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Resumen

Este articulo tiene tres objetivos: hacer una propuesta acerca de la estructura de los ritos de
ascenso al poder efectuados por los gobernantes nahuas de la cuenca de México durante el
Poscldsico (900-1521), identificar los elementos centrales que compartian y responder por
qué tenian esas similitudes. Se compararan los ritos de varios altepeme, como Tenochtitlan,
Tetzcoco, Cuauhtitlan y Chalco, lugares de los que proceden las fuentes del siglo xvi emplea-
das en este trabajo. A pesar de la falta de datos sobre algunos altepeme, fue posible hacer la
comparacion de los documentos de estas tradiciones nahuas para inferir cuil era el nicleo
de los ritos efectuados por los tlahtoque en esta parte de Mesoamérica. Se concluye que, en
esencia, los ritos tenfan la misma estructura: destacaban la importancia del dios patrono, las
actividades sacerdotales, los emblemas del poder y los valores guerreros, pues los nahuas
compartian ideas similares sobre la religion y el gobierno.
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Abstract

This article has three aims: to offer a proposal regarding how the accession rites carried out by
the Nahua rulers of the Basin of Mexico during the Postclassic (900-1521) were structured, to
identify their main shared elements, and to understand their similarities. This is accomplished by
comparing the rites conducted in several altepeme: Tenochtitlan, Tetzcoco, Cuauhtitlan, and
Chalco, city-states described in the sixteenth-century sources used in this article. A limitation of
this study is the sparse information on several altepeme. Nevertheless, despite this lack of data,
comparisons were employed to draw inferences about the core of rites carried out by the tlahtoque
in this part of Mesoamerica. Such comparison of documents from different Nahua traditions
suggests the rites had essentially the same structure because they highlighted the importance of
the patron god, priestly activities, power emblems, and warrior values. This resulted from the
similar religious and political ideas that were the underpinning of Nahua groups in this region.
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144 DANIEL ALATORRE REYES

El rito de ascenso al poder de los gobernantes mexicas ha sido el mas estu-
diado porque es el mejor documentado. A otras poblaciones de la cuenca
de México, como las tratadas aqui, se les ha puesto menos atencion porque
no existe informaciéon abundante en lo relativo al rito estudiado. Por este
motivo, y para determinar si habia un modelo comun de rito de ascenso al
poder, intenté comparar el ceremonial del tlahtoani mexica con el de otros
gobernantes de la cuenca de México. Como se verd enseguida, los documen-
tos consultados dejan ver que el rito de los gobernantes en las diferentes
tradiciones nahuas compartia al menos tres fases, que pueden considerar-
se su nucleo: la presentacion del gobernante en el templo del dios patrono,
el periodo penitencial y la entrega de los distintivos del poder.

Antes de comparar las ceremonias, se brinda un contexto al lector para
explicar qué se entiende por rito, qué fuentes se consultaron, quién era el
tlahtoani y cudl fue el método para hacer la comparacion.

BREVE DEFINICION DE RITO

No es el objetivo de este apartado entrar en un analisis detallado de este
concepto, pues existen incontables definiciones procedentes de varias dis-
ciplinas.! Se pretende dar una explicacién breve y sencilla sobre el concep-
to de rito para ayudar al lector a comprender mejor nuestro analisis.

Un rito puede entenderse como un conjunto de acciones significativas
relacionadas y reglamentadas, en orden especifico, determinadas por la cos-
tumbre. Su objetivo es poner al ser humano en contacto con entidades
sagradas para obtener de ellas favores o agradecerles los beneficios recibi-
dos (Lim6n 2012, 39-40). El rito de ascenso al poder involucraba un con-
junto de acciones realizadas por los gobernantes para conseguir un fin de-
terminado, seguia un orden especifico e implicaba condiciones de lugar y
tiempo. Con el objetivo de que los tlahtoque se comunicaran con las deida-
des que se manifestaban durante su realizacion, debian llevar a cabo sus
actividades en lugares y momentos especificos: en los templos de los dioses
y otros recintos especiales, en los que sus actividades duraban un tiempo
determinado.

Las fuentes revelan que los gobernantes asumian ciertos comporta-
mientos para ganar el favor de los dioses durante la realizacion del rito,

! Desarrollé parte de esta definicion en Alatorre 2019, 193-94.
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RITOS DE ASCENSO AL PODER ENTRE LOS NAHUAS 145

pues su objetivo era obtener de ellos la facultad de mando para dirigir a sus
respectivos pueblos. El rito también puede concebirse como una regla de
conducta que prescribe como debe comportarse el hombre en relacion con
las cosas sagradas (Durkheim 1992, 36). Para interactuar con el dmbito
sagrado, los gobernantes asumian actitudes sacerdotales para demostrar
que tenian la fortaleza para cumplir los preceptos establecidos por sus dio-
ses. Por este motivo, ayunaban, extraian sangre de su cuerpo, lo pintaban
de negro y usaban objetos sagrados vinculados a dioses determinados. En
algunos casos, dirigian una guerra de conquista para demostrar su valor y
capacidad en esa actividad.

LAS FUENTES

Los documentos empleados en el andlisis del rito del tlahtoani mexica fue-
ron el Cddice Florentino y la Historia general de las cosas de Nueva Espafia, de
fray Bernardino de Sahagin (1980; 1975); los Memoriales, de fray Toribio
de Benavente, Motolinia (1971); el Cddice Magliabechiano (1996); la His-
toria de las indias de Nueva Espana e islas de Tierra Firme, de fray Diego
Duran (1967); la Crénica mexicana, de Hernando Alvarado Tezozomoc
(2001); el Manuscrito Tovar (1972) y el Cddice Ramirez (1979). Debido a las
similitudes notorias entre las cuatro altimas fuentes, Robert Barlow (1945,
65-87) propuso que procedian de una misma cronica, hoy pérdida, a la que
llamo “cronica X”. Los pasajes de estas fuentes son de dificil interpretacion
por la manera en la que estan escritos, pues hacen pensar que cada tlahtoa-
ni ejecutd un rito distinto. Las obras de Sahagtin y Motolinia, por el contra-
rio, no especifican de qué gobernante se trata, lo que hace suponer que
describen un mismo rito que todos seguian. El Cédice Magliabechiano coin-
cide con ambos grupos de fuentes en algunos elementos del rito.

Varios investigadores modernos han hecho propuestas sobre como es-
taban estructurados los ritos. Daniele Dehouve (2016, 125-27, 333-40)
retoma autores como Richard Townsend (1987) y Johanna Broda (1978)
y propone, como ellos, que los ritos de entronizacion se dividian en cuatro
fases: separacion y retiro; investidura y coronacion; guerra de confirmacion,
y festividad final de confirmacion. Esta propuesta no s6lo abarca Tenoch-
titlan, sino también Tlaxcala, Cholula y Huexotzinco. La autora identifica
actividades dentro de las fases y las llama episodios y actos, por ejemplo,
vestir al gobernante con ropa nueva, ofrecer incienso a los dioses, usar
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146 DANIEL ALATORRE REYES

pintura corporal negra, ayunar, sacrificarse o interactuar con miembros del
grupo dirigente.

A pesar de los contrastes en la informacion entre los grupos de fuentes
mencionados, considero que es posible proponer que el rito mexica estaba
estructurado en seis fases: 1) presentacion del gobernante en el templo
mayor; 2) periodo de ayuno y penitencia; 3) entrega de los distintivos del
poder; 4) intercambio de discursos en el tecpan; 5) guerra de prueba, y
6) convite. Para Sahagin (1975, lib. VIII: 475) la guerra de prueba no for-
maba parte del ascenso al poder: se desarrollaba dias después del rito y su
objetivo no era probar al gobernante, sino convertir a un pueblo en tribu-
tario. Aunque los tlahtoque fueran elegidos y confirmados en la posicion
del sefiorio, Motolinia (1971, 350-351) menciona que era necesario que de-
mostraran su valentia en las guerras. Cuando el gobernante conseguia uno
0 varios cautivos en su guerra de prueba, era recibido de manera triunfal
al volver a su lugar de origen. Los guerreros apresados por el gobernante
serian sacrificados en su ceremonia de confirmacion, lo que da a entender
que Motolinia ubicaba la guerra de prueba del tlahtoani antes de la Gltima
fase del rito. Los documentos derivados de la cronica X omiten el periodo
de ayuno de cuatro dias en el Tlacochcalco o Tlacatecco. Debido a las con-
tradicciones existentes, uno se pregunta si se debe tomar partido por un
grupo de fuentes. Es evidente que no se puede prescindir de ninguna de ellas,
porque implicaria sefialar que las descartadas estdn mintiendo y no parece
que ése sea el caso. Si se analizan sus datos, a pesar de los contrastes, se
aprecia que ambos grupos coinciden en varios aspectos.

