Гимназия № 405

Красногвардейского района
Быт, религия 
и культура цивилизации 
ацтеков
Работа 

ученика 11 б класса
Гехта Антона 
Преподаватель:

Дудкина Наталия Всеволодовна

Санкт – Петербург
2007
Содержание
Введение....................................................................................................... 3

Общее представление о жизни народов

Центральной Америки XV-XVI веков…………………………………... 6

Городская жизнь…………………………………………………………...9

Храмовый комплекс…………………………………………………........11

Мифы и быт……………………………………………………………….13

Религия………………………………………………………………… …14

Мироздание и Вселенная………………………………………………...14

Боги………………………………………………………………………..17

Солнечный календарь………………………………………………........22

Календарный цикл………………………………………………………..22

Быт и семья………………………………………………………………..24

Олицетворения жизни и смерти…………………………………………25

Ремесло и хозяйственная деятельность…………………………………26

Игры,  развлечения и образование……………………………………....27

Литература………………………………………………………………...30

Введение

ОБЩЕЕ ПОНЯТИЕ МИФА И МИФОЛОГИИ
Слово «миф» греческое и буквально означает предание, сказание. Обычно подразумеваются сказания о богах, духах, обожествлённых или связанных с богами своим происхождением героях, о первопредках, действовавших в начале времён и участвовавших прямо или косвенно в создании самого мира, его элементов как природных, так и культурных.
Мифология – наука, изучающая совокупность подобных сказаний о богах и героях и, в то же время, система фантастических представлений о мире. Мифотворчество рассматривается как важнейшее явление в культурной истории человечества. В первобытном обществе мифология представляла основной способ понимания мира, а миф выражал мироощущение и миропонимание эпохи его создания. Главными предпосылками своеобразной мифологической «логики» являлось, во-первых, то, что первобытный человек не выделял себя из окружающей природной и социальной среды, и, во-вторых, то, что мышление сохраняло черты примитивности и нерасчленённости, было почти неотделимо от эмоциональной эффектной, моторной сферы. Следствием этого явилось наивное одушевление всей природы.
На природные объекты переносились человеческие свойства, им приписывалась разумность, человеческие чувства, часто и внешняя антропоморфность. Определённые силы и способности могли быть пластически выражены многорукостью, многоглазостью, самыми диковинными трансформациями внешнего облика; болезни могли быть представлены чудовищами — пожирателями людей, космос — мировым древом или живым великаном, родоплеменные предки — существами двойной — зооморфной и антропоморфной — природы, чему способствовало тотемистическое представление о родстве и частичном тождестве социальных групп с видами животных. Для мифа характерно, что различные духи, боги (а тем самым и представленные ими стихии и природные объекты) и герои связаны семейно-родовыми отношениями.

В мифе совпадает описание модели мира и повествование о возникновении его отдельных элементов, природных и культурных объектов, о деяниях богов и героев, определивших его нынешнее состояние (а затем уже об иных событиях, биографии мифологических персонажей). Нынешнее состояние мира — рельеф, небесные светила, породы животных и виды растений, образ жизни, социальные группировки, религиозные установления, орудия труда, приёмы охоты и приготовление пищи и т д.— всё это оказывается следствием событий давно прошедшего времени и действий мифологических героев, предков, богов. 

Рассказ о событиях прошлого служит в мифе средством описания устройства мира, способом объяснения его нынешнего состояния. 
Мифические события оказываются «кирпичиками» мифической модели мира. Мифическое время есть время «начальное», «раннее», «первое», это «правремя», время до времени, то есть до начала исторического отсчёта текущего времени. Это время первопредков, сакральное, в отличие от последующего, эмпирического, исторического времени. Эта функция осуществляется с помощью ритуалов, которые часто прямо инсценируют события мифического времени и даже включают иногда рецитирование мифов. В ритуалах мифическое время и его герои не только изображаются, но как бы возрождаются с их магической силой, события повторяются и снова актуализируются. Ритуалы обеспечивают их «вечное возвращение» и магическое влияние, гарантирующее непрерывность природных и жизненных циклов, сохранение некогда установленного порядка. Миф и ритуал составляют две стороны — как бы теоретическую и практическую — того же феномена. Однако наряду с мифами, имеющими ритуальный эквивалент, есть мифы, не имеющие такого эквивалента, равно как и ритуалы, лишённые своего мифологического двойника.
Категория мифического времени особенно характерна для архаических мифологий, но трансформированные представления об особой начальной эпохе встречаются и в высших мифологиях, иногда как идеальный «золотой век» или, наоборот, как время хаоса, подлежащее последующей космизации. В принципе, миф нацелен на изображение превращения хаоса в космос. Впоследствии, в эпических памятниках мифическое время преобразуется в славную героическую эпоху единства народа, могучей государственности, великих войн и т. п. 
В мифологиях, связанных с высшими религиями, мифическое время преобразуется в эпоху жизни и деятельности обожествлённых пророков, основателей религиозной системы и общины. Наряду со временем начальным в мифы проникает и представление о конечном времени, о конце мира (эсхатологические мифы). Возникают «биографии» богов и героев, описывается их жизненный цикл и главные подвиги и т. п. Однако мифическое время остаётся основной категорией мифа, также как мифы творения и мифы объяснительные (этиологические) являются важнейшим, наиболее фундаментальным и типичным видом мифотворчества.
Мифология является самым древним, архаическим, идеологическим образованием, имеющим синкретический характер. В мифе переплетены зародышевые элементы религии, философии, науки, искусства. Органическая связь мифа с ритуалом, осуществлявшаяся музыкально-хореографическими, «предтеатральными» и словесными средствами, имела свою скрытую, неосознанную эстетику. 
Искусство, даже полностью эмансипировавшись от мифа и ритуала, сохранило специфическое соединение обобщений с конкретными образами (не говоря уже о широком оперировании мифологическими темами и мотивами). С другой стороны, миф и особенно ритуал имели прямое отношение к магии и религии. Религия с самого своего возникновения включила в себя мифы и обряды. Философия развивалась, постепенно преодолевая мифологическое наследие. Но и после обособления различных идеологий и даже после значительного прогресса науки и техники, мифология не остаётся исключительно памятником первобытного мировоззрения и архаических форм повествования. Не говоря уже о тесной связи религии с мифологией, некоторые особенности мифологического сознания могут сохраняться на протяжении истории в массовом сознании рядом с элементами философского и научного знания, рядом с использованием строгой научной логики.
Мифы стоят у истоков не только словесного искусства, они также отражаются и в быту – в украшении предметов, одежды, зданий и храмов элементами, взятыми из содержания мифов. Мифологические представления и сюжеты занимают значительное место в устной фольклорной традиции различных народов. Мифологические мотивы сыграли большую роль в развитии литературных сюжетов; мифологические темы, образы, персонажи используются и переосмысляются в литературе почти на всём протяжении её истории.
Непосредственно из мифов выросли сказки о животных (прежде всего о зверях-трикстерах, очень близкие к тотемическим мифам и мифам о трикстерах — негативных вариантах культурных героев) и волшебные сказки.
В отличие от мифа, в котором прежде всего отражаются ритуалы инициации, в сказке отражены многие элементы обрядов (например, брачных).  Сказки становятся более бытовыми и близкими людям.

