatl und die Erwartung seiner
Wiederkehr so darstellt, wie es in seine heilsgeschichtliche
Konstruktion paft, d.h. unmittelbar mit dem Christentum ver-
bindet.

Die Analyse des Verhaltens Moteuczomas vor und wdhrend der
Conquista zeigte, daR er sich in seinem Handeln immer wieder
auf bestimmte, in der geschichtlichen Uberlieferung vorgege-
bene Topoi bezieht, die sich jedoch stets von neuem als falsch,
d.h. als flr seine spezielle Lage nicht passend, erweisen.



- 252 -

Das widerspriichliche, auf den ersten Blick geradezu inkohdrent
wirkende Verhalten des Moteuczoma erkldrt sich also nicht nur
aus seiner persdnlichen Unzuldnglichkeit, wie Krickeberg will
(86). Dieses Verhalten ist vielmehr ein folgerichtiger Ver-
such, das "richtige", d.h. seiner gegenwdrtigen Lage angemes-
sene Verhaltensmuster in der mexikanischen Geschichte zu fin-
den. Dabei bezieht er sich nacheinander auf drei verschiedene
Situationen aus der Uberlieferung um Quetzalcoatl: das Verhal-
ten des letzten toltekischen Herrschers, der vor dem Unter-
gang seines Reiches fliehtj; das Handeln der aztekischen G8t-
ter, welche das tolteksiche Reich zerst®rten und Quetzalcoatl
vertrieben, und schlieRBlich die mexikanische Reichsvorstel-
lung, derzufolge der aztekische Thron ein Lehen Quetzalcoatls
bezeichnete, das von den mexikanischen Herrschern nur verwal-
tet wurde.

Die Tatsache, daB Moteuczoma auf so verschiedene, ja entgegen-
gesetzte Vorbilder zuriickgreifen konnte, zeigt sowohl die
prinzipielle Schwierigkeit, die Geschichte richtig zu deuten,
- eine Aufgabe, die offenbar dem Herrscher zukommt - als auch
die Problematik der aztekischen Reichsidee, welche auf einer
Art Geschichtsklitterung beruhte; die Inthronisationsformel
148t Huitzilopochtli den Thron von Quetzalcoatl in seinem
Namen tibernehmen; gleichzeitig bleibt es tiberliefert, daf eben
dieser Quetzalcoatl von Huitzilopochtli und Tezcatlipoca ver-
trieben wurde.

Die M8glichkeit, die Conquista auf Grund der geschichtlichen
Uberlieferung typologisch zu deuten, endet jedoch nicht mit
der Ubergabe des Throns an den vermeintlichen Quetzalcoatl.
Wdhrend der letzten Kidmpfe geger die Spanier unternimmt
Cuauhtemoc noch einen Versuch, die Ankunft der - inzwischen
ldngst als Menschen identifizierten - Conquistadoren nach
MaBstdben des altmexikanischen Geschichtsbildes zu deuten.
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4. DIE MASSNAHMEN CUAUHTEMOCS WAHREND
DER LETZTEN KXMPFE GEGEN DIE SPANIER

"0 Mexikaner! Was tun diese hier, die Schurken?" (87)

"Wer sind sie, diese elenden Barbaren (tenito tonti) ,
diese elenden Tlalhuica?" (88).

"Krieger von Tlatelolco, nur fest auf sie los!
Wer sind diese Barbaren? (tenime) " (89).

So lauten die Kampfrufe wdhrend der letzten Auseinander-
setzungen mit den Spaniern unter Cuauhtemoc. Diese Rufe il-
lustrieren den Versuch, die definitiv als Menschen erkann-
ten Spanier in das altmexikanische Geschichtsbild einzuord-
nen. Die Tlathuicatl sind ein im Stilden wohnender Stamm, der
wegen seiner Unbildung bertichtigt war:

"Und dieser Name Tlalhuicatl... kommt von der Unbildung.
Wer unerzogen (ungebildet) ist, zu dem sagt man:
du bist wohl ein Tlathuicatl....” (90).

Uber den Kampf mit den tenime berichtet Sahagin, daB er den
Anfang der militdrischen Karriere des Jiinglings bildete:

"Und wenn er sechs oder sieben oder zehn Gefangene

macht von Huaxteken oder fremdsprachigen Barbaren (tenitl),
gewinnt er dadurch nicht an Ehre,

er erhdlt auch nur den Namen Hduptling

erst wenn er in Atlixco Gefangene gemacht hat,

oder in Uexotzinco oder in Tliliuhquitepec,

und flinf Gefangene gemacht hat, dann gewinnt er Ehre

als grofer 'dlterer Bruder'" (91).
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Mit den Bezeichnungen tlalhuieatl und tenitl sollen die Spanier
offenbar als barbarische, aber nicht Ubermdfig gefdhrliche
Gegner klassifiziert werden, die gerade gut genug sind, dem
jungen Krieger zu seinen ersten Lorbeeren zu verhelfen. Diese
Bezeichnungen sind nicht nur Verharmlosungen, die den Krie-
gern im Kampfgetiimmel Mut einfl¥ssen sollen, sondern entspre-
chen dem bewuften Versuch Cuauhtemocs, die Spanier in die
Reihe von barbarischen Feinden einzuordnen, die von den Mexi-
kanern schon 8fter erfolgreich bekd&mpft worden sind.

Sahagins Bericht tiber die Conquista ist der Jinzige, der aus-
filhrlich sowohl das Verhalten des Moteuczoma als auch das

des Cuauhtemoc beschreibt. Die Anales Histdricos berichten,

da sie sich hauptsdchlich auf die Geschichte Tlatelolcos kon-
zentrieren (s.0.S. 62 ), nur von Cuauhtemocs,nicht aber von
Moteuczomas Mafnahmen wdhrend der Conquista. Ixtlilxochitl hin-
gegen schildert nach dem Tod des Moteuczoma vor allem das
Handeln des Cortés und seiner Bundesgenossen, ohne auf
Cuauhtemoc ndher einzugehen. Nur das religise Engagement
Cuauhtemocs wird von Ixtlilxochitl hervorgehoben, der eigens
anmerkt, Cuauhtemoc sei "Oberpriester ihrer falschen G8tter"
gewesen (92). Diese Bemerkung paBt vorziiglich in das heilsge-
schichtliche Konzept Ixtlilxochitls, der den Widerstand gegen
die Conquista mit der "teuflischen","falschen" Religion Mexico-
Tenochtitlans verbindet und aus ihr motiviert.

Sahaglins Bericht tiber Cuauhtemoc beginnt mit einer ausfiihr-
lichen Schilderung eines Treffens der mexikanischen Truppen-
ftihrer (93), die von den Spaniern und deren Verbiindeten bereits
hoffnungslos zurlickgedrdngt und eingeschlossen sind. Folgen-
dermafen wird die letzte Schlacht vorbereitet:

"Darauf ergriffen sie den Hduptling namens Tlapaltecatl
Opochtzin, der in Coatlan zu Hause ist.

Darauf schmiickten sie ihn, zogen ihm an 'die Quetzal-
federeule' (quetzalteculotl) ,

das Abzeichen Auitzotzins.

Quauhtemoctzin sprach:
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'Dieses Abzeichen, das das Abzeichen war des jlingeren
Bruders meines Vaters, Auitzotl,

mége er es tragen;

sei es, daB er damit sterbe,

sei es, daB er damit (den Leuten) Staunen und Schrecken
errege,

sei es, daB er darin ein Zeichen gebe.

M8gen unsere Feinde ihn sehen, mbgeﬁ sie {lber ihn staunen.
Und als sie ihm (das Rangabzeichen) angelegt hatten,

sah er sehr schrecklich, sehr wunderbar aus." (94)

Anschliefend spricht der cthuacoatl Tlacotzin und stellt den
bevorstehenden Kampf unter den Befehl des Huitzilopochtli:

"0 Mexikaner! O Leute von Tlatelolco!

Ist es nichts, wodurch Mexico bestand,

worauf das Mexikanertum sich griindete?

Man sagt, (das-es da ist), wo der Befehl Uitzilopochtlis
ist;

der auf die Leute schleudert die Feuerschlange (xiuhcoatl)
die Feuerreibh8lzer (mamalhoaztli) .

Nachdem er sie auf die Leute schleuderte, auf unsere
Feinde, ‘

ergreift ihr jetzt, o Mexikaner, seinen Befehl, den
Wurfspeer" (95).

Die "Tidirkisschlange" und die "Feuerreibhdlzer" sind die typi-
schen Insignien Huitzilopochtlis, die Wahrzeichen des von
ihm initiierten Krieges. Z.B. heiBt es bei Sahagiin iber ihn:

"Von ihm wird gesagt:

er wirft auf die Leute

die Tiurkisschlange (ziuhcoatl), den Feuerbohrer
(mamathuaztli)

d.h. den Krieg" (96).
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Mit seiner Rede ordnet Tlacotzin also den Kampf gegen die
Spanier in die von Huitzilopochtli befohlenen Kriege ein,

wobei er sich m8glicherweise auf den in den Anales Histd-
ricos erwdhnten rétselhaften letzten Orakelspruch des Huitzil-

opochtli-Priester bezieht (97).

Nach dieser Rede des Tlacotzin zeigt sich der Trdger des
quetzaltecolotl den Spaniern:

"Darauf ging 'die Quetzalfedereule' (quetzalteculotl),

von der die Quetzalfedern gleichsam aysstrahlten

(in zwei getrennten Reihen).

