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INTRODUCCION GENERAL

En la actualidad, hablar de propaganda podria resultar algo anticuado si nos atenemos al
vértigo del desarrollo mundial, en donde pareciera que el quehacer de los hombres esta en
funcion del desarrollo tecnologico, por lo que ahora se hablaria mds de un concepto muy
cercano: publicidad. Por eso, propaganda podria sonar a fascismo, nazismo o guerra fria;
nociones muy alejadas del imaginario colectivo, pareciera. Hubo un tiempo, no hace
muchos afios, que pensabamos que el mundo habia evolucionado y superado todo aquello
que implicara guerra, dominio, control, manipulaciéon o explotacion. La realidad, tal vez,
sea otra: tanto esas nociones como la misma concepcion de propaganda siguen presentes en
las sociedades que calificamos de “modernas”, las cuales no son mas que un eterno retorno
a la voluntad de dominio de unos sobre otros, manifestado como poder; poder politico,
poder econdémico, poder moral o religioso, mismo que siempre estard auxiliado por la
propaganda, para alcanzarlo y, sobre todo, para conservarlo.

Pero la propaganda no sélo es Hitler, Goebbels o Truman; tampoco es Bush, Husein
o Bin Laden; lo es también Moisés, Julio Cesar, Maquiavelo —su primer teorico— y toda la
¢lite cristiana-catdlica de los Papas. La propaganda aparece cuando se hace patente el deseo
de gobernar y dominar; no es algo del pasado lejano o remoto; es algo actual en la sociedad
que se quiera, la mexicana incluso, como bien lo apunta Federico Campbell: “El tema de
nuestro tiempo es la propaganda, como nunca antes lo habia sido, particularmente en
Meéxico. No casualmente el hombre mas rico del pais (antes de Carlos Slim), Emilio
Azcarraga, es un propagandista imprescindible para la casta en el poder™.'

En este sentido, surgié la idea de buscar los antecedentes de la propaganda en
Meéxico, centrandonos en el imperio mexica. La revision de algunos textos arrojo que esta
cultura ha sido estudiada de diferentes angulos, por distintas disciplinas, pero no desde la
comunicacion. En paralelo, las fuentes mexicanas que hablan de propaganda no habian
tocado este asunto. Quien se aventura a realizar una revision mas o menos detallada de ésta
en el caso concreto de México es Eulalio Ferrer, en su libro De la lucha de clases a la lucha
de frases. Aqui, le dedica un capitulo, s6lo que lo delimita desde la independencia hasta los

ultimos afios del siglo XX; deja fuera la colonia y las culturas anteriores a la conquista.

! Campbell, Federico, La invencién del poder, Nuevo Siglo Aguilar, México, 2003, pp. 104-105, (los
paréntesis son mios).



Antonio Menéndez, en los afios sesenta del siglo XX, se dio a la tarea de estudiar la
propaganda. Mas de la mitad de su libro se lo dedica al México de esos anos, al cual le
auguraba, a través de la misma, llegaria a ser el pais de primer mundo que todavia no es. El
si le dedica unas cuantas lineas a la propaganda prehispéanica, aunque, creemos, de manera
desatinada. Quien también se adentra a esas cuestiones es el escritor —cronista de la ciudad
de México—, Salvador Novo. Este, si dedica un capitulo a la “propaganda” de la cultura
mexica. Muy a nuestro pesar, confunde o mas bien subordina esta disciplina a la entonces
bogante publicidad (Afios 50 y 60 del siglo pasado).

Por tal motivo y sin ninguna presuncion, creemos en la posibilidad de llenar ese
espacio en la historia de la propaganda en México. Para ello requerimos sentar las bases de
una propaganda pertinente a la cultura mexica; no menospreciamos las otras de la América
antigua, s6lo que ésta era la dominante a la llegada de los espafioles.

Para lograr nuestro objetivo hay que revisar las diferentes concepciones que de
propaganda se han hecho, asi como sus caracteristicas principales. Su historia nos dara los
elementos necesarios para establecer la viabilidad del estudio. El apunte de sus diferencias
con otras disciplinas, sobretodo con la publicidad, evitara que nos confundamos con los
campos de accion de cada una de ellas, error en que han incurrido algunos autores. Todo
esto serd tratado en el capitulo primero.

Para el segundo, se abordara de manera muy general a la sociedad mexica en su
conjunto. Por ello, delimitaremos esta parte, desde la victoria que obtuvo sobre el pueblo
tepaneca de Azcapotzalco hasta los afios previos a la llegada de los espaiioles, o sea, los
aflos que comprenden su esplendor imperial. Se tratard, a grandes rasgos, su organizacion
politica, social, religiosa, econémica y militar, con el fin de otorgar un marco contextual
adecuado al estudio.

En el capitulo tercero, con base en las categorias de analisis que se establecieron en
el primero, trataremos los casos de propaganda mexica que le permitieron a este pueblo
arribar al poder; la salida de la mitica Aztlan, su peregrinacion y la llegada al valle de
Meéxico son ejemplo de ello. Hablaremos de la propaganda que les permitié consolidar y
preservar el poder; las reformas politicas, sociales y religiosas tras la guerra con los
tepanecas, asi como la consolidacion de sus instituciones y materializacion del gobierno,

son los aspectos que trataremos. Finalmente, explicaremos la propaganda que nosotros



hemos llamado para perpetuar o dejar constancia del poder; los monumentos,
construcciones y efigies tendrian esa intencion, malograda si consideramos que muy poco
perduré a causa de la destruccion sistematizada de los conquistadores (soldados y

religiosos) espaioles.
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Tratamiento de las fuentes

En lo que respecta a los textos utilizados para el capitulo I (Propaganda), son tres los

trabajos base para el estudio.

Por orden de publicacion, el primero de ellos es Movilizacion Social de Antonio
Menéndez. Este libro fue publicado por la editorial Bolsa Mexicana del Libro, S.C.,
Meéxico, 1963. A través del texto, el autor pretendia crear un Organismo Nacional de
Movilizacién Social Voluntaria, como ¢l le llama, y que no es otra cosa que la tesis de
alcanzar el progreso y la industrializacion que habrian de llevar a México a ser un pais de
primer mundo. Esto se lograria, no con la violencia o la coercién social, sino con el
convencimiento individual y colectivo —a través de la propaganda— de que con el esfuerzo,
el trabajo y el desempefio de cada una de las funciones de los distintos niveles sociales se
alcanzarian esas metas. Hay que destacar dos cosas de este texto: la primera es que el autor
parece haber realizado este trabajo como un encargo gubernamental para el objetivo arriba
mencionado, pues suponemos que Menéndez formaba parte del recién creado Consejo
Nacional de la Publicidad, organismo privado empresarial que a lo largo del tiempo, a
veces, a veces menos, se ha mantenido muy cercano al gobierno mexicano en turno y que,
en este caso, se encargd de las primeras campaiias de propaganda politica, disfrazadas de
publicidad; asi se lee entre lineas en el texto. Lo segundo a destacar, por un lado, es que, a
pesar de que el trabajo parece un proyecto de alguna secretaria de estado, por el otro, a
nuestro juicio, estd muy bien sustentado en la parte que le dedica a la propaganda,
aportando datos historicos e ideas y conceptos muy bien sostenidos, que no se hallaron en
otros trabajos. Por lo tanto, Movilizacion Social, debe valorarse en este aspecto y dejar
como simple referente su parte que contiene tufos empresariales y demagogicos.
Desconocemos si se volvio a editar el trabajo, suponemos que no porque toda la tesis de
progreso, desarrollo y no violencia, que proponia Menéndez, quedé como mera utopia con

la respuesta del gobierno de Gustavo Diaz Ordaz hacia las protestas estudiantiles de 1968.

El segundo texto, el principal para nuestro trabajo, es el de Eulalio Ferrer, De la
lucha de clases a la lucha de frases, publicado en una primera edicion en 1992, corregido y
aumentado para una segunda edicion en 1995, que es la que nosotros consultamos. Espafiol

de nacimiento, exiliado en nuestro pais a causa del “Franquismo” y publicista de profesion

11



con mas de cincuenta afios de labor en este campo, Eulalio Ferrer, nos presenta un trabajo
muy completo de propaganda, sobre todo su parte historica. También hace un aporte tedrico
notable respecto del método y las técnicas de la propaganda en contraste con la publicidad.
Es de los pocos autores que verdaderamente entablan una lucha férrea por mantener
separados esos dos campos que pertenecen a la comunicacién persuasiva de masas: la
propaganda y la publicidad. En este sentido, De la lucha de clases a..., es un trabajo que
nos aporta muchos datos sobre publicidad, a la que nosotros nos hemos de referir en su
aspecto divergente con la propaganda. De este libro obtuvimos algunos de los conceptos de

propaganda que no pudieron ser consultados directamente de los trabajos de sus autores.

La tercera fuente basica para nuestro estudio es el texto de Julio Amador Bech, Las
raices mitologicas del imaginario politico. Publicado por la Facultad de Ciencias Politicas
y Sociales de la UNAM en 2004, el texto fue como un rayo de luz que nos permitio
entender un aspecto muy complicado de la sociedad mexica: el religioso, expresado a través
de sus mitos. Mitos, simbolos y arquetipos, presentes en toda la historia mundial y en todas
las culturas imaginables, han permitido conformar las estructuras basicas del pensamiento,
segun el autor, mismo que se manifiesta en la conformacién de la identidad comunitaria y
por consecuencia de una sociedad. El estudio enfatiza el aspecto del imaginario colectivo
como sustento de estas sociedades que a través del discurso politico, el cual apela a esos
mitos, simbolos y arquetipos, permite el gobierno (control, domino, aceptacién popular) de
los pueblos. Este trabajo nos permitié relacionar la funcion de los distintos mitos mexicas

como parte de una propaganda de Estado ejercida por este imperio.

Dos textos relevantes para establecer nuestro marco tedrico pertenecen a Miguel de
Moragas Spa, Sociologia de la Comunicacion de Masas (1985) y Teorias de la
comunicacion, investigaciones sobre medios en América y Europa (1991). El primero
consta de tres volimenes, de los cuales el tercero es el que nos fue de mas utilidad:
“Propaganda politica y Opinidon Publica”, en donde se destacan articulos de los principales
teoricos de la comunicacion de masas, como Lazarsfeld, McPhe y Bererlson. Sin duda, el
trabajo de este volumen, que mas nos aporté a nuestro estudio fue el de Leonard W. Doods,
en el que se habla de la propaganda nazi. Para este trabajo, Doods, recoge fragmentos del
diario de Joseph Goebbels, Ministro de Educacion y Propaganda de la Alemania Nazi. El

segundo nos ayudd a enmarcar la propaganda dentro de la teoria de la comunicacion de
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masas. En este mismo sentido nos auxilié un estudio publicado por la FES Acatlan,
UNAM: Teoria de la comunicacion, epistemologia y analisis de la referencia del tedrico

espafiol Manuel Martin Serrano (1991).

Un texto, que de cierta manera tiene que ver con nuestro asunto es La persuasion en
la Comunicacion, de Kathleen Kelly Reardon, (1981). Este trabajo nos ayudo para explicar

en qué consiste la persuasion en relacion con la propaganda.

Un texto prometia mucho por el titulo: Las formas ocultas de la propaganda, de
Vance Packard (Estados Unidos, 1978). Trabajo publicado por primera vez en 1959 y que,
suponemos, fue un boom en el pais vecino. Pero fue de poca utilidad porque, en resumen,
no habla casi nada de propaganda, mas bien es una advertencia de como la gente que nos
rodea (jefes, vendedores, familiares, etc.) nos manipulan para hacer cosas que ellos quieran.
Quizé ese “engafio” que sufrimos se debid a la mala traduccion del titulo del texto, que en
el original en inglés se llama The hidden persuaders, “Los persuasores ocultos”, titulo este
que si se apega al contenido del trabajo, pero no a la propaganda. Lo mismo sucedio con el
titulo E/ éxito en la propaganda (E.U.A., 1975), de Edward Gottlieb y Philip Klarnet, cuyo
titulo original es Successful Publicity, “publicidad satisfactoria”. Trata este trabajo la

publicidad y las relaciones publicas.

Otro trabajo interesante sobre propaganda es Propaganda y sociedad de Robert
Fabregat Cuneo, publicado en 1961 por el Instituto de Investigaciones Sociales de la

UNAM. Principalmente nos ayudo6 para comprender la nocidon de persuasion-sugestion.

En cuanto a los textos de publicidad que consultamos, como ya deciamos, para
diferenciarla de la propaganda, hay que destacar el de Salvador Novo, Apuntes para una
historia de la publicidad en la Ciudad de México (México, 1968). Es interesante porque es
uno de los primeros acercamientos a la historia de esa actividad en México. Escritor,
Dramaturgo y publicista, Salvador Novo intenta encontrar un origen prehispanico de la
publicidad, que tal vez exista, pero no de la manera en que él lo abordd, pues cae en un
craso error: suponer que los campos de accion de la propaganda, la politica y la educacion,
por ejemplo, son materias que se pueden estudiar desde la publicidad, cosa que veremos no
es posible, porque ésta se enfoca mds a la venta de bienes y servicios, que a la accion de

gobernar.
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Otro trabajo muy interesante es: Publicidad: manipulacion para la reproduccion, de
Enrique Guinsberg (México 1987). Ademas de hacer una critica al mundo de la publicidad,
también hace una marcada separacion entre ésta y la propaganda. Explica el fenémeno de
como la publicidad coquetea con el campo de la propaganda, cuyas consecuencias, en la
actualidad, sean las agencias de publicidad las encargadas de hacer la propaganda electoral
e incluso gubernamental. Interesante resulta la antologia: Publicidad: Una controversia
(México, 1983), pues en ella, diversos autores hablan de este tema desde sus aspectos
historicos, sus métodos y técnicas, asi como sus coincidencias y divergencias con otras
disciplinas como la propaganda. Entre otros algunos de los textos consultados son: Breve
Historia de la Publicidad, de José Ramoén Sanchez Guzman (Espana, 1976), Anatomia de
la Publicidad en México, de Victor M. Bernal Sahagin (México, 1988), La Opinion
Publica, de Juan Beneyto (Espaia, 1969).

En cuanto a las fuentes que abordan nuestro sujeto de estudio, la cultura mexica,
encontramos, de entrada, algunas dificultades: ;cuales de ellas habriamos de contemplar?,
(cudles estarian al alcance de nuestras manos?, ;cémo habriamos de entenderlas?, ;cémo

estaban clasificadas éstas?