На классической стадии в истории эпоса воинские сила и храбрость, «неистовый» героический характер полностью заслоняют колдовство и магию. Это ярко выражено в фольклоре Центральноамериканских народов. Историческое предание постепенно оттесняет миф, мифическое раннее время преобразуется в славную эпоху ранней могучей государственности. Впрочем, отдельные черты мифа могут сохраняться и в самых развитых эпосах. Это говорит об устойчивости сказаний, передаваемых от поколения к поколению, и о необходимости их для человека как источника примеров для подражания и моделей поведения.
ОБШЕЕ ПРЕДСТАВЛЕНИЕ О ЖИЗНИ НАРОДОВ ЦЕНТРАЛЬНОЙ

АМЕРИКИ XV-XVI ВЕКОВ
У каждого народа существуют свои мифы и предания, передаваемые от поколения к поколению. Во многом именно на них основывается религия этого народа. Не были исключением и народы центральной Америки, обладавшие обширным пантеоном богов, живших активной «жизнью» в многочисленных сказаниях этих народов – майя и ацтеков. 
В своей работе я хочу осветить мифологию именно ацтеков, так как  она  более обширна и впитала в себя мифологию майя, дополнив ее своими исконными сказаниями.

Наши знания о мифологии мексиканцев почерпнуты главным образом из трудов испанцев – как мирян, так и церковнослужителей – непосредственно сопровождавших конкистадоров, или шедших вслед за ними. Самыми ценными источниками являются труды сподвижника Кортеса Берналя Диаса дель Кастильо и католического священника отца Бернардино Саагуна. Но если труд Диаса – это автобиографические мемуары, то «Общая история Новой Испании» Саагуна – многолетний труд, являющийся результатом всей жизни этого автора. 
Кроме того, представление о жизни ацтеков мы можем получить при изучении образцов их пиктографической  письменности – книг-кодексов, дошедших до наших дней. Но, естественно, самым ценным источником является народный фольклор, хранящий память о прошлом свой родины, независимо от влияния Испании и католической церкви. Многие современные авторы, обращаясь к вышеперечисленным источникам, создают интересные повествования о жизни ацтеков. К ним можно отнести книгу М. Леон-Портильи и труд «Повседневная жизнь ацтеков» Жака Сустеля.

Так кто же такие ацтеки?

Основываясь на дошедших до нас индейских преданиях, исследователи считают, что слово «ацтек» происходит от измененного слова «астлан» - мифологической прародины племени ацтеков.
Во всяком случае, по легенде, из семи групп, покинувших  Астлан, ацтеки были последними. По повелению своего бога они отправились в долгий путь на поиски земли для обитания. Племя странствовало не один  десяток лет, терпя небывалые трудности и лишения и практически не прекращая воевать с соседями. Но странствование  не могло продолжаться бесконечно. 
Согласно самой распространенной легенде, бог велел своим последователям  высматривать такой знак: орёл, сидящий на кактусе. Это знамение якобы увидели на топком островке в озере Тескоко. Там и  обосновались странники, построив город, позднее названный Великим Теночтитланом (что значит «камень, поднимающийся из воды»). 
Есть мнение, что это название происходит  от имени  легендарного патриарха Теноча. Сегодня Теночтитлан погребен под городом Мехико.
А вот как считают современные ученые – историки, этнографы и лингвисты: доколумбова Мезоамерика представляла собой мозаику народов, языков и культур, однако для нее характерны многие общие культурные элементы. К ним относятся: иероглифическое письмо, иллюстрированные книги (кодексы), календарь, жертвоприношение людей, обрядовая игра в мяч, вера в жизнь после смерти и трудный путь умершего в потусторонний мир, ступенчатые пирамиды и прочее.
Долина Мексики занимает особое место в Мезоамерике, так как здесь формировались и развивались древнейшие культуры средней части Мексики. Здесь возникло самое крупное в регионе Мезоамерики государство ацтеков, упоминавшееся во многих испанских хрониках как подлинная империя, здесь находилась его столица Теночтитлан, вызывающая изумление конкистадоров своим величием, красотой и удобствами городской жизни (она насчитывала тогда 300 000 жителей).

Переход к оседлости и развитому земледелию произошел, вероятно, между 2300 и 1500 годами до н.э., этот период является переломным в истории доиспанской Мексики. Творцами древнейших земледельческих культур были народы, происходящие из разных групп охотников и собирателей, которые постепенно переходили к оседлому образу жизни. На своих землях они выращивали кукурузу, фасоль, разновидности дыни и перец, а также занимались охотой и рыболовством. Доступность и разнообразие способов добывания пищи и необходимых материалов (камень, дерево, кости, жадеит, ракушки, хлопок и др.) способствовали оседлости, ее распространению и развитию культуры.

В ходе взаимодействия местных культур Мексики постепенно возникли такие высокие культуры, как тольтекская и ацтекская. Последняя многое заимствовала из культуры тольтеков; особенный интерес в связи с этим представляет мифологический цикл тольтеков о Кецалькоатле. Это — древний бог народов Мексики с исключительно сложной мифической биографией. В тольтекской традиции он является скорее всего культурным героем, легендарным владыкой Х века, основателем тольтекской столицы Тула, любителем и учителем искусств и ремесел, духовным наставником и моральным вождем, противником кровавого, требующего человеческих жертв культа Тескатлипоки. Для тольтеков Кецалькоатль как бог или герой был прежде всего символом мудрости Ометеотла, двойного бога, бога-гермафродита. Ометеотль — это взаимно дополняющие и взаимодействующие мужское начало Ометекутли – «Владыка Двойственности» и женское начало Омецихуатль — «Владычица Двойственности». Ометеотль — это космическая творческая сила, имеющая исток в самой себе, это принцип Вселенной. Его очень трудно было представить, так же трудно было представить и место его пребывания — Омейокан («Город Двойственности»); это был бог, которому не приносили жертв.

Ацтеки – общее название народов, населявших долину Мехико незадолго до испанского завоевания Мексики в 1521 году. Этот этноним объединяет многие племенные группы, которые говорили на языке науатль и обнаруживали черты культурной общности, хотя имели свои собственные города-государства и царские династии. Среди этих племен главенствующее положение занимали теночки, и «ацтеками» иногда называли только этот последний народ. 
Под ацтеками также имеют в виду могущественный тройственный союз, созданный теночками Теночтитлана, аколуа Тескоко и тепанеками Тлакопана, установившими свое господство в Центральной и Южной Мексике в период с 1430 по 1521. В истории месоамериканской цивилизации  ацтеки занимают не такой уж долгий период. 
По мнению большинства исследователей, первые жители  Мексики через Берингов пролив мигрировали из Азии на Аляску, а оттуда продвинулись на юг. По данным археологии, древнейшая культура Месоамерики  — культура ольмеков. 
Их цивилизация, по сведениям ряда источников, по-видимому, появилась примерно в 1200 году до н. э. и просуществовала, возможно, 800 лет. Ацтеки же вышли на первый план лишь к 1200 году н.э., спустя более 2000 лет. Их культура прожила всего 300 лет. А их могущественная империя господствовала всего сто лет, пока не пала под натиском испанских захватчиков.

Когда же империя была в зените своего развития, по великолепию она почти не имела себе равных. Согласно одному источнику, «ацтеки основали империю, простиравшуюся на юг  до Гватемалы». 

Вот как описывает ее энциклопедия «World Book Encyclopedia»: «Цивилизация ацтеков была одной из самых передовых  в обеих Америках. Они  строили города, по размеру не уступавшие любому европейскому городу тех времен» (население столицы, Теночтитлана, почти вдвое превосходило население Лондона). Ацтеки  подчинили своей власти огромную территорию от северных областей нынешней Мексики до границ Гватемалы, включавшую разнообразные ландшафты и природные зоны – относительно засушливые районы севера долины Мехико, горные ущелья нынешних штатов Оахака и Герреро, Тихоокеанские горные хребты, прибрежные равнины Мексиканского залива, буйные влажные тропические леса полуострова Юкатан. Тем самым ацтеки получили доступ к разнообразным природным ресурсам, которых не было в местах их первоначального проживания. Цивилизация ацтеков была достаточно высоко развитая, и во многом базировалась на достижениях народов, проживавших на их территориях раньше – Тольтеков и Ольмеков. История ацтеков хорошо известна нам только с момента их прихода в Мексику.