Und als unsere Feinde ihn sahen,

der wie der Einsturz eines Berges (auf sie wirkte),
flirchteten sich alle Spanier, er erschreckte sie

sehr, sie sahen in ihm gleichsam etwas (Besonderes)" (98).

Auch Cuauhtemoc setzt also Mittel der Zauberei gegen die
Spanier einj er versucht sie zu erschrecken und so vielleicht
zur Umkehr zu bewegen. Dieser Einsatz von Mitteln der Zaube-
rei bezieht sich, wie die Herkunft und die Geschichte des
quetzaltecolotl zeigt, wiederum auf eine bestimmte historische
Situation, die in einer typologischen Beziehung zur gegenwdr-
tigen Lage steht.

Mit der Bezeichnung des quetzaltecolotl als "Abzeichen" (tlahuiztli)
wird dieser Schmuck unter die verschiedenen Arten von "Kriegs-
gewand und militdrischen Rangabzeichen" (armas y divisas) (99)
eingeordnet, die Sahagln an anderer Stelle aufzihlt (100). In
diesen Listen erscheint der Terminus quetzaltecolotl nicht aus-
driicklich. Der Hinweis, daB es sich um das "Abzeichen" des
Ahuitzotl gehandelt habe, erlaubt jedoch den Schluf, daB von
den Abzeichen, auf welche die Beschreibung der abstehenden,
zerstreuten Quetzalfedern paBt, "die Doppelreihe von Quetzal-
federn", d.h. quetzalpatzactli, gemeint ist (1o1). Diese De-
vise war nicht mexikanischen Ursprungs, sondern wurde von den
Kaufleuten auf einer Expedition ins pazifische Kilstenland
erobert (102). Diese Expedition begriindete den Aufstieg der
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Kaufmannschaft und ihren kriegerischen Ruhm (103); sie ist
bei Sahagin dramatisch geschildert. Die mexikanischen Kauf-
leute waren unter stdndigen Kdmpfen bereits vier Jahre lang
in Quauhtenanco eingeschlossen gewesen, so daf "ihr Haupt-
haar reichlich bis zur Aftergrube fiel", als es endlich zur
Entscheidungsschlacht kam:

".... alle Kiistenbewohner schlieflich griffen sie an,

die dort in Quauhtenanco eingeschlossen waren.

Die Kaufleute aber machten alle Mann fiir Mann zu ihren
Kriegsgefangenen, nicht zu z#hlen waren, die sie
gefangen nahmen. Die keine Rangabzeichen hatten, z&hlten
sie gar nicht; die einzigen, die sie z&hlten, waren die
Trdger von Rangabzeichen, die zu Wilrden gekommen waren:
Quetzalfeder-Raupen (quetzalpatzactli)....”

Dieser iiberwdltigende Sieg wurde von den Kaufleuten nicht als
eigenes Verdienst, sondern als Tat des Huitzilopochtli aufge-
faft und gepriesen. Unmittelbar nach ihrer Befreiung kommen
sie zusammen und sagen:

"Mexikaner! Kaufleute von Pochtlan und von Oztoman!
Wahrlich,seine Schuldigkeit hat der Herr, der Unheim-
liche, Vitzilopochtli getan! Ihm zur Seite, mit ihm
selbst werden wir zu unserem Wasser und zu unserem
Berge (Heimat) gelangen.

Niemand soll darob hochmiitig sein, niemand soll sich
wegen all der Gefangenen, die wir gemacht haben, als
starken Mann aufspielen: Wahrlich, wir sind nur gekom-
men, Land fiir den Herren, den Unheimlichen, filr Vitzil-
opochtli zu suchen" (104).

Diese Auffassung wird von Ahuitzotl feierlich bekrdftigt,
der die heimkehrenden Kaufleute mit den Worten begriift:

"Das hat der Herr, der Unheimliche, hat Vitzilopochtli
gewollt, daB ihr eure Arbeit vollbr&chtet" (105).
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Cuauhtemoc richtet also, wie schon Moteuczoma, sein Ver-
halten nach einer bestimmten geschichtlichen Typologie.
Indem er das Abzeichen des quetzalpatzactli ins Feld fiihren
14Rt, bezieht er sich offensichtlich auf eine historische
Situation, die seiner Lage im Kampf mit den Spaniern ent-
spricht. Die Ubereinstimmung zwischen dem Kampf der Kauf-
leute und der letzten Schlacht gegen die Spanier ist in der
Tat weitreichend: In beiden Fdllen ist eine mexikanische
Minderheit von einer iiberwdltigenden Mehrheit barbarischer,
teils fremdsprachiger Truppen eingeschlossen,und in beiden
Fdllen steht die umzingelte Minderheit in einer besonderen
Beziehung zu Tlatelolco.

Der Stand der Kaufleute entwickelte sich in Tlatelolco. Bei
Sahagin beginnt der Bericht iber die Kaufleute mit einer Ge-
schichte der Kaufmannschaft,die anhand einer Herrscherliste
von Tlatelolco dargestellt ist (1o6). Grade in Bezug auf

das Abzeichen des quetzalpatzactl? wird die Bedeutung Tlatelol-
cos betont:

"Die Helmraupe (quetzalpatzactli) aber gab es zur Zeit,
da Gefangene in Ayotlan gemacht wurden, noch nicht
in Mexikoj; erst als sie in Tlatelolco erschien und ge-
tragen wurde, hat sie auch Auitzotzin angelegt" (107).

Chimalpahin erz#&hlt, daB dieses Abzeichen durch die Niederla-
ge Tlatelolcos nach Mexiko kam und wdhrend des dramatischen
Kampfes gegen den letzten unabhdngigen Herrscher Tlatelolcos,
Moquihuix (s.0.S5.52), von Ahuitzotl erobert wurde:

"Und Moquihuix stieg auf den Tempel zusammen

mit seinem Buckligen, seinem quetzalpatzactli, er
verbarg sich zusammen mit seinem Buckligen oben auf
dem Hause des Eulenmenschen, den die Tlatelolca ver-
ehrten, und dorthin, auf die Spitze des Gotteshauses
stiegen sie, dort ..... kd&mpften sie, und dorthin
stiegen auch die Mexica Tenochca, dort stiirzten sie,
dort warfen sie herunter den Moquihuixtli zusammen mit
seinem Buckligen" (108).
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‘Tlatelolco, mit dessen militdrischen und politischen

Schicksal dieses "Abzeichen" aufs engste verbunden zu sein
scheint, wird nach dem Fall Mexikos zum eigentlichen Zentrum
des Widerstandes gegen die Conquistadoren. Cuauhtemoc riihmt
sich, der Fiirst Tlatelolcos zu sein (109). Nach Tlatelolco
werden, wie die Anales Histdricos berichten, die Hoheitsinsig-
nien von Mexiko liberfiihrt, hier hat nun das wahre Mexikaner-
tum seinen Sitz (110). Daher spricht auch Tlacotzin in sei-
ner Rede vor der entscheidenden Schlacht gegen die Spanier

die Mexikaner als "Leute von Tlatelolco" an. (111)

Schlieflich ist auch die religise Haltung in beiden Fdllen
die gleiche. Die Kaufleute haben ihren {lberraschenden Sieg
als Werk des Huitzilopochtli aufgefaft; seit diesem Ereig-
nis stellte sich die Kaufmannschaft unter den besonderen
Schutz des Huitzilopochtli und pflegte die religidsen
Formen der Wanderzeit (112). Das Heer des Cuauhtemoc stellt
sich ebenfalls unter den besonderen Befehl Huitzilopochtlis,
dessen Statue aus Mexiko nach Tlatelolco gerettet wurde
(s.0.S. 64 ).

Die Ubereinstimmung zwischen dem Kampf der Kaufleute und der
letzten Schlacht gegen die Spanier umfaft also drei Momente:
die militdrische Lage, die Beziehung zu Tlatelolco und die
religi¥se Haltung. Durch das Aufstellen des quetzalpatzactli
hofft Cuauhtemoc offensichtlich noch ein weiteres Element der
Ubereinstimmung zu erreichen: den siegreichen Ausgang des
Kampfes durch die Hilfe des Gottes. Das Aufstellen des "Abzei-
chens"soll Huitzilopochtli veranlassen, wiederum zu helfen
oder doch wenigstens seinen Willen zu &ufern. Cuauhtemoc spricht
die Hoffnung aus, daf der H4uptling, der das "Abzeichen" des
quetzalpatzactli trégt, darin "ein Zeichen gebe". (113) Der Tré&-
ger, Tlacotzin, selbst geht in seiner Rede an das Heer noch
weiter und bestimmt die Bedingungen fiilr die Willensduferung
des Gottes:

"Und wenn einer oder zwei erschossen werden,... von
unseren Feinden, so wird das von uns gerechnet
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werden, daf wir noch ein wenig (flir eine Weile)

uns retten werden, daf unser Herr es will"(114).
Die typologische Beziehung zwischen zwei Ereignissen dient
hier offenbar dazu, die ausbleibende Epiphanie des Gottes und
sein Eingreifen in die Geschichte zu veranlassen, ja geradezu
herbeizuzwingen (115).

Cuauhtemoc und die Flirsten seiner Umgebung sehen in der
Conquista nicht mehr eines der Ziele der innerweltlichen
Zukunftserwartung, welches das Ende des mexikanischen Im-
periums beeinhaltet. Sie fassen den Kampf gegen die Spanier
vielmehr als einen der von Huitzilopochtli befohlenen Kriege
auf, der dem Aufstieg und der Erweiterung des Reiches dient,
und ordnen ihn mittelbar sogar in die von den fernreisenden
Kaufleuten besonders gepflegte Tradition der frilhen mexi-
kanischen Nationalgeschichte noch vor der Landnahme ein.