El problema de las fuentes documentales mesoamericanas en general (codices,
relatos historicos, relaciones...), y que suponemos la mayoria de los investigadores se han
topado constantemente, tiene que ver con la informacion que en ellas se contiene. En la
mayoria de los casos es una interpretacion o una referencia de los acontecimientos que
tratan; pocas veces son informaciones directas del periodo a estudiar. En el tratamiento de
¢stas, hay un antes y un después: antes de la conquista y después de ella. De acuerdo con
Carme Aguilera, “en todo el mundo apenas se conservan hoy entre 13 o 14 cddices
prehispanicos. Cuatro son de origen maya: el Dresde, el Paris, el de Madrid y el Grolier,
con reservas; cuatro y fraccion pertenecen al Grupo Borgia: el Borgia, el Tonalamatl de los
pochtecas, el Laud, el Vaticano B> Ademéas parte del codice Cospi, que segun Aguilera,
ha demostrado que una seccidn es de manufactura posterior a la conquista. Estos tienen su
origen en el valle central. Los seis restantes son codices que provienen del area de Oaxaca:

“el del Culto rendido al sol, el Colombino, el Becker y el Bodley, el Nuttall y el

2 Aguilera, Carmen, Cédices de México, Consejo Nacional de Ciencia y Tecnologia, México, 2001, p. 71.
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. 3 r 1: ’ .
Vindobonense”.” De todos estos cddices, que son pocos, so6lo dos se encuentran en México,

el Colombino y el Grolier; los demas se hallan en bibliotecas del extranjero.

El otro tipo de codices y documentos son los que se realizaron después de la
conquista, a encargo, unas veces, de funcionarios espafoles; otras, de frailes
evangelizadores, incluso, indigenas sobrevivientes que pertenecian a la nobleza, o su misma
descendencia se encomendaban esa tarea. Por ello, los motivos y las intenciones de estas
fuentes se hacen patentes, y asi es como debemos comprenderlas, con la cautela de que, por
mas que se apeguen a la tradicion antigua, son datos que respondian a diversos intereses,
desde los mas nobles como entender y registrar el pasado, hasta los mas pretenciosos que
buscaban legitimar un dominio, un linaje o una posesion. Este es el caso de la mayoria de
las fuentes mesoamericanas de conquista como el codice Florentino, el Duran, el
Borbonico, y la Tira de la peregrinacion, los Anales de Tlatelolco, la Cronica Mexicayotl,
etc. A pesar de esto, se consideran fuentes muy valiosas por haberse realizado durante los
aflos inmediatos a la conquista, en el siglo XVI, casi todo ese siglo y todavia algunos
durante los primeros afios del siglo XVII. Puede entenderse entre lineas, que algunas de
estas relaciones se basaron en cddices originales de los cuales, por desgracia, no dan
cuenta. Se dice, se refiere, se insinua que la obra que estaban realizando se basaba en los
“libros de pinturas”, incluso, se supone, algunos fueron copias de cddices prehispanicos
pero que, al estar auspiciados por los espanoles y por el periodo de elaboracion, no pueden
considerarse anteriores a este periodo. Otro punto a destacar es que este tipo de fuentes
pueden reflejar la version mexica de la época de Motecuhzoma Ilhuicamina, en la cual se
mando quemar la historia de los habitantes del valle y la suya propia, con el fin de crear una

version favorable al imperio en consolidacion.

Lamentablemente, para nuestro estudio que contiene aspectos histdricos, no existen
las fuentes directas para el periodo a tratar; todas fueron destruidas durante y después de la
conquista, solo, cuando algunos espafoles se dieron cuenta de su error quisieron recuperar
toda la informacion del pasado de aquellos pueblos conquistados, con el fin de saber como
gobernarlos y como evangelizarlos, principalmente. Par efectos de este trabajo, las fuentes

a consultar son posteriores a la conquista, las cuales hacen referencia a hechos del pasado o

3 Idem.
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pueden considerarse como versiones del mismo, en este caso, el de los pueblos del altiplano
central. Estas versiones son, como ya dijimos, encargos propios y ajenos, que en algunos
casos lograron recopilar testimonios de gente que le tocd vivir en el tiempo antes de la
conquista, personas que conocian y sabian leer sus libros o codices, quienes fueron de
mucha utilidad durante los afios inmediatos, pues es facil deducir que para la segunda mitad

del siglo XVI ya ninguna de éstas existian.

De este modo, estableceremos una diferenciacion entre fuentes que llamaremos
primarias y secundarias. No lo hacemos de manera arbitraria, pues para llegar a esta
segmentacion, nos basamos en dos textos de historiadores contemporaneos que, a su vez,
hacen una clasificacion de los distintos tipos de fuentes. El primero es de Miguel Ledn-
Portilla, De Teotihuacan a los Aztecas, Antologia de fuentes e interpretaciones historicas,
(México, UNAM 1995). En ¢él, Leon-Portilla, comprende cuatro tipos de fuentes primarias:
a) codices prehispanicos e inmediatos a la conquista (S. XVI); b) textos en lengua nahuatl
con el alfabeto latino (S. XVI); c) testimonios en idioma castellano de cronistas, frailes
misioneros, conquistadores, escritores indigenas y mestizos (S. XVI) y d) excavaciones
arqueoldgicas. Por otro lado, enumera diversos historiadores “cuyas obras se citan como
muestra de interpretacion o imagenes distintas del pasado”.* Estos autores abarcan desde la

segunda mitad del siglo XVI, hasta la primera del siglo XX.

El otro texto es del historiador Friedrich Katz, que en su trabajo Situacion Social y
economica de los aztecas durante los siglos XV y XVI (México, UNAM, 1966), hace la
siguiente clasificacion de fuentes: 1) Codices indigenas (prehispanicos y de conquista y
colonia); IT) Conquistadores espafioles; III) Cronistas hispanos (principalmente los frailes);

IV) Historiadores indigenas (S. XVI) y V) Cartas y documentos de la época de la conquista.

Con base en estas clasificaciones, decidimos, si se quiere arbitrariamente, catalogar
nuestro material de estudio en: fuentes de primer orden y fuentes de segundo orden. Dentro
de las primeras, consideramos aquellas que comprenden su registro durante el siglo XVI y
los primeros afos del siglo XVII: los codices indigenas, sobre todo los de conquista que se
refieran a las culturas nahuas; los textos en lengua néhuatl escritos con el alfabeto latino y

las cronicas e historias escritas en lengua castellana, realizadas tanto por conquistadores

* Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas, Antologia de fuentes e interpretaciones histéricas,
Universidad Nacional Autéonoma de México, México, 1995, p. 41.
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espafioles, frailes misioneros de las distintas 6rdenes que llegaron en esa época, como de
indigenas y mestizos, educados ya, en la tradicion occidental. No por ser fuentes de primer
orden las consideramos directas; esta calificacion solo la obtendrian los cddices
prehispénicos, pero, como ya vimos, nada mas los del grupo Borgia pertenecen a la cultura
nahuatl y todos ellos se encuentran en el extranjero. Por otro lado, consideramos como
fuentes de segundo orden a los autores cuyas obras se citan como muestra de interpretacion
o imagenes distintas del pasado, como diria Leon-Portilla. Aqui entran los todos los

investigadores contemporaneos.

Esta clasificacion responde a la metodologia para tratar los capitulos II y III. Por
ello, el segundo capitulo, en donde apuntaremos el panorama general de la sociedad
mexica, previo a la conquista, se basa, en su gran mayoria, en el segundo tipo de fuentes,
porque éstas analizan y sintetizan los aspectos que nos hablan de las instituciones de las
culturas mesoamericanas, y seria repetitivo y laborioso explicarlas desde el primer tipo de
fuentes. Como ejemplo mencionaremos dos de los textos de mayor importancia para la
elaboracion del segundo capitulo: La vida cotidiana de los aztecas en visperas de la
conquista (FCE, México, 1956), del etndlogo e historiador francés Jacques Soustelle, en
cuya obra, como su nombre lo indica, se describe la vida cotidiana de Tenochtitlan y el
funcionamiento de sus instituciones, por lo que éste es un trabajo de mucha utilidad para
nuestro estudio. Situacion social y economica de los aztecas durante los siglos XV y XVI
(Instituto de Investigaciones Historicas, UNAM, México, 1966), del historiador austriaco,
Friedrich Katz, es otro de los textos de consulta recurrente, pues de manera muy minuciosa

describe y explica las diversas instituciones sociales, politicas y econémicas, aun la militar.

Por supuesto que son consulta obligada los trabajos del Doctor Miguel Leon-
Portilla, pues ¢l ha sido uno de los autores mas acuciosos dentro de los estudios de cultura
nahuatl. No son pocos los trabajos que de ¢l consultamos para el estudio en general, pero
para efectos de este capitulo nos fue de mucha ayuda su, ya mencionado, trabajo De
Teotihuacan a los aztecas, antologia de fuentes e interpretaciones historicas (UNAM.
Meéxico, 1971), pues en ella encontramos varias referencias de autores, cuyas obras resultan
dificiles de conseguir. Otro de los textos de este mismo autor es Aztecas-Mexicas,
desarrollo de una civilizacion originaria (Algaba Ediciones, Madrid-México- Buenos

Aires- San Juan- Santiago, 2005). De este mismo autor, en menor grado, pero no menos
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importante, sobre todo como consulta para formarnos un panorama mas amplio de las
culturas del altiplano estan los textos: Los antiguos mexicanos, a través de sus cronicas y
cantares (FCE, M¢éxico, 1961); Vision de los vencidos, relaciones indigenas de la

conquista (UNAM, México, 1959).

Otros textos de estas fuentes de segundo orden, que también nos auxiliaron en la
compresion de las distintas instituciones son: El pueblo del sol (FCE, México, 1953), de
Alfonso Caso; Literatura de los aztecas (Joaquin Mortiz, México, 1964), de Angel M.
Gaibay K.; La educacion de los antiguos nahuas (Ediciones el Caballito, SEP, México,
1985), de Alfredo Lopez Austin; Pensamiento y religion en el México Antiguo (FCE,
1957), de Laurette S¢journé; El Sacrificio humano entre los mexicas (FCE, CONACULTA,
INAH, México, 1985), de Yolotl Gonzalez Torres.

Un texto de ultimo momento cay6 en nuestras manos, el cual resultd provechoso por
el asunto que trata: Los simbolos de poder en Mesoamérica. Es una antologia en la que
veintisiete investigadores reflexionan sobre el tema del poder en Mesoamérica. Publicado
por los Institutos de Investigaciones Historicas y Antropoldgicas de la UNAM en 2008,
este trabajo nos permitié confirmar nuestra tesis, en tanto que existieron aspectos entre los

mexicas, relacionados con el ejercicio del poder que pueden catalogarse como propaganda.

Cabe mencionar, que algunos datos y reflexiones de estos textos que catalogamos de
segundo orden, sirvieron para explicar nuestra tesis, por lo que también los veremos

consultados en el capitulo tercero.

Las fuentes que llamamos de primer orden fueron examinadas para la elaboracion
del capitulo tercero, referente a la propaganda mexica, por considerarlas informaciones mas
directas, sobre todo por la periodicidad de su elaboracion, que supone una informacion mas
fidedigna. En cuanto a los textos en lengua nahuatl escritos con alfabeto latino y los codices
posteriores a la conquista, de estas mismas culturas, encontramos dificultad, principalmente
por el desconocimiento de la lengua originaria y de la escritura pictografica en la que se
registraron los segundos. Afortunadamente, existen las traducciones y las interpretaciones
de la mayoria de ellos, realizadas por algunos historiadores arriba mencionados. Mucho
mas accesibles resultaron las cronicas en castellano realizadas por conquistadores

espafoles, frailes, indigenas y mestizos, todos pertenecientes al siglo XVI. A continuacion
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mencionaremos algunas de estas fuentes primarias que utilizamos, principalmente, para el
capitulo III, aunque también nos ayudaron en algin momento para reforzar planteamientos

del segundo capitulo:

Fuera de los codices (prehispanicos o no), sin duda alguna, el trabajo que realiz6 el
franciscano Fr. Bernardino de Sahagun (1499-1590), quien llegd a México en 1529, es de
los mas completos y autorizados en el tema. Sahagin dedico casi toda su vida a recopilar
todo tipo de informacion del México antiguo mediante un método que, hoy dia, puede
catalogarse como etnografico, pues, valiéndose de los indigenas que ya habian sido
educados en la tradicion hispana, y que dominaban hasta tres lenguas (néhuatl, castellano y
latin), obtuvo la informacion de boca de algunos sobrevivientes a la conquista armada, los
cuales “leian” o recitaban sus pinturas o cddices en su lengua materna, para que,
simultaneamente, los indigenas “educados” lo transcribieran a caracteres latinos’. Creemos
que este método solo le sirvid hasta los inicios de la segunda mitad del siglo XVI, pues,
como ya apuntamos, es dificil que vivieran todavia ancianos conocedores directos de su
cultura. Posteriormente el franciscano revisaba la informacion, la cotejaba, corregia y
finalmente vaciaba —ya con sus observaciones— a un documento final que termin6 hacia el
ultimo cuarto del siglo XVI, y que, lamentablemente, no vio publicado. Esta obra lleva por
titulo: Historia general de las cosas de Nueva Esparia. Hay que aclarar que existen los
documentos escritos en nahuatl, en los que baso su trabajo Sahagln, en estas colecciones:
Codice Matritense de la Real Academia de la Historia, Codice Matritense del Real Palacio
(Madrid, Espana) y Codice Florentino (que son las varias ilustraciones a manera de cdodices
que acompaifian el texto de Sahagin) de la Biblioteca Laurenziana (Florencia, Italia),
incluso el texto en castellano que realiz6 Sahagln se encuentra en esta tltima biblioteca. El
documento al que acudimos nosotros es la Historia general de las cosas de Nueva Espaia,’
material que debe entenderse como produccion del franciscano, que no por ello, de poca

valia.

> Hay que destacar que Fr. Bernardino de Sahagun, aprendi6 a su vez, la lengua néhuatl.

6 Sahagun, Fr. Bernardino de, Franciscano, Historia general de las cosas de Nueva Espaiia, fundada en la
documentacion en lengua mexicana recogida por los mismos naturales, La dispuso para la prensa en esta
nueva edicién, con numeracion, anotaciones y apéndices Angel Ma. Garibay K., 4 Vols., Editorial Porrua,
Cuarta edicion, México, 1981.
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Para continuar en la linea de los religiosos, tenemos la obra del dominico Fr. Diego
Duran, Historia de las Indias de la Nueva Espaia e Islas de Tierra Firme.” Segin Carmen
Aguilera, esta historia puede considerarse un codice (Codice Duran) “porque contiene
ilustraciones que, aunque ya alejadas de la pintura prehispanica, proporcionan datos de la
cultura indigena”.® Al igual que Sahagun, Duran no vio publicada su obra que terminé de
escribir hacia la segunda mitad del siglo XVI (1579-1581), y de similar método que el
franciscano, se bas6 en textos en ndhuatl, codices y testimonios indigenas. Esta obra vio la
luz hacia los afios del 1867 y 1880, gracias al historiador José Fernando Ramirez, quien la
publico. Incluso, este estudioso otorga su apelativo a lo que hoy se conoce como el Codice
Ramirez, que no es otra cosa que una copia de un texto encontrado en el convento de San
Francisco (1856), en la ciudad de México, llamado Relacion del origen de los indios,
realizado por el jesuita Juan de Tovar, el cual, a su vez, se apoyo del texto de Fr. Diego
Duran. Por ello, se habla de las semejanzas entre estos dos trabajos. También se dice que la
obra de Duran, tiene similitudes con la del historiador mestizo Fernando Alvarado
Tezozémoc y su obra Cronica Mexicana, por lo que se supone que estos dos ultimos
autores tuvieron acceso a la misma fuente para escribir sus historias’. A esta fuente, de la
cual se nutrieron estos tres autores (Duran, Ramirez, Tezozoémoc), también se ha dado por
llamarle Cronica X. Esta edicion, de la historia de Duran, es la publicada por José Fernando
Ramirez (1867-1880), “cuya version paleografica se debe a Gonzéles Vera, y las laminas a

la reproduccion litografica de Jules Desportes™.'”