ГОРОДСКАЯ ЖИЗНЬ
Мексика, подобно античной Греции и Италии эпохи Возрождения, была страной, в которой высшим элементом государственного устройства был автономный город-государство. 
Город был не просто скоплением зданий или местом жительства, он представлял собой средоточие национальной гордости, воплощение надежд и стремлений народа. Военная мощь, великолепные сооружения, богатство и роскошь, интеллектуальное или художественное превосходство – все это были средства выражения национальной гордости, и целью каждого города было затмить своих соперников. 
Во времена испанского завоевания большие и маленькие города располагались по берегам озера, которое доминировало в Мексиканской долине, но разрушения, которые несли с собой испанцы и нынешняя урбанизация, уничтожили почти все. Сама по себе археология не в силах возродить к жизни Тлателолько или Теночтитлан, но, читая записки конкистадоров, мы можем представить себе, каково это — бродить по улицам столицы Монтесумы? Мы можем представить себе, каково было средневековым испанцам,  впервые увидевшим потрясающий и нас своими размерами и планировкой город…
ТЕНОЧТИТЛАН
В Теночтитлане 1519 года мало что напоминало о его происхождении — скопище убогих хижин, ютившихся на острове среди болот и тростника. Ко времени испанского завоевания за счет землеустройства полезная площадь острова значительно увеличилась, теперь это был квадрат со сторонами около 2 миль. Многие из осушенных земель имели обыкновение оседать, и для стабилизации фундаментов всех важных или крупных зданий в землю забивались деревянные сваи. 
Раскопки, проведенные за храмом в 1900 году, открыли тысячи таких деревянных кольев, а также фрагменты глиняных водопроводных труб, пролегающих на глубине около 5 метров ниже нынешней поверхности земли.

На севере к Теночтитлану примыкал остров Тлателолько, который был независимым городом до войны 1473 года. После покорения Тлателолько болота, что разделяли два города, были осушены, и города стали единой агломерацией, хотя каждый из прежних городов сохранил свой коммерческий и религиозный центр. 
Ацтекская столица, с численностью населения более 350 тысяч человек, была самым крупным городом в Мексике и гораздо крупнее, чем любой европейский город того времени.
Город Теночтитлан-Тлателолько был связан с материковой частью тремя намывными дамбами, ширина каждой из которых позволяла проехать шеренге из десяти всадников. Акведуки снабжали город чистой водой. 
Двойной трубопровод (сконструированный так, чтобы одним водоводом можно было пользоваться, пока другой ремонтировался и очищался) вел к источнику в Чапультепек и шел параллельно западной дамбе, в то время как второй акведук приносил воду вдоль дамбы из Койоакана в южную часть города, откуда она текла по крытому каналу в район главного храма.
Там и сям в дамбах были проделаны ходы, чтобы каноэ могли проплывать из одной части озера в другую, через эти каналы были перекинуты деревянные мосты, которые можно было убрать при приближении врага. Через определенные расстояния на акведуках находились резервуары, ими заведовали люди, ответственные за наполнение водой каноэ продавцов воды, циркулировавших в каждом квартале города.

На востоке простиралось открытое водное пространство, и в ясный день на горизонте были видны пирамиды Тескоко. Между этими двумя городами устроена насыпь, которую преподнес Нецауалькойотль в дар Монтесуме I. Эта дамба протяженностью 10 миль была снабжена шлюзами, позволяющими контролировать уровень воды в озере во время наводнений, но ее основным предназначением было препятствовать соленым водам восточной части озера Тескоко проникать в орошаемые сады Теночтитлана. Защищенная дамбой ацтекская столица, словно мексиканская Венеция, стояла в искусственной лагуне, наполняемой свежей водой источников.
Некоторые горожане постоянно жили на плотах или рукотворных островках, где выращивались овощи для города, но каждый район Теночтитлана был доступен с воды. Планировка города с его каналами и мостами напоминала сетку. 
Соратник Кортеса оставил свое описание Теночтитлана:
«Великий город... здесь много широких улиц, хотя две или три из них превосходят остальные. Половина дорог — водные, так что жители путешествуют в своих каноэ или лодках, сделанных из выдолбленного ствола дерева, некоторые из лодок достаточно велики, чтобы с удобством разместить пять человек. Жители прогуливаются — кто в каноэ, кто пешком — вдоль берега и беседуют друг с другом. Все прочие города, расположенные на озере, распланированы таким же образом».
Город был разделен на четыре района, называемых Куэпопан (Место, Где Цветут Цветы), Мойотлан (Место Москитов), Ацакоалько (Место Цапель) и Теопан (Место Богов) — в квартале Теопан находился храмовый комплекс, главная точка города.
ХРАМОВЫЙ КОМПЛЕКС
В плане район, где находится храм, выглядит как прямоугольник размером 350 на 300 метров. Он был огорожен каменной стеной, украшенной змеиными головами. Три дороги, превращенные в главные улицы, сходились у ограды и заканчивались возле укрепленных ворот в Змеиной Стене. Самыми красивыми были Ворота Орла, над которым возвышался огромный каменный орел, а по бокам от него — ягуар и медведь.
За оградой находились храмы наиболее важных богов. Здесь также стоял постамент с уложенными в ряд черепами принесенных в жертву людей, чуть поодаль — камень с прикованными к нему пленниками, предназначенными для гладиаторского жертвоприношения. Возле ворот располагалась площадка для ритуальной игры в мяч. В меньших по размеру зданиях были склады, жилища жрецов, комнаты для постящихся и кающихся, а также жреческие школы.
Главным сооружением в городе был Великий Храм — пирамида с двумя алтарями, Тлалока и Уицилопочтли. Пирамида основанием 90 на 70 метров (не считая окружающей ее платформы) возвышалась четырьмя или пятью ярусами на высоту около 30 метров.
У фасада бок о бок шли две лестницы с балюстрадой, оканчивающейся у подножия храма огромными змеиными головами из раскрашенного камня. Наверху балюстрады изменяли свой наклон и становились почти вертикальными, образуя четыре постамента, или платформы. На каждом из таких постаментов располагался скульптурный знаменосец, вырезанный из камня в виде сидящего индейца, обхватившего руками колени. 
Кисти его рук образовывали кольцо, в которое вставлялось древко флага, изготавливаемого из бумаги или перьев. 
Вершина пирамиды была срезана и образовывала площадку, на которой располагались храмы двух богов. Оба храма имели одну и ту же конструкцию – они были похожи на большие ящики с одной дверью и совсем без окон. Храмы венчали высокие покатые крыши в форме усеченных конусов, сделанных из дерева и облицованных штукатуркой. 
Нижний край каждой крыши был декорирован: храм Тлалока расцвечен синими и белыми полосами, а храм Уицилопочтли украшен белыми каменными черепами, ярко выделявшимися на красном фоне.
На вершине каждой крыши располагался конек — в виде раковин на храме Тлалока и бабочек на святилище Уицилопочтли, перед храмами стояли два каменных блока, на которых совершались жертвоприношения. За этими алтарями пылали огромные жаровни, некоторые из них были размером с человеческий рост.