Der Kampf gegen die Spanier wird nach einem bestimmten, in
dieser Uberlieferung enthaltenen Typos ausgerichtet in

der Hoffnung, dadurch ein Eingreifen der G&tter in die Ge-
schichte herbeizufiihren.

Heute ist die Gestalt Cuauhtemocs zum Symbol nationaler Ein-
heit und Unabhéngigkeit geworden. Uber die Verherrlichung
seiner Tapferkeit hinaus wird Cuauhtemoc dabei mehr und
mehr als ein ausschlieflich vom Gedanken nationaler Eigen-
stdndigkeit im modernen Sinne bestimmter Patriot dargestellt
und dem "abergldubischen", "furchtsamen" Moteuczoma gegen-
Ubergestellt. Diese Auffassung entwickelte sich relativ
frith. Schon im Kommentar zum Codex Ramirez heift es von Cuauh-
temoc und seinen Leuten:

"Eher begehrten sie zu sterben, denn zu Sklaven von so

schlechten Menschen wie den Spaniern zu werden" (116).

Ein markantes Beispiel aus der ersten Hdlfte des neunzehnten
Jahrhunderts findet sich in dem italienischen Fragment aus
Tezozomoc. Dort wird das Ende Cuauhtemocs - der in Wirklich-
keit nach der Conquista noch lange Zeit Gefangener des

Cortés war - unmittelbar mit dem Ende Mexikos verbunden. Bei-
des bildet den dramatischen Schluf des gesamten Textes:



- 261 -

Wevonne tapfer verteidigte er die Stadt, als die Spanier sie
belagerten. Gefangengenommen jedoch und vor das

Antlitz des Cortés gefllhrt, als dieser Mexiko betrat,
sprach er zu ihm mit fester Stimme und unerschrockenem
Gesicht: 'Ich habe getan, was ich fiir mein Volk und

mein Land tun muBte, nun bleibt mir nur zu sterbenj;

t8te mich!' Bei lebendigem Leib verbrannten sie ihn" (117).

1887 wurde Cuauhtemoc in Chapoltepec, also dort, wo alle
aztekischen Kaiser eine Statue hatten (s.0.S. 159), ein Denk-
mal gesetzt. Dabei wurde eine von Francisco Paso y Troncoso
verfaBte laudatio in aztekischer Sprache vorgetragen, welche,

in der spanischen Ubersetzung des Autors, folgendermafen endet:

"En presencia de este gran caballero
(el Presidente) que nos estd oyendo,
declaremos: 'Defenderemos la patria
(que) noe dejé Cuauhtemoc, como él
nog enseflb, con todo nuestro corazén
congervaremos

la Unidn, la Independencia'" (118).

Welche Rolle Cuauhtemoc fiir das nationale SelbstbewuBtsein
weiterhin spielt, zeigt ein 1951 anldsslich der Auffindung
und Identifizierung seines Grabes erschienener Sammelband,
in dem z.B. ein Beitrag mit den Worten beginnt:

"Cuauhtemoe, a pesar de Hermén Cortés, es
todavta Emperador de México"” (119).

Gerade angesichts all dieser Idealisierungstendenzen muf be-
tont werden, daB sich der Widerstand Cuauhtemocs ebenso wie
das scheinbar v8llig andersartige Handeln Moteuczomas in
gleicher Weise aus denselben Gegebenheiten des altmexikani-
schen Geschichtsverstdndnisses erkldren lassen, die im n&ch-
sten Kapitel ausfilhrlicher dargestellt werden sollen.



V1. Typologie und Struktur
der Geschichte

Die Untersuchung der einheimischen Reaktion auf die Con-
quista ergab, daB die Quellen mit Ausnahme von Ixtlilxochitl
und Camargo die Conquista und ihre Vorgeschichte grdften-
teils noch im Rahmen des altmexikanischen Geschichtsbildes
darstellen und interpretieren. Selbst die Auffassung von der
Conquista als dem absoluten Ende der mexikanischen Herr-

schaft steht zundchst noch im Zusammenhang diese Bildes,
welches die Verheifung eines solchen Endes kannte (s.o.S. 154),

Wdhrend Ixtlilxochitl und teilweise auch Camargo, ihrem spe-
ziellen Geschichtsverstdndnis folgend, die Conquista als

ein Ereignis der christlichen Heilsgeschichte auffassen,
welche auch in der Geschichte der Neuen Welt wirksam ist,
werden die Vorzeichen und einzelnen Vorgdnge der Conquista
bei Tezozomoc, Sahagin und ansatzweise bei Chimalpahin zu-
ndchst als Ereignisse aufgefaft, die durch das Wirken der G&t-
ter angekiindigt sind und von den Herrschern in bezug auf
den Willen der G&tter gestaltet werden milssen. Das Verhal-
ten der Fiirsten ist durch das Bemilhen gekennzeichnet, aus
den tetzahuitl wie aus Einzelsituationen im Verlauf der Conquista
den Willen der G&tter herauszulesen und dann entsprechend
zu handeln. Dabei beziehen sich Moteuczoma und Cuauhtemoc
jeweils auf bestimmte Situationen, die in der geschicht-
lichen Uberlieferungen vorgegeben sind. Moteuczoma versucht
zundchst, dem Beipiel Quetzalcoatls und Huemacs zu folgen,
und sich angesichts des bevorstehenden Untergangs seines
Reiches ins Jenseits zurilickzuziehen. Die Antworten Huemacs
tadeln jedoch diesen Versuch und die ganze Lebensfilhrung
Moteuczomas und weisen auf das Beispiel anderer toltekischer
Herrscher hin, die ebenfalls nicht diesen Ausweg wdhlten.
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Dann versucht Moteuczoma, dem Beispiel von Tezcatlipoca und
Huitzilopochtli zu folgen und den vermeintlicher Quetzalcoatl
durch Zauberei zum Fortgehen zu bewegen. Daraufhin erscheint
Tezcatlipoca selbst, erkldrt die Aussichtslosigkeit dieses Un-
ternehmens und weist wiederum auf das pers&nliche Versagen
Moteuczomas hin. SchlieBlich libergibt Moteuczoma der Inthroni-
sationsformel entsprechend den Thron.

Cuauhtemoc hingegen bemilht sich, den Kampf gegen die Spanier
in die Tradition der von Huitzilopochtli befohlenen Kriege

zu stellen. Um eine AuRerung dieses Gottes herbeizufiihren,
bezieht er sich auf eine besondere Schlacht, in der die
militdrische Lage analog zur gegenwdrtigen Situation war, aber
mit Hilfe Huitzilopochtlis gemeistert werden konnte.

Die verschiedenartigen Versuche, der Conquista zu begegnen,
beziehen sich also jeweils auf bestimmte Situationen, von
denen die geschichtliche Uberlieferung berichtet. Es handelt
sich jedoch in keinem Fall um die tatsdchliche Wiederholung
derselben Situation. Die typologische Beziehung zwischen Ge-
genwart und Vergangenheit ist nicht eindeutig festgelegt,
sondern muf vom Herrscher jeweils neu erschlossen werden. Da-
bei kann er Fehler begehen, die von den G8ttern korrigiert
werden.

Das Verhalten Moteuczomas und Cuauhtemocs angesichts der Con-
quista erkldrt sich also aus der M8glichkeit einer von den
G6ttern gesetzten typologischen Beziehung zwischen bestimm-
ten geschichtlichen Ereignissen, die in den altmexikanischen
Geschichtsberichten auch in anderem Zusammenhang eine wichti-
ge Rolle spielt.

Das wichtigste Beispiel dieser Art ist die Landnahme. Huitzil-
opochtli verheift den Azteken, sie zu einem Ort zu filhren, der
ebenso aussehen wird, wie ihr gegenwdrtiger Aufenthaltsort
Aztlan. Die in dieser Verheifung enthaltene Typologie ist der
Anlaf daftir, daR die Centzon Huitznahua schon den Coatepec
flir die Endstation der Wanderung halten. Sie meinen in der
Siedlung und der wasserreichen Landschaft, die dort entstan-
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den ist, den von Huitzilopochtli verheifenen Ort zu erken-
nen (120). In der Crbdnica Mexicayotl wird geschildert, wie
die Centzon Huitznahua die Beschreibung, die Huitzilopochtli
selbst von diesem Ort gegeben hat, in bezug auf Coatepec fast
wdrtlich wiederholen (121). Diese Interpretation wird von
Huitzilopochtli als anmaBende Uberheblichkeit gebrandmarkt;
er tétet die Centzon Huitznahua, zerstdrt die Siedlung und
14Bt das Volk weiterziehen (s.0.S.166).

Erst in Chapoltepec, am Ufer des Sees von Mexiko, erfiillt
sich die VerheiBung. Die Ahnlichkeit zwischen den piktogra-
phischen Darstellungen Aztlans und Chapoltepecs hat schon
der Verfasser der Historia de los Mexicanos hervorgehoben:

".... die Mexikaner siedelten in einem Ort, der Azcléa
(Aztlan) heiBft und im Westen dieses Neu-Spaniens
liegt .... dieser Ort hatte viele Bewohner und in sei-
ner Mitte einen Hiigel, aus dem eine Quelle entspringt,
die zu einem Fluss wird, genauso wie (die Quelle) von
Chapoltepec in dieser Stadt Mexiko ...." (122).