Estas dos obras, la de Sahagin y Duran, fueron las mas socorridas para la
elaboracion del capitulo tercero, sobre todo la del dominico, pues la historia que hace de los
pueblos del altiplano, principalmente del mexica, que va desde su origen mitico en Aztlan,

hasta la conquista espafola, nos aporta muchos datos relacionados con nuestro tema de

7 Duran, Fr. Diego, Historia de la Indias de la Nueva Espaiia e Islas de Tierra Firme, Estudio preliminar
Rosa Camelo y Jos¢ Rubén Romero, Consejo Nacional Para la Cultura y la Artes, Coleccion Cien de México,
2 Vols. Primera edicion: 1980, primera reimpresion: 2002.

¥ Aguilera, Carme, Op. cit., p. 145.

? Para una mayor profundidad al respecto, es recomendable acudir al estudio preliminar que hacen,
precisamente, de la obra de Duran, Rosa Camelo y José Rubén Romero, en la edicion citada. También muy
interesante es el analisis que hace Miguel Leon-Portilla en la introduccion de la obra de Fr. Juan de
Torquemada, Monarquia Indiana (UNAM, tercera edicion, México, 1995). Alli se explican, principalmente,
las obras de los frailes misioneros de las distintas 6rdenes que se encargaron de registrar la historia de los
antiguos mexicanos, asi como las influencias o referencias que hubo entre ellos.

' Duran, Fr. Diego, op.cit., “Estudio Preliminar”, p. 18.
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estudio, la propaganda. Entendiendo, nuevamente, que lo que en ella refiere es lo que le
contaron y lo que €l quiso destacar como lo trascendente, pues no puede negarse que la
historia de Durdn tenia como objetivo allegarse a los pueblos nahuas mediante la
comprension de su pasado y de su cultura para evangelizarlos. En este sentido, podemos
juzgar a la obra del fraile dominico como un instrumento de propaganda colonial. Tampoco
podemos negar que su obra es de las que mas profundiza acerca de la historia mexica, y en
ese tenor nos ayudé mucho. En menor medida, acudimos a las fuentes de otros religiosos
como, la ya mencionada, Monarquia Indiana, de Fr. Juan de Torquemada o Vida Religiosa

v Civil de los Indios (UNAM, Segunda edicion, México, 1995), del padre Joseph de Acosta.

En cuanto a los textos en lengua nahuatl, cuyas traducciones consultamos, fueron
las siguientes: Huehuetlatolli, testimonios de la antigua palabra (FCE, primera edicion
1991, cuarta reimpresion 2003), preparada por Miguel Leoén-Portilla y traducida por
Librado Silva Galeana —profesor y hablante de nahuatl-. Los huehuetlatolli o “vieja
palabra” eran discursos que los sabios, maestros, principales o padres de familia empleaban
como apoyo para la educacion que, principalmente iban dirigidos a los nifios y jovenes.
Esta tradicion oral, transmitia tanto conocimientos de su historia, como de sus fiestas y
tradiciones en general, asi como de “consejos” o patrones de comportamiento en la
sociedad. Estos documentos tienen mucho mas valor literario que historico, pero no por ello
los ignoramos, pues si los vemos con ojos “persuasivos”’, podemos encontrar no pocos
discursos retoricos que ejemplificarian muy bien algunos puntos de nuestro trabajo. Estas
informaciones, a manera de discursos y poemas, pueden considerarse mucho mas directas
que otras fuentes porque formaban parte de la educacion indigena, tanto en las escuelas
como en los hogares, y a través de ellos se transmitia la ideologia de la clase gobernante.
Recordemos que uno de los ingredientes principales de la propaganda es la retorica, y por
supuesto, que todos los huehuetlatolli y poesia nahuatl en general son totalmente retoricos.
Principalmente nos conciernen los tocantes a las formas de gobierno, qué si los hay. Esta
edicion de Huehuetlatolli, testimonio de la antigua palabra, comprende textos de primera
mano recopilados por Fr. Andrés de Olmos, durante los primeros afios posteriores a la

conquista, directamente de informantes indigenas.
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En este mismo tenor, también consultamos los tres volimenes que se publicaron
como Poesia Nahuatl"' que contiene la coleccion de Cantares Mexicanos, Manuscrito de
la Biblioteca Nacional de México, y los Romances de los Seriores de la Nueva Espariia,
Manuscrito de Juan Bautista Pomar. Estos cantares y poemas nahuas fueron enriquecedores
para nuestro estudio porque éstos, muchas veces, se componian para ensalzar la gloria de
los guerreros y gobernantes, como cita el propio Garibay a Fr. Diego Duran en la
introduccion del volumen II de Poesia Nahuatl: ... pues todos ellos tenian sus cantores,

. 12
que les componian cantares de las grandezas de sus antepasados y suyas™ “.

Otro de los textos en lengua ndhuatl, traducido al castellano, que sirvio para nuestro
trabajo es el conocido como los Anales de Tlatelolco®. Este texto comprende o se deriva de
dos manuscritos en ndhuatl que se hallan en el Fondo Mexicano de la Biblioteca Nacional
de Francia.'* Se piensa, ya que el propio manuscrito lo data, que esta historia se escribié en
el ano de 1528, cosa que el paledgrafo Rafael Tena, considera poco probable, mas bien
supone que el primero de estos dos manuscritos se escribi6 hacia el afio 1560." Es,
entonces, este texto de mucha ayuda, sobre todo en datos muy concretos como el

sometimiento que hace Tenochtitlan sobre el pueblo de Tlatelolco, en tiempo de Axaydcatl.

De suma importancia fueron los trabajos de los cronistas indigenas y mestizos, pues
también son considerados como fuentes de primera mano. La Crénica Mexicayotl'®, escrita
por el Fernando (o Hernando) Alvarado Tezozomoc, descendiente de la nobleza mexica,
quien la escribid en los inicios del siglo XVII, y que contiene, principalmente, la genealogia

azteca, pero aporta también datos histéricos de mucho interés para nuestro estudio.

" Poesia Néhuatl, 3 Vols., Paleografia, version, introduccién, notas y apéndices de Angel Ma. Garibay K.,
Instituto de Investigaciones Historicas, UNAM, Segunda edicién 1993, primera reimpresion 2000.

'2 Poesia Néahuatl, op.cit., Vol. II, “Introduccion”, p. VI.

" Anales de Tlatelolco, Paleografia y traduccion de Rafael Tena, Consejo Nacional para la Cultura y las
Artes, Coleccion Cien de México, Primera edicion 2004.

' Estos manuscritos también se han publicado bajo el nombre de Unos anales histéricos de la nacién
mexicana. Uno de los apéndices que hace Angel Ma. Garibay K. a la edicion de Historia General de las
Cosas de la Nueva Espaiia (1956) —la cual utilizamos nosotros- referente a la conquista de México,
corresponde a estos manuscritos y lleva por nombre “Relato de la conquista por un autor anénimo de
Tlatelolco”.

' Anales de Tlatelolco, op.cit. “Presentacion”, p. 14.

16 Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Traduccion directa del Nahuatl por Adrian Ledn,
Universidad Nacional Autéonoma de México, Instituto de Investigaciones Historicas, Tercera Edicion 1998.
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En esta misma linea, de historiadores con ascendencia noble indigena, también
consultamos la obra de don Fernando Alva Ixtlixéchitl'’, cronista que dio su obra a la luz
en los primeros afios del siglo XVII y que, principalmente, hace un compendio historico
enfocado a la sociedad acolhua de Tezcoco, que por ser éste un pueblo aliado de México-
Tenochtitlan —hasta antes de la llegada de los espafioles—, muchos de los datos que en la

obra se presentan son de considerable importancia para el presente trabajo.

Finalmente, anotamos las obras de los conquistadores espafioles, de los pocos que se
dieron a la tarea de documentar por escrito los hechos que los llevarian a la conquista de la
nacion mas grande de Mesoamérica a principios del siglo XVI. El primero de ellos es, sin
duda, el personaje méas importante de esta parte de la historia de México, Hernan Cortés,'®
quien con sus Cartas de Relacion, dirigidas al monarca espafiol Carlos V, nos entrega datos
de sumo interés. El segundo en importancia, es uno de los soldados del capitdn Cortés,
quien paso desapercibido en la conquista de México, pero que se inmortalizd con su
Historia Verdadera de la Conquista de la Nueva Espaiia," nos referimos a Bernal Diaz del
Castillo, quien, con singular narrativa, pormenoriza al grado de la épica, la manera en como

conquistaron la gran ciudad de Tenuztitlan, Mejico, coémo el la llama.

Al estar estas obras enmarcadas durante el periodo de la conquista y después de ella,
tanto en su factura como en su asunto, salen un poco de nuestra delimitacion (previo a la
conquista), por tal motivo, estos materiales nos sirven mas como referencia del estado de
cosas que prevalecia en México a la llegada de los espafioles, que como aporte de datos
pretéritos a ésta, pero que, por el simple hecho de haber sido los conquistadores los testigos

oculares de la grandeza mexicana, sus aportaciones son dignas de tomarse en cuenta.

'7 Alva Ixtlixochitl, Frenando de, Obras histéricas, 2 Vols., incluyen el texto completo de las llamadas
Relaciones e Historias de la Nacion Chichimeca en una nueva version establecida con el cotejo de los
manuscritos mas antiguos que se conocen, Edicion, estudio introductoria y apéndice documental por
Edmundo O’Gorman, Prélogo a la edicion facsimilar Miguel Leon-Portilla, Instituto Mexiquense de Cultura,
Universidad Nacional Auténoma de México, Instituto de Investigaciones historicas, Tercera edicion
Facsilmilar 1997.

18 Cortés, Hernan, Cartas y documentos, Introduccion de Mario Hernandez Sénches-Barba, Editorial Porrua,
México, 2004.

1 Diaz del Castillo, Bernal, Historia Verdadera de la Congquista de la Nueva Esparia, Editores Mexicanos
Unidos, Sexta edicion, México, 1997
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CAPITULO 1

LA PROPAGANDA

ASPECTOS GENERALES
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Introduccion al capitulo

En lo ultimos afios el término propaganda ha disminuido en el habla cotidiana, o mejor
dicho, se ha sustituido por otros términos como publicidad, publicidad politica o
marketing politico, cosa que ha provocado esta confusion al momento de delimitar su
campo de accion. Algunos estudiosos dirian que todos estos conceptos son la misma
cosa; a nuestro criterio, esto es un error, ya que las diferencias tienen mas peso que las
semejanzas. Abundaremos esto mas adelante. Podria pensarse que este desuso o
confusion de la palabra propaganda, estaria condenandola al olvido. Suponemos que no,
pues lo que involucra el concepto —el ejercicio del poder, principalmente— siempre ha
existido, llamese como se llame.

La propaganda ha estado al servicio de grandes culturas como la antigua Grecia
o el imperio romano, y ahi no tenia nombre, pero se le usaba en la praxis politica. Se le
bautiza en el renacimiento y, a partir de alli, su uso como término concreto se consolida
por mas de tres siglos, teniendo su culminacioén, como tal, durante y los afios posteriores
a la Segunda Guerra Mundial. Los ultimos cincuenta afios del XX marcan su declive,
dando paso a los términos arriba mencionados. Pero, mas alla, si dejara de utilizarse la
palabra propaganda, lo que ella refiere no puede desaparecer, porque esto es intrinseco
al acto de gobernar; tendrian que encontrarse nuevas formas de relaciones sociales,
acuerdos que no impliquen la direccién de unos cuantos sobre otros, tal vez.

Con la intencion de profundizar, en este capitulo haremos una revision
conceptual de la propaganda como fendmeno comunicativo y, como tal, puede
abordarsele desde la teoria de la comunicacién de masas, con el enfoque funcionalista,
al ser éste el que nos brinda los elementos teéricos para poder adecuarlo a nuestro sujeto
de estudio.

De la propaganda, hablaremos de sus caracteristicas y objetivos; sus
antecedentes y desarrollo histdricos; sus semejanzas y diferencias con términos como
publicidad y marketing, con el objetivo de dejar en claro a qué se refiere este término vy,
asi, establecer un concepto y las categorias de analisis que nos permitirdn decir en qué
casos y bajo qué condiciones podremos hablar de lo que hemos llamado “Propaganda

Mexica”. Iniciamos pues, con la revision teorica de nuestro objeto de estudio.

1 Aproximaciones tedricas
Los primeros estudios formales sobre propaganda se realizaron después de la Primera

Guerra Mundial como respuesta a la misma y al auge de los medios técnicos de
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comunicacion masiva. “El libro de Laswell (1927), Propaganda Tecchniquein the
World War, inicia una preocupacion por la propaganda politica que ya no abandonara a
la investigacion de la comunicacion en toda su historia, adaptandose, puntualmente, a
las variantes exigencias politicas de cada momento historico”.!

Las investigaciones adquieren una nueva dimension durante los afios previos a la
Segunda Guerra Mundial, motivadas por la crisis economica de 1929. “El New Deal es
el marco adecuado para el desarrollo de la moderna teoria de la comunicacion y de la
opinién publica”.® Ante la inminente entrada de Estados Unidos a la Segunda Guerra,
los estudios de propaganda y opinion publica se intensifican, tanto para conocer la
postura y las actitudes del pueblo estadounidense al respecto, como para crear estados
de opinién y motivar a los jévenes a servir como soldados en el conflicto armado. Los
estudios de la comunicacion de masas, principalmente de propaganda y opinion publica
alcanzaron su auge durante los primeros afios de la posguerra, sobre todo cuando los
gobiernos y los investigadores se percataron de los alcances “devastadores” de la
propaganda nazi. “La propaganda nazi no dejard de estar presente en la mesa de los
estudiosos de la comunicacion de masas, en justa respuesta al temor engendrado en toda
la opinién publica mundial por la fuerza propagandistica de Hitler-Goebbels. Un trabajo
clasico sobre estas cuestiones es el articulo de Leonard W. Dood (1950) sobre los
principios de la propaganda de Goebbels™.?