Рядом с Великим Храмом стоял еще один — посвященный Кецалькоатлю, — о котором Диас писал: «...Одна из его дверей была сделана в форме ужасающей пасти, подобной челюстям ада. Пасть была открыта, и в ней виднелись огромные клыки. Возле двери располагались фигуры демонов и фигуры, похожие на змей, чуть поодаль находилось место, где совершались жертвоприношения; все — залитое кровью и черное от копоти».
Возле храмов стояли каменные плиты для разделки человеческих тел и кувшины с водой для приготовления человеческого мяса — неотъемлемая процедура некоторых ритуалов. На внутренних поверхностях стен и деревянных частях храмов были вырезаны изображения богов. И всюду кровь и запах, который, как отмечал Диас, хуже, чем на бойнях в Испании. Идолы, стоявшие в этих мрачных, пугающих храмах, были вырезаны из камня или дерева и украшены разного рода ценными предметами. Вот как Андрее де Тапиа описывает двух каменных идолов, каждый из которых был около 3 ярдов высотой:
«...Камень покрыт перламутром, а поверх него — посаженными на клейкую массу золотыми изделиями, фигурками людей, змей, птиц и иероглифами, сделанными из крупных и мелких кусков бирюзы, изумрудов и аметистов. Перламутра почти не видно было из-под украшений. Золотые пояса у этих идолов имели вид змей, на шее у них висели десять или двенадцать золотых сердец, а на лицах были маски из золота, и глаза их были как зеркало [вероятно, из обсидиана или железного колчедана]».Другие фигуры были слеплены из амарантовой муки, замешанной на человеческой крови.
МИФЫ И БЫТ
Ацтекская цивилизация достигла немалых высот в различных ремеслах и видах хозяйственной деятельности. И, как это чаще всего происходит во всех цивилизациях, все ее достижения могли использовать только обеспеченные люди. 
Дом богатого чиновника, рассказывает историк Саагун, состоял из прихожей, приемной, обеденной комнаты и гостиной, отдельных апартаментов для мужчин и женщин, кладовых, кухни, комнат прислуги — и даже «тюремной камеры»!
Такой дом обычно окружался обнесенным стеной садом. Все украшали золотые или медные колокольчики, циновки. Деревянных дверей и замков ацтеки не знали. Но мифы находили применение и в повседневной жизни людей – поэтому никакая деятельность не обходилась без обращения к соответствующему богу.
Мифология находила широкое отражение в повседневной жизни ацтеков – изображениями мифологических сюжетов украшались вытканные ткани, вылепленные горшки, и, естественно, храмы и здания, имеющие религиозную принадлежность.

Важную роль в этой отрасли играли Шочикецаль («цветочное перо»), Сеатль («один в воде»), Масатемотль («оленья богиня»), в мифологии ацтеков богиня любви, плодородия, цветов, беременности, домашних дел. Шочикецаль обычно изображалась в виде молодой женщины в клетчатой юбке, с двумя косами или двумя пучками перьев кецаля в волосах. Шочикецаль — одна из позднейших ипостасей «богини с косами», поэтому мифы о ней очень разнообразны: она — первая женщина, пришедшая с Пильцинтекутли из земного рая Тамоанчана; в других источниках Шочикецаль — жена Тлалока, похищенная у него Тескатлипокой; мать первых небесных близнецов — Кецалькоатля и Шолотля; жена Макуильшочитля или Шочипилли. Испанские источники XVI века. сравнивают её с римской Венерой. У ацтеков Шочикецаль. считалась покровительницей жён, ткачей, любящих, художников, распутниц, скульпторов.

Наряду с ней ацтеки верили в Синтеотля – бога молодой кукурузы, сына Тласольтеотлъ, или супруга Шочикецалъ. Он изображался в виде юноши с наполненной кукурузными початками сумкой за спиной и палкой-копалкой, или початками в руках. В древности, до ольмеков, Синтеотль почитался у всех жителей Месоамерики под различными именами. Ацтеки заимствовали его культ у хуастеков. Синтеотль считался покровителем земледельцев и золотых дел мастеров, живших в Шочимилько.
РЕЛИГИЯ
Для ацтеков боги были вездесущими и всемогущими. Именно они управляли судьбой человека, по своему желанию посылали или задерживали весенние дожди, денно и нощно следили за происходящим в мире. Они воплощали в себе все добро и зло, что существовало на земле, в их руках была вся Вселенная, и от их желания зависело само существование человека.

Ацтекская религия была религией искупления, религией жертв. Верующий не стремился к духовному совершенству или спасению своей души, но пытался повлиять на силы природы так, чтобы они работали на него или для пользы общества в целом. По словам Альфонсо Касо, «значение религии в жизни ацтеков было столь велико, что мы без преувеличения можем сказать — религия была средоточием их существования. Не было ни одного деяния, публичного или относящегося к частной жизни, которое не было бы окрашено религиозным чувством.
Религия была доминирующим фактором и вмешивалась как cause (повод, первопричина, основание) в те действия, которые, по нашим представлениям, не имеют ничего общего с религиозным чувством, — спорт, игры и война. Религия контролировала торговлю, политику и завоевания. Она вмешивалась в любые поступки личности с рождения и до того момента, когда жрецы кремировали тело и погребали прах».

МИРОЗДАНИЕ И ВСЕЛЕННАЯ
В соответствии с ацтекской мифологией, двумя самыми древними богами были Ометекутли и Омесиуатль — Бог и Богиня Двойственности. У божественной пары было четверо сыновей, которым они вверили сотворение всех остальных богов, а также мира и населивших его народов.
Сыновьями первой пары богов были четыре Тескатлипоки: Красный Тескатлипока (известный как Шипе-Тотек), Синий Тескатлипока (который отождествлялся с Уицилопочтли, национальным богом ацтеков), Черный Тескатлипока (единственный из всего квартета, кто сохранил свое истинное имя) и Кецалькоатль (принявший функции и атрибуты Белого Тескатлипоки запада). Из четырех богов наиболее важными считались Кецалькоатль, благожелательное божество и друг человечества, и Тескатлипока, Всемогущий, бог тьмы и магии. Два этих божества были соперниками, и во время их битвы за верховную власть во Вселенной были сотворены и разрушены четыре эпохи.

Вот что гласит ацтекское сказание:
«Когда была сотворена первая эпоха, Тескатлипока превратился в Солнце. Земля в то время была населена гигантами, питавшимися желудями, ягодами и корешками. Не в силах видеть, как его враг правит Вселенной, Кецалькоатль взял свой посох и изгнал Тескатлипоку с неба, но побежденный бог в порыве ярости превратился в ягуара и уничтожил землю. Эта катастрофа произошла в 4-й день Ягуара.
Кецалькоатль занял место Тескатлипоки на небе и создал вторую эпоху мира. Мироздание начало новый отсчет, и земля была заселена людьми, питавшимися только кедровыми орехами. Эта эра подошла к концу в 4-й день Ветра, когда Тескатлипока сверг Кецалькоатля и наслал сильный ветер, который разрушил землю. Несколько спасшихся людей были превращены в обезьян.
Затем Тлалок, Бог Дождя, стал Солнцем, но Кецалькоатль наслал огонь, поглотивший землю. Это было в 4-й день Дождя, и к концу его почти все люди погибли, за исключением нескольких, обращенных в птиц. Наконец Чальчиутликуэ, Богиня Воды, взяла на себя обязанности Солнца. Но и ей повезло не больше остальных. В 4-й день Воды ее Вселенная была уничтожена потопом, и те люди, что спаслись, превратились в рыб».
Эта история фигурирует в манускрипте на языке науатль, написанном в 1558 году, но содержащем гораздо более раннее предание. Его анонимный автор утверждает, что Первое Солнце было создано за 2513 лет до написания манускрипта. По другой версии, в которой последовательность событий несколько иная, мир был сотворен около 20 тысяч лет назад.

Обе версии, однако, сходятся на том, что в конце каждой эры Солнце уничтожалось, а население земли погибало. Пятое Солнце (то есть текущая эра человечества) началось со встречи богов в Теотиуакане. На этой встрече было решено, что один из богов принесет себя в жертву и станет новым Солнцем. Самый смиренный, нищий и покрытый язвами бог бросился в огонь и возродился в образе Солнца. Однако этого было недостаточно. Солнце висело в небе, но не двигалось. В отчаянии все остальные боги тоже принесли себя в жертву, и Солнце, наконец, начало двигаться по небу. Началась пятая эпоха — эра Тонатиу, Бога Солнца, — но, подобно предшествующим, конец ее предопределен. В год, заканчивающийся 4-м днем Движения, мир должен быть разрушен землетрясением.