El rito de los tlahtoque de Tetzcoco es ain mas dificil de reconstruir e
interpretar porque la informacion disponible es escasa. La fuente principal
es la Relacion de Tetzcoco, escrita por Juan Bautista Pomar (1975), cuyos
pasajes se complementan con otras fuentes, como la Cronica mexicana, de
Tezozdémoc (2001). Los documentos consultados para este altepetl dejan
ver que el rito tenia una estructura similar al del gobernante mexica.

El rito de los gobernantes de Cuauhtitlan se describe de manera escue-
ta en los Anales de Cuauhtitlan. El documento lleva ese nombre porque
relata los acontecimientos desde la perspectiva de ese altepetl prehispani-
co, como apunta Rafael Tena en la introduccién de la edicion de 2011 de
esta obra. Los autores de esta fuente pudieron ser Pedro de San Buenaven-
tura y Alonso Begerano, indigenas nativos de Cuauhtitlan, mencionados
por Sahagun como dos de sus colaboradores mas importantes (Nicholson
2001, 40).
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Las fuentes principales para intentar reconstruir el rito de los gober-
nantes de Chalco son las llamadas Relaciones originales de Chalco-Amaque-
mecan, de Chimalpain Cuauhtlehuanitzin (1965), descendiente de los se-
nores chalcas y conocedor de su pasado prehispanico. Sus escritos
mencionan parte del rito en cuestion, pero su informacion es muy escasa
y s6lo alude a los casos de pocos altepeme que conformaban la region chal-
ca en la época prehispanica.

En lo relativo a otros sitios de la cuenca de México, el volumen 2 de los
documentos conocidos como Relaciones geogrdficas del siglo xvi (1986)
contiene informacion escueta sobre algunas poblaciones, como Tequix-
quiac, Citlaltepec y Xilotzingo. Sus pasajes breves solo permiten inferir el
desarrollo del rito de los gobernantes. Tampoco hay informacion abundan-
te sobre este aspecto de otras ciudades importantes de la cuenca, como
Azcapotzalco, Culhuacan y Tlatelolco.

Al comparar los pasajes de las fuentes mencionadas, destacan las si-
guientes similitudes entre los ritos de los gobernantes: la presentaciéon pt-
blica, un periodo de ayuno y penitencia de cuatro dias, la entrega al nuevo
tlahtoani de objetos de mosaico de turquesa como emblemas de su poder y
el entusiasmo por valores guerreros, manifestados en guerras para apresar
cautivos.

EL TLAHTOANI

El tlahtoani (tlahtoque en plural) detentaba el poder politico, religioso, mi-
litar y judicial. El cargo no estaba destinado a cualquier individuo, el candi-
dato debia contar con ciertas caracteristicas para acceder a é1.2 En el caso
de los mexicas, tenia que ser miembro de la rama conocida como tlazopipil-
tin del grupo dirigente, es decir, debia descender de gobernantes anteriores
pertenecientes al linaje tolteca (Lopez Austin 2016, 265). Los tlahtoque se
consideraban herederos de Quetzalcoatl por sus vinculos con los pipiltin, o
gente de linaje, de Culhuacan, altepetl que qued6 como sucesor de Tula
después de su caida, porque alberg6 a grupos toltecas refugiados que dieron
vida a su cultura en esa ciudad (Davies 1987, 24). Alvarado Tezozdémoc
(1998, 81-86) dice que los mexicas eligieron Acamapichtli (1375-1395) por

2 El cargo no era exclusivo para hombres, aunque predominaban. Cuando alguna mujer
accedia a él, se le llamaba cihuatlahtoani, “la que manda” (Pastrana 2018, 124).
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su ascendencia tolteca. Todos los tlahtoque que gobernaron Tenochtitlan
descendian de él y asumieron el gobierno a razén de este vinculo.

El candidato a tlahtoani debia tener experiencia y habilidad militar por-
que una de sus obligaciones era emprender guerras de conquista: “Tenian
estos naturales en mucho cuando su sefior era esforzado y valiente hombre,
porque teniendo tal sefior y capitan salian con mucho dnimo a las guerras”
(Benavente 1971, 350). Los tlahtoque y pipiltin se formaban en el calmecac,
institucion en la que adquirian los conocimientos religiosos indispensables
para encabezar el culto a los dioses, ademads de habilidades politicas y ad-
ministrativas. Asi, el gobernante debia ser capaz de impartir justicia y de
conducir adecuadamente los asuntos publicos y administrativos, encabezar
al ejército para extender sus dominios y dirigir el culto a las deidades.

En el caso de los gobernantes de Tetzcoco, los documentos no especifi-
can los criterios para elegir al nuevo tlahtoani, pero sus pasajes permiten
conjeturar que eran similares a los de los mexicas, en especial la pertenencia
a un linaje importante y la experiencia militar. Sobre el primer rasgo, Juan
Bautista Pomar (1975, 25) menciona que el nuevo gobernante también de-
bia descender de mandatarios anteriores pertenecientes a un linaje sobre-
saliente, infiero que era el tolteca. Como es sabido, los descendientes de
Xolotl, que gobernaron Tetzcoco, contrajeron matrimonio con mujeres tol-
tecas para fortalecer su posicion politica en la cuenca de México (Clavijero
1964, 52-60). Respecto al segundo requisito, Pomar (1975, 35) explica que
una de las obligaciones del tlahtoani era atender los “negocios de la guerra”.
Deduzco que también debia tener experiencia en ese ambito del gobierno.

Es posible que los gobernantes de Cuauhtitlan, Chalco y otros altepeme
de la cuenca fueran elegidos de manera similar a los de Tenochtitlan y
Tetzcoco, pues para los nahuas la pertenencia a un linaje destacado era
importante, asi como la experiencia militar, porque la guerra proveia gue-
rreros que se sacrificaban para alimentar a los dioses con sus corazones.
También es probable que sus obligaciones fueran las mismas que las de los
gobernantes mexicas y tetzcocanos.

Las fuentes nahuas consultadas dejan ver que el poder de los gobernan-
tes provenia del Ambito sagrado. Deidades como Quetzalcoatl, Tezcatlipoca
y Xiuhtecuhtli intervenian en las ceremonias para otorgar autoridad a los
tlahtoque, que eran vistos como representantes de las deidades, no como
los dioses mismos. Una vez que accedian al poder, debian ejercer un buen
gobierno, de lo contrario podian ser removidos del cargo y en algunos casos
condenados a muerte (Pastrana 2018, 129-50).
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PROPUESTA DE MODELO PARA COMPARAR LOS RITOS

Con base en las fuentes, se identifico la posible estructura del rito de cada
altepetl estudiado. A mi parecer, las tres primeras fases constituyen el ntcleo
de los ritos en la cuenca de México. En el cuadro 1 se resume la propuesta:
los asteriscos sefialan los altepeme con esas fases en comtn y los signos de
interrogacion indican que no es posible asegurar que esos procedimientos
formaran parte del rito en esos altepeme, en particular en las tres ultimas
etapas. Como el eje de este texto es el rito de ascenso al poder y no los
gobernantes, la comparacion no se basa en ellos, porque las fuentes no
siempre especifican de quién hablan (véase cuadro 1).

Cuadro 1
ESTRUCTURA DE LOS RITOS DE ASCENSO AL PODER
EN LA CUENCA DE MEXICO

Fases de los ritos Tenochtitlan Tetzcoco Cuauhtitlan Chalco Otros altepeme

Presentacion en

el templo del dios * * * * *
patrono

Periodo de ayuno * * * * *

Eptr'ega.de las " * * * *
insignias del poder

Int?rcamblo de % % ? 2 2
discursos

Guerra de prueba * ? * ? ?

Convite * * ? ? ?