En ese momento, la investigacion habria de centrarse en cuatro direcciones: “la
funcion electoral de la comunicacion de masas, la necesidad de una politica de opinion
publica para la expansion imperialista, el recuerdo de la propaganda nazi y la critica, por
autoritario, del sistema de comunicacion soviético”.* Al mismo tiempo —después de la
Segunda Guerra—, se desarrollaron a profundidad las investigaciones sobre publicidad,
acaparando, ahora, la atencion en mayor medida de los estudiosos. Esto, lo
mencionaremos mas adelante y puede tomarse como una de las causas de que los
trabajos sobre propaganda disminuyeran considerablemente.

Hasta los afios setenta, mds o menos, continuarian algunas investigaciones

relevantes sobre propaganda. Destacan los estudios de Serge Tchakhotine, Le viole des

! Moragas Spa, Miguel de, Teorias de la comunicacion, investigaciones sobre medios en América y
Europa, Ediciones Gustavo Gilli, México 1991, p. 28, (los paréntesis son del autor).

2 Ibidem, p. 29.

3 Ibidem, p. 34, (los paréntesis son del autor).

* Ibidem, p. 35.
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foules par la propagande politique, 1952°, quien habria de influir en autores como Jean
Marie Domenach, La propagande politique, 1962 y Jacques Ellul, Historie de la
propagande, 1967. En este sentido, se destaca el trabajo de Tchakhotine, al estudiar la
parte psico-fisiologica de la propaganda (reflejos condicionados). Bajo este enfoque,
cabe mencionar también a Kimball Young, Psicologia social de la propaganda, 1969.

Al menos, en la bibliografia que disponemos, no existen investigaciones
significativas en casi dos décadas (1975-1995) sobre la materia. Es hasta el trabajo de
Eulalio Ferrer, ya mencionado, que se retoma el estudio de la propaganda, sin mediar,
suponemos, algun contexto social relevante o alguna intencion tedrica novedosa. En
este sentido, seria importante no olvidar estos temas, pues la leccion que nos esta dando
la “guerra contra el terrorismo”, emprendida por George Bush, en los albores de este
siglo XXI, es ilustrativa: la propaganda no ha desaparecido, sélo estuvo a la espera de
servir de nuevo a quien la necesite, en este caso, el llamado imperio mundial.

Ya mencionamos que Harold Laswell fue pionero en los estudios de
propaganda, mismos que respondian mds a los intereses politicos-militares
estadounidenses, que a los propios intereses cientificos. Independientemente de esto,
Laswell sent6 las bases para una teoria de la comunicacion con su famoso paradigma:

a) Quién — b) dice qué — ¢) por qué canal — d) a quién — e) con qué efectos

La teoria se orienta entonces en el a) analisis de control (emisor); b) analisis de
contenido (mensaje); ¢) analisis de medios (canal); d) analisis de audiencias (receptor);
e) analisis de efectos (respuesta).® Este modelo Behavorista sirvid de punto de partida
para crear la teoria funcionalista que, a grandes rasgos, explica a la sociedad como una
totalidad “organica”, un cuerpo, compuesto por distintos 6rganos (instituciones) que
cumplen una funcion especifica para el buen funcionamiento del conjunto social.
Cuando alguno de los 6rganos presente una disfuncion habréa de aplicarsele un paliativo.
Incluso, estas disfunciones sociales pueden ser aprovechadas como ejemplo de lo
“incorrecto”, de lo “contrario”, de lo que “no deber ser o hacerse” dentro del conjunto
de normas y valores impuestos por quienes dirigen ese cuerpo (pudiéramos compararlos
con la cabeza-cerebro). Para que el organismo no deje de funcionar o funcione de
acuerdo a los intereses de “la cabeza” habrd que enviarle estimulos pertinentes para tal

efecto, a través de distintos canales disponibles y/o controlados por la misma cabeza.

> Moragas Spa, Miguel de, Sociologia de la Comunicacién de Masas III. Propaganda politica y opinién
publica, Editorial Gustavo Gilli, Barcelona, 1985, p. 12.

6 Serrano, Martin Manuel et al, Teoria de la comunicacion, epistemologia y andlisis de la referencia,
Universidad Nacional Autonoma de México, ENEP Acatlan, México, 1991, p. 27.
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A diferencia del paradigma de Laswell, en el sentido de que los mensajes
emitidos son unidireccionales, que no permiten una ‘“retroalimentacion” de parte del
receptor, los postulados funcionalistas ya tratan de que en su modelo si exista —muy
forzadamente si se quiere— esa caracteristica. Por eso, consideran que la respuesta a los
estimulos emitidos sea catalogada como retroalimentacion —en inglés feed back—, o en el
mejor de los casos que los receptores erijan un representante para que responda a la
comunicacion generada por el emisor. Por supuesto que esto es muy complicado y
dificil de cumplir si consideramos que estamos hablando de comunicacion masiva, o de
comunicacion dirigida a la colectividad, pero —a titulo personal- creemos que no es
imposible.

Con ayuda del texto de Martin Serrano, Teoria de la Comunicacion, apuntamos
a continuacion los componentes y caracteristicas generales del modelo funcionalista de
comunicacion:’

a) Los posibles organos que pueden cumplir la funcion de emisores de la
comunicacion. Se refiere a los “productores” de la comunicacion que por lo regular son
los o6rganos de gobierno a través de las distintas instituciones que los representan. No
necesariamente es el productor de la comunicacion quien emite el mensaje, esta funcion
recae en lo que Martin Serrano ha llamado interventor social, que es el representante de
la institucion emisora (lider, dirigente, cabecilla, etc), el cual posee -ciertas
caracteristicas: carismatico, buen orador, con porte, etc.

b) Las funciones sociales que se aseguran por el recurso de la comunicacion y
eventualmente, las disfunciones que la comunicacion pueda generar en el Sistema
Social. Este componente se refiere al sistema de valores y normas establecidos (o por
establecer, diriamos nosotros) en la sociedad, sistema que Serrano denomina
“axiologico”, y que es precisamente eso: un conjunto de valores. Entonces, la
comunicacion se pone al servicio de la reproduccion social o del buen funcionamiento
del organismo generando una practica conservadora, segiin Serrano.

c) Los posibles organos que pueden cumplir la funcion de ‘“‘receptores” de
comunicacion. El receptor del funcionalismo puede designar un interventor
institucional o un consumidor de informacion. Méas o menos ya nos referimos a esto. Se
considera receptor institucional a cualquiera de los 6rganos capaces o permitidos para

utilizar la comunicacion para conseguir ciertos fines sobre otro de los d6rganos que

7 Nos basamos en el punto 2 del tema 7 de este texto, pp. 129-136.
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tienen la misma capacidad. Serrano menciona el ejemplo de la iglesia, que en este caso
adopta el papel de emisor, que quiere influir en el congreso sobre ciertos asuntos. Por
otro lado, se considera consumidores de informacion a los miembros de esas
instituciones, a los que se les denomina “audiencias”. Estos receptores son considerados
en el funcionalismo como componentes del 6rgano social en tanto cumplen ciertos roles
sociales y adquieren importancia en tanto status social, dependiendo de la funcién que
desempefian en el organismo. Hay quienes desempefian la funcién de consumir
“consumidores”, de producir “trabajadores”, de votar “votantes”, de estar conformes
con el sistema “publicos”, de escuchar “audiencias”, etc., apunta Serrano. Cabe aclarar
que hay un error en calificar a los “publicos” como conformes con el sistema, lo cual
seria mas una falla del modelo funcionalista que del autor que hace la sintesis de la
teoria.

d) Los posibles medios que son adecuados para poner en comunicacion al
organo emisor con los receptores y asegurar la respuesta de los receptores hacia los
emisores. La dificultad del funcionalismo, en cuanto al feed back o retroalimentacion
comunicativa, recae precisamente en este punto, pues debido a las caracteristicas de los
medios masivos de comunicacion —que muchos dirian debe llamarseles de difusion — es
practicamente imposible lograr una comunicacion efectiva o completa. Los receptores
tienen que responder fuera de esta por la via de la presion; o bien arreglarselas para que
alguien con posibilidad de constituirse en emisor hable por ellos, segin Martin Serrano.
De nueva cuenta, a titulo propio, creemos que poco les importa a los drganos directivos
esa comunicacion efectiva como tal, en tanto que la respuesta esperada por ellos se vea
reflejada en las actitudes de los receptores de manera en que la esperaban. Si,
posteriormente, existiera una inconformidad de parte del receptor, se estaria buscando el
remedio para esa nueva situacion.

e) Los posibles mensajes funcionales y, eventualmente, aquellos que son
disfuncionales. En la nomenclatura de Serrano, se les llama mensajes también a la
“representacion” o “modelo del mundo”. Para que un mensaje sea efectivo, los
funcionalistas consideran que éste “consiste en inducir representaciones de la realidad
que coincidan con el modelo del mundo socialmente establecido (y con el que se
pretende); aunque ese modelo del mundo seréd calificado como sistema de los valores

aceptados y en ninglin caso como ideologia del grupo dominante™. A nuestro juicio

¥ Serrano, Martin, Op. cit, p. 131, (los paréntesis son mios).
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este es uno de los puntos importantes del funcionalismo y, en el caso nuestro, de la
propaganda, pues es en el mensaje, principalmente, donde los aspirantes y detentores
del poder enfocan sus intereses y sus fines para con los receptores. Asi, el mensaje se
vuelve persuasivo, sugestivo, cargado de elementos retdricos, miticos, arquetipicos,
dejando para mejor ocasion su caracter informativo, o si esto ultimo sirve para alcanzar
los objetivos también habra de utilizarsele asi. Inevitablemente, tales mensajes,
orientados a reducir los desajustes entre las normas y la realidad, tienden, por una parte,
a la retérica y el estereotipo, y por otra, al maniqueismo, dice Martin Serrano, quien
anade al respecto que de esta manera se crean modelos funcionalmente “ideales” dignos
de ser imitados, aunque no igualados. “Eventualmente, pueden aparecer mensajes
«disfuncionales» por una de estas dos razones: porque ilustran sobre las consecuencias
de transgredir la norma o porque cumplen una «funcién latente», lamentablemente
desde el punto de vista ético, pero necesaria para que perduren instituciones mas
convenientes”.’

f) Las posibles respuestas funcionales y eventualmente las disfuncionales.
Genéricamente los funcionalistas las denominan efectos de la comunicacion. Los
efectos de la comunicacion en el funcionalismo se manifiestan en las conductas y
acciones que se supone adoptan los receptores al verse influidos por los mensajes, y
que, al final de cuentas, es lo que el emisor del mensaje funcionalista busca: voto,
compra, creencia, adhesion, sumision, obediencia, etc. Idealmente, apunta Serrano, estas
actitudes en el funcionalismo pretenden verse como la respuesta del receptor al emisor,
para que de este modo se logre la comunicacion efectiva o completa. Insistimos, esto tal
vez responda mas a cuestiones teoricas que practicas, entendiendo al modelo
funcionalista como instrumento de control social.

De esta manera vemos que el modelo funcionalista encaja como modelo
comunicativo de andlisis del estudio que realizaremos. La propaganda funciona
entonces como instrumento de apoyo o de ayuda en lo que Martin Serrano llama la
“enculturizacion” que comprende “las actividades destinadas a comunicar la herencia de
normas sociales, informaciones, valores, etc., de un grupo a otro, o de una generacion a
otra”.'® Y mas all4 de eso, contribuye a mantener el control de la sociedad y el poder de
gobernar o de intervenir en la vida de los demads, de acuerdo a la vision y objetivos

particulares de las ¢élites de poder. Y aunque pareciera que la teoria funcionalista ha sido

? Ibidem, p. 133.
1 Ibidem, p. 135.
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rebasada, pensamos —al observar la actualidad social- que muchos de sus postulados
siguen vigentes y que sus métodos siguen aplicandose, precisamente, en materias como

publicidad y propaganda.

2 Revision conceptual de la propaganda

La palabra propaganda se deriva del latin propagare, que significa propagarse, sembrar,
extender, y nace primero como una idea, como una respuesta a la escalada protestante
iniciada por Martin Lutero, a finales del siglo XVI. Posteriormente se vuelve una
institucion formal de contrarreforma de la Iglesia Catolica, lo cual sucede durante los
primeros anos del siglo XVII. Y es en el afio de 1740 cuando se registra su “ingreso al
Diccionario de la Academia Francesa-tercera edicion-."" Abundaremos un poco mas
sobre esto en el apartado que refiere la historia de la propaganda.

Podemos encontrar, entonces, dentro de la bibliografia consultada, conceptos
desde esta sencilla perspectiva de “propagar”, hasta las nociones que involucran otras
tantas variables. Clyde Miller'?, sefiala que la propaganda “es el intento de influir en
otros sobre algo determinado, a partir de ideas y sentimientos...”. Por su parte Bernard
Berelson entiende la propaganda como “el intento deliberado de influir sobre actitudes
o conductas ante controvertidos problemas”.'® A diferencia de Miller, Berelson
considera que ese intento de influir es deliberado, caracteristica ésta de la persuasion
que mas adelante veremos. Joao Camilo De Oliveira,'* coincide en esta idea de que se
debe influir de manera sistematica para afectar de algin modo el comportamiento de la
gente. Para ¢l, la propaganda ‘“es todo esfuerzo sistematicamente organizado,
procurando inducir determinadas ideas o comportamientos en individuos o grupos”.
Vemos de nuevo, que la propaganda tiene como fin influir de manera deliberada ciertas
ideas que recaen en el comportamiento y las actitudes de la gente. Lo que anade, y que
también es importante dentro de una conceptualizacion de propaganda, es que este
intento de influir puede ser sistemdticamente organizado. Mas adelante discutiremos
este punto, pues debemos aclarar qué se entiende por sistematicamente organizado.

Harwood Childs, menciona que la propaganda es “un conjunto de ideas

promotora de opinion y actitudes, sin relacion con el grado de verdad transmitido o el

" Ferrer, Eulalio. De la lucha de clases a la lucha de frases, Editorial Taurus, México, 1995, p. 22

2 Citado por Ferrer, 1995, p. 353.

" Berelson, Bernard. Andlisis de Contenido, en Handbook of Social Psychology, Ed. por Gardner Linzet,
E.U.A., 1954, Trad. por Adolfo Chacon Solano y Jorge Ayala Blanco, UNAM, México, 1969, p. 49.