Nachdem die Mexica in Chapoltepec angekommen sind und der
"Gottrdger" zwischen den Binsen den Ort, an dem sich Mexi-
co-Tenochtitlan erheben wird, geschaut hat, bestdtigt
Huitzilopochtli, dies sei der verheifene Ort:

"Oh Cuauhcoatl! TIhr habt alles gesehen und bestaunt,
was dort inmitten des Rohrs ist .... hier wird sich
unsere Stadt Mexico-Tenochtitlan erstrecken, wo der
Adler schreit, wo der Adler wdchst und frift, wo die
Fische schwimmen, wo die Schlange vertilgt wird, Mexi-
co-Tenochtitlan, hier werden viele Dinge geschehen!"
(123).

Bei der piktographischen Darstellung und bei der Beschreibung
Tenochtitlans kehren diese Elemente, das Wasser, die Binsen,
Adler und Schlange, die zu den Verheifungen gehdren, immer
wieder, teilweise in geradezu hymnischer Form (s.o0.S.33f).
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So heift es z.B. in einer BegriiBungsrede filir Kriegsgefangene:

"Seid willkommen und wohl angekommen am Hofe von
Mexico-Tenochtitlan, an der Wasserbucht, wo der
Adler sang und die Schlange zischte, wo die
Fische fliegen, wo das blaue Wasser aufstieg und
sich mit dem roten Wasser vereinte, zwischen diesem
Rohr und Schild, wo der Gott Huitzilopochtli
herrscht und regiert...." (124).

Die Erwdhnung des Adlers in der Beschreibung Mexico-Tenoch-
titlans bezieht sich auf eine weitere mit diesem Ort verbun-
dene Typologie. Wdhrend der Wanderung befiehlt Huitzilopochtli,
das Herz seines Neffen, des "Zauberers" Copil, den er t8ten
18Rt (s.o0.S. 187 ), an einer bestimmten Stelle zwischen den
Binsen und dem Rohr zu vergraben. Aus dem Herzen des Copil
wdchst ein Kaktus, von dem die Stadt Tenochtitlan "Am Kaktus
auf dem Stein" (125) ihren Namen hat. Als der Zeitpunkt der
Niederlassung fiir die Mexica gekommen ist, l&Bt sich ein
Adler - eine der Erscheinungsformen des Huitzilopochtli, in
der er die Mexica ftihrt (s.o.S. 185) - auf diesem Kaktus
nieder, und bezeichnet so den Ort der Niederlassung. In der
Crdénica Mexicayotl reicht diese Typologie sozusagen noch eine
weitere Stufe zuritick; Huitzilopochtli befiehlt, das Herz des
Copil inmitten von Rohr und Binsen an der Stelle zu begraben,
wo Quetzalcoatls Spuren (126) sich im Felsen finden:

"....inmitten der Binsen, inmitten des Rohrs

.. du wirst sehen, da® dort ein Felsen ist, wo
sich Quetzalcoatl ausruhte, als er ging, von
seinen Sitzen ist einer rot und einer schwarz,
dort wirst du halten.." (127).

Indem Tezozomoc betont, daR sich mit diesem Felsen ein "Sitz"
(icpalli) Quetzalcoatls bereits in Mexico-Tenochtitlan befindet,
weist er indirekt auf den Thron der spiteren mexikanischen
Herrscher hin, der als "Matte" (petlatl) und "Sitz" (Zepalli)
Quetzalcoatls bezeichnet wurde (128).
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Die Verheifungen der G&tter, welche eine neue Zukunft an-
kiindigen und gestalten, k&nnen also direkt mit Momenten der
Vergangenheit verbunden sein. Diese Beziehung kann, wie das
Copil-Beispiel zeigt, in verschiedene Stufen gegliedert sein:
Wo einmal Quetzalcoatl ausruhte, wird auf der ndchsten Ebene
wdhrend der aztekischen Wanderung das Herz des Copil vergraben,
und dorthin kehren sozusagen im dritten Umlauf die Mexikaner
am Ende ihrer Wanderung zuritick, um Mexiko zu griinden, wo der
Thron Quetzalcoatls erneuert werden soll.

Die typologische Beziehung zwischen bestimmten historischen
Fakten ist jedoch, selbst wenn sie durch eine Verheifung aus-
driicklich gesetzt ist, nicht eindeutig zu erkennen. Die Typo-
logie kann auch in diesem Fall,wie bei den Centzon Huitznahua,
zu Fehlinterpretationen filhren, die vom Gott korrigiert wer-
den milssen. Dementsprechend sind trotz der Mdglichkeit typo-
logischer Entsprechungen weder die Geschichtsschreibung als
Ganzes, noch die einzelnen Taten der Herrscher auf die bloBe
Reproduktion vorgegebener Muster reduziert, wie dies z.B.
Hornung in seinem Essay zum altmexikanischen Geschichtsbild
annimmt,

Alle Ereignisse der Geschichte stehen potentiell in einer noch
unerkannten Beziehung zur Zukunft, k&nnen sich als Resultate
des Wirkens der G&tter erweisen und dadurch Zukiinftiges an-
kiindigen bzw. zu dessen typologischem Vorbild bestimmt sein.
Daher sind fiir die altmexikanischen Geschichtsaufzeichnung

und -iiberlieferung "Daten und Details" wichtig, daher werden
z.B. alle Vorkommnisse, die als tetzahuitl aufgefaft werden k&nn-
ten, besonders sorgfdltig vermerkt (vgl. o.S. 20). Die
geschichtliche Uberlieferung enthdlt MaBst&be, nach denen der
Herrscher in bestimmten Situationen sein Handeln ausrichten
sollte. Doch muf er die entsprechenden Kategorien fiir jeden
einzelnen Fall jeweils wieder neu erschliefen, denn die ge-
schichtliche Uberlieferung ist, wie die Geschichte selbst,

in sich mehrdeutig (129). Diese Aufgabe ist es, um derent-
willen der Fiirst bis zu einem gewissen Grade die Fdhigkeiten
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eines nghualli haben muBR bzw. "ein wenig Wahrsager" sein soll
(8.0.8.225 ).

Der Begriff der Typologie und der typologischen Geschichts-
auslegung stammt aus der christlichen Theologie und. bezeich-
net nach der Definition Bultmanns die "seit dem Neuen Testa-
ment in der Kirche geiibte Auslegung des Alten Testaments, die
in Personen, Ereignissen oder Einrichtungen, von denen dieses
berichtet, Vorabbildungen, Vorausdeutungen entsprechender
Personen, Ereignisse oder Einrichtungen der mit dem Kommen

Jesu angebrochenen Heilszeit findet" (130). In diesem Sinne
wird der Begriff Typos erstmals von Paulus verwendet, der

Adam als " Typos des Kommenden" Christus gegeniiber stellt (131).

Bei dieser traditionellen christlichen Interpretation steht
die Steigerung zwischen Typos und Antitypos im Vordergrundj
der Typos ist eine "von Gott gesetzte, vorbildliche Dar-
stellung.... kommender, und zwar vollkommener und gr&fRerer
Fakta." (132)

Im Rahmen des altmexikanischen Geschichtsbildes ist mit einer
typologischen Beziehung zwischen zwei Situationen nicht not-
wendig ein Element der Steigerung im Sinne einer Verbesserung
verbunden, wohl aber enthdlt die typologische Beziehung im-
mer ein Moment der Verdnderung; es handelt sich niemals um
die bloBe Reproduktion einer Situation. Dies und die eindeu-
tige Rickftihrung der typologischen Beziehung auf den Willen
der G&tter, welche, wie z.B. Tezcatlipoca in seiner Bot-
schaft an Moteuczoma oder Huitzilopochtli,bei dem verfrih-
ten Landnahmeversuch "falsche" Typologien ablehnen, unter-
scheidet z.B. das Verhalten des Moteuczoma und des Cuauhtemoc
von bloBen Gleichnishandlungen, wie sie die christliche
Exegese ebenfalls kennt (133).

Im Rahmen des aztekischen Geschichtsdenkens hat die Typologie
eine doppelte Funktion: Sie ist Bestandteil expliziter Ver-
heiBungen und gleichzeitig jederzeit aktualisierbares Vorzeichen
einer noch unbekannten Zukunft. Damit unterscheidet sich
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das aztekische Verstdndnis grundsdtzlich von der Rolle,
welche die Typologie nach heutiger Auffassung im christ-
lichen Bereich spielt. Bultmann z. B. unterscheidet streng
zwischen Weissagungsbeweis und Typologie: "Die Typologie steht
unter dem Gedanken der Wiederkehr, der Weissagungsbeweis
unter dem der Vollendung. Den beiden Methoden entspricht ein
verschiedenes Zeitverstdndnis: der Weissagungsbeweis rech-
net mit dem linearen Lauf der Zeit, die Typologie mit dem
zyklischen" (134). Eine derartige scharfe Unterscheidung
kann an Hand der aztekischen Texte nicht getroffen werden.
Es bleibt daher abschliefend die Frage nach der Struktur

des altmexikanischen Geschichtsbildes und seines Zeitver-
stdndnisses zu beantworten.

Es zeigte sich bereits, daf die aztekische Geschichtsauffas-
sung sowohl von der Erwartung eines absoluten Endes von Welt
und Geschichte als auch von mehreren, verschiedenartigen in-
nergeschichtlichen Zielsetzungen bestimmt ist. Dabei sind zwei
zungchst entegengesetzt scheinende Auffassungen gleichermassen
beteiligt: Die Azteken wissen sich als erwdhltes Volk, dessen
Aufstieg von ihren G&ttern geleitet wird, und erwarten doch
gleichzeitig auch das Ende ihrer Vormachtstellung, das von
eben diesen G¥8ttern zugelassen wird. Beides - Aufstieg und
Untergang - ist im Rahmen des "klassischen" aztekischen Ge-
schichtsbildes ein Mittel zur Erhaltung der Schdpfung, zur
Hinausz&gerung des Weltendes. Die Vorstellung eines absoluten
Endes der aztekischen Religion, eines "Todes der G&tter"
(s.0.S. 237 ), scheint demgegeniiber erst nach der Conquista
entstanden zu sein (135).