La comparacion sigue el orden de las fases como se consigna en las
fuentes sobre Tenochtitlan, Tetzcoco, Cuauhtitlan y Chalco, que al parecer
tenian la misma estructura, con ligeras variantes. Como se vera en las si-
guientes paginas, la estructura del rito de estos tlahtoque era muy parecida
a la de sus homologos de otros altepeme. Aclaro que no es mi intenciéon ana-
lizar el rito de otros altepeme desde la perspectiva de los mexicas, simple-
mente me basé en los casos mejor documentados. Los otros altepeme estan
en la Gltima columna. Considero que esta organizacion ayuda al lector a
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identificar las similitudes entre los ritos, pues se observa el desarrollo de
la ceremonia de manera paralela en los altepeme tratados.

Elinconveniente de esta propuesta es que las fuentes de algunos grupos
no siempre incluyen informacion sobre los elementos comparados, pero
esto no significa que no hayan existido. Se intenta subsanar estas ausencias
con hipétesis derivadas de la comparacion entre los grupos nahuas anali-
zados, para dilucidar si los elementos que se consideran centrales existieron
en esos €asos o no.

EL RITO DE ASCENSO AL PODER
EN LOS ALTEPEME

Fase 1. Presentacion del tlahtoani en el templo del dios patrono
Tenochtitlan®

El ceremonial del tlahtoani comenzaba con su presentacion ante la poblacion
de Tenochtitlan y los dioses Huitzilopochtli y Xiuhtecuhtli en el Templo
Mayor (Sahagin 1975, lib. VIII: 474). Al pie del recinto, el gobernante usa-
ba s6lo un maxtlatl y tefifan todo su cuerpo con “tinta muy negra” (Benavente
1971, 335), es decir, le aplicaban pintura corporal negra. Después: “delante
del cu vestian al sefior de las vestiduras con que los satrapas solian ofrecer
incienso a los dioses, que era una xaqueta de verde obscuro y pintada de
huesos de muertos [...] llamada xicolli. Luego le ponian a cuestas colgada
de las espaldas una calabazuela llena de piciet]” (Sahagun 1975, lib. VIII:
473). Luego los sacerdotes lo conducian a la cima del templo, donde ofren-
daba incienso a Huitzilopochtli. Al terminar, le decian estas palabras:

Sefior mio, mirad como os han honrado vuestros caballeros y vasallos, pues ya sois
sefor confirmado [...]. Sois el que los habéis de regir y dar orden en las cosas de la
guerra [...] habéis de velar mucho en hacer andar al sol e a la tierra [...] habéis de
trabajar como no falte sacrificio de sangre y comida al dios sol, porque tenga por
bien de hacer bien su curso e alumbrarnos, e a la diosa tierra también, porque nos
dé mantenimientos [...] (Benavente 1971, 336).

3 Una version previa del texto del rito del tlahtoani mexica se presentd por primera vez
en Alatorre (2020), en el que se se compard el rito del tlahtoani con el del cazonci purépecha.
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Figura 1. Presentacion del tlahtoani ante Xiuhtecuhtli, manifestado
en el fuego del bracero. Cédice Magliabechiano, f. 71r. Dibujo del autor,
basado en Anders y Jansen (1996, f. 71r)

Este pasaje muestra una de las futuras obligaciones del tlahtoani: em-
prender guerras para alimentar al Sol y la Tierra. En la cima del Templo
Mayor, los gobernantes eran presentados ante el dios del fuego, represen-
tado por un brasero encendido (véase figura 1). Esto sugiere una asimi-
lacion con Xiuhtecuhtli, patrono de los gobernantes (Heyden 1972, 3).
Tanto la deidad como el tlahtoani portaban el xiuhuitzolli, porque “al iden-
tificarse con la deidad ignea, padre y madre de los dioses, tenia la capacidad
de gobernar e impartir justicia. Asi, el tlahtoani era el representante de
Xiuhtecuhtli pues ambos personificaban el madximo poder, aquel sobre los
hombres y este sobre los dioses” (Limo6n 2012, 127).

En la siguiente etapa del rito, el gobernante era vestido como sacerdo-
te porque debia desempenar actividades sacerdotales: extraer sangre de su
cuerpo para ofrendarla a los dioses, ayunar y no dormir. Esto lo preparaba
para llevar a cabo la siguiente fase. El motivo por el que el tlahtoani usaba
un atuendo decorado con osamentas humanas era representar su muer-
te simbolica, pues debia morir, como el guia Huitzitl, quien se convirtio
en Huitzilopochtli durante la migracion (Olivier 2008, 267). Segun el re-
lato de Cristdbal del Castillo (1991, 155-56), los restos 6seos de Huitzitl
fueron enterrados y al cabo de cuatro afios se exhumaron para conservar-
los como reliquias. Tal vez para representar los cuatro anos que Huitzitl
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estuvo enterrado, el tlahtoani permanecia cuatro dias en el Tlacochcalco,
usando el xicolli, y quiza se convertia en el representante del dios, como lo
hizo el guia mexica durante la migracion (Olivier 2008, 267).

Tetzcoco

De acuerdo con Pomar (1975, 33), cuando un candidato era elegido, lo
primero que hacian “era cubrillo con una ropa real de algodon azul [...] y
ponianle unas cutaras a los pies, también azules; y en la cabeza, en lugar de
corona y por insignia real, una venda de algodén azul forrada, que por la
parte que caia encima de la frente era mas ancha y tanto que casi parecia
una media mitra”. Después de ser ataviado como el dios del fuego, se dirigia
al templo de Tezcatlipoca acompafiado de varios dignatarios, entre ellos,
los gobernantes de Tenochtitlan y Tlacopan. Cuando llegaba frente a la
estatua del dios, le decia:

Sefior, yo soy venido a tu presencia para confirmacion del oficio en que al presen-
te soy constituido, porque sin tu voluntad no puede tener ninguna cosa efecto
bueno, y pues tt lo permites, se servido de tenerme de tu mano y encaminarme el
gobierno de este estado y reino, pues es tuyo, porque sin esto no acertaré en cosa
buena, ni que aproveche a tus criaturas, y de aqui se me seguird odio de ti y abo-
rrecimiento con que me vengas a castigar y hacer mal [...] (Pomar 1975, 33).

Estos sefiores también entendian que el gobierno le pertenecia al dios
y él les daba el mando. De acuerdo con Pomar (1975, 8-13), tenian a este
numen por supremo, pues su bulto sagrado, que contenia un espejo,* con-
dujo a los tetzcocanos hacia la tierra que les prometi6. El pasaje citado
permite ver que Tezcatlipoca era el dios patrono de la ciudad. Como en el
caso mexica, el tlahtoani tetzcocano era presentado ante el dios patrono en
su templo y también comenzaba su rito frente a un brasero encendido, pero
éste se encontraba en el tecpan (Alvarado Tezozoémoc 2001, 445). Esto
sugiere que los gobernantes de Tetzcoco pudieron ser representantes del
dios del fuego porque usaban sus atavios de mosaico de turquesa.

4 El tlaquimilolli o bulto sagrado era un envoltorio ritual que contenia los simbolos de
un dios tutelar y estaba relacionado con el poder politico de los gobernantes. Son llamados
bultos sagrados porque contienen reliquias envueltas y sdlo se abren en determinadas oca-
siones (Olivier 2015, 69).
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Cuauhtitlan y Chalco

En el caso de Cuauhtitlan, no se especifica que el rito iniciara en el tem-
plo de la deidad tutelar, pero considero que asi ocurria. El primer gober-
nante de la ciudad fue un hombre llamado Huactli, que atraveso6 dos fases
del rito mexica: 1a penitencia de cuatro dias y la guerra de prueba. Al re-
visar los escasos pasajes del rito, también se nota la presencia de dos dio-
ses relacionados con el poder de estos gobernantes: Itzpapalotl y Xiuh-
tecuhtli. En el caso de la primera, segun los Anales de Cuauhtitlan (2011,
35), los habitantes de la ciudad eligieron a su primer gobernante por Or-
denes de la diosa. Luego la deidad mand¢ lanzar flechas hacia los cuatro
rumbos del cosmos y la caceria de varios animales para ofrendarlos a Xiuh-
tecuhtli. Cuando Huactli murid, el gobierno pasé a su esposa (Anales de
Cuauhtitlan 2011, 39).