' Citado por Esqueda Camarena, Francisco, La imagen de partido, lineamientos rectores para las campaiias
de candidatos priistas en las elecciones de 1985. UNAM, Acatlan, México, 1991.
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engafio contenido” '°. Aqui ya tenemos otros dos elementos a destacar: segin Childs, la
propaganda también promueve la opinioén, o como diria el funcionalismo: estados de
opinién. Recordemos que a la par de la propaganda y luego la publicidad, el estudio de
la opinion publica fue de suma importancia en las investigaciones de la comunicacioén
de masas, conocidas también como relaciones publicas. La opinion publica, al igual que
la propaganda, se “ofrece relacionada con el control de poder y casi siempre pendiente
de intervenir en relacion con la actuacion ordenada o desordenada de los rectores del
mando”.'® En otras palabras, la opinién publica es la voz de la poblacion hacia quien
los gobierna, por lo que las relaciones publicas, en teoria, estdn “dirigidas a crear una
mutua corriente de comprension y buena voluntad entre los seres institucionales y su
publico™.!” Por lo tanto, la propaganda también es generadora de opinién respecto de la
forma en que se gobierne. El segundo aspecto que menciona Childs, es que el conjunto
de ideas que se promueven tiene la caracteristica de ser verdades a medias o que tiendan
a engafiar a la gente. Retomaremos esto mas adelante, toméndolo como caracteristicas
de la propaganda.

Un concepto que nos viene a aportar otros elementos, es el que hace, el ya
mencionado, Harold Laswell, quien dice que la propaganda “es el manejo de actitudes
colectivas mediante la manipulacion de simbolos significativos”.'® Aqui ya se habla de
manipulacion, termino romano que proviene de manipulo, nombre que llevaba la
compaiiia del ejército romano, en funcion de lo que cabe en el hueco de una mano." Lo
que se manipula, segin Laswell, son simbolos significativos. Mas adelante
profundizaremos en este sentido, cuando hablemos de la importancia del mito en la
propaganda.

Por la misma senda que Laswell, encontramos a Kimball Young, quien define a
la propaganda como el “uso mas o menos deliberado, planeado y sistematico de
simbolos, principalmente mediante la sugestion y otras técnicas psicoldgicas conexas,
con el propdsito de, en primer lugar, alterar y controlar las opiniones, ideas y valores, y
en ultimo término, de modificar la accidon manifiesta segin ciertas lineas

predeterminadas”.?® Este mismo autor, apuntd en otro lado que la propaganda “se

"* Citado por Ferrer, Op. cit., p. 153.
16 Beneyto Pérez, Juan. La Opinion Publica, Teoria y Técnica, Editorial Tecnos, Madrid, 1969, p. 13.
17 Menéndez, Antonio. Movilizacion Social, Editorial Bolsa Mexicana del Libro, México, 1963, p. 349.
18 .

Citado por Ferrer, Op. cit., p. 356.
' Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 36.
? Citado por Esqueda Camarena, Francisco, Op. cit., p. 9.
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entiende como el uso deliberado de métodos de persuasion y formas simbolicas™.?' “Es
obvio —completa Ferrer— que con ella (la propaganda) se busca influir en la opinién o en
el comportamiento de las gentes (sic). Procura promover en quien la recibe una creencia
o una accién”.** Lo destacable, sobre todo de los conceptos de Young, es que se habla
de un manejo de simbolos, el cual debe ser planeado, utilizando ciertas practicas como
la sugestion. También habla de que el manejo de esos simbolos, debe provocar, alterar,
para después modificar la conducta de las personas; fin en el que coincide con Ferrer.

E. Hollander, dice que “suele denominarse propaganda a la presentacion de
informacion en beneficio del propagandista o de su causa. Esta actividad implica la
manipulacion de simbolos por parte del propagandista, ya sea en relacion con los
hechos de su mensaje o con el modo en que se presenta ¢l mismo ante el publico, en
términos de identidad grupal. La resistencia a la propaganda depende, en parte, del
grado de adhesion al significado de las palabras”.* Se vuelve a hablar aqui de
manipulacion de simbolos, los cuales “dan y amplian el sentido de las cosas; asocian
con més permanencia la significacion de los mensajes”.>* Para Ferrer el simbolo es
también sustento de la propaganda y, en este sentido, cita a Javier del Rey Morat6: “el
simbolo es una convocatoria de recuerdos y asociaciones que contribuyen a facilitar la
memoria receptiva”.> Termina diciendo que la propaganda es una suma de simbolos
activos, lo mismo cuando se expresa en el bigote de Hitler que en las barbas de Fidel
Castro... Por eso insistimos en la importancia del simbolo, a través del mito, en la
propaganda. A nuestro juicio, lo relevante del concepto de Hollander es que en ¢l
podemos encontrar el modelo béasico de comunicacion behavorista, al decir que hay
alguien —propagandista— que emite un mensaje —presentacion de informacion—, y a su
vez, un publico que lo recibe, y, finalmente, existe una respuesta a ese mensaje, al que
incluso puede resistirsele. Es el emisor, a través del mensaje, quien manipula los
simbolos, segiin Hollander, pero no basta con ello, ya que el receptor también entra en
el juego al pertenecer a una colectividad y tener una identidad que responda a un
sistema de normas y valores establecido como lo marca el funcionalismo. Queremos

entender esto como necesario para que la finalidad del mensaje tenga éxito sin mayores

2! Citado por Ferrer, Op. cit., p. 155.

*2 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 155.

» Hollander, E., Principios y métodos de la psicologia social, Editorial Amonortu, Buenos Aires, 1972, p.280.
2 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 154.

3 Ibidem, p. 155.
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complicaciones, ya que seria mas dificil llevar la guerra, con el argumento de la
superioridad de la raza aria, a un pueblo del Africa negra, por ejemplo.

Mas que hablar de un modelo de comunicacion en la propaganda, Edmundo
Gonzales Llaca, habla de la propaganda como un concepto multidisciplinario. “Es un
conjunto de métodos basados principalmente en las materia de comunicacion, la
psicologia, la sociologia y la antropologia cultural, que tiene por objeto influir a un
grupo humano, con la intenciéon de que adopte la opinidn politica de una clase social,
adopcion que se refleja en una determinada conducta”.*® Se destaca que la propaganda
sirve para que exista la adopcion de una opinidn politica de una clase social. Esto viene
muy a mano con el concepto que de propaganda hiciera Vladimir Lenin: “La
propaganda es la accidon programada de adoctrinamiento de la accion revolucionaria. La
agitacion, que se dirige a las masas, parte de evidencias, de ejemplos manifiestos de
injusticias, para remontarse pedagdgicamente a las contradicciones fundamentales del
capitalismo y a la necesidad de interpretar los hechos de la vida cotidiana en términos
de lucha de clases”.?’” Aunque ya sabemos que la propaganda, como idea tal, es
producto de la Iglesia Catodlica, cuyos intereses son de indole religiosa, en apariencia,
pues el concepto de Lenin nos hace ver que la propaganda también abarca el d&mbito
politico, como histéricamente lo ha sido. Asi, Blumer y Mc Quail, dicen que esta idea
de propaganda politica “puede reservarse para las acciones organizadas de persuasion
que aparecen con el advenimiento de la sociedad industrial y la comunicacion de masas,
sobre todo con la aparicion de la radio y, por lo menos, hasta la aparicion de la
television, que como veremos determina un cambio importante del ecosistema
comunicativo y de las formas de persuasion, diluyendo las especializaciones y
aproximando los campos semanticos de la politica y la cultura”.”® Se habla nuevamente,
de que la persuasion que se ejerce debe ser organizada, valiéndose ademas de las nuevas
tecnologias, las que permiten que la comunicacidon se extienda y por consecuencia el
mensaje propagandistico.

Por el mismo sentido encontramos el concepto que se acufid aqui en México
durante el primer coloquio publicitario en octubre de 1969: “Propaganda es el conjunto

de técnicas y medios de comunicacion social tendientes a influir, con fines ideoldgicos

*% Citado por Ramos Lechuga, Sandra, De la propaganda gubernamental a la publicidad solidaria, UNAM,
Acatlan, México, 1995, p. 9.

*7 Citado por Moragas Spa, Miguel de, Sociologia de la Comunicacién de Masas III Propaganda Politica y
Opinion Publica, Editorial Gustavo Gilli, Barcelona, 1979, p. 12.

*¥ Citado por Moragas Spa, Miguel de, Op. cit., p. 11.
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(en) el comportamiento humano”.”’ Este concepto destaca que la propaganda persigue
fines ideologicos y busca afectar la conducta de la gente. Otra nocién de propaganda
politica es la que apunta Wright Mills, y la define como “un instrumento que pretende
convencer de una propuesta politica, ya sea para arribar y/o preservar el poder, a través
de mensajes unilaterales que no dan apertura al didlogo o disentimiento y que
abiertamente sirven a los interese de una élite”.>® Concretamente, apunta este concepto,
el mensaje que se emite es politico, en una sola direcciébn —una caracteristica relevante,
pero no indispensable, del mensaje propagandistico—, con la finalidad de llegar y
preservar el poder y que siempre estara al servicio de la €lite gobernante.

Aunque los otros conceptos no lo hayan mencionado tan claro, cierto es que la
propaganda estd, lo ha estado y lo estard, todavia, al servicio del poder. Asi se infiere de
lo que afirma Jacques Driencourt: “la propaganda llega a ser técnica cientifica,
instrumento de gobierno, institucién de estado”.’' Yazmin Noriega, complementa la
idea al decir que la propaganda “es una técnica, arma o instrumento para gobernar al
pueblo y lo relaciona con el mandatario para que este sea aceptado sin violencia. Es
decir, es un instrumento que legitima, conquista, conserva y consolida el poder”.** Aqui
encontramos otros aspectos atribuidos a la propaganda y que nos parecen importantes:
la propaganda conquista, consolida y, diriamos, sirve para perpetuar el poder, en el
sentido de quien lo ejerce que, por lo regular, busca la eternidad a través de ¢l y la
propaganda.

En otro orden, encontramos autores que relacionan a la propaganda como algo
que es intrinseco del ser humano, por ejemplo, Jean Marie Doménech, dice que la
propaganda “es una manifestacion natural de las sociedades que creen en ella, en su
vocacion y en su futuro”.*® Por su parte, Roberto Fabregat Cuneo, menciona que “el
animo de convencer a los demas o de influirlos esta siempre presente en el hombre, en
cuanto ser social. En mayor o menor grado, todos nos esforzamos en adoctrinar,
persuadir o hacer participes a los demés de nuestras ideas y creencias... es el instinto de
difusion, persuasion y proselitismo, (que) existe en todos los hombres. Psiquicamente,

toda creencia, opinion o convencimiento, busca por instinto dilatarse, propagarse,

* Citado por Bernal Sahun, Victor, Anatomia de la publicidad en México. Monopolios, enajenacion y
desprecio, Editorial Nuestro Tiempo, México, 1974, p. 49.

* Citado por Velasquez Pérez, Dulce, Estrategia de Propaganda en la democracia de masas, UNAM,
Acatlan, México, 2001, p. 22.

*! Citado por Noriega Sanchez, Yazmin. Andlisis Semiolégico del Mensaje en el Cartel Propagandistico De la
Camparia Electoral del PRI, UNAM, Acatlan, México, 1989, p.11.

2 Ibidem, p. 16.

3 Ibidem, p. 13.
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imponerse entre los demas™*.

Si bien es cierto lo que afirma Fabregat, nosotros no
compartimos del todo esa concepcion. Pensamos que no se le puede llamar propaganda,
por ejemplo, al acto de que un hombre intente convencer a su pareja de casarse en el rito
catolico siendo que ella es musulmana, o viceversa. La propaganda es, ante todo, una
actividad colectiva encaminada a un cierto fin que no es individual, o si lo es, debe
responder a objetivos colectivos. Cabe entonces la posibilidad de que un acto individual
sea propaganda, siempre y cuando este acto responda a los fines de ella misma.
Pensemos, por ejemplo, en los kamicaces japoneses o los mujaidin de la yihad isldmica.

Regresemos con Doménech, quien amplia su concepto y dice que la propaganda
también es una “técnica que emplea medios puestos a su disposicion por la ciencia para
convencer y dirigir, persigue un fin politico y no comercial, impone o sugiere creencias
o reflejos que a menudo modifican el comportamiento, el psiquismo y aun las
convicciones religiosas o filosoficas. Por consiguiente influye en la actividad
fundamental del ser humano”.*> Aqui encontramos dos aspectos interesantes: el primero
es que dentro de este concepto ya se establece una diferencia entre publicidad y
propaganda al referir que los fines difieren, pues de una, es comercial y politico, el de la
otra. En el apartado de las diferencias entre estas dos disciplinas ampliaremos la
informacion. El segundo aspecto se refiere a que, a pesar de que en la actualidad se le ha

relacionado con el poder politico, la propaganda sigue presente en los terrenos

filosoficos y religiosos, o sea, de alguna manera dicta lo que debemos creer.

3 Caracteristicas y objetivos de la propaganda
Dentro de los conceptos que hemos revisado, se vislumbraron algunos fines de la
propaganda, asi como algunas de sus caracteristicas principales. Pero queremos ampliar
un poco mas, para una mayor comprension al respecto, apuntando otras particularidades
de la propaganda que no se cifien a un concepto pero que si se anotan en los diferentes
textos.

Por ejemplo, Lenin apuntd que la propaganda debe lograr el control de las
masas, para que a su vez se tuviera el control de la “eficacia”. Al contrario de Fabregat,

Lenin concibe a la propaganda como algo colectivo, aunque ya dijimos que existe la

3% Fabregat Cuneo, Roberto, Propaganda y Sociedad, Biblioteca de Ensayos Socioldgicos, Instituto de
Investigaciones Sociales, UNAM, México, 1961, pp. 17-18.
3 Citado por Esqueda Camarena, Francisco, Op. cit, p. 10.
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posibilidad de que se haga propaganda de manera individual pero debe llevar un fin
colectivo.

Otro de los objetivos de la propaganda es auxiliar en la conquista del poder, sea
de manera pacifica con elecciones, sucesiones o designios divinos; sea de forma
violenta con guerras, revueltas o golpes de Estado.