Kosmische und innerweltliche Eschatologie entsprechen beide
einem linearen Geschichtsablauf, der sozusagen durch die ver-
schiedenen innergeschichtlichen Ziele hindurch auf das end-
gliltige Weltende zustrebt. Doch sind in diesem Geschichtsab-
lauf durch das Verstdndnis der Zeit als einer kausal wirken-
den Gr8Re, deren Einfluf auf das Geschehen sich in regelmds-
sigen Abstidnden wiederholt, auch wieder zyklische Momente ent-
halten. Das Wirken der G8tter und der EinfluB der Zeit k&nnen
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einander erginzen. So wird z.B. in den Anales Histdricos die
Niederlage bei Chapoltepec sowohl auf das Wirken der G&tter
als auch auf die Zeitkonstellation zuriickgefiihrt:

"Die Erde zerbrach, tilber uns kiindete sich an,
tiber uns kam herab Ipalnemoa, dort in Chapol-
tepec geschah seine Wiederkunft, als iiber uns
kam das Zeichen des Jahres ce tochtl? und
was es bringt" (136).

Jedoch ist das Wirken der G8tter keineswegs immer notwendig
mit einer bestimmten Zeitkonstellation verbunden, sondern ge-
staltet die Geschichte frei.

Im aztekischen Verstdndnis schreitet die Geschichte vom Beginn
der Schdpfung durch die Weltalter und durch die innergeschicht-
lichen Zielsetzungen des letzten Weltalters hindurch bis zum
letztgliltigen ﬁéltende fort und durchlduft dabei immer wieder
die n&mlichen raum-zeitlichen Konstellationen, welche das hi-
storische Geschehen neben und in Verbindung mit dem Wirken der
Gdtter bestimmen.

Angesichts dieser Verbindung von zyklischen und linearen Ele-
menten erweist sich die schematische Einstellung in zyklische
und lineare Geschichtssysteme und vor allem ihre Zuordnung zur
Vorstellung der Typologie als zu undifferenziert. Aber auch
Albrektsons L8sung, der die Struktur der von ihm untersuchten
Geschichtsbilder (s.o0.S. 18) in Anlehnung an Goossens als"wel-
lenf8rmig" (137) definiert, paBt nicht fiir den aztekischen Be-
reich. Denn dieses Bild beschreibt zwar die Vorstellung einer
Folge verschiedenartiger innergeschichtlicher Zielsetzungen,
die Albrektson flir Israel und den vorderen Orient nachgewiesen
hat, umfaft aber nicht die Idee der kosmischen Eschatologie,
welche das aztekische Geschichtsbild noch zusdtzlich bestimmt.

Das aztekische Geschichtsbild kann, will man auf ein Modell
nicht verzichten, wohl zutreffend in der Form einer Spirale
gedacht werden (138). Allerdings nicht im Sinne von Leisegang,
der dieses Bild dazu verwendet, um eine Kombination von zykli-
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scher und linearer Geschichtsauffassung darzustellen, in der
gleichartige zyklische Geschichtsabldufe einander in unendli-
cher Folge abl&sen: "In einzelnen Umldufen kehrt die ganze
Menschheit oder die in einer Kultur zusammengeschlossene
Menschengruppe zu ihrem Urstand zuriick, der prinzipiell der-
selbe ist, aber durch die inzwischen gesammelten Erlebnisse
und Erfahrungen an &duBerer Fiille und innerem Reichtum um einen
Grad hdher liegt. So entsteht bei mehreren solchen Uml&ufen,
die nicht in, sondern iiber dem Anfangszustand enden, die Fi-
gur der Spirale, die in sich sowohl einen Fortschritt und
eine H®hersteigerung als auch einen Kreislauf vereint"(139).

Im aztekischen Geschichtsbild k&nnen sich keine ganzen, in sich
geschlossenen Geschichtsepochen wiederholen. Es kéhren viel-
mehr in weit engerer Folge die gleichen Einheiten vom Raum
und Zeit wieder, welche das Geschehen bis zu einem gewissen
Grade unmittelbar bestimmen. Der Gang der Geschichte durchlduft
diese raum-zeitlich determinierten Konstellationen immer wie-
der, aber auf verschiedenen Ebenen, denn er wird durch das
Wirken der G8tter im Sinne eines stdndigen, zielgerichteten
Fortschreitens beeinfluft und verdndert. Innerhalb dieses
Modells kann es keine Wiederholung identischer Situationen
geben, wohl aber eine typologische Beziehung zwischen be-
stimmten geschichtlichen Ereignissen, die einander auf ver-
schiedenen Stufen des Geschichtsablaufes entsprechen.

Dieser Struktur des Geschichtsablaufes entspricht sowohl die
Relevanz der geschichtlichen Uberlieferung filr die Deutung
und Gestaltung der Gegenwart als auch ihre Funktion im azte-
kischen Weltbild. Die geschichtliche Uberlieferung hat theo-
logische und politische Bedeutung, denn die Geschichte ist

in besonderer Weise Medium der Offenbarung. Historische Er-
eignisse sind Ausdruck des Willens der G&tter, k®nnen sich
als Manifestationen der G&tter selbst erweisen, welche die
Geschichte in verschiedenen Formen der Epiphanie lenken. Durch
ihr verschiedenartiges Wirken in der Geschichte setzen die
Sch8pfungs- und Stammesgdtter ihr Schdpfungswirken inhaltlich
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und formal fort und bezeugen weiterhin ihre enge Verbindung zum
h8chsten Gott, der - wie schon sein Name Ipalnemoa, "der durch

den man lebt", sagt - als Schdpfer und Erhalter der Welt und da-
mit als oberster Lenker der Geschichte verehrt wird. Die Funk-
tion der Geschichte als Medium der Offenbarung ergibt sich aus
ihrer kosmischen Funktion: durch die dialektische Beziehung zwi-
schen G&ttern und Menschen entsteht der geschichtliche Wandel,
welcher die Voraussetzung fiir die Erhaltung der Schdpfung ist.



Schlupbemerkung

Die meisten Erwdgungen zur Beziehung zwischen Religion und Ge-
schichte stehen - wie bereits in der Einleitung kurz dargestellt
vorwiegend unter dem Gesichtspunkt der Erl&sung, welcher letzt-
lich auch dem Antagonismus zwischen zyklischem und linearen Ge-
schichtsbild zu Grunde liegt: Entweder die Geschichte trdgt di-
rekt zur Erl8sung bei, die innerhalb oder als Resultat des Ge-
schichtsprozesses erwartet wird, oder Erl¥&sung wird als Erl&sung
von und aus der Geschichte verstanden, die dann keine soterio-
logische Funktion hat. Es k&nnte also scheinen, als sei Ge-
schichte nur in dem Mafe relevant, in dem sie auch (lineare)
Heilsgeschichte ist, und auch nur als solche f&dhig, zum Medium
der Offenbarung bzw. des Wirkens der G&tter zu werden.

Die aztekische Geschichtsauffassung ist demgegeniiber dadurch
bemerkenswert, daR sie - wie dies neuerdings auch fiir andere
Religionen festgestellt wurde (s.o.S. 18) - die Geschichte von
den G8ttern gelenkt und durch verschiedene innergeschichtliche
Zielsetzungen bestimmt sein 14Rt, ihr aber dariiberhinaus noch
eine weittragende,allgemeine, jedoch nicht soteriologische Be-
deutung zuschreibt. In der aztekischen Vorstellung ist die Ge-
schichte Medium der Offenbarung und Mittel der Welterhaltung,
bringt aber keine kollektive Erldsung. Ungew8hnlich erscheint

an der aztekischen Geschichtsauffassung weiterhin, daR durch die
creatio continua das diskursive, je verschiedene historische Ge-
schehen, in dem G¥tter und Menschen zusammenwirken, eine Quali-
tdt gewinnt, die sonst oft gerade dem "ungeschichtlichen" Mythos
und seiner Aktualisierung im Kult zugeschrieben wird, ndmlich
den Bestand der Sch¥pfung zu erhalten (s.o.S. 148).

Es ist ein Verdienst des zwanzigsten Jahrhunderts, den Mythos
wieder als religi8se Aussage sui genmeris ernst genommen zu
haben (140). Vor allem .die "beiden hervorragendsten Religions-
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forscher unserer Zeit" (139) Mircea Eliade und Raffaele
Pettazzoni, haben die Wirklichkeit des Mythos, seine Aktuali-
tdt und seine griindende Funktion eindriicklich beschrieben. Doch
stellen auch die neueren Deutungen den Mythos weiterhin in einen
gewissen - mehr oder minder scharfen - Gegensatz zur Geschichte.
Fir Eliade ist der Mythos Teil der "archaischen Ontologie" (s.
0.S. 13) und daher vollkommen ungeschichtlich: "Jeder Mythos
spricht unabhdngig von seiner Art ein Geschehen aus, das in Zllo
tempore stattgefunden hat, und bildet dadurch ein vorbildliches
Prédzedenz filr alle Handlungen und Situationen, die spdterhin
dieses Geschehen wiederholen werden. Jeder Ritus, jede sinnvol-
le Handlung wiederholen einen mythischen Archetypus; denn die
Wiederholung bringt mit sich die Aufhebung der profanen Zeit

und die Projektion des Menschen in eine magisch-religilse Zeit,
die mit der eigentlichen Dauer nichts zu schaffen hat, sondern
das "ewige Heute" der mythischen Zeit darstellt. Oder anders ge-
sagt: Zusammen mit den anderen magisch-religisen Erlebnissen
integriert der Mythos den Menschen wieder in eine zeitlose
Epoche, die tatsdchlich ein ©llud tempus ist, d.h. eine morgend-
liche, paradiesische Zeit auBerhalb der Geschichte" (140).