Los Anales de Cuauhtitlan no mencionan que los gobernantes de esta
ciudad fueran presentados ante Xiuhtecuhtli, ya fuera en un templo o fren-
te a un bracero. Se puede conjeturar que algo asi ocurria, que los animales
se ofrendaran frente a un bracero, cuyas llamas personificaban al numen.
Si se considera que los nahuas compartian ideas parecidas sobre el fuego,
me inclino a pensar que una situacion similar ocurria en ese altepetl durante
el rito de los gobernantes.

Respecto a Chalco, las relaciones de Chimalpain (1965; 2003a; 2003b)
mencionan que Tezcatlipoca era el dios que otorgaba el poder en algunos
altepeme chalcas. En la Séptima relacion se le menciona como el guia de
varios grupos que buscan un lugar para asentarse (Chimalpain 2003a, 29,
41, 45). La misma fuente sefiala que el tlahtoani de un sitio llamado Itztla-
cozauhcan recibi6 el mando de Tezcatlipoca: “Y fue el diablo a Tlacochcal-
co; y en seguida Temizteuhctli accedio a la estera, a la silla alli en Amaque-
mecan” (2003a, 49). Es posible que otras ciudades de la zona de Chalco
rindieran culto a Tezcatlipoca y que hayan erigido templos en su honor.
Quiza en esos recintos los gobernantes escenificaban una parte de sus ritos
de ascenso al poder, como su presentacion publica. Si Tezcatlipoca les en-
tregaba el mando, el lugar més adecuado para recibirlo era el espacio sagra-
do en el que moraba el dios. Respecto a Xiuhtecuhtli, las relaciones de
Chimalpain no contienen pasajes que confirmen la presencia del dios en el
rito de los gobernantes chalcas.
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Fase 2. Periodo de ayuno y penitencia
Tenochtitlan

Al bajar del Templo Mayor, el tlahtoani era llevado a un recinto designado
con dos nombres: Tlacochcalco (Sahagun 1975, lib. VIII: 474) o Tlacatecco
(Benavente 1971, 333), donde ayunaba durante cuatro dias. Leonardo
Lopez Lujan (2006, 298) propone que el gobernante era recluido en el
recinto conocido como la Casa de las Aguilas, que era una réplica en mi-
niatura del universo. El ala Norte, llamada Tlacochcalco, tenia imagenes de
Mictlantecuhtli, lo que sugiere que esa parte simbolizaba el inframundo. El
ala este, llamada Tlacatecco, albergaba imagenes de hombres aguila, por lo
que suponemos que simbolizaba la region auroral. Entre los mexicas, los
gobernantes eran considerados representantes del Sol y su muerte se com-
paraba con un ocaso (Durdn 1967, 2: 393). Si el Tlacochcalco simbolizaba
el Mictlan, pudo ser el lugar donde los tlahtoque pasaban su penitencia.
Terminados los cuatro dias, salian por el ala este para escenificar la salida
del Sol y un nuevo amanecer. Cuando ingresaban al Tlacochcalco:

Alli estaban cuatro dias sin salir del patio, y ayunaban todos los cuatro dias, que no
comian sino una vez al mediodia, y todos los dias iban a incensar y ofrecer sangre
al mediodia y a la medianoche delante de la estatua de Huitzilopochtli [...]. Y todos
estos cuatro dias, a la medianoche, después de haber incensado y ofrecido sangre,
se bafiaban en una alberca por hacer penitencia [...] (Sahagtn 1975, lib. VIII: 474).

El dios que se convirtié en el Sol en Teotihuacan ejecut6 las mismas
actividades. En el relato de la creacion del Sol, Nanahuatzin fue el dios
elegido por los demdas niimenes para convertirse en el astro. Hizo peniten-
cia cuatro dias y, como los tlahtoque, ofreci6 sangre de su cuerpo obtenida
al pincharse con espinas de maguey (Sahagun 1975, lib. VII: 432). Después
de cuatro dias de penitencia, Nanahuatzin se lanz6 a la hoguera preparada
por las demas deidades y surgié convertido en el Sol por el Este, rumbo por
el que el astro sale cada dia. Es posible que esta fase del ritual recreara el
nacimiento del Sol en su manifestacion de Huitzilopochtli, el numen solar
de Tenochtitlan.

Se piensa que los gobernantes eran pintados de negro para destacar el
estado penitente (Olivier 2004, 332) durante su encierro, porque ese color
resaltaba su condicion de sacerdotes en ese momento. Ademas, se les daban
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objetos como espinas de maguey, incensarios, tabaco, copal y el xicolli,
necesarios para hacer su ayuno y penitencia.

Tetzcoco

Como su homologo tenochca, el tlahtoani de este altepetl descendia del
templo de su dios patrono para ser conducido al Tlacatecco, ubicado junto
al Templo de Tezcatlipoca, para hacer su penitencia:

alli estaba cuatro dias ayunando, sin comer més de una vez al dia [...]. Bebia agua
simple. No habia de llegar a mujer, ni hacer cosa que pareciese deshonesta. Gasta-
ba el tiempo en meditar y considerar el estado nuevo que le encargaban [...] y el
cuidado que habia de tener el gobierno de él. Todas las mananas de estos cuatro
dias habia de incensar al idolo [...] y 1o mismo a las tardes cuando ya se ponia el
sol. Pasados los cuatro dias era por ceremonia bafiado con agua simple y fria (Pomar
1975, 33-34).

Pomar (1975, 13) indica que en el Tlacatecco se conservaba el bulto
sagrado del dios, que contenia un espejo y cuya manta para hacer el envol-
torio estaba pintada con osamentas humanas. Como es sabido, la funcion
de los bultos sagrados era establecer comunicacion con las divinidades
(Olivier 2004, 145). Quiza el proposito de la reclusion del tlahtoani era
convertirlo en el representante de Tezcatlipoca o estar en contacto con la
deidad mediante el bulto sagrado del dios.

Después de analizar los ritos, Guilhem Olivier concluye que la estancia
de los gobernantes en el Tlacatecco representaba el periodo de ocultamien-
to de Huitzilopochtli y Tezcatlipoca; el primero, en su descenso al Mictlan
durante la migracion mexica, y el segundo, cuando desaparecio6 en el Po-
pocatepetl (Olivier 2004, 153-54). En la descripcion de Pomar, el gober-
nante no porta el xicolli decorado con osamentas al entrar al recinto. Esto
dificulta establecer si los tlahtoque repetian la muerte de Tezcatlipoca, como
sugiere Olivier.

Motolinia (1971, 355), por ejemplo, menciona que “en diversas pro-
vincias tenian distintas y diversidad de ceremonias, y diferian unas de otras,
pero diciendo las solemnidades y leyes de México y Tezcuco, se dicen las
mads principales y mis comunes de la Nueva Espafia”. Quiza por eso se li-
mit6 a describir el rito en Tenochtitlan y consider6 innecesario repetir el
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de Tetzcoco. Se puede conjeturar que en otras ciudades de la cuenca el rito
seguia el modelo de estos dos altepeme. Considero que los gobernantes de
Tetzcoco pudieron haber usado el xicolli con osamentas para representar
su muerte simbolica, como ocurria en Tenochtitlan.

A pesar de que no se menciona el atuendo, Pomar explica que la reliquia
de Tezcatlipoca estaba envuelta con una manta decorada con huesos. Fray
Bartolomé de Las Casas (1967, 1: 644) dice que el dios proporcion6 su
fémur a los tetzcocanos. Durante la migracion, los mexicas guardaron los
restos 6seos de Huitzilopochtli (Castillo 1991, 155-56). Los huesos de am-
bas deidades fueron conservados. La diferencia es que el dios patrono mexi-
ca fue enterrado y el de Tetzcoco se introdujo en un volcan. A este respec-
to, Olivier (2004, 153-54) sugiere que la estancia de los gobernantes en el
Tlacochcalco o Tlacatecco manifestaba su paso por el interior de la tierra
antes de su renacimiento como tlahtoque.

Tanto en el caso mexica como en el de Tetzcoco, se puede interpretar
que el tlahtoani moria como su deidad tutelar, porque se encontraba al lado
del bulto del dios envuelto con una manta decorada con huesos. El Tlaca-
tecco pudo estar asociado al Mictlan porque ahi se encontraba la reliquia
de Tezcatlipoca. El dios también estaba vinculado a la noche, el jaguar, la
oscuridad, 1a muerte y el color negro (Soustelle 1982, 163-67).