Apunta Ferrer en su cotejo entre publicidad y propaganda —tema que
abordaremos mas adelante— que “el objetivo de la propaganda es igual al de la
publicidad: conmover, crear una impresion, identificar una necesidad, adelantar lo
nuevo, recorriendo en paralelo el camino que va de la metafora a la propuesta; del
proposito a su fijacion”.*

Y es, precisamente, en la fijacion de una idea donde encontramos lo que apunta
Juan Beneyto, y que consideramos como una caracteristica de la propaganda: “porque
no basta imponer la aceptacion de una idea o de un conjunto de ideas que vayan calando
en la sociedad hasta hacerse ideologia, mas o menos consoladora; hay que impedir que
esa ideologia se desmorone, que no se alteren nuestras concepciones, que otras ideas no
vengan a sustituir a la idea que ha logrado el triunfo”.’’ De acuerdo con él, la
congruencia juega un papel determinante para el éxito de la propaganda: si eres el
pueblo elegido para mantener el orden del cosmos, de algin modo habras de
demostrarlo y comprobarlo; cosa bastante dificil de lograr pero no imposible. Al
respecto, Menéndez apunta que no hay que olvidar que la propaganda es combinacion
de “conceptos, mensajes y hechos. Sin hechos positivos, reales, tangibles, toda
propaganda sera verbalismo huero, estéril y negativo”.”® También menciona este autor —
quien tenia una vision de la propaganda como catalizador de una movilizacion
voluntaria de las masas a las disposiciones del gobierno para alcanzar el progreso— que
“sirve la propaganda para determinar actitud y conducta de un cuerpo social”.*

Por su parte Barttlet, F.C., dice que el objetivo de la propaganda es el “intento de
influir en la opinién y la conducta —de manera especial en la opiniéon y la conducta
sociales— en tal forma que las personas que adopten las opiniones y las conductas

» 40

indicadas lo hagan sin realizar en si mismas busqueda alguna definitiva de razones”.

Hay que destacar que para este autor la propaganda también implica la colectividad.

36 Ferrer, Eulalio. Op. cit. P. 354

37 Beneyto, Juan. Op. cit., p. 143.

¥ Menéndez Antonio. Op. cit., p. 219.

3 Ibidem, p. 27.

%0 Citado por Velasquez Pérez, Dulce Ma., Op. cit., p. 11.
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Entre las caracteristicas mas comunes de la propaganda esta el uso de la mentira
como recurso para alcanzar los fines deseados. El engaio, las verdades a medias o la
manipulacion de la informacion son aspectos que van de la mano con la mentira,
mismos que se utilizan, sin reparo, en el mensaje propagandistico cuando éste asi lo
requiere, o sea, lo que se propaga no siempre es lo verdadero. Dice el lugar comun que
la mentira, repetida hasta el cansancio, terminard por ser verdad. Esta tactica
propagandistica se ha utilizado a lo largo de la historia, Maquiavelo la recomienda, pero
quienes la emplean al grado del cinismo son los dirigentes del nacionalsocialismo
aleman. Convenga para ello ver algunos postulados de Joseph Goebbels, Ministro de
Instruccion Publica y Propaganda: “Baste decir una mentira con gran aparato, repetirla
cinco veces en la mentalidad del pueblo para que este la crea, y siete para que quien la
produjo la considere friamente como una verdad”; “no basta con mentir, debes decir la

99, <C

mentira mas grande para que se crea”’; “una buena propaganda es lo mas cercano a la
verdad, aun cuando sea la mentira misma™;'' es el arte de aparentar, sugeriria el
mentado Maquiavelo.

A la par de la mentira como caracteristica de la propaganda lo estd también la
reiteracion y la adjetivacion. “La insistencia corre pareja con la calificacion y la
descalificacién. Lo que lleva inevitablemente a la falsificacion”.*

Dice Ferrer, que a lo largo de la historia “la propaganda ha mantenido su
caracter primigenio de belicosidad: lucha entre adversarios. Se combate por ideas y por
intereses. Se combate, por encima de todo, para conquistar y conservar el poder. El
poder es la ideologia en suma”.*> Al respecto, es recomendable la obra de Federico
Capmbell: La invencion del poder, quien al referirse a la figura “ideal” del gobernante y
su poder menciona: “Fascinacién u obsesion monotematica, tema fundamental de
nuestro tiempo (puesto que la propaganda no es sino su reflejo), el poder es tal vez una
de las ultimas cosas de este mundo que todavia pueden provocar algo parecido al
asombro metafisico”.**

Otro aspecto que ya habiamos mencionado y que aqui ampliamos como
caracteristica de la propaganda es la presencia del simbolo, pues éste le da sentido a la

propaganda en general, como apunta Ferrer, quien ademas dice que el simbolo es el

#! Citado por Ferrer, Eulalio, Op. cit., pp. 128 — 129.

42 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 172.

® Ibidem, p.147.

# Campbell, Federico, La invencion del poder, Aguilar, Nuevo Siglo, México, 2003, p. 15. (Los
paréntesis son del autor).

38



sustento de la propaganda. Kimball Young entiende a la propaganda como el uso
deliberado de métodos de persuasion y formas simbolicas. De acuerdo con Javier del
Rey Morato, el simbolo es una convocatoria de recuerdos y asociaciones que contribuye
a facilitar la memoria receptiva, como ya se apunto. De alli, por ejemplo, que los
simbolos patrios siempre evoquen un pasado glorioso y también que cada época haya
tenido sus respectivos simbolos, mismos que han servido como cohesionadores sociales.

Quién también habla del simbolo, en relacién con nuestro tema, es Salvador
Novo, menciona que la cultura ndhuatl es una cultura simbdlica, y define que “simbolo
es todo objeto que representa una idea diferente de la que por si mismo contiene”,” y lo
ejemplifica al decir que al ver una rosa se entiende primavera o se ve un dardo y se
entiende guerra... Esto se da en mas en unas culturas que en otras, segiin ¢l mismo.
Pero, mas que el simbolo, creemos que de mayor importancia es el estudio de la
mitologia como un componente esencial del imaginario politico, y por ende, utilizado
por la propaganda. El simbolo forma parte de ésta, si, pero se desprende de un

entramado més complejo: el mito. Esto nos da motivo para profundizar al respecto.

4 El mito: un componente esencial de la propaganda

A pesar de que la propaganda, como método sistematico, se gest6 en el siglo XVII
como respuesta a las reformas de Lutero, ésta siempre ha estado inmersa, en toda su
historia, en todo discurso politico. Mas atn, en este periodo especifico (Renacimiento),
puede afirmarse que también lo estaba, pues en esa época la iglesia catolica no so6lo se
movia en el plano de lo religioso, sino que también tenia mucha influencia y control en
el politico.

Asi, a lo largo de la historia, también, el discurso politico se ha nutrido de
diversos elementos del quehacer social de los hombres para operar dentro de sociedades
concretas y en tiempos especificos. Algunos de estos elementos son los simbolos y los
mitos, cuyas estructuras fundamentan las bases para la construccién del imaginario
politico. Para entender mas acerca de estos asuntos acudimos a la interesante obra de
Julio Amador Bech (Las raices mitologicas del imaginario politico, 2004), en donde se
aborda la importancia de los mitos y los simbolos como parte esencial del imaginario
colectivo, pues cumplen el papel de cohesionadores sociales y formadores de identidad,

pero también han servido como parte de un control social utilizados por las élites de

4 Novo, Salvador, Apuntes para una Historia de la Publicidad en la Ciudad de México, Organizacion
Editorial Novaro, México, 1968, p. 55.
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poder. En este texto, a través del estudio de los grandes mitos de las sociedades
antiguas, el autor explica de qué manera los regimenes totalitarios modernos (nazismo,
maoismo) se han valido de las estructuras miticas y simbolicas para alcanzar y validar
sus fines dentro de programas muy bien planeados de propaganda. De aqui, que nuestro
estudio haga hincapié en los mitos y los simbolos como parte del imaginario politico y
su uso en auxilio de la propaganda.

Comencemos con lo que para el autor es la importancia de los mitos y los
simbolos como parte fundamental de una cultura:

“Visto desde la perspectiva del conjunto de la historia humana, el mito ha sido la
forma de saber mas importante en la formacion de una vida colectiva de las sociedades:
origen y fundamento de las costumbres, las practicas y las instituciones. El mito esta
presente en todas las practicas por medio de las cuales se da forma a una cultura”.*®
También afirma que los mitos y los simbolos definen los procesos imaginarios del
cosmos, de la naturaleza y de la vida social, ya que dan sentido a las representaciones
que son el medio y el origen del conocimiento. “Asi mismo, al interior de las practicas
sociales, los mitos y los simbolos configuran el contenido de los procesos y las
instituciones que crean y difunden las nociones fundamentales para interpretar y
conocer el mundo, implantandolas en la vida individual y colectiva”.*’

Anotado esto, veamos ahora lo que para Amador Bech comprende el imaginario
politico: “A todo el conjunto de imagenes, metaforas, intuiciones, deseos, proyecciones,
conceptos y enunciados que sirven para interpretar y explicar la vida politica le
llamaremos imaginario politico”.*® Algo que hay que destacar es que este imaginario
politico se da dentro de las relaciones sociales, en el intercambio discursivo que
presupone la comunicacion entre las personas. “La actividad politica ocurre al interior
de las relaciones sociales, en el intercambio discursivo que media toda relacion social.
Al interior de ese intercambio discursivo se constituye el imaginario politico: a través de
los procesos de comunicaciéon e interaccion sociales que suponen el intercambio
cotidiano de discursos e imdgenes”.” Por lo que el imaginario politico habra de
entenderse como un proceso discursivo al mismo tiempo que es un fenomeno “relativo”,

como apunta el autor, pues responde “a un tiempo y un espacio especificos y referido a

% Amador Bech, Julio, Las raices mitologicas del imaginario politico, Facultad de Ciencias Politicas y
Sociales, UNAM, México, 2004, p. 8.

* Idem.

* Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 226. (Las cursivas son del autor).

¥ Ibidem, p. 227. (Las cursivas son del autor).
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una poblacion determinada”.® Antes de continuar, cabe mencionar lo que el autor
entiende por imaginario: “Puede ser comprendido como el conjunto de referentes, de
figuras simbolicas a partir del cual significamos la realidad. Todo discurso es siempre
interpretable, lo que supone que esta siendo confrontado constantemente con un sistema
de referentes que cada interlocutor posee”.”!

Dentro de las caracteristicas del imaginario politico que acabamos de enunciar,
hay que resaltar lo que a “imagen” se refiere, pues esta es la unidad fundamental del
simbolo. “La imagen es la base de toda forma de pensamiento y, por ello, de toda forma
de comunicacion. Es la unidad basica de interpretacion de la realidad, el nucleo de todo
pensamiento simbdlico (...) Las formas primarias del pensamiento son las imagenes
que luego pueden traducirse a signos lingiiisticos, a graficos o a cualquier otra forma de
representacion de la realidad, susceptible de ser comunicada. Asi, la imagen mental se
transforma en signo, en alegoria o simbolo”.>® De acuerdo con el autor, el simbolo,
entonces, se convierte en la unidad basica a partir de la cual se componen “fodas las
formas de expresion del imaginario”, incluido el politico.

Dada la importancia del simbolo como instrumento de conocimiento y un medio
par interpretar la realidad, cabe reparar en la forma en que se manifiesta, pues, segun
Amador Bech, ofrece a la vez una posibilidad de apertura o de peligro. Los simbolos
“pueden alcanzar la altura de la imagen poética liberadora o de la figura mistica pero,
también pueden descender hasta la mezquindad del simbolo publicitario, de las figuras
del deseo orientadas por el mercado o de los simbolos de la propaganda politica”.> Por
ello, insiste que si bien el simbolo puede proyectar al ser humano hacia un mundo
espiritual infinitamente rico, también lo puede encaminar hacia una ‘“economia
simbolica” que sustenta al mundo de las mercancias o lo puede auxiliar en la
conformacion de ideologias extremas como el fascismo, el comunismo o los
fundamentalismos actuales.”

Vemos aqui, entonces, la importancia del simbolo como un componente
importante de la propaganda. Pero debe contemplarse éste, generalmente, dentro de la
estructura del mito. “Los simbolos, como sabemos, no existen de manera aislada, sino

que estan inscritos dentro de determinadas tramas discursivas: cobran sentido dentro de

0 Ibidem, p. 228.

3t Ibédem, p. 273.

52 Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 229. (Las cursivas son del autor).
3 Ibidem, p. 231.

> Idem.
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contextos semanticos determinados. Originalmente, los simbolos aparecen como figuras
esenciales dentro de los mitos”.>

Por eso, a la par que podemos hablar del simbolo como componente de la
propaganda, también es necesario hablar de la importancia del mito, sobre todo por el
tipo de estudio que realizamos. De acuerdo con Julio Amador, que cita a Joseph
Campbell (Las mdscaras de Dios, mitologia primitiva): “El estudio comparativo de las
mitologias del mundo nos hace ver la historia cultural de la humanidad como una
unidad, pues encontramos que temas tales como el robo del fuego, el diluvio, el mundo
de los muertos, el nacimiento de madre virgen y el héroe resucitado se encuentran en
todas partes del mundo, apareciendo por doquier en nuevas combinaciones, mientras
permanecen, como elementos de un calidoscopio, s6lo unos pocos y siempre los
mismos”.”® Como adelanto, vemos que la mayoria de estos temas miticos se cumplen a
cabalidad dentro de la cosmovision de las sociedades mesoamericanas antiguas.

Dice Amador Bech que debemos entender al mito como un hecho sagrado, pues,
“si lo pensamos dentro de su contexto religioso lo podemos comprender con la
profundidad que merece”.”” Al respecto, nos sugiere la nocién que de mito propone
Mircea Eliade (Myths and Mythical Thought): “[...] para los miembros de las
sociedades arcaicas y tradicionales, el mito narra una historia sagrada que cuenta los
sucesos que tuvieron lugar en el tiempo primordial, el tiempo fabuloso de los
«comienzos». De esta manera, el mito es siempre el registro de un tipo u otro de
creacion, al narrar como alguna cosa o ser comenzé a existir. Los actores son seres
sobrenaturales, y los mitos revelan lo sagrado (o simplemente lo «sobrenatural») de su
actividad [...] los mitos narran no so6lo el origen del mundo y de todas las cosas en él,
sino, también, los sucesos primordiales que conformaron al hombre tal como es ahora:
mortal, sexualmente diferenciado, organizado socialmente, forzado a trabajar para vivir
y obligado a trabajar de acuerdo a ciertas reglas [...] El mito le ensefa los eventos
primordiales que lo han convertido en lo que es; todo aquello relacionado con su
existencia y su modo legitimo de existir en el cosmos le concierne directamente”.”®

Mircea Eliade continia explicando la importancia del mito y habla de su
“degradacion” o la influencia que ha tenido en los distintos aspectos culturales de las

sociedades, tanto las antiguas como las modernas. “El mito puede degradarse en leyenda

>> Amador Bech, Julio, Op. cit. p. 243.

% Ibidem, p. 241.

7 Ibidem, p. 245.

% Amador Bech, Julio, Op. cit., pp. 245-246, (Los paréntesis son de la cita).
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épica, en balada o en novela, o también sobrevivir bajo la forma disminuida de
«supersticionesy», de costumbres, de nostalgias [...] no por ello pierde su estructura ni su
alcance”.” En este mismo sentido, Amador Bech comparte la idea de “sobrevivencia”
del mito, entendiéndola como la capacidad de adaptacion del mismo en el mundo
contemporaneo, llamandola ¢€l, los mitos del mundo moderno. “Por ejemplo, las
estructuras escatolc')gicas60 y milenaristas del comunismo marxista o las estructuras
miticas de imagenes y conductas impuestas a las colectividades por el poder de los
medios de comunicacion de masas y asi sucesivamente. Los personajes de tiras comicas
presentan una version moderna de los héroes folcléricos, mitologicos™.®!