Es sind zum Teil auch derartige Beschreibungen des Mythos, die
den apologetischen Gegensatz zwischen zyklischen und linearen
Geschichtsbild verstdrkt haben. Denn sie stehen in der Gefahr,
daB "eine (material) bestimmte Art von Mythos" - bei Eliade wére
das vorzugsweise die Kosmogonie - "zum Mythos {iberhaupt erklirt"
wird. Hartlich-Sachs haben gezeigt, wie solche Definitionen des
Mythos in der Bibelwissenschaft aufgenommen und auch geprdgt
wurden, um "die Anwendung eines biblische und auferbiblische
Vorstellungen umfassenden Mythosbegriffes dadurch abzud&mmen,
daB man auf diese Weise einen material eingeschr&nkten Begriff
von Mythos gewinnt, der dann per definitionem auf das Alte oder
Neue Testament keine Anwendung finden kann" (141). Dabei wird
mit Vorliebe das zyklische Element als filir den Mythos konstitu-
tiv erkldrt, um vor diesem Hintergrund die Einmaligkeit des
Christentums, "wo alles auf Geschichte gegriindet" ist umso deut-
licher hervortreten zu lassen (142).
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Pettazzonis Ausfilhrungen zum Mythos k&nnten leicht ebenfalls

so gedeutet werden, als sei der Mythos auf eine eigene, ferne
Zeit beschrdnkt; sie enthalten daneben jedoch auch Ansdtze zu
einem weitreichenderen Verstdndnis der Beziehung zwischen Mythos
und Geschichte. "Das wahrhaftige Wesen des Mythos ergibt sich
aus seinem Inhalt, indem er aus Berichten ilber tats&chlich vor-
gefallene Geschehnisse besteht, beginnend mit den groBartigen
Ereignissen der Weltentstehung: So h8ren wir vom Ursprung der
Welf und der Menschheit, vom Ursprung des Lebens und des Todes...
Es sind das weit in der Zeit zuriickliefende Geschehnisse, die
den Anfang des gegenwdrtigen Lebens bedeuten, ihm seine Grundla-
gen gaben. Aus diesen Geschehnissen leitet sich die gegenwdrtige
Gesellschaftsstruktur her, und bis auf den heutigen Tag hingt
alles von ihnen ab. Die im Mythos handelnden g8ttlichen und
tibermenschlichen Gestalten, ihre auBergew8hnlichen Unterneh-
mungen, ihre wunderbaren Abenteuer, eine ganze Welt voller Wun-
der bilden eine transzendente Wirklichkeit, die nicht in Zweifel
gezogen werden kann, denn sie ist die Voraussetzung und unerldf-
liche Bedingung der jetzigen Wirklichkeit" (145).

Nimmt man das von Pettazzoni und auch von Eliade betonte "wahr-
haftige Wesen" des Mythos, der "aus Berichten iiber tats&chlich
vorgefallene Geschehnisse besteht", ernst, dann kann der Mythos
nicht ausschlieflich in einer eigenen "Urzeit" stehen, sondern
muf auch eine Beziehung zur Geschichte haben, die ja ebenfalls
ein Teil des menschlichen Lebens ist. Wenn, wie Pettazzoni sagt,
von den im Mythos berichteten Ereignissen "bis auf den heutigen
Tag alles abhdngt", dann muf eigentlich auch die Geschichte von
ihnen abhédngen.

Diese Abhdngigkeit zeigt sich im aztekischen Bereich bereits in
der engen und dauernden Verbindung zwischen Schdpfung und Ge-
schichte. In der Darstellung der aztekischen Texte vollzog sich
die Schépfung zwar vor langer Zeit, jedoch keineswegs in einer
eigenen "Urzeit", sondern vielmehr im Medium eben derselben Zeit,
die auch fiir die Geschichte bestimmend ist. Die Quellen berich-
ten, daR die G8tter sowohl den immer zu wiederholenden Kultus,
d.h. die Opfer, als auch die Geschichte, d.h. das differente und
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einmalige Handeln der Menschen prd&figurieren. Das "historische"
Handeln der G&tter, die in den Rollen von Menschen auftreten,
geschieht zwar besonders hdufig zu Beginn der Geschichte, die

es sozusagen in Gang zu setzen gilt, ist aber nicht auf diesen
Anfang im Sinne eines "illud tempus" beschrdnkt, sondern ge-
schieht vielmehr auch weiterhin, jederzeit und tlberall. Im az-
tekischen Weltbild - und wahrscheinlich wohl nicht nur dort -
wirkt der Mythos nicht nur griindend als Voraussetzung der beste-
henden Wirklichkeit: Er gestaltet sie auch stdndig neu und ent-
faltet sich im Wandel der Geschichte und durch ihn hindurch.
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Anmerkungen

EINLEITUNG

¢1)

(2)

(3)

(4)

(5)
(6)

(7)

(8)

(9)
(10)

(11)
(12)

(13)

Ausfilhrliche Literaturangaben finden sich bei
Albrektson (1967:125 ff).

Fiir Indien z.B. Quecke 1951 und Schneider 1958. Es ist
bezeichnend, daB eine religionsgeschichtliche Unter-
suchung der zahlreichen indischen Inschriften und der
darin enthaltenen Zeugnisse vom Wirken der G&tter in
der Geschichte bisher fehlt.

Ausfilhrliche Literaturangaben finden sich in den Arti-
keln zum christlichen Geschichtsverstdndnis,von E.
Dinkler, W. Trillhaas und W. Philipp in RGG" II:

Sp. 1476 - 1488,

Vgl. die Aufsédtze von W. Pannenberg, Rolf Renttorff,
Trutz Renttorf und Ulrich Wilckens in Pannenberg 1963.
Zur weiteren Diskussion dieses theologischen Ansatzes
s. Robinson - Cobb 1967; Gensichen 1970 und Dietrich
(1972: 413 £ff).

Z.B. Schlunk 1923.

Z.B. "Abendl&ndische Eschatologie" (J.Taubes 1947),
"Millenium and Utopia" (E.L. Tuveson 19u49), "Welt-
geschichte und Heilsgeschehen" (K. L&with 1953).
Vgl. auch u. Anm. 13

Der Untertitel von L8withs Buch "Weltgeschichte und
Heilsgeschehen" lautet: "Die theologischen Voraus-
setzungen der Geschichtsphilosophie”.

"Le mythe de 1l'éternel retour", Paris 1949. Deutsch:
"Der Mythos der ewigen Wiederkehr", Diisseldorf 1953.

Eliade 1949a: 233.

Vgl. z.B. Spenglers Darstellung des Lebens der Bauern
als "Leben im ewigen Augenblick", die Annahme einer
fiir den Islam und alle "magischen Kulturen" typischen
"Unm8glichkeit eines Ich als einer freien Macht dem
G8ttlichen gegeniiber" (Spengler 1969:10 u. 850).

Wolff 1964:289 f.

"Das Faktum der Geschichtsphilosophie und ihre Frage
nach einem letzten Sinn ist dem eschatologischen Glau-
ben an einen heilsgeschichtlichen Endzweck entsprungen"
(L8with 1953:14).

Es ist auffallend, daB die Beschdftigung mit diesem
Fragenkreis mit dem Studium des russischen Messianis-
mus begann,von dem sowohl M. Sarkisyanz ("Russland und



(14)

(15)
(16)
(17)
(18)
(19)

(20)
(21)
(22)

(23)
(2u4)
(25)
(26)
(27)
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der Messianismus des Orients" 1955) als auch G.Guariglia
("I1 messianismo russo" 1956) ausgingen. Weitere zusam-
menfassende Werke, die ndhere Literaturangaben enthal-
ten: "Prophetismus und Heilserwartungsbewegungen als v&l-
kerkundliches und religionsgeschichtliches Problem"
(G.Guariglia 1959), "Movimenti religiosi dei popoli op-
pressi" (V.Lanternari 1960), "Chiliasmus und Nativismus"
(W. Mtthlmann 1961), "Rebellious Prophets" (S.Fuchs 1965).

Manchester 1965. Zu nennen wdre hier auch z.B. "Philo-
sophies of History" (G. Cairns 1962), wo, wie P.A.
Sorokin im Vorwort ausdriicklich anmerkt,als Gegenge-
wicht zu der Beachtung, welche die lineare Geschichts-
auffassung erfahren hat, verschiedene zyklische Ge-
schichtsschemata dargestellt werden.

Brandon 1965:67,

Hempel 1930:9 ff.

Albrektson (1967:14) nennt die entsprechenden Autoren.
Maag 1961:127.

"History and the Gods. An Essay on the Idea of Histori-
cal Events as Divine Manifestations in the Ancient Near
East and in Israel"”. Lund 1967.

Albrektson 1967:114.
H.B. Nicholson 1963.