De las ideas relacionadas con el numen, cabe resaltar la del color negro.
Al describir el rito del sucesor de Nezahualpilli, Alvarado Tezozoémoc (2001,
443) menciona que su cuerpo fue pintado de negro. Se ha propuesto que
pudo representar el estado penitente del futuro tlahtoani, o tener la funcion
de asimilarlo con alguna divinidad (Olivier 2004, 332). Se ha conjeturado
que el objetivo era reducir la distancia entre hombres y dioses para esta-
blecer contacto con las deidades (Olivier 2004, 335). La hipotesis de Olivier
es sugerente y podria reforzarse por la presencia del bulto sagrado en el
Tlacatecco, que también pudo servir para que los gobernantes adquirieran
parte de la energia sagrada que contenia. La estancia del gobernante en ese
recinto, tefiido de negro, convertia al tlahtoani en el representante terrenal
de Tezcatlipoca, con quien entraba en contacto por medio de su reliquia y
obtenia parte de su energia sagrada.

El nimero de dias que los gobernantes pasaban en el Tlacatecco también
tiene connotaciones sagradas: los dioses hicieron penitencia durante cuatro
dias para que el Sol pudiera nacer y fue el tiempo que el astro tardé en mo-
verse. El tlahtoani de Tetzcoco repetia las acciones de los dioses en Teoti-
huacan: asi como Nanahuatzin se convirtio en el Sol, el gobernante también
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cambiaria de condicion durante su estancia en el lugar sagrado, se llenaria
con su fuerza y se convertiria en representante de la deidad.

Las historias sagradas de los nahuas muestran que los cambios de con-
dicion, para generar vida o muerte, o para que terminaran condiciones
adversas sucedian al cabo de periodos de cuatro dias o afios.® Era un ciclo
sagrado durante el cual debian seguirse los preceptos de los dioses. Sdlo
después de que transcurria ese lapso integro podian convertirse en repre-
sentantes de los numenes. No parece que en Tetzcoco se asimilara el tlah-
toani con el Sol durante esta fase, pues era identificado con Tezcatlipoca.
Sin embargo, no debe descartarse esa posibilidad, pues los gobernantes
también usaban atavios de turquesa, asociados a Xiuhtecuhtli, deidad ignea
vinculada con el astro rey.

Cuauhtitlan y Chalco

Los Anales de Cuauhtitlan y 1as Relaciones de Chimalpain confirman que los
tlahtoque de estos lugares ejecutaban las mismas actividades penitenciales
que los sefiores antes comentados: ayuno y penitencia durante cuatro dias,
pero no profundizan.

Sobre Cuauhtitlan, se dice que Itzpapalotl ordend al primer tlahtoani
de la ciudad ayunar cuatro dias (Anales de Cuauhtitlan 2011, 35), pero no
es posible saber donde lo hizo porque la fuente no lo especifica. El ayuno
sugiere que los gobernantes también ofrendaban su sangre y la deposi-
taban ante el bulto sagrado de la deidad.® El hecho de que realizaran
actividades sacerdotales, como los mexicas y tetzcocanos, permite dedu-
cir que el uso de pintura corporal negra también formaba parte de su estado
penitencial.

Respecto a Chalco, Chimalpain menciona que los mexicas, cuando con-
quistaron la region, establecieron gobernantes militares en los altepeme y

5 Ademas de la creacion del Sol, podemos mencionar los cuatro soles que precedieron
al quinto; la decadencia de Tula, cuya sequia dur6 cuatro afos, y los cuatro dias que Quetzal-
coatl paso en el Mictlan antes de convertirse en Venus.

¢ Los Anales de Cuauhtitlan (2011, 25, 35, 39) narran que los chichimecas, fundadores
de ese altepetl, hicieron un bulto sagrado con las cenizas de Itzpapalotl durante su migracion.
La fuente relata que, al morir Huactli, el gobierno pas6 a su esposa porque podia hablar
con la deidad. Estos pasajes sugieren la existencia de un bulto sagrado de la diosa en Cuauh-
titlan, que debi6 utilizarse en varias ceremonias, como los ritos de ascenso al poder.
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a partir de ese momento nadie de “sangre real” ejercio el poder. Mas tarde,
Tizoc hizo buscar a los pipiltin a quienes correspondia el mando en esos
sitios y los instald en el gobierno (Chimalpain 2003a, 159-63).” Luego
ocurri6 lo siguiente: “Y una vez que fueron instalados estos tlahtoque en
Chalco, pasaron cuatro dias en México, hicieron ayuno de tetecuhtin; en se-
guida partieron dejando al tlahtohuani Tizocicatzin” (Chimalpain 2003a,
163). Una vez concluido el ayuno, los nuevos gobernantes volvieron a sus
ciudades de origen. Es posible que también hicieran ayuno en el Tlacatecco
o Tlacochcalco, y que usaran pintura corporal negra.

En algunas de las relaciones hay referencias a los bultos sagrados (Chi-
malpain 20032, 47; 2003b, 73), sin embargo, no se especifica si eran usados
por los gobernantes durante su rito de ascenso al poder, como en Tenoch-
titlan y Tetzcoco.

Fase 3. Entrega de las insignias del poder
Tenochtitlan

Al concluir su periodo de ayuno, el tlahtoani recibia en su tecpan objetos
hechos de mosaico de turquesa. Varios codices muestran a los tlahtoque de
la cuenca de México con esos atavios: el xiuhuitzolli, 1a xiuhtilmatli y 1a yaca-
xihuitl (véase figura 2). Estos distintivos estaban vinculados a los dioses
Quetzalcoatl y Xiuhtecuhtli. Los mexicas creian que estas insignias habian
sido creadas por los toltecas, pues trabajaban las turquesas finas (Sahagun
1975, lib. X: 595-97). Los informantes de Sahagun también refieren que
Quetzalcoatl, el dios de 1a ciudad de Tula, fue el inventor de las “artes me-
canicas”, que incluian el arte de labrar esas piedras semipreciosas (Sahagtin
1975, lib. III: 195).

Los distintivos de poder provenian de una ciudad sagrada, gobernada
por el numen a quienes los pipiltin reconocian como el fundador de sus
dinastias (Leon-Portilla 1999, 148). Para poder utilizar los distintivos de
turquesa, creacion de Quetzalcoatl, los mexicas vincularon a su linaje go-
bernante con el dios, pues se consideraban herederos de los toltecas gracias
a Acamapichtli, tlahtoani de ascendencia tolteca por via materna.

7 Los altepeme eran Tenanco Tepopollan, Tepetlixpan Chimalhuacan y Acxotlan Cihua-
teopan.
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Figura 2. El tlahtoani Tizoc portando atavios de mosaico de turquesa.
Primeros memoriales, f. 51v. Dibujo del autor, basado en Vela (2011, 53)

Los atavios de turquesa también se relacionaban con Xiuhtecuhtli, otra
deidad de la que provenia el poder. Los atavios no solo tenian el objetivo de
mostrar a los tlahtoque como herederos de Quetzalcoatl, también servian
para dotarlos de energia divina, pues eran considerados coberturas fisicas
del fuego divino celeste concedido a los gobernantes mexicas (Olko 2006,
70). Los tlahtoque eran concebidos como representantes del Sol, por eso
recibian distintivos que los dotaban de calor y los vinculaban con el cielo.
Esta idea cobra fuerza si se considera que la turquesa era una piedra rela-
cionada con el ambito celeste, motivo por el que Xiuhtecuhtli también tenia
nexos con ese nivel del cosmos (Limén 2012, 116).
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Tetzcoco

En este altepetl se entregaban los mismos distintivos de turquesa a los go-
bernantes (Pomar 1975, 33; Alvarado 2001, 445). Se creia que estos también
procedian de los toltecas, pues los descendientes del caudillo chichimeca
Xolotl, que dieron origen a varios sefiorios de 1a cuenca, hicieron alianzas
con grupos toltecas al casarse con sus mujeres nobles (Clavijero 1964, 53).
Al emparentar con ellos, como en el caso mexica, también podian procla-
marse herederos de los toltecas y tener derecho a usar sus insignias de
poder. Considero que, al igual que los mexicas, estos gobernantes también
podian llenarse con el fuego divino del dios, pues recibian las insignias del
numen igneo frente a un brasero encendido, como representaciéon de
Xiuhtecuhtli (Alvarado Tezozémoc 2001, 443). Esto sugiere que el dios
también los dotaba con su energia sagrada.