После сотворения Солнца оставалось снова создать человечество. Эта задача была поручена Кецалькоатлю, который пропутешествовал в подземный мир и принес оттуда кости прошлого поколения людей. Однако, убегая от бога подземного мира, Кецалькоатль споткнулся и рассыпал кости, которые нес. Почти все кости сломались, но Кецалькоатль не пал духом, он окропил своей кровью обломки и превратил их в людей. Из-за того, что осколки были разного размера, мужчины и женщины оказались не похожи друг на друга.
Мексиканцы представляли себе Вселенную как творение, имеющее как вертикальную, так и горизонтальную структуры. Земля была огромным диском, полностью окруженным водой, и все существа были приписаны к одной из четырех сторон света, на которые была разделена земля. Каждое из направлений ассоциировалось с одним из четырех богов-созидателей. Центром правили Ометекутли и Омесиуатль, первая божественная пара, здесь пересекались вертикальная и горизонтальная вселенные. Другими словами, центральное «направление» шло как вверх, так и вниз: вверх — на тринадцать небес (формировавших слои один над другим) и вниз — к подземному миру с его девятью преисподними. 
В этом разделе мифологии большое значение имели Тонатиу («солнце»), Куаутеммок («нисходящий орёл»), Пильцинтекумтли («юный владыка»), Томтек («наш вождь»), Шипимлли («бирюзовый царевич»), в мифологии ацтеков бог солнца. 
Бог солнца изображался в виде юноши с лицом красного цвета и пламенными волосами, чаще всего в сидячей позе, с солнечным диском или полудиском за спиной. Для поддержания сил и сохранения молодости Тонатиу. должен каждый день получать кровь жертв, иначе во время путешествия ночью по подземному миру он может умереть, поэтому каждый день его путь до зенита сопровождается душами принесённых в жертву воинов, павших в битве. 
По представлениям ацтеков, вселенная пережила несколько эр, во время которых солнцем были различные боги. В текущей, пятой эре им стал Тонатиу. под календарным именем Науи Олин («четыре движения»). 
О происхождении солнца у ацтеков имелось много мифов, наиболее распространённым был следующий миф. После сотворения мира (или в начале пятой эры) собрались боги, чтобы решить, кто из них станет богом солнца. Для этого они развели костёр, куда должен был броситься избранный, но все боялись страшного жара. Наконец, Нанауатль («усыпанный бубонами»), страдая от страшной болезни, кинулся в пламя, где начал «потрескивать, как жарящееся на угольях мясо». За ним последовал Теккистекатль («находящийся в морской раковине»), трижды пытавшийся до Нанауатля прыгнуть в костёр, но отступавший от невыносимого жара. Нанауатль стал солнцем, Теккистекатль — луной — богом Мецтли. Первое время луна светила так же ярко, как солнце, пока один из раздражённых этим богов не бросил в неё кроликом. С тех пор Мецтли изображается в виде диска чёрного цвета или сосуда с водой, на котором находится кролик. Тонатиу — покровитель союза «воинов-орлов», его символ — орёл. Культ Тонатиу был одним из самых важных в ацтекском обществе.
БОГИ
Религия ацтеков была политеистической, основанной на поклонении множеству богов и богинь, некоторые (как Тлалок, Тескатлипока и Кецалькоатль) были известны в Мексиканской долине с давних времен. Другие боги были позаимствованы у покоренных народов, и к правлению Монтесумы II этих заимствованных богов стало так много, что пришлось выстроить для них специальный храм вблизи святилища Уицилопочтли в столице.
Жрецы и философы пытались представить этих иноплеменных божеств как разные воплощения уже существующих богов и таким образом вписать их в ацтекский пантеон, но воображение народа работало в другом направлении: люди рассматривали как самостоятельных богов тех, что для жрецов были всего лишь проявлениями одного и того же бога.
Уицилопочтли — Колибри-Левша, или Колибри Юга, — был национальным богом ацтеков и, в отличие от других мексиканских божеств, не имел большого числа приверженцев за пределами Теночтитлана и Тлателолько. Он был племенным богом во время странствий ацтеков, и по мере укрепления власти ацтеков, росла значимость культа Уицилопочтли. 
Единственным его соперником был Тлалок, Бог Дождя, с которым Уицилопочтли делил почетное место на вершине великой пирамиды. Ацтеки, в особенности класс воинов, считали себя избранными приверженцами Уицилопочтли.

Матерью Уицилопочтли, рассказывает миф, была Коатликуэ, древняя Богиня Земли. Она уже произвела на свет Луну и звезды, когда в один прекрасный день, убираясь в храме, нашла мяч из перьев, который бережно спрятала на груди. Когда через некоторое время она решила опять взглянуть на мяч, то обнаружила, что он исчез, и в то же время Коатликуэ поняла, что ожидает еще одно дитя. Ее сыновья и дочери нашли этот рассказ совсем неубедительным и, стыдясь бесчестья матери, решили убить Коатликуэ, а значит, и ее не рожденного ребенка. Пока они готовились совершить это злодеяние, на свет появился Уицилопочтли. С помощью Огненной Змеи он одержал победу над своими братьями и сестрами и убил их.

Таким образом, с самого рождения Уицилопочтли был воинственным богом, подходящим покровителем для такого воинственно настроенного народа, каким были ацтеки. Но в то же время он был воплощением Солнца, и в этом качестве его битва с силами ночи была бесконечна. Каждое утро Солнце рождалось заново. Каждую ночь вновь происходило его сражение с Луной и звездами. Песня в честь бога начинается словами:
Уицилопочтли,
юный бог войны, —
никто не сравнится со мною.
Неспроста получил я
накидку из желтых перьев.
Вместе со мной встает Солнце...
Но что, если бог ослабеет и потерпит поражение? О последствиях и подумать было страшно, поскольку, если однажды утром Солнце не взойдет, человечеству и всей Вселенной придет конец.
Следовательно, Уицилопочтли должен был непременно оставаться сильным и энергичным, а значит, люди должны были питать Солнце, чтобы укрепить его в борьбе против тьмы. 
Самой драгоценной пищей, какую только мог дать человек, была его жизнь, магическая субстанция, обитающая в человеческом сердце и крови, «божественный напиток», приносимый в жертву в битвах и на алтарях. В этом ацтеки видели оправдание человеческих жертвоприношений. 
Чем важнее было божество, тем шире был круг его обязанностей. Кецалькоатль (Пернатый Змей) уже упоминался как бог-творец, но под именем Эекатля он выступал также в качестве Бога Ветра, в этой роли он появлялся уже не как пернатый змей, а как персонаж, носящий на лице маску-клюв. Его календарным именем было Се-Акатль (1-й Тростник), но он был известен также как Бог Дома Заката (то есть планеты Венеры, которая появляется на некоторое время как вечерняя звезда, а затем исчезает, чтобы появиться уже как звезда утренняя). В качестве бога Венеры Уицилопочтли имел два воплощения, представляемых утром Кецалькоатлем, а вечером Шолотлем, чудовищем с собачьей головой. 
Эта двойственность делала его богом близнецов, которого бесплодные женщины молили о детях, а в качестве творца и благодетеля человечества он выступал как покровитель ремесел и всех видов знания. Под его покровительством находились школы кальмекак. Для жрецов и теологов это был один бог со множеством воплощений. Однако необразованные люди считали каждое из воплощений Кецалькоатля независимым богом, со своим именем, атрибутами и сферой влияния.