Auch das inzwischen erschienene Werk von Ledn-Portilla
tiber die Zeitauffassung bei den Maya ("Tiempo y reali-
dad en el pensamiento maya" 1968) kann diese Liicke nicht
fillen, da es sich vorwiegend mit den Vorstellungen von
Zeit und Raum und deren kosmologischen Aspekten befasst.

Darmstadt 1966.

Hornung 1966:41.

Hornung 1966:u46 f.
Bottiglieri 1970:137 und 149.

Die SchluBfolgerung seines Aufsatzes lautet: "Was im-
mer der Ursprung der aztekischen Geschichtsauffassung
sein mag, so steht es doch auBer Zweifel, daf sie ihre
eigenen deutlich definierten Ziige hat. Falls es sicher
sein sollte, da® sie von den Maya abgeleitet wurde, in
der Lage war (sic), deren sich wiederholenden Kreisbe-
griff zu tlbertreffen - was die Geschichte verneint -,

um mit der Idee des Kreisfortganges geschichtliches
BewuBtsein zu erreichen und darilber hinaus zu einem
wahrhaft geschichtlichen H8hepunkt in einem dauerhaften
Sinn zu gelangen, dann hdtten die Azteken im Gegensatz
zu anderen alten V8lkern den kosmischen Terror {iber

Zeit und Geschichte hinaus tiberwunden und, anstatt die-
se Auffassung mit der Idee der ewigen Wiederkehr zu ver-
binden....., diese Idee in eine dynamische fortschritt-
liche Bewegung verwandelt, die in einer wahrlichen Erl&-
sung der Menschheit in der Geschichte gegipfelt hdtte"
(Bottiglieri 1970:149).



(28)
(29)
(30)
(31)

(32)
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Zu diesem Begriff vgl. Landsberger 1926.

Hierzu im einzelnen Lanczkowski 1965a.

Lanczkowski 1965a:33.

Leben und Verdienste von Tlacaelel werden vor allem
von Tezozomoc (1878: 42 ff) eingehend gewlirdigt.
Vgl. u.S. 50 ff u. S. 89.

Vgl. den Text S. 27.
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I. DIE DARSTELLUNG DER GESCHICHTE

(1)
(2)
(3)

%)

(5)
(6)
(7)

(8)

(9)

(10)
(11)
=€2)
(13)
(14)
(15)
(16)

(17)

(18)

(19)

Schoembs 1949: § 1u3.
Molina 1944b: 43r und Siméon 1885: 183.

Historia Tolteca-Chichimeca § 79; vgl. auch § 159:

", ..tzeatqui in intratoro (intlatollo) in chichimeca yn quauhtin—
chantlaca. ..jj chicome altepetl ynic valquizque yn chicomoztoc i
tlatoque §f cenca mavigauhqui yn intemyo yn intlao § quichiuhg
yn colhuacatepec yn inmagica yn icxicovatl § §tzalteveyac.”
"Dies ist die Geschichte der Chichimeca Quauhtin-
chantlaca... der sieben Siedlungen, nachdem sie
Chicomoztoc verlassen hatten. Sehr wunderbar ist

der Ruhm und die Geschichte der Herrscher Icxicouatl
und Quetzalteueyac, denn sie verrichteten zusammen

in Colhuacatepec (groRe) Taten".

Chimalpahin 1958: 65; vgl. auch 58:

"...yn tuhqui occequintin huehuetque Mexica yn
intlahtolo oquitlalitiaque”.

", .. so, wie andere alte Mexica ihre Geschichte
fortsetzen."

Molina 19u44b: 65; Siméon 1885: 614,
Crist8bal del Castillo 1%08: 72.

Molina 1944a: 76r und 194u4b: 141r; vgl. auch
Siméon 1889: VIII.

Molina 1944b: 134r; Siméon 1885: 586.

Molina 1944b: 12r; Siméon 1885: 134.

Molina 1944b: 13v; Siméon 1885: L8.

Kluge/Mitzka 1967: 252 und Hoffmeister 1955: 300
Garibay 1953/54 I: 455 ff,

Geschichte der Kdnigreiche: § 173.

Garibay 1953/5u4: 463,

Baetke 1944: 7 ff und Baetke 1956: 29 ff.

Schoembs 1949: § 138; Molina 1944b: 14ov;
Siméon 1885: 611.

Siméon 1885: 617; Molina 1944b: 1u42r
gibt nur den Plural tlatoque.

Molina 19u4u4b: 14ov; Siméon 1885: 611; vgl. auch
Schoembs 1949: § 1u5,

Siméon 1885: 112; vgl. auch Chimalpahin 1958:5:
"oned ypan hualpeuh ynic Excanpa ye teuctlahtollo

yye tlahtocatlahtollo".

"Da begann es damit, da® nach drei Bereichen,
flirstlich, groBherrlich regiert wird".



(20)
(21)

(22)
(23)

(24)
(25)

(26)
(27)

(28)

(29)
(30)
(31)

(32)
(33)
(34)
(35)

(36)

(37)

(38)

- 281 - zu S. 25 -

Soustelle 1956: 114,

Chimalpahin 1958: 6: "...yexcan tlahtolloyan mochivh.."
".. in drei Bereichen erfolgte die Herrschaft..."
und Geschichte der K¥nigreiche: § 1333:

"... Tlahtolloyan catea achto = tollan=... "

"Der Schauplatz der Geschichte (bzw. der Sitz

der Herrschaft) war zuerst Tollan".

Die erste Ubersetzung Lehmanns entspricht dem
Inhalt der folgenden Zeilen:

"... yn onquizoc ye ontlatoloc Azcapotzalco... "
"Nachdem das beendet war, wurde besonders behan-
delt die Geschichte von Azcapotzalco".

Soustelle 1956: 114 f.

Camargo 1892: 142f:

"Angimismo tenmfan gran cuenta de criar sue hijos con muy
buenos costumbres y doctrina:...Tenfan sus frases y modos
de hablar con los mayores, y éstos con los menores y con
sus iguales y Supremos Seflores de mayor d menor, y en
esto gran primor y pulicia en su modo. Eran muy oradores
y habfa entre ellos personas hébiles y de gran memoria”.

Z.B. Anales Histdricos: § 42,

Chimalpahin 1958: 25; vgl. auch 190 und
Tezozomoc 1949: § 6; sowie Ixtlilxochitl 1891/92
II's: 17

Sahagin 1938 II: 77 ff.

Anales Histéricos: §126; vgl. auch

Molina 1944b: 7u4r und 37r; Siméon 1885: 37 u. 165.
Z.B. Anales Histdbricos: § 333.

Chimalpahin 1958: 97; vgl. auch Tezozomoc 1949: § 9o.
So z.B. Preuss/Mengin 1938: passim.

Sahagin 1927: 435; "Geschichte" ist hier durch das
Verbalnomen Ztolloca wiedergegeben.

Garibay 1953/54 I:462.
Garibay 1953/54 I: 389.
Geschichte der K¥nigreiche: § 1168,

Chimalpahin 1958: 1323 vgl. auch Tezozomoc 1949:
§ 28 und § 39; Geschichte der K¥8nigreiche: § 12.

Chimalpahin 1889: 25; vgl. auch Geschichte der
K8nigreiche: § 898,

Siméon 1889: VIII

In seinem W8rterbuch nennt Siméon allerdings nur
xiuhtlacuilollt (1885: S. 698);

Molina bringt nur xiwhtlacuilo, "eoronista” (194u4b: 159v),

Siméon 1885: 79; Molina 1944b: 18v _ .
ibersetzt beide Begriffe als '"historia de ano.en ano”.

29



(39)

(40)
(41)
(42)
(43)

(44)
(45)
(46)

(47

(48)

(49)
(50)
(51)
(52)
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Molina 1944a: 15r und Siméon 1885: 65.
Bruchstilicke von Tagesannalen finden sich z.B.
Anales Histbricos: § lo;
Historia Tolteca-Chichimeca: § 166-171; § 229-259.
In diesem Zusammenhang f&llt die unterschiedliche
Verwendung von tonall? und zlhuitl auf: tonalli bezeich-
net den datierten, inhaltlich vorherbestimmten Tag,
ilhuitl dagegen den Tag als Zeiteinheit. Vgl. z.B.
ibid. § 262:

"WI quiahvitl tonalli ya ic ye ilhuitl oned cate

yn xiuhealco ...... yn chichimeca yntepilhud"

"Am Tage 6 Regen blieben die Kinder der Chichi-

meca ... den dritten Tag dort in Xiuhcalco."

Z.B. Ixtlilxochitl 1891/92 II: 309ff und 283ff.
Z.B. Anales Histbricos: § 115.
Z.B. Anales Histbdricos: § 48 ff.

Z.B. Anales Histbricos: § 16;
Codex Aubin: 62ff.

Seler 1902/23 II: u421.

Siméon 1889: VI; vgl. auch Garibay 1953/54 I: 455.
Siméon 1885: 503 und 237 sowie

Siméon 1889: VII; vgl. auch Garibay 1953/54 I: U455.

Codex Mexicanus 1952: P1l. XVI;
vgl. dazu Mengin 1940: 411ff.