Cuauhtitlan y Chalco

En el caso de Cuauhtitlan, no hay alusiones a los atavios mencionados.
Sobre Chalco, s6lo se menciona que en una poblacion llamada Mamalhua-
zocan se le otorgd “la diadema de principe y el tocado sefiorial” a la madre
de un nifio que era muy joven para gobernar (Chimalpain 1965, 87). Este
dato permite proponer que en algunas poblaciones de la region de Chalco,
en una parte del rito, se entregaba un xiuhuitzolli, tal vez después del ayuno
y la penitencia.

Los atavios de mosaico de turquesa eran los mas prestigiosos entre otros
grupos nahuas que los aceptaron e imitaron en el ndcleo del estado mexica
y fuera del valle de México como resultado de la influencia tenochca (Olko
2006, 67-68). Como sugiere el pasaje de Chimalpain y algunas imagenes en
codices (véanse figuras 3 y 4), atavios como el xiuhuitzolli eran usados por
otros grupos. Los toltecas y Quetzalcoatl no s6lo provocaban fervor entre los
mexicas; se sabe que otros grupos nahuas trasladaron esculturas de Tula
Xicocotitlan a sus altepeme porque las consideraban cargadas de fuerzas
sobrenaturales por haber sido creadas en la ciudad sagrada de Quetzalcoatl
(Loépez Austin y Lopez Lujan 2007, 52-56). Es posible que gobernantes de
otras poblaciones nahuas, como Cuauhtitlan, recibieran el xiuhuitzolli duran-
te sus ritos, con el objetivo de obtener la energia sagrada del dios del fuego
y presentarse de ascendencia tolteca para ganar prestigio ante otros grupos.
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Figura 3. Coxcoxtli, tlahtoani de Culhuacan usando el xiuhuitzolli.
Cédice Boturini, 1am. 20. Dibujo del autor, basado en Johansson (2007, 65)

Figura 4. Dos gobernantes de Tlatelolco usando el xiuhuitzolli.
Cédice Mendocino, f. 19r. Dibujo del autor, basado en Matos (2008, 30)
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Fase 4. Intercambio de discursos
Tenochtitlan

Una vez investido con los emblemas del poder, el gobernante iniciaba una
serie de platicas con miembros del grupo dirigente. Los siguientes discursos
proceden del libro VI del Cddice Florentino. Por razones de espacio no se
citan de manera integra, s6lo se muestran las partes en las que se observa
la importancia de Tezcatlipoca y Quetzalcoatl en esta parte del rito.

Destaca un discurso en el que un sacerdote muestra la estrecha relacion
de los tlahtoque con Tezcatlipoca, en el libro VI, folio 14r, traducido por
Diaz Cintora (1992, 21): “ahora en verdad inspiralo, esfuérzate con él;
lo has hecho como aquello que arrojas, como tu flauta; hazlo tu imagen,
hazlo tu representante”. Lo que sobresale de la parte en nahuatl es: “tlaxo-
niuh ticmuchihuilia, ca motlatlapitzal; ma xicmohuiti ma xicmopatiloti”. Tla-
xoniuh se deriva del verbo tlaza en forma pasiva: “es arrojado” o “se arroja”;
ticmochihuilia, “lo has hecho”, del verbo chihua, “hacer”; motlatlapitzal, “tu
flauta que soplas muchas veces”; ma, particula imperativa que indica una
suplica o ruego; xicmohuiti, “hazlo tu lugarteniente”;® xicmopatiloti, “hazlo
tu teniente” (Molina 1970, . 80r).°

Los tlahtoque también se concebian como representantes del dios, como
se aprecia en un discurso de agradecimiento dirigido a Tezcatlipoca bajo
su nombre de Tloque Nahuaque:

ca njmotlatlapitzal in maca nocno-
pil, in maca nomaceoal ca njmoten,
canimocamachal, ca njmix, ca nimo-
nacaz: auh ca njmotlan, ca njmozti
tinechmuchivilia in nimaceoalli, in
njtlapalivi: ma achitzin njtic xicmo-
calaqujli, xicmomacavili in motlatol
(Cdédice Florentino 1980, libro VI:
f. 37r-38v).

soy tu flauta, me das dicha, me das
mercedes, soy tus labios, soy tu
boca, soy tu frente, soy tus orejas:
soy tus dientes, soy tus ufias, soy tu
macehual: que entre dentro de miun
poquito de tu aliento, de tu palabra
(traduccion del autor).

8 Molina (1970, f. 15r) traduce huiti como “lugarteniente”.
9 Patiloti, “lugarteniente”, deriva del verbo patillotia, “sustituir a uno en lugar de otro”
(Molina 1970, f. 80r). Patiloti puede traducirse como “sustituto” o “representante”.
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La parte en espafol del cddice registra este texto:

ya me habéis hecho vuestra silla, y vuestra flauta, sin ningiin merecimiento mio,
ya soy vuestra boca, y vuestra cara, y vuestras orejas, y vuestros dientes, y vuestras
ufias, aunque soy un pobre hombre, quiero decir que indignamente soy una imagen
y represento vuestra persona y las palabras que hablare han de ser tenidas, como
vuestras mismas palabras, y mi cara ha de ser estimada como la vuestra y mis oidos
como los vuestros [...] (Cddice Florentino 1980, lib. VI: f. 37r-38v).

Quetzalcoatl estableci6 el rito para convertirse en tlahtoani, que con-
sistia en que el nuevo gobernante ayunara cuatro dias y vistiera una “man-
ta azul” (Alva Ixtlilxochitl 1985, 1: 387). Se mencionaba como una de las
deidades relacionadas con el poder, considerada el origen de los linajes
nobles. Al pertenecer los gobernantes al linaje tolteca, se infiere que este

dios les otorgaba el poder, idea que se observa en este discurso:

Ca nican quicui, cana in totecuyo-
huan in tepilhuan, tetzonhuan in
teiztihuan, in tlazoti in chalchiuhtin,
in maquizti, in inpilhuan, auh in itla-
pitzalhuan in itlaxoxalhuan in To-
piltzin in Quetzalcoatl, a in ipan yol-
que in ipan tlacatque, in imilhuil
in inmacehual in petlatl in icpalli, in
tlatconi in tlamamaloni, in zan ni-
man yuh yolque, in niman yuh tla-
catque, in zan niman yuh yocoloque
in canin yohuaya itoloc, yocoloc in
tecuitizque in tlatocatizque (Codice
Florentino 1980, libro VI: f. 67v).

Ciertamente aqui, dignos de mere-
cimiento, en algun lugar nuestros
sefiores e hijos, nobles de linaje, pie-
dras preciosas, joyas, sus hijos, y sus
flautas que hechizan las cosas de
nuestro sefior Quetzalcoatl, por cau-
sa de quien viven los que nacieron,
los que merecen la estera, la silla, los
que vinieron a gobernar y llevan la
carga, asi viven, asi nacieron, asi se
crearon, se dijo donde anochecia,
se hicieron sefiores, se hicieron go-
bernantes (traduccion del autor).

Lo llamativo de este discurso es que menciona a Quetzalcoatl con ca-

racteristicas de Tezcatlipoca, ademas de la metafora in canin yohuaya, que
se refiere al dios como noche y viento (Diaz Cintora 1992, 147). Se hace
referencia a las flautas hechizadas de Tezcatlipoca, instrumento caracteris-
tico del dios, pero los pipiltin son nombrados como las flautas de Quetzal-
coatl, por lo tanto, como sus instrumentos. La frase in itlapitzalhuan (“sus
flautas”) in itlaxoxalhuan (“que hechizan las cosas”) parece aludir a Tezca-
tlipoca, no so6lo porque la flauta era su instrumento, sino también porque
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era el numen tutelar de los hechiceros (Olivier 2004, 53). El pasaje confirma
que Quetzalcoatl también otorgaba poder a los tlahtoque:

tlacatque, in imilhuil in inmacehual Los que para ello nacieron, aquellos
in petlatl in icpalli, in tlatconi in cuyo merecimiento es la estera y la
tlamamaloni, in zan niman yuh yol-  silla, el gobierno, porque asi nacie-
que, in niman yuh tlacatque, in zan  ron, asi fueron creados para ser jefes
niman yuh yocoloque in canin yo- y sefiores segtn fue dicho, dispuesto
huaya itoloc, yocoloc in tecuitizque  en algun lugar de 1a noche (Diaz Cin-
in tlatocatizque (Cddice Florentino tora 1992, 147).