Одна философско-религиозная школа ацтеков придерживалась мнения, что все боги — лишь различные проявления единого Всевышнего, дарующего жизнь, породившего Вселенную, богов и людей. Первая божественная пара, Ометекутли и Омесиуатль, в действительности являются разными воплощениями единого божества Ометеотля (Бога Двойственности), который одновременно несет в себе женское и мужское начало. Этому всемогущему, но непостижимому божеству поклонялись под именем Тлоке-Науаке (Вездесущий Бог). 
Из всех богов он единственный, которого никогда не изображали на рисунках или в скульптуре. Его культ не нашел популярности в народе, хотя Нецауаль-койотль, самый мудрый из всех правителей, возвел в его честь храм в Тескоко. 
В храме не было привычного идола, поскольку Тлоке-Науаке был невидимым и неосязаемым богом, которого ни один человек не мог увидеть. Другим его именем было Мойокояни (Тот, Кто Порождает Себя). Он не имел родителей, поскольку, являясь творцом мира, существовал с начала времен.

Подобные философские рассуждения не находили отклика в народе. Крестьяне упрямо продолжали поклоняться своим сельским богам, оберегавшим урожай и запасы пищи. 
Имена этих богов часто происходят от названия региона, в котором им поклонялись. Так, Тепостекатль был богом Тепостлана, а Яутекатль – богом из города Яутепек, — и божества эти были столь многочисленны, что носили коллективное имя Четыре Сотни Кроликов. 
Будучи сельскохозяйственными богами, они получали свою долю почестей во время празднеств в честь сбора урожая, когда рекой лилось октли, и в дополнение к своим прямым обязанностям становились еще и покровителями пьянства. У каждого города или деревни был свой бог, равно как и каждый класс, профессия или торговая гильдия имели своих покровителей. 

Среди этого множества богов и божков некоторые стоят особняком. Это важные божества, творец и солнечные боги, от которых зависит существование Вселенной, а также сельские боги, управлявшие сменой времен года и урожаем. 
Из числа последних самым могущественным был Тлалок, Бог Дождя. Его легко узнать по маске в виде очков, окружающих его глаза, или по маске на губах, которая похожа на изогнутые клыки. Его одежда обычно синего или зеленого цвета (цвета воды), и его часто изображали со стилизованными каплями дождя, льющимися из рук. 
Тлалоки, бесчисленные горные боги, в чьем ведении находились реки, источники, снег и буря с градом, возможно, были местными воплощениями самого Тлалока. Его имя означает «Тот, Кто Заставляет Расти». Он посылал дождь растениям. 
Обычно он был благожелательно настроен к человеку, но стоило его рассердить, и он мог отомстить, наслав наводнение, молнии, дождь со снегом или несвоевременный дождь, из-за которого в амбарах заводилась плесень, а урожай намокал на корню, и его невозможно было убрать. В первый и третий месяцы года на горных вершинах в жертву Тлалоку приносили маленьких детей. Их слезы символизировали капли дождя, и чем сильнее они плакали, тем выше были шансы на то, что дождь пойдет именно тогда, когда нужно. 
В шестой месяц жрецы в течение четырех дней омывались в озере, вспенивая воду и имитируя крики птиц. Людей, совершивших мелкие преступления, бросали в воду и не давали выбраться. Празднество достигало кульминации, когда пленников умерщвляли, а их сердцами наполняли каноэ, которое выталкивали на середину озера и там затапливали.

Другим богом плодородия был Шипе-Тотек (Владыка со Снятой Кожей), чей культ был привнесен из страны уастеков. Это был один из богов-творцов, отождествляемый с Красным Тескатлипокой, его одеяния и украшения были красного цвета. Его лицо также было раскрашено красной краской с желтыми полосками, часто его изображали обряженным в человеческую кожу, что должно было символизировать новый растительный покров, в который одевалась земля каждую весну. 
Эта кожа имела золотистый цвет, и Шипе был не только богом весеннего возрождения, но и покровителем золотых дел мастеров. Некоторых из пленников, посвященных Шипе, привязывали к высокой деревянной конструкции и умерщвляли, выпуская в них стрелы так, что их кровь капала на землю, подобно живительному дождю. Другие пленники выступали в роли гладиаторов. Жертву привязывали к огромному округлому камню, стоявшему на главной площади города. Пленнику вручали бутафорское оружие (четыре деревянных шара, четыре сосновые дубинки и палицу без обсидиановых лезвий). Он поочередно должен был сражаться с четырьмя воинами, вооруженными настоящим оружием. Если им не удавалось убить жертву, ее предавал смерти пятый воин-левша. С тела снимали кожу, и тот, кто взял жертву в плен, хранил ее в течение двадцати дней, носил ее сам или одалживал другим в обмен на различные дары. 

К концу этого срока, как сообщали ацтекские информаторы Саагуна, люди носили кожу «смердящую, словно мертвый пес».

Еще одним важным богом был соперник Кецалькоатля, Тескатлипока (Дымящееся Зеркало), всемогущее божество, дарующее и отнимающее жизнь. Этот бог был вечно молодым, невидимым, «как тьма, как мысль», и в своем обсидиановом зеркале он мог видеть все, что происходило в мире. 
Это был бог ночного неба, а значит, покровитель магов и грабителей, он был также богом войны, «воином севера» и покровителем школ тельпочкалли, где обучались молодые воины. Его маской был ягуар, а амулетом — нож из кремня или обсидиана.
В манускриптах бог изображался с лицом, окрашенным в черный цвет, как подобает ночному богу, и с горизонтальными полосками на щеках — свидетельством того, что он был одним из четырех сыновей божественной пары. Поскольку он также выступал в качестве бога войны, его волосы были обрезаны, как у воина, в руках он держал щит и оружие. Обычно в посвященном ему храме устанавливалось обсидиановое зеркало.

Самым эффектным произведением ацтекской скульптуры, дошедшим до нас, является статуя Коатликуэ (Богини, Носящей Змеиную Юбку), Богини Земли, породившей Луну, звезды и Уицилопочтли. Она одета в юбку из переплетенных змей с поясом также в виде змеи. 
Как мать и кормилица богов, она изображена с обнаженной грудью. На руках и ногах богини когти, так как она питается трупами, а на груди висит череп, свисающий с ожерелья из человеческих сердец и кистей рук. Вместо головы, из ее шеи бьют два потока крови в виде змей, чьи головы, соприкасаясь, образуют гротескное «лицо» богини. Другими воплощениями богини были Сиуакоатль, богиня деторождения, и Тласольтеотль (Пожирательница Грязи), которой кающиеся признавались в своих грехах.
СОЛНЕЧНЫЙ КАЛЕНДАРЬ
Немаловажное место в культуре ацтеков принадлежало календарю, выражающему ацтекское видение космоса. С ним были связаны понятия времени и пространства, присущие тогдашней эпохе, в нем нашли отражение представления о богах и сферах их деятельности, а также обязательные ритуалы.
В повседневной жизни ацтеки пользовались календарем, основанным на солнечном годе, в котором было 365 дней. Год был поделен на 18 месяцев, в каждом из которых было по 20 дней, оставалось еще 5 дней, называемых «пустыми», которые считались несчастливыми. Этот календарь, как и Священный Календарь, не являлся открытием ацтеков, а был частью наследия, поделенного между всеми цивилизованными народами Мексики. 
К VI или VII веку астрономы майя рассчитали длительность солнечного года, определили ее в 365,2420 дней (современная цифра — 365,2422) и изобрели корректирующую формулу — более точную, чем система високосных лет, используемая в христианском календаре. Ацтеки определенно знали истинную длительность года, и есть сведения, что поправка производилась путем добавления шестого «пустого» дня каждые четыре года.