Lo importante para nosotros respecto del mito, es que, de acuerdo con Amador,
“todos los sistemas politicos y sociales se han sustentado en discursos miticos, en sus
simbolos y en los rituales que los celebran”.®* Creemos que la sociedad mexica no es la
excepcion. Y es que “la estructura del mito es poderosa porque es homologa a las
funciones psiquicas y naturales: es semejante al suefo, a la imaginacion creativa, a las
formas del hacer y el conocer basados en la capacidad de transformacion de los
simbolos. De ahi su universalidad y su importancia central en la existencia humana”.*®

En este sentido, Julio Amador destaca las caracteristicas del mito: “1) relata un
suceso; 2) ese suceso tiene un caracter dramatico y ejemplar; 3) ese relato contiene
figuras simbolicas; 4) comprende y expresa patrones de relaciones (y) 5) explica las
relaciones fundamentales de los seres humanos entre si, de los seres humanos con otros
seres y con el cosmos”.*

Dada la, casi, omnipresencia del mito, por ende su complejidad para poder
enmarcarla dentro de la vida social, Amador Bech estableci6 cuatro categorias que ¢l
llama “Dimensiones miticas”.

a) Dimension cognoscitiva: “El mito constituye una estructura explicativa que
permite comprender el origen de las cosas, su razon de ser; el por qué de la vida y sus

» 65

manifestaciones”.”” Esto estd en relacion con el lenguaje como medio para responder a

estos cuestionamientos (y dijo Dios: “hagase la luz y se hizo”...), incluso tiene que ver

> Ibidem, p. 15.

% Deben entenderse lo escatologico en su acepcion teologica que se refiere a la problematica del destino
ultimo de los hombres, de las cosas y del mundo, y no en su acepcion del tratado de cosas
excrementicias.

61 Amador, Bech, Julio, Op. cit., p. 16.

52 Ibidem, p. 10.

53 Ibidem, p. 16.

5 Ibidem, pp. 246-247.

5 Ibidem, p. 20.
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con la creacion misma del lenguaje. El mito, a través del lenguaje, de la palabra, tiende
el puente entre lo sagrado, lo natural y el hombre. “El mito se vale de un lenguaje
peculiar, basado en imdgenes y figuras poéticas, que son las Unicas que permiten
proponer una explicacion de los misterios de la vida. Para decirlos, para nombrarlos,
hace falta otro lenguaje distinto del cotidiano, distinto del lenguaje utilitario. Este es el
lenguaje de las homologias, de las metaforas”.®® Entonces, segin Amador, la
importancia de esta dimension mitica recae en el lenguaje como elemento explicativo
del origen de todas las cosas. Por eso, a través del mito, “el cosmos se vuelve
inteligible”.®’

b) Dimension ontoldogica: “Enraiza la vida humana en un cosmos y su orden
arquetipico”.®® En esta categoria se explica que el hombre se encuentra a si mismo y
encuentra el sentido de la vida mediante la iniciacion ritual y su fundamentacién en un
espacio determinado que le permitird cumplir con su destino. “Antes de ser iniciados en
la verdad del mito, no existimos aun. Nacemos verdaderamente, después de ser
iniciados. Ser iniciado significa: participar de la realidad mitica. Antes de eso, atin no se
existe”.®” Este paso implica un proceso de aprendizaje de las figuras arquetipicas y la
adopcion de sus ensefianzas que se haya en los mitos, sobre todo en el mito del héroe.
“El relato del mito es el vehiculo de la ensefianza que debe ser revelada por un guia
espiritual, éste conduce al iniciado a través de los misterios ocultos de los mitos y sus
simbolos”.”

Otro aspecto importante dentro de la funcion ontologica del mito comprende “la
fundacion del lugar habitable” que, seguin Amador Bech, debe entenderse como una
extension de la creacion césmica, pues “la consagracion ritual del espacio habitable
sobre el que se asienta una comunidad es un suceso religioso de primordial importancia
que equivale a una fundacion del mundo””' Por lo que, la fundacion del espacio
territorial es un acto sagrado, en tanto que completa la cosmogonia de la creacion. Por
eso, la disposicion exacta de ese lugar es de suma importancia dentro de las sociedades
tradicionales. “La ubicacion del lugar para el asentamiento de la comunidad se define

por medio de una revelacion divina. Los dioses muestran a los hombres, mediante un

signo inconfundible, el lugar donde deben fundar su ciudad. La manifestaciéon de lo

5 Ibidem, p. 22.

57 Ibidem, p. 21.

S Ibidem, p. 20.

% Ibidem, p. 24.

7 Idem.

"I Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 25.
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sagrado, la hierofania, fundamenta el Mundo. Introduce la realidad absoluta en el
espacio, estableciendo un «punto fijo», un Centro que definira toda orientaciéon del
hombre en la tierra y el Cosmos™.”> Adelantandonos, podemos ver como esta
caracteristica de la funcion ontologica del mito se cumple tal cual en la fundacion de
Tenochtitlan, incluso, Amador Bech, la toma como ejemplo en su explicacion de esta
dimension mitica. Retomaremos la idea en su momento.

¢) Dimension psicologica y moral: “Pone de manifiesto los conflictos de la vida
humana, la relacion entre la vida interior y el mundo, valiéndose de imagenes complejas
y polivalentes, ofrece soluciones armonizadoras a esos conflictos”.”” Esta dimensién
psicoldgica que, segun el autor, aparece en todas las mitologias, explica que a través de
la mitologia las sociedades adquieren su formacion ética. De manera andloga con la
terminologia psicoanalitica, establece una triada en que han de moverse los fines de la
humanidad: “amor y placer”, que tiene que ver con la pulsion erdtica del psicoanalisis;
“poder y éxito” es el segundo de los principios que obedece a la voluntad de dominio,
por lo que se le relaciona con la pulsion agresiva del psicoanalisis; el tercer principio se
refiere al “orden y virtud moral”, que es equivalente al principio de realidad del
psicoanalisis “que establece los condicionamientos sociales que limitan y dan una forma
mediatizada a las pulsiones, de manera que puedan armonizarse con los fines sociales de
la colectividad”.™

Por lo tanto, “el tema profundo de dimension psicologica y moral del mito es la
armonia vital”.”> Se trata de que el hombre, a través del mito y sus arquetipos logre
“armonizar” lo interior con lo exterior, el espiritu con el mundo. De aqui que retome el
autor su triada pero ahora explicada en el nivel de la conciencia:

1) Supraconsciente-espiritu: El supraconsciente es el nivel mas alto, el espiritu:
une al hombre con el cosmos, con lo sagrado;

2) Consciente-intelecto: El consciente estd en el espacio del mundo, del hombre
y sus creaciones: lo practico-utilitario; es el lugar de las oposiciones dualistas;

3) Subconsciente-pulsiones: El subconsciente es el nivel mas bajo, lo pulsional,

lo amorfo, primigenio, lo no armonizado: el caos.”®

2 Idem.

> Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 20.
™ Ibidem, p. 29.

™ Ibidem, p. 31.

78 Ibidem, pp. 31-32.
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De esta manera, Amador Bech explica de qué forma actta esta triada dentro de
los relatos miticos: “(...) el subconsciente y sus peligros estan representados por los
monstruos que surgen del inframundo. La tierra es la region donde habita el héroe,
donde adora a los dioses y lucha contra los monstruos. La tierra es la arena del combate
vital. Es un combate interior y exterior. La tierra es el espacio del intelecto del
consciente. El cielo es el lugar simboélico del espiritu. Todo lo que esté en la tierra debe
aspirar a la perfeccion de lo celestial, lo terrenal es s6lo la imitacion de lo celeste. Cielo,
tierra e inframundo constituyen una unidad interdependiente, una subdivision de lo
cOsmico que esta presente en todas las cosas y, por ello, en la psique humana. Simbolos
como el Arbol Césmico o la cruz —que es una transfiguracion de éste— representa la
union de los tres mundos”.”’

d) Dimension social y politica: “Crea los cdodigos de identidad comunitaria,
unifica las creencias de un grupo, permite la integracion social, fundamenta y legitima
las estructuras sociales y politicas existentes”.”® Para alcanzar este orden social y
politico, segin Amador Bech, es indispensable el “ritual” como reproductor de los
mitos. “La dimension social y politica del mito corresponde al de la relacion entre el
mito y el ritual. En el ritual se reviven, ceremonialmente, el tiempo y los sucesos
miticos originarios. El ritual es el suceso de la vida colectiva por medio del cual el mito
se vuelve algo presente, actual, vivo. El ritual es el principal medio de socializacion del
mito. El ritual enriquece al mito, lo significa de nuevo, lo denota con nuevos sentidos y
lo adapta a las situaciones siempre cambiantes de la vida™.”

Por lo tanto, esta dimension del mito es de suma importancia para nuestro
estudio porque en ella encontramos que, a través del ritual del mito, la élite en el poder
encuentra parte de su justificacion y legitimacion de su actuar social y politico. Dice
Julio Amador que “el mito no s6lo funda por completo el orden politico, sino que sitia a
todo el ambito de la politica dentro del orden coésmico. Para el pensamiento religioso
ninguna esfera de la vida esta aislada, todas son interdependientes y existen a partir de
su lugar dentro de la cosmogonia. El gobierno supone la regularizacion y organizacion
armonica de todas las cosas y seres bajo el cielo. Eso s6lo puede hacerse si los actos que

deciden el destino de los seres humanos estan en consonancia con las fuerzas cosmicas,

con los designios divinos. El destino humano radica en ser el principal colaborador de

7 Ibidem, p. 32.
8 Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 20.
" Ibidem, p. 37.
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los dioses”.* Quizéa no haga falta recalcar que esta idea encaja perfectamente dentro de

la sociedad mexica, que, para fortuna nuestra también, el autor la ejemplifica con la
nocion de que el mexica fue el pueblo elegido por el dios Sol, como bien lo apuntara
primero Alfonso Caso. En su momento retomaremos esto.

Finalmente, para concluir con este apartado del mito como elemento paralelo de
la propaganda, en su condicion de discurso politico dentro del imaginario colectivo,
Julio Amador Bech propone, como complemento o encore a esta secuencia del mito, un
orden del mismo “en tres grandes grupos tematicos de cara a los ntcleos problematicos
fundamentales que resuelven™':

1) Mitos cosmogonicos: “explican el origen del Universo, el como y el porqué de
la creacion de los seres y las cosas. Narran el paso del Caos original al cosmos que
habitamos. (...) El mito cosmogodnico constituye el centro de toda mitologia vy,
jerarquicamente, es el mas importante. Es el modelo ejemplar de toda creacion, de toda
actividad. Por ser una obra divina, por ser sagrado en su propia estructura, el Cosmos es
el arquetipo de todo origen, de toda forma creadora. Todo lo que es perfecto, pleno,
armonioso, fértil; todo lo que parece un cosmos es sagrado”.*

2) Mitos teogonicos: “narran los hechos fundamentales de los dioses y los
héroes. Contiene, casi siempre, las historias locales convertidas en mitos, la realizacién
de los primeros hechos sociales y culturales por los antepasados miticos, las hazafas
¢épicas que fundaron la nacion, el pacto sagrado entre los hombres y los dioses. Los
fundamentos miticos de los rituales, los modelos éticos a seguir por los seres humanos.
La creacion de los utensilios humanos, de las instituciones sociales y de las costumbres
colectivas por los dioses y los héroes”.®

3) Mitos escatologicos: “explican el sentido de la existencia. Definen la relacion
de sentido entre El Principio y El Fin del Tiempo. De donde venimos y hacia donde
vamos. Hablan de un mundo originario e ideal que fue corrompido por la llegada del
mal, de la lucha eterna entre el bien y el mal y el triunfo definitivo del bien en el fin de
los tiempos. La escatologia designa la doctrina de los fines ultimos, el cuerpo de
creencias relativas al destino ultimo del hombre y del universo: «las ultimas cosasy,

«acontecimiento final», «los ultimos dias», «el tiempo ultimo». A la escatologia le

concierne por un lado el destino ultimo del individuo, por el otro, el de la colectividad,

% Ibidem, p. 38.
8! Amador Bech, Julio, Op. cit., pp. 43-44.
82 Ibidem, p. 43.
8 Ibidem, p. 44.
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la humanidad y el universo; pero este concepto ha sido usado, tradicionalmente, para
hablar de los «fines ultimosy, colectivos, pensando que el destino final del individuo
depende el destino universal”.*

Posteriormente Las raices mitologicas del imaginario politico de Julio Amador
Bech, explica como estos mitos se insertan en el discurso politico para, después,
especificar de qué manera el mito sigue vigente en las sociedades modernas y como lo
han utilizado para sus fines politicos, a través de la propaganda, los regimenes
totalitarios. En la parte de la Propaganda Mexica retornaremos a estos casos para
ilustrar nuestro trabajo. Por lo pronto, damos por terminado la parte del mito dentro de
la propaganda, aspecto que nos ha de ser de mucha utilidad para explicar como, en
primera instancia, los sacerdotes de la tltima tribu en salir de —precisamente — la mitica
Aztlan lograron convencer a su gente para partir y posteriormente encontrar la tierra
prometida por su dios portentoso Huitzilopochtli, y después, ya constituida la élite de
gobierno, de qué manera hicieron de este pueblo “El pueblo del Sol”, y por ende, el
pueblo mas poderoso de Mesoamérica durante los anos previos a la llegada de los
espanoles. Ahora, continuemos con otro elemento importante de la propaganda: la

persuasion.

5 La persuasion: materia prima de la propaganda

La mayoria de las concepciones de propaganda coinciden en que ésta busca influir o
persuadir a la gente para que realice determinados actos o se adhiera a ciertas ideas
preestablecidas y establecidas. Es precisamente la persuasion el elemento principal de la
propaganda y en ello coinciden casi todos los autores consultados, por lo que
consideramos la importancia de abundar al respecto.