Caso (1949: 146) beschreibt die Aussagemdglichkeiten
dieser Gattung folgendermafen: "Podemos saber, ya cuando
nactd un rey y como se llamaba, quiénes fueron sus padres y sus
hermanos ; las guerras que sustuvo; cuando y quién se casd, los
nombres de sus hijos, y los dias en que nacieron, y por tltimo,
cuando muribd; y todo esto con especificaciones precisas de afios
y dias, que pueden ser traducidos a nuestra propia cronologia.”
Neben dieser Gattung finden sich in den mixtekischen
Codices vereinzelt auch Tagesannalen, z.B. in der Dar-
stellung eines Eroberungszuges im Codex Nuttall (fol.
71-74) - und Ortslisten, z.B. in der Selden Rolle; vgl.
hierzu Caso (1954: 9ff), der den hill of flowers in der
Selden Rolle anhand von Paralleldarstellungen im Codex
Rickards und im Lienzo Antonio de Ledn {iberzeugend als
Chicomoztoc gedeutet hat und die vier Hduptlinge von
dort ausgehen 1#BRt, wdhrend Burland (1955: 15) den
hill of flowers im Gegenteil als ihr Ziel deutet.

Molina 1944b: 71r und 76v; Siméon 1885: 308 und 319.
Anales Histdricos: § 1u5.
Sahagiin 1950/64 VIII: 2.

Anales Histbricos: § 533 vgl. auch
Tezozomoc 1949: § 135; Ixtlilxochitl 1891/92 II: 267;
Chimalpahin 1958: 76.
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(55)
(56)
(57)

(58)

(59)

(60)

(61)

(62)
(63)
(64)

(65)
(66)
(67)
(68)
(69)

(70)
(71)

(72)
(73)
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Caso 1949: 151 f,

Codex Azcatitlan 1949: XIV ff.
Robertson 1959: 62 ff.

Robertson 1959: 643 vgl. auch 135 ff,

Derartige Ortslisten finden sich z.B. bei
Tezozomoc 1878: 230 ff; Chimalpahin 1889: 39;
Historia de los Mexicanos:24o ff.
Herrscherlisten dieser Art stehen z.B.

Anales Histbéricos: § 1 ff und § 48 ff;
Historia Tolteca-Chichimeca: § 47 ff

Sahagin 1950 ff VIII: 1 ff;

Relacidn de la Genealogia: 269 ff und 276 ff;
Origen de los Mexicanos: 298 ff und 292 ff;
Historia de los Mexicanos: 1lo4 ff und 249.

Derartige Ortslisten finden sich z.B.

Codex Aubin 1576: fol. 9 ff; Codex Boturini: fol. 6 ff;
vgl. auch die Mapa de Tepechpan bei Robertson 1959:63.
Herrscherlisten dieser Art finden sich z.B.

Historia Tolteca-Chichimeca: § 324 ff;

Codex Aubin 1576: So ff; Codex Mendoza: 2v ff,

Zur Datierung der Griindung Mexikos vgl.
Krickeberg 1956: 61,

Gesdnge und abgeschlossene Erz&hlungen, welche

die fortlaufenden Jahresannalen unterbrechen,

finden sich z.B. in den Anales Histdricos: § 232 ff;
§ 270 ff; in der Geschichte der Kdnigreiche:§ 122;

§ 128; 8 133 ff; 8 3803 8§ 975 ff.

Garibay 1953/54 I: 172. Zusdtzlich unterscheidet
Garibay noch einen weiteren Typ, den er elogiocs de
poetas nennt (ibid.: 181),

Geschichte der K¥nigreiche: § 974a.
Ixtlilxochitl 1891/92 II: 325.

Historia Tolteca-Chichimeca: § 120; vgl. auch
§ 259; § 265 und § 273,

Ibid. Tafel IV und Tafel VI,
Garibay 1953/54 I: 463 f,

Siméon 1885: 288 und 1889: IX.
Geschichte der K¥nigreiche: § 7u46.

Historia Tolteca-Chichimeca: § 172-203; § 122-158;
Anales Histbricos: § 302 ff.

Lehmann 1949,

Vgl. z.B. Diaz del Castillo 1965: 231; sowie die
Colloquios y doctrina christiana (Sahagin 1949),

Siméon 1889: VIIL
Vgl. dazu Garibay 1953/5u4 I: 52 ff.



(74)
(75)

(76)
C17)
(78)

(79)

(80)
(81)
(82)
(83)
(84)
(85)
(86)

(87)

(88)
(89)
(90)
(91)

(92)
(93)
(94)

(95)

(96)
(97)
(98)
(99)

= Bl = zu S. 31

Vgl. dazu Soustelle 1956: 208 ff.

Codex Mexicanus: XL = Anales Histdricos: § 1u42;
Codex Mexicanus: CII = Anales Histéricos: § 207.

Der vorletzte Ort der Wanderung, Atlacuihuayan,
fehlt im Codex Boturini

Vgl. z.B. die Zeichnung der Ortsglyphe von
Tlemaco (Codex Aubin: 15; Codex Boturini: 8).

Codex Aubin: 1-8; vgl. auch den Kampf mit den Colhua
ibid. 46 - 49.

Lehmann 1938: 28; Lehmann hdlt allerdings die Tat-
sache, daB dieser Text "mehrere einheitliche Darstel-
lungen von Zeitabschnitten groBer historischer
Spannung organisch gestaltet" fiir das Anzeichen
einer "nicht urspriinglich mexikanischen Auffassung".

Molina 1944b: 149r; Siméon 1885: 650.
Vgl. dazu Seler 1902/23 I: 6oo ff,
Schultze Jena 1850: 235.

Ibid.: 236,

Sahagin 1927: 314 ff,

Vgl. Seler 1902/23 I: 507 ff,

Sahagin 1950: 663 vgl. auch Cristdbal del Castillo
1908: 78,

Vgl. die tabellarische Zusammenfassung bei
Soustelle 1940: 75 und Seler 1914/23: 616.

Vgl. Schultze Jena 1950: 236 f.
Sahagin 1950: 69.
Anales Histdéricos: § 233,

Geschichte der K¥nigreiche: § 420 und § 4263
vgl. auch § 65 und § 81.

Kirchhoff 1961b: 250.
Soustelle 184o: 85,

Vgl. zur Forschungsgeschichte Jiménez Moreno 1959b:
137 ff; Caso 1958a; Kirchhoff 1954/55; Lizardi
Ramos 1954/55: 250f.

Geschichte der Kdnigreiche: § 18 und § 28; vgl. auch
Lehmann 1938: 58 Anm. 1.

Molina 1944b: 4r; Siméon 1885: 17,
Historia Tolteca-Chichimeca: § 11 f.
Historia Tolteca-Chichimeca: § 11.

Molina 1944b: Sor f; Siméon 1885: 216;

Die Bedeutung "tanzen", die maceua auch haben kann,
fd11lt unter den Begriff der religids verdienst-
vollen Handlung, vgl. I. Nicholson 1959: 97

46
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(100) Z.B. "Auh yoan in iehoatl in quetzalcoatl no tlamaceoaia
quigoia in itlanitaiz yn ic quezuiaia in uitatli..."
"Und er, Quetzalcoatl, gab sich auch Kultusilibungen
hin, er durchstach sich das Schienenbein und
bestrich mit dem Blute die Agaveblattspitzen..."

"Auh in yeuatl couatlycue oncan tlamaceuaya tlachpanaya
quimocuitlauiaya yn tlachpanalli ynic tlamaceuaya yn
couatepec." g

"Und die Couatlycue diente (dem Gotte), fegte den
Boden, libte sorgfdltig das Fegen des Bodens aus.
Sie diente dem Gotte auf dem Schlangenberge".
(Sahaglin 1927: 270 u. 254).

(101) Historia Tolteca-Chichimeca: § 82.
(102) v. Rad 1962: 313.

(103) v. Rad 1962: 316.

(104) 5.Mose 26: 5 - 9.

(105) v. Rad 1962: 317 ff,

(106) Geschichte der K¥nigreiche: §747 u. 75

(107) Zur Datierung vgl. Caso 1945; zur Stellung Tlatelolcos
nach der Niederlage Barlow 1945b.

(108) Tezozomoc 1878: 378ff.

(109) Tezozomoc 1878: 392 f; vgl. auch Codex Mexicanus: LXIX.
(110) Codex Aubin 1576: 71.

(111) Codex Mexicanus: LXIX; Codex Azcatitlan : XIX.

(112) Anales Histdricos: § 61

(113) SahagGn 1950/64 VIII: 2.

(114) Vgl. Mc Afee - Barlow 1946,

(115) Sahagiin 1950/64 VIII: 7.

(116) Anales Histbricos : § 12.

(117) Ibid. § 15.

(118) Anales Histbricos: §276. Ahnlich knapp, aber ohne sie
zu verschleiern, berichten die Anales de la Conquista
de Tlatelolco (1945: 327 ff) von der Niederlage und
lassen eine, allerdings deutlich als solche gekennzeich-
nete Liste der Statthalter folgen.

(119) Anales Histbricos: § 269 - 272.

(120) Geschichte der K¥nigreiche: § 1135 - 1161.
(121) Chimalpahin 1889: 134; Chimalpahin 1963: 112.
(122) Camargo 1892 : 106 f.

(123) Ixtlilxochitl 1891/92IT: 251.
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(124) Ansatzweise lassen sich auch in den mixtekischen
Codices und ihren Divergenzen bestimmte Tendenzen
der Darstellung erkennen, die jedoch nach dem ge-
genwdrtigen Stand der Forschung noch nicht weiter
deutbar sind. Widhrend z.B. die Codices Bodley 3 und 4,
III und Nuttall, fol. 20, bei der Schilderung der
Geschichte eines bestimmten Geschlechtes den Opfer-
tod und das Aussterben der md&nnlichen Linie aus-
fiuhrlich darstellen, fehlt an der entsprechenden
Stelle im Codex Vindobonensis, v. 3, I, jede Angabe tiiber
das Ende dieser Familie.

(125) Vgl. zur Problematik und Methodik derartiger Analysen
Tschohl 1964.