КАЛЕНДАРНЫЙ ЦИКЛ

Самым важным элементом времени был 52-летний период, иногда называемый «Календарный Цикл», который являлся комбинацией 260-дневного Календарного Года и 365-дневного Солнечного Года. Каждый из этих циклов повторялся бесконечное количество раз, и любой день можно было выразить терминами этих двух разных календарей. Вопрос был в том, чтобы открыть элемент, одинаково важный для Календарного и Солнечного Циклов, и ответом, который знали в Мексике еще до Рождества Христова, был 52-летний период.
Любая дата, будь то день или год, могла быть зафиксирована в терминах своего положения в 52-летнем цикле, но, к несчастью, писцы, которые вели хроники, не позаботились пронумеровать каждый цикл отдельно. Событие, имевшее место в 1-й год Тростника, могло произойти в 1519-м, 1467-м или 1415 году, или в любую другую дату в пределах 52-летнего интервала; 52-летние периоды назывались шиумолпилли, то есть «связка лет». 
В манускриптах писцы использовали два различных иероглифа для обозначения этого цикла — один в виде охапки тростника, перевязанного веревкой, другой — в виде палочки и дощечки, которые жрецы использовали для добывания огня во время Церемонии Нового Огня, проходившей в конце каждого шиумолпилли.
Ацтекские мифы о мироздании предвещали время, когда наступит конец мира, когда звезды и планеты превратятся в чудовищ, которые поглотят все человечество, и когда землетрясение уничтожит Солнце. Эта катастрофа могла произойти в последний день цикла, и пять «пустых» дней, которые завершали год, были временем кризиса и неуверенности. Никто не мог быть уверен, что Солнце снова взойдет, и мир будет в безопасности в течение следующих 52 лет. 
Ритуалы, строго исполняемые жрецами, позволяли несколько утвердить веру простых людей в завтрашний день, но никто не мог быть уверен, что по окончании этого цикла наступит следующий, и что солнце снова взойдет над землей ацтеков.
БЫТ, СЕМЬЯ, СЕЛЬСКОЕ ХОЗЯЙСТВО, РЕМЕСЛА, РАЗВЛЕЧЕНИЯ
Для ацтеков боги были вездесущими и всемогущими. Именно они управляли судьбой человека, по своему желанию посылали или задерживали весенние дожди, денно и нощно следили за происходящим в мире. Они воплощали в себе все добро и зло, что существовало на земле, в их руках была вся Вселенная, и от их желания зависело само существование человека.

ЕДА И ПИТАНИЕ
Для простой семьи ацтеков мясо было роскошью. Основу рациона  составляла растительная пища, которой так богата Мексика. В мифах ацтеков существовали предания о богах, олицетворявших отдельные растения или землю в целом. Например, это Иллматекутли («Старая владычица»), богиня, связанная с культом земли и маиса, первая жена Истак-Мишкоатля, одна из ипостасей богини земли и деторождения Сиуакоатлъ.

Также сюда можно отнести Шипе-Тотека (наш вождь ободранный), Тлатауки Тескатлипока (красный Тескатлипока), Ицтапальтотек (наш вождь плоского камня), божество, восходящее к древним божествам весенней растительности и посева. Шипе-Тотека был связан как с весенним обновлением природы, так и со сбором урожая.

В мифологии ацтеков немалую роль играет Майяуэль, первоначально одна из богинь плодородия, затем богиня агавы и изготовлявшегося из нее опьяняющего напитка октли. Супруга Патекатля. Изображалась в виде женщины с 400 грудями.

Кроме того, в пантеоне ацтекских богов был бог Петеатль, являющийся олицетворением трав и корней, необходимых для приготовления вина октли. Супруг Майяуэль изображался с топором и щитом, или с листом агавы и копательной палкой в руках. Первоначально был богом одного из племен майя - хуастеков.

СЕМЕЙНАЯ ЖИЗНЬ
Семья играла важную роль в жизни ацтеков. Неженатый мужчина или незамужняя женщина не считались членами общества. Кроме того, только семейные пары могли получить надел земли для его обработки. Но брак не считался полным, если не было детей.  Никакие работы по дому или в поле, а уж тем более воспитание детей не проводились ацтеками без обращения к многочисленным богам, посвященным дому и домашнему очагу.

Богом здоровья в ацтекской мифологии был Иштильон. Ему совершались жертвоприношения, когда ребенок начинал говорить; больных детей лечили водой из кувшинов, стоявших перед статуей Иштильона.
Одним из старейших богов в ацтекской мифологии была Сиуакоатль (Тонацин, Киластли). Это богиня земли, деторождений и войн. Изображалась в виде молодой женщины с ребенком на руках или в белой одежде с черепом вместо головы, вооруженная копьеметалкой, иногда – двухголовая. Сиуакоатль – покровительница повивальных бабок, повелительница духов женщин, умерших при первых родах. Культ Сиуакоатль был особенно популярен в ипостаси Тонацин.

Покровителем новорожденных в ацтекской мифологии был Нагуаль, дух-двойник. Обычно он мыслился в териоморфном облике. Для определения Нагуаля около хижины новорожденного рассыпался песок; появившееся утром следы указывали на тотемное животное младенца. 
Духа-двойника Нагуаля имели не только смертные, но и боги.

ОЛИЦЕТВОРЕНИЯ ЖИЗНИ И  СМЕРТИ
В мифах ацтеков особое место отводилось олицетворениям. Естественно, олицетворялась и земля, на которой они жили, и смерть. Кроме того, отдельно изображался и загробный мир, и его бог – Миктлантекутли. Созвучно его имени называлось и загробное царство – Миктлан. Миктлантекутли изображался в виде скелета или в виде человека с черепом вместо головы, его спутники – летучая мышь, сова и паук. Согласно мифу, Кецалькоатль спустился в девятую преисподнюю к Миктлантекутли за костями умерших, чтобы создать новых людей. Зная, что Миктлантекутли недоверчив и склонен к обману, Кецалькоатль, получив просимое, бросился бежать. Рассерженный Миктлантекутли приказал перепелу напасть на бога-творца. Торопясь, Кецалькоатль споткнулся, упал на кости, и переломав их, и с трудом ушел от погони. Окропив кости своей кровью, Кецалькоатль создал людей. 
Но так как кости были сломаны, люди различаются по росту.

***
Подземное царство, Миктлан, делился на 9 преисподней. Согласно мифу, путь туда длился 4 дня. Умерший должен был пройти между двумя грозившими раздавить его горами, при этом – избежать нападения змеи и гигантского крокодила, пересечь восемь пустынь, подняться на восемь гор, вынести морозный ветер, метавший в него камни и обсидиановые лезвия. Последнее препятствие – широкую реку – покойник пересекал на спине маленькой красной собаки. Добравшись до Миктлантекутли, умерший подносил ему дары и получал свое место в одной из девяти преисподних. В Миктлан попадали все, за исключением воинов, утопленников и женщин, умерших от родов. 
Также в ацтекских мифах, повествующих о земле и смерти, фигурирует Коатликуэ («она в платье из змей»), Коатлантонан («наша змеиная мать»), в мифах ацтеков богиня земли и смерти, мать Уицилопочтли. По мифу, Коатликуэ была вдовой старого Солнца и жила вместе со своими сыновьями – Сенцон Уицнауа («400 южан-звёзд») и дочерью Койольшауки - богиней луны. 
Каждый день Коатликуэ поднималась на гору Коатепек («змеиная гора»), чтобы принести жертву. Однажды на вершине горы к ней упал с неба шар из перьев, который она спрятала за пояс; но этот шар мгновенно исчез. Вскоре Коатликуэ почувствовала, что она беременна. Узнав об этом, дети пришли в ярость, и дочь посоветовала братьям убить опозорившую себя мать. Но дитя в чреве Коатликуэ .обещало защитить её. Когда убийцы приблизились, Уицилопочтли, родившись, напал на них и обратил в бегство, а Койольшауки отрезал голову. Коатликуэ – олицетворение земли, из которой каждый день появляется солнце (Уицилопочтли), прогоняя луну и звёзды. Одновременно Коатликуэ – богиня смерти, так как земля поглощает всё живущее.
РЕМЕСЛА И ХОЗЯЙСТВЕННАЯ ДЕЯТЕЛЬНОСТЬ
Было бы большой ошибкой считать, что империя ацтеков была исключительно аграрной страной, живущей исключительно за счет выращивания кукурузы и маиса, а также военных походов на своих соседей. Ацтекам были знакомы самые разнообразные виды производств и переработки ресурсов. В разных частях империи добывались соль, глина, разные виды руд, камней, драгоценных металлов и прочего. 
Ацтекские мастера умели делать сплавы, в частности бронзовые, добавляя к меди олово или мышьяк. При этом иногда доля олова или мышьяка достигала 23%, хотя достаточно 5 -10%. Столь значительные добавки делались для того, чтобы сплав становился блестящим, как золото или серебро. 
До недавнего времени высказывались сомнения насчет того, что мексиканцы знали бронзовые сплавы до прихода испанцев, однако археологические данные, особенно полученные в середине — второй половине XX в., на этот счет достаточно убедительны. 
Найдены, в частности, бубенчики и некоторые другие предметы из бронзы. Такие находки были сделаны, например, в 1957 г. в Телолопане (штат Герреро). 
Кроме того, об изделиях из олова упоминули и Э. Кортес, и Б. Саагун. Так, Э. Кортес писал, что индейцы использовали кусочки олова как монеты.