1980, libro VI: f. 67v).

El pasaje corresponde a las palabras que un pilli le dirige al tlahtoani.
Como se observa, los gobernantes y los pipiltin eran identificados como
hijos de Quetzalcoatl (inpilhuan), que otorgaba el poder a los tlahtoque
por ser sus descendientes. Como expresa el pasaje, esta deidad se invo-
lucraba con el poder por cuestiones de linaje. Tezcatlipoca, en su advocacion
de Tloque Nahuaque, era concebido como el duefio de todo lo existente,
incluido el poder de los tlahtoque.

Aunque Tezcatlipoca era un dios creador, concebido como la deidad
principal, el origen de dioses y seres humanos se debia a Ometeotl (Le6n-Por-
tilla 1999, 143). La Historia de los mexicanos por sus pinturas (1965, 23)
menciona que la pareja suprema de dioses tuvo cuatro hijos, entre los que
sobresalen Tezcatlipoca y Quetzalcoatl. Después de analizar el Cddice Flo-
rentino y la Historia de los mexicanos por sus pinturas, Le6n-Portilla concluy6
que otros nombres de la deidad suprema eran Quetzalcoatl y Tloque Na-
huaque (1983, 164-78). Se infiere que ambos eran vistos como la fuente del
poder de los gobernantes, pues el primero fue el fundador de las dinastias
gobernantes y el segundo se consideraba su dueno y de quienes lo ejercian.

Tetzcoco

Aqui sucedia algo similar a lo que pasaba en Tenochtitlan. Pomar menciona
que varios pipiltin se dirigian al tlahtoani con discursos parecidos:

se iba a la casa real, y alli en una sala grande esperaba a que le diesen el parabién
del reino, no con senales de gozo y contento, sino representandole los trabajos del

gobierno y cuantos cuidados tenia; y que aquella dignidad real estaba acompafada
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de muchos sobresaltos y mudanzas, y que de él dependia el bien o el mal de todos,
y como no se descuidase; y sobre esto era todo el tema de lo que le decia; pero las
dos personas de mayor dignidad del reino después del rey, le hablaban con mayor
libertad; y llorando a lagrima viva le decian que mirase por el bien del ptblico de
manera que sirviese a Dios, porque por esto principalmente era puesto por él en
aquella dignidad real, y que sobre todo prefiriese el bien general sobre el suyo
particular [...] (Pomar 1975, 34).

Es posible que los discursos del libro VI del Cédice Florentino, comen-
tados en la parte sobre los mexicas, también fueran para estos gobernantes,
pues Sahagtn reunié datos en Tetzcoco, Tlatelolco y Tenochtitlan. Aunque
no se mencionan los discursos al detalle, se aprecian temas importantes,
por ejemplo, que ocupaba el cargo gracias al dios y que estaba obligado a
servirle. Suponemos que se trata de Tezcatlipoca, pues Alvarado Tezozémoc
(2001, 444) menciona que el Cihuacoatl de Tenochtitlan estuvo presente
en el rito del sucesor de Nezahualpilli y registro el discurso en el que el
funcionario mexica le recuerda al gobernante que estd en el poder por
voluntad de Quetzalcoatl y Titlacahuan, otra advocacion de Tezcatlipoca.

Terminado el intercambio de discursos: “de alli adelante mandaba y
gobernaba como le parecia que convenia, poniendo todo su cuidado prin-
cipalmente en tres cosas: la primera en los negocios de la guerra; lo segun-
do en el culto divino, y lo tercero en los frutos de la tierra, para que siempre
hubiese mucha hartura” (Pomar 1975, 35).

Cuauhtitlan y Chalco

Estos altepeme compartian con los nahuas concepciones similares sobre el
gobierno y la religion, por lo tanto, es factible que los pipiltin también alen-
taran a sus tlahtoque a ejercer un buen gobierno, y que se pensara que su
poder provenia de Xiuhtecuhtli, Tezcatlipoca y Quetzalcoatl.

Fase 5. Guerra de prueba

Tenochtitlan

Al concluir los discursos, el tlahtoani se preparaba para la siguiente etapa
del rito: elegir un pueblo para conquistarlo y capturar guerreros él mismo.
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Esto nos recuerda el episodio de la migracion mexica en el que el sacerdote
guia ordena conquistar otros pueblos para alimentar a Huitzilopochtli con
corazones de guerreros sacrificados: “Los corazones y la sangre son su
alimento, su propiedad y don, por lo que siempre se ofrendaran ante é1”
(Castillo 1991, 143). El tlahtoani cumplia las 6rdenes de Huitzilopochtli
de alimentarlo con sangre y corazones humanos. El objetivo de la guerra de
prueba era también que el nuevo gobernante demostrara su valia en la
guerra al conquistar un pueblo y convertirlo en tributario.

Tetzcoco, Chalco y Cuauhtitlan

En el caso de Tetzcoco, no se menciona una guerra de prueba para sus
gobernantes, pero no debe descartarse la posibilidad, pues el tlahtoani debia
atender asuntos concernientes a la guerra. Respecto a Chalco, Chimalpain
no registra esta parte del rito, entonces no es posible saber si los gobernan-
tes de esos altepeme emprendian una campana militar.

Los Anales de Cuauhtitlan (2011, 35, 123) consignan que cuando Huactli
termind su periodo de ayuno, se requerian sus cautivos, y que un tlahtoani
llamado Xaltemoctzin “fue a cautivar en Chalco” antes de ser gobernante.
Estos pasajes aluden a la guerra de prueba, y deducimos que ésta perseguia
el mismo objetivo que en otros altepeme. Los sacrificios de los cautivos
quizé estaban dedicados a Iztpapalotl y Xiuhtecuhtli, los dioses menciona-
dos en los pasajes relativos al rito.

Fase 6. Convite

Tenochtitlan

Durante los dias siguientes a la guerra del tlahtoani se hacian los preparati-
vos. En esta etapa, se daban regalos a los asistentes:

El sefior tenia aparejado plumajes y mantas [...] y otras joyas para dar a los convi-
dados, a cada uno segin su manera de dignidad, [...] a todos daba plumajes y joyas
y atavios para el baile, y a su hora daban comida a todos los convidados, muchos
platos y diferencias de guisados [...] y muchas maneras de cacaos en sus jicaras,
muy ricas, y a cada uno segiin su manera (Sahagtn 1975, lib. VIII: 474).
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Como se aprecia, el acto central consistia en la distribucion de insignias
de rango que el tlahtoani daba a los pipiltin y gobernantes de otros altepeme.
De acuerdo con fray Diego Durdn (1967, 2: 325-26), la celebracion duraba
cuatro dias y cuatro noches. Al terminar, los cautivos de la guerra de prue-
ba eran sacrificados a Huitzilopochtli por el mismo tlahtoani. Con las in-
molaciones, el gobernante demostraba que podia cumplir con el mandato
de su dios patrono, quien lo favoreceria en cada guerra que emprendiera.
Con semejantes ofrendas lo alimentaba como el numen habia ordenado
durante la migracion.

Tetzcoco

Pomar menciona que, al concluir su estancia en el Tlacatecco, el gobernan-
te era bafiado con agua fria e investido con la “corona y vestidos reales”.
Luego ocurria lo siguiente:

acompanado de todos los grandes de su reino y de los embajadores o personas
ilustres que le venian a ver, salia a 1a plaza al areito publico, y bailaba con mucha
mesura y gravedad, y principalmente le acompafiaban este dia al areito, hasta ir a
su casa, todos los descendientes de las personas que acerca de lo de sus pasados
tenian méritos [...] (Pomar 1975, 34).

Esta parte era similar a la ceremonia del tlahtoani mexica. Los emba-
jadores y personas ilustres pueden ser los miembros del grupo dirigente
del altepetl, mientras los primeros quiza sean los gobernantes o enviados de
otras ciudades sometidas y aliadas a Tetzcoco. La descripcion no permite
saber la duracién del festejo, tampoco menciona sacrificios en honor a
Tezcatlipoca ni da noticias de una guerra previa al convite, como en el caso
tenochca.