Ацтеки знали медно-серебряные, медно-золотые, золото-серебряные (электрон) сплавы, умели перерабатывать обсидиан и кварц, приспосабливая камень для самых различных нужд, превращать глину в уникальные произведения. 

Они умели вытесывать скульптуры и украшения, сохранившиеся до наших дней - в источниках упоминаются самые разные предметы из благородных металлов: фигурки богов, серебряная посуда, золотые цепочки и диадемы с украшениями из камней, а также украшения на обуви, золотые и серебряные браслеты с прикрепленными к ним бубенчиками, золотые бубенчики, прикрепленные к разнообразным жезлам, сосуды для напитков с украшениями в виде фигурок животных, большие и малые жаровни для воскурений из золота и серебра, разнообразные воинские знаки отличия и другое.
ИГРЫ, РАЗВЛЕЧЕНИЯ И ОБРАЗОВАНИЕ
Самым важным спортом в Мексике была игра в мяч, которой ацтеки, видевшие волю богов буквально во всем, придали религиозное значение. 
Игра строилась на основе мифов о вселенной и мироздании, игроки и мяч символизировали различное положение звезд и планет. 

Мяч выступал в роли солнца, игроки – в виде планет, а площадка – в роли вселенной. Нередко результаты игры трактовались астрологами в качестве предсказаний будущего.
Специальным  богом игры в мяч был Макуильшочитль («пять - цветов»). Кроме того, он символизировал весеннюю растительность, цветы, любовь и веселье. Изображался обычно в виде юноши, сидящего среди цветов и бабочек со скипетром, украшенным  сердцем, в руках. Макуильшочитль считался покровителем художников, певцов, музыкантов и игроков в мяч.

Искусство доколумбовой Мезоамерики — «цветы и песни», его поэтические метафоры и символы позволяют человеку найти ответы на фундаментальные проблемы своего бытия, в коем все есть сон; все непрочно, подобно перьям птицы кецаль. 
Рожденные в сердце художника «цветы и песни» сопровождали всю жизнь человека, чей взор не отрывался от пирамид и храмов, покрытых фресками и обращенных к четырем сторонам света, покоился на статуях богов и символах, вырезанных на предметах повседневного быта, на украшениях и кольцах из золота и серебра, на бесчисленных предметах из керамики. 
Созданный художниками мир искусства был вознесен на божественную высоту, придавая тем самым некий смысл человеческой жизни и смерти.

В культуре ацтеков пение, инструментальная музыка и танцы так тесно связаны друг с другом, что невозможно говорить об одном, не упоминая другого. Ацтекский оркестр состоял всего из нескольких инструментов, способных выводить мелодию, но имел серьезные ударные инструменты. Таким образом, музыка скорее тяготела к ритмичности, чем к мелодичности, большую роль играли барабаны и трещотки. Музыка была неотъемлемой частью образования знати и жрецов. Понятно, что у себя дома люди пели и танцевали для собственного удовольствия, но ацтекская музыка играла и социальную роль. Пышные празднества давали людям возможность снять напряжение, расслабиться, выплеснуть энергию. Танцы и пение были развлечением, но в то же время они «сплачивали» людей и богов. Религиозные песнопения передавали и мифы.
Основными духовыми инструментами являлись морская раковина, труба, флейта, свисток. Наиболее важную роль играли ударные: вертикальный барабан (уэуэтль) и двузвучный деревянный гонг (тепонастли), пользовавшийся особой популярностью. Его ритм сопровождал почти все танцы. Исследователями установлено, что музыка древних Мексиканских цивилизаций была пентатонической (звукоряд содержал пять ступеней в пределах октавы): ля, до, ре, ми, соль.

Профессия поэта считалась самой почетной. До конкисты для каждого города, каждого правителя и каждого человека, занимавшего ответственный пост, была традиция – содержать ансамбль певцов и танцовщиц, оплачивая им установленное жалованье. Дуран рассказывает нам, что эта традиция сохранилась до его времен, надолго после конкисты. Он разумно добавляет, что он не видит в этом ничего предосудительного, хотя это осуждалось некоторыми из испанцев. 
В обучении артистов их покровители были безжалостны. Нам известно, что руководитель выбирал песню, которая должна быть спета, и мелодию, которая должна была сопровождать ее. Любой хорист, кто пел фальшиво, барабанщик, ударяющий не в такт  или танцовщица, которая приняла неправильную позу, были немедленно поставлены в известность об обязательствах и казнены следующим утром!

Неудивительно, что необходимо было начать обучение рано, и выбирать для этого не только определенные школы, но и профессиональных преподавателей. Поэтому это была одна из установленных обязанностей учителей в кальмекак (или общественной школе), «обучить учеников всем стихам священных песен, которые были написаны в оригинале их книг». 
Были также специальные школы, называемые cuicoyan, «места пения», где людей обоих полов обучали петь народные песни и танцевать под звуки барабанов. В общественных церемониях не было редким явлением для публики, сплачиваться в песне и танце, иногда до тех пор, пока таким образом не будут захвачены многие тысячи зараженных ритмичным движением; часы проходили в возбуждении, (используя любимое выражение поэтов науатль).

После конкисты церковь твердо выступала против продолжения этих развлечений. Очень немногие священники разделяли либеральные взгляды отца Дурана, уже цитированного; большинство из них соглашалось с Торквемадой, который убеждал духовенство «запрещать пение древних песен, потому что все они полны идолопоклонническими поминовениями, или дьявольскими и подозрительными намеками того же самого характера». 
Ради сохранения старых мелодий, индейцы освоили музыкальные инструменты, привезённые испанцами, и очень скоро овладели достаточным мастерством, чтобы играть на них, сочинять оригинальные музыкальные произведения, и самим изготавливать большинство инструментов. И по сей день в индейских деревнях остается старая любовь к песне и танцу; и хотя темы изменены, формы мало отличаются от древних. Путешественники описывают движения танцев как медленные, заключенные больше в изгибах и колебаниях тела, чем в движениях ног; в то время как в песнях или обращались к некоторому святому или библейской личности, или это принимало эротический характер, ведущий к оргиям.
Были поэты, жившие в храмах и писавшие песни исключительно в честь богов. Некоторые древние священные песни были упомянуты в различных источниках как специфические, предназначенные для поклонения Уицилопочтли.
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