Cuauhtitlan y Chalco
Las fuentes no mencionan festejos en estos altepeme. Sin embargo, debido
a las semejanzas culturales con los nahuas, es posible que el rito de los

gobernantes incluyera esta fase. De ser asi, no es posible saber si las cele-
braciones eran tan fastuosas o mas modestas que en el caso mexica.
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EL RITO DE ASCENSO AL PODER EN OTROS ALTEPEME
DE LA CUENCA DE MEXICO

No existe informacion detallada sobre otras poblaciones de la cuenca de
México respecto a este rito, solo menciones muy vagas que dan pie a cier-
tas suposiciones. Fuentes como “Descripcion del pueblo de Tequixquiac”
(1986, 192), “Descripcion del pueblo de Citlaltepec” (1986, 199) y “Des-
cripcion del pueblo de Xilotzingo y su tierra” (1986, 205-06) hacen pocas
referencias sobre las pricticas religiosas y la importancia de 1a guerra en
esos altepeme. Se dice que las personas extraian sangre de sus orejas, lengua
y nariz para ofrecerla a sus dioses, y que el sefior que “vencia en una bata-
1lla” quedaba como gobernante hasta que moria y su cargo pasaba a su hijo
o pariente mds cercano. Estos pasajes muestran que los gobernantes de esos
lugares practicaban el ayuno y el autosacrificio, quiza durante sus ritos de
ascenso al poder, y que tenian experiencia en la guerra. Propongo que es
posible que emprendieran una guerra de prueba como los tlahtoque de
Tenochtitlan y Cuauhtitlan.

Las fuentes acerca de otros altepeme importantes, como Tlatelolco, Az-
capotzalco y Culhuacan, contienen poca informacion sobre los ritos efectua-
dos por sus tlahtoque que permiten hacer conjeturas. Debe tomarse en cuen-
ta que la poblacion de Tlatelolco era parte de los mexicas. Huitzilopochtli
era el dios de ambas ciudades y es probable que los gobernantes tlatelolcas
también se consideraran representantes del numen, y que su rito tuviera
lugar en el templo de este dios. Por ser una deidad guerrera, es posible que
los tlatelolcas llevaran a cabo la fase de una guerra para capturar prisioneros.
En el Cddice Azcatitlan (1995, lam. XIV, XV, XVIII) y el Cddice Mendocino
(1964, f. 191), los tlahtoque se representan con el xiuhuitzolli, emblema de
autoridad que tal vez recibieron durante su rito de ascenso al poder.

Los gobernantes de Azcapotzalco también fueron representados usan-
do el xiuhuitzolli en el Cddice Azcatitlan (1995, lam. XIII) y la Genealogia
de los Mendoza Moctezuma (Castaneda de la Paz 2013a, 46-49), lo que mues-
tra que el emblema debi6 otorgarse durante su rito de ascenso al poder. En
los Anales de Tlatelolco (2004, 89) se asienta que el tlahtoani Maxtla, “para
validar su sefiorio inici6 la guerra”. Con esta accion, el gobernante tepane-
ca debia legitimar su poder, como otros tlahtoque de la cuenca de México
(Castafieda de la Paz 2013b, 141). Respecto a Culhuacan, el Cddice Boturini
(2007, 1am. XX) muestra a uno de sus gobernantes portando un xiuhuitzolli,
que probablemente recibié durante su rito de acceso al poder.
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A pesar de los datos fragmentados y escuetos contenidos en los docu-
mentos, es posible proponer qué elementos de los ritos compartian los
cuatro altepeme comentados con otras poblaciones de la cuenca. En mi
opinion, serian la presentacion del gobernante en el templo del dios patro-
no, el periodo penitencial y la entrega de los distintivos del poder. Los
antiguos nahuas consideraban que el poder politico provenia de los dioses
y que personajes como los tlahtoque debian recibirlo de las deidades (Pas-
trana 2018, 123-24). La relacion de reciprocidad entre un pueblo y su dios
patrono puede notarse en las fuentes alfabéticas y los codices. Respecto al
estado penitencial, los gobernantes debian seguir los preceptos de los dio-
ses, como Quetzalcoatl, que instaur6 el ayuno y el autosacrificio como
parte del rito para acceder al cargo de tlahtoani. Por altimo, los distintivos
del poder los acreditaban como los nuevos mandatarios.

CONCLUSIONES

Con base en la informacion limitada contenida en varias fuentes, se com-
pararon los ritos de ascenso al poder de varios altepeme de la cuenca de
México para elaborar una hipotesis sobre su estructura. Una caracteristica
comun de los ceremoniales era que comenzaban en el templo del dios pa-
trono. Estas deidades daban origen a un grupo humano, lo cuidaban y lo
distinguian de otros al asignarle una lengua, un oficio y determinadas cos-
tumbres (Lopez Austin 1996, 18). Los dioses tenian cuatro caracteristicas:
1) eran creadores: cada grupo humano nacié por decision del dios y fue
hecho con su sustancia; 2) eran formadores: la sustancia del patrono cons-
tituia el “alma-corazon” de cada individuo, que era coesencial con el dios
y recibia como herencia lengua, oficio y costumbres; 3) eran guias: sacaban
a sus protegidos del vientre de la montaha madre y los guiaban hacia la tierra,
donde se asentarian permanentemente, y 4) eran protectores: desde su
encierro en un monte préximo al pueblo, el patrono protegia a sus hijos,
les daba lo necesario para su subsistencia (Lopez Austin 1996, 18).
Huitzilopochtli, Tezcatlipoca y Camaxtli son ejemplos de dioses guias
y protectores. No es de extrafiar que los ritos de ascenso al poder comen-
zaran en los templos dedicados a los dioses, de esta manera los gobernantes
fortalecian los lazos con las deidades, que eran las primeras a las que ofre-
cian su sangre y a las que alimentarian con corazones y sangre humana a
cambio de seguir contando con su favor. Los documentos alfabéticos y los
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codices muestran que los grupos nahuas expresaban su gratitud a esos nt-
menes con templos, ofrendas de sangre humana y animales, y fiestas. La
relacion de reciprocidad entre pueblo y dios patrono fue un elemento co-
mun de la religion de los grupos nahuas. No es coincidencia que las deida-
des hicieran acto de presencia durante los ritos de ascenso al poder.

La actividad penitencial de los sacerdotes, que incluia un periodo de
ayuno y autosacrificio mientras se usaba pintura corporal negra, era otro
elemento central del rito. Esto se basa en otro precepto religioso compar-
tido por los nahuas: 1a idea de ofrecer a las deidades su propia sangre como
pago por sus favores. Los dioses patronos se manifestaban en los ritos y
recibian las ofrendas de sangre.

La entrega de los emblemas del poder cumplia la misma funciéon en
todos los casos: dotar a los gobernantes de poder politico y resaltar que el
mando provenia del 4mbito sagrado. Los objetos de mosaico de turquesa
fueron creados por el arquetipo de gobernante, Quetzalcoatl, y provenian
de Tula, Ia ciudad sagrada. Los distintivos también dotaban a los tlahtoque
de la energia divina del dios Xiuhtecuhtli, patrono de los gobernantes. Al
recibir los objetos sagrados, los tlahtoque eran autorizados por los dioses
para gobernar en su nombre. Considero que la entrega de emblemas es otro
elemento en comun entre los ritos celebrados en la cuenca de México.

Debido a que no es posible asegurar que la guerra de prueba fuera una
etapa del rito generalizada en la region, no se propone como un elemento
central del ceremonial. Sucede lo mismo con el intercambio de discursos
y el festejo. Hay indicios de que los gobernantes de varios altepeme incluian
estas fases, pero no es posible decir en cudles.

Las analogias expuestas entre los ceremoniales responden a que los
nahuas compartian ideas similares sobre la religion y el gobierno. Nuestro
andlisis muestra que el rito reforzaba los vinculos entre el dios patrono y
su pueblo por medio de practicas sacerdotales y distintivos sagrados que
acreditaban a los lideres politicos, religiosos y militares. En todos los casos,
los gobernantes interactuaban con los dioses, que se manifestaban durante
los ceremoniales para otorgarles el poder.
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