Kathleen Reardon (1981), en su trabajo La Persuasion en la Comunicacion hace
hincapié en la importancia de la persuasion en la vida del hombre, en tanto ser social,
que por este hecho, tiene que relacionarse con otros individuos, y lo hace a través de la
comunicacion. Por ello, siempre estd en busca de ciertos objetivos para satisfacer sus
necesidades, los cuales entran en conflicto a causa de esa misma interaccion social. A
menudo, opina la autora, se ven obstaculizados, tanto en el objetivo mismo, como en los
medios para lograrlo. Es alli, entonces, cuando entra la persuasion para tratar de

subsanar esas dificultades. “Cuando el logro de los objetivos de una persona resulta

8 Idem.
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bloqueado por la conducta de otra en busca de su objetivo, la persuasion se emplea para
convencer al ofensor para que redefina su objetivo o modifique los medios para
lograrlo”.®

Como sociedad, contintia, “las personas que tienen objetivos similares forman
subgrupos que aun sirviendo a las necesidades de la sociedad, la amenazan también al
estimular a sus miembros a que centren sus esfuerzos en objetivos que muchas veces
entran en conflicto. Asi es como las sociedades crean simultdneamente condiciones para
incluir y excluir a sus miembros. El hecho de participar de un grupo o de una relacién
implica automaticamente una exclusion del otro”.*® Para completar la idea, podemos
decir que esta division de grupos puede ejemplificarse con la formacion de estratos o
clases sociales, o también podemos hablar de “un grupo en el poder” y “la
colectividad”, que a su vez, puede ser susceptible de mas divisiones cada uno.

Para evitar esos conflictos, menciona Reardon, se crean normas de conductas
“implicitas y explicitas”; se introducen sanciones a quienes violen las normas, ademas
de que también se crean roles dentro de los grupos, lo que hace que las relaciones se
“distiendan”. También dice que estas normas coaccionan las conductas de la gente; pero
no las determina, “de manera que la existencia de la sociedad no garantiza la armonia
entre sus miembros, siempre empujados a adoptar ciertas modalidades de conducta y
rechazar otras. Este movimiento de impulso y rechazo se realiza mediante la
comunicacién y la persuasion™.®’

Kathleen Reardon explica que, al ser éstas (la comunicacion y la persuasion) los
medios “mas racionales” para el aprendizaje de las normas —los otros son, segun ella, la
asociacion y la imitacion— existe una diferencia sustancial entre ambas. Esta diferencia
consiste en que la persuasion es “siempre una actividad consciente. Gerald Miller y
Michael Burgoon (1973) sostienen esta posicion. No niegan que la gente pueda influir
sin proponérselo, pero su concepcion implica que es imposible persuadir sino
intencionalmente. La persuasion entrafia una intencién consciente”.™

Otras de las condiciones para que se desarrolle la persuasion, y que no es

aplicable en la comunicacion, segun esta investigadora, consiste en que el individuo

debe percibir una amenaza en contra de sus objetivos, esos de los que hablamos arriba.

% Reardon, Kathleen Kelly. La Persuasion en la comunicacion. Editorial Paidos, Espafia 1981, p. 25.
8 Ibidem., p.26.
8 Ibidem, p. 26.
8 Ibidem, p. 30.
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“No es necesario que la amenaza sea explicita, basta con que a los 0jos de un individuo
justifique un intento de modificar la conducta de otro (o de otros)”.%

Una tercera condicion de la persuasion, que también opera como diferencia de la
comunicacion, que menciona Reardon tiene que ver con el “concepto de si”, el cual
define como “una serie de normas que no solo orientan nuestra conducta sino que
también dicen a la gente como han de esperar que se comporten los demés con ellos en
un contexto determinado”.”® Es decir, que, para que exista persuasion, el sujeto debe
percibir que “el otro” intenta cambiar o transgredir las pautas de conducta establecidas
sin justificacién alguna, mas aun si este “cambio” afecta a las propias pautas de
conducta del individuo, o como lo llama la autora “sus propios conceptos de si”. Esta
amenaza al “concepto de si” debe ser lo suficientemente significativa para querer ejercer
la persuasion.

Con estas disertaciones, Kathleen Reardon establece su concepto de persuasion:
“...es la actividad de demostrar y de intentar modificar la conducta de por lo menos una
persona mediante la interaccion simbolica. Es una actividad consciente y se produce a)
cuando se registrar una amenaza contra los objetivos de una persona y b) cuando la
fuente y el grado de esta amenaza son suficientemente importantes como para justificar
el coste del esfuerzo que entrafia la persuasion”.”!

Otro punto que destaca Reardon, respecto de la persuasion es que dentro del
proceso persuasivo, que tiene que ver con el comportamiento del sujeto emisor-
persuasor que, de alguna manera, debe cumplir con ciertas condiciones para lograr la
efectividad de sus pretensiones. “Rara vez una persona cambia el punto de vista o la
conducta de otra sin alterar en el proceso algo de sus propias normas”.”> Esto tltimo se
ve muy claro en la propaganda, pues ya sea que los distintos métodos persuasivos
tiendan més a la coercidn o al convencimiento, en cualquiera de los casos el persuasor o
propagandista alterard de cierta forma su conducta para lograr sus fines; es lo que
nosotros llamamos coherencia en la propaganda: aparentar, representar, crear, adoptar o
encontrar ciertas actitudes o conductas que ante los ojos del persuadido sean coherentes
con el mensaje dado.

Finalmente, lo destacable del trabajo de Kathleen Reardon es el concepto de

persuasion y sus caracteristicas pues su trabajo estd mas enfocado en la persuasion

% Ibidem, p. 30. (Los paréntesis son de la autora).
? Ibidem, p.31.
*' Ibidem, P. 31.
2 Ibidem, p. 32.

50



interpersonal, y se enfoca claramente en la “Teoria de Sistemas” de la comunicacion.
Por eso, atrds mencionamos, que la persuasion es parte sustancial de la propaganda,
pero no exclusiva, pues esta se mueve en todos los ambitos de las relaciones sociales,
tanto individuales como colectivas.

Por estos mismos senderos retomamos a Roberto Fabregat, que, como
complemento a las condiciones que de persuasion establece Readon, al referirse éste a la
propaganda apunta lo siguiente: “Hemos insistido en que, normalmente, el hombre s6lo
puede comunicar y propagar aquello que le entusiasma, que le resulta cierto y
recomendable; que le parece util y necesario. La certidumbre, el convencimiento, la fe,
la aspiracion, comprenden estados comunicativos por excelencia y, dentro de ellos, los
naturales recursos de persuasion y sugestion que todos poseemos se despliegan y
actaan”.”

Observamos de nuevo a la persuasion como parte de la propaganda. Persuasion
que puede ser individual y colectiva. Lo interesante de la propuesta de Fabregat es que
menciona el concepto de sugestion como elemento del que también se vale la
propaganda y que esta estrechamente relacionado con persuasion, que incluso pueden
considerarse sindnimos pero que, segun ¢l, no es asi. “Sugerir (sugestion) es el acto de
llevar una idea o una imagen a la conciencia del sujeto, sin intervencion de las
facultades intelectuales. Se sigue por eso la via de la sensibilidad, los instintos, las
tendencias. Casi siempre la imagen sugerida —a veces simplemente insinuada— realiza
un trayecto subconsciente y aparece luego en la conciencia del sujeto con afiadiduras
personales”.”* Adelante menciona lo que para ¢l es persuasion: “Persuadir, por el
contrario, es llevar una idea a la conciencia por medio de razones, hechos o ejemplos,
que obran sobre el entendimiento, y que éste adopta en mérito a un balance, a un simple
proceso de pesas y medidas”.”

De esta manera, segun Fabregat, cuando la propaganda se dirige a la sensibilidad
o los instintos es “sugestiva”, aunque no niega que, en ocasiones, la propaganda apela a
la inteligencia, al célculo, la reflexion o la experiencia y en tal caso, se diria que es
“persuasiva”. Ya en los hechos, observamos que tal diferenciacion es complicada, pues

la mayoria de las veces, en la propaganda, estas dos vertientes van de la mano.

Podriamos decir que la persuasion estd mas relacionada al mensaje y la sugestion a

% Fabregat Cuneo, Roberto, Op. cit., p. 26.
% Ibidem, p. 202.
% Ibidem, p. 203.
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quien emite dicho mensaje y la manera en que lo hace. “Ambos factores, sugestion y
persuasion, aunque corresponden a lineas psiquicas diferentes, operan casi siempre
juntos; estan entrelazados; la presencia de uno implica en cierto grado la del otro. Un
orador sugestiona con el énfasis, la mirada, el ademan; puede agregarse a ello la
sugestion escénica del acto publico, la muchedumbre, la musica, las banderas. Mas a la
vez actua en linea persuasiva con los argumentos que expone, los hechos que cita, los
antecedentes que recuerda”.”®

Quien también habla de la persuasion es Jos¢é Ramon Sanchez, que en su articulo
Defensa de la Publicidad, atfirma que para que exista la eficacia en la publicidad debe
existir una articulacion entre informacion y persuasion. “Con la informacion se difunde
el mensaje sobre la existencia del producto y sus caracteristicas; con la persuasion se
difunden mensajes motivantes que proclaman la existencia del producto y exaltan sus
caracteristicas. Con la informacion se da la noticia de un hecho comprobable como es la
existencia del producto; con la persuasion se da la noticia interpretada del hecho, es
decir, la significacion del producto en cuanto satisfaccion 6ptima de una necesidad”.”’
Podriamos agregar, entonces, que la sugestion en la publicidad se ve en la forma en
como se presentan las mercancias. Finalmente, asevera que la informacién aspira a dar a
conocer y la persuasion aspira a influir.

Segun Otto Lerbinger, el término persuasion “describe apropiadamente una
manipulacion de simbolos disefiada con el fin de producir accidon en otras personas. Se
apela al intelecto y al sentimiento para obtener algun tipo de consentimiento psicologico
de la persona a la cual se persuade”.”® Vemos también en este concepto la idea de
persuasion-sugestion, aunque mas bien, tal nocion, estaria mas relacionada con lo que
implica la propaganda.

Para Dulce Maria Velasquez, la persuasion es “un acto inherente al hombre y la
esencia de la propaganda misma, que ademas tiene la capacidad de asumir diversas
facetas con tal de disuadir al receptor del mensaje”.99 Resalta ademas, que la persuasion

y la comunicacion son componentes, entre otras, de la accion de gobernar; de las

relaciones sociales en general, diria Reardon. Y termina con una cita de A. Rodriguez:

% Ibidem, pp. 203-204.

7 Albarran, Luis, et. al., Publicidad: Una Controversia, Antologia, Ediciones Eufesa, México, 1983, p.
203.

% Citado por Ramos Lechuga Sandra. Op. cit. p.1.

% Velasquez Pérez, Dulce Ma, Op. cit., p. 13.
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“La persuasion existe desde que los seres humanos comenzaron su interrelacion y ha
servido a todas las causas, desde las mas nobles a las mas villanas™'%.

Para finalizar, queremos dejar en claro con esto, lo reiteramos también, que la
persuasion es parte fundamental de la propaganda, cuya relacion tiene que ver mas en la
manera en como se presenta el mensaje y el manejo de los simbolos auxiliares para
alcanzar sus fines. De esta manera, terminamos la revision conceptual de propaganda,
asi como sus caracteristicas principales, objetivos y elementos constitutivos de primer
orden como la persuasion-sugestion, la mitologia y los simbolos. Al final del capitulo
retomaremos todo esto para establecer un concepto operativo que satisfaga nuestro

trabajo. Por lo pronto haremos un breve recuento de la historia de la propaganda, que

también sirve a los objetivos del estudio.

6 Muy breve recuento historico de la propaganda

Una de las cuestiones que se nos presentaron durante el planteamiento de este estudio
era que si la propaganda, al ser creacion de la Iglesia Catolica como respuesta a la
reforma de Martin Lutero, tenia que ser estudiada desde esa perspectiva temporal, y que
todo, a partir de ese momento, que pudiera tener esas caracteristicas se le llamaria de
esta manera. En otras palabras: todo lo que pareciera propaganda pero que fuera a priori
al siglo XVII, ;no seria propaganda? Y lo que pareciera propaganda posterior a este
periodo /si lo seria?

El interés de hablar de la historia de la propaganda responde a que nuestro sujeto
de estudio se ubica, precisamente, antes del surgimiento de la Propaganda Fide, y en un
contexto totalmente distinto al de Occidente. Creemos que si se puede hablar de
propaganda antes de este momento histérico y en un lugar todavia desconocido para la
hegemonia europea de ese entonces como lo era América, ya que hay muchas
semejanzas de la cultura ndhuatl con las de otros continentes, a pesar de que ésta puede
considerarse como originaria'”', sobre todo en la manera de gobernar, en la forma en
como llegaron al poder y como lo ejercieron. Sera la misma historia de la propaganda en
el mundo occidental, principalmente, la que nos dara los elementos para adecuarlos a
nuestro objeto de estudio. Tomaremos para ello, principalmente, la historia que de la

propaganda hace Eulalio Ferrer y la que menciona Antonio Menéndez, ademas de la

1% Ibidem, p. 20.
101 Miguel Ledn-Portilla, explica por qué debe considerarse al conjunto de culturas mesoamericanas como
una civilizacion originaria. En su momento trataremos el asunto.
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historia de la publicidad de Jos¢ Ramoén Sénchez, quien nos aporta algunos elementos
para nuestro trabajo. De Antonio Menéndez tomamos lo siguiente como punto de
arranque para este apartado.

“La propaganda ha existido a lo largo de toda la historia, es connatural a la
existencia social y solo podria extinguirse si feneciera la vida del hombre. Es
inseparable del arte de gobernar. Sus primeros signos fueron elementales, carentes de
método, de sistema y planes de conjunto; dependiendo més bien de la imaginacion,
astucia y autoritarismo del gobernante”.'*

Por lo tanto, la propaganda, mas que ser intrinseca al hombre como ser social,
como afirma Fabregat, es intrinseca al hombre que pretende gobernar, gobierna y quiere
seguir gobernando, a los suyos en primer término y después a cuantos mas se puedan.
“Es la propaganda, expresion de la voluntad de poder, del hombre, sobre sus
semejantes”.'”

Eulalio Ferrer menciona que “el origen verdadero de la propaganda se remonta a
muchos siglos antes (del S. XVII), vinculada al hombre politico, con su afan de alabar
y propagar todo lo que hace”.'® Por lo tanto, inferimos que las primeras muestras de
propaganda se pueden encontrar con el advenimiento de la tribu como forma de
organizacion social, pues es aqui donde cada grupo “tiene un nombre, un dialecto
propio, un gobierno supremo, un territorio que ocupan y defienden y un culto religioso
basado en la adoracion de dioses y creencias que les son particulares”.'” Afirman Roger
y Turner que “los hechos religiosos estan profundamente ligados con las relaciones
sociales, por ello, el desarrollo de las clases sociales y la aparicion del Estado van
acompafiados por transformaciones profundas de las creencias religiosas y del papel que
las practicas religiosas desempefian en la comunidad”.'®

Como ya lo vimos en el apartado de mitologia, la religion tiene una relevancia
indispensable en el desarrollo de las culturas, pues va adquiriendo espacios de poder, los
cuales los tuvo que haber conquistado de alguna manera, en este caso puede ser la
creacion de deidades, que a través de una clase sacerdotal dicta la manera en como se

debe conducir la comunidad. Pero no bastd que esta clase rigiera los destinos del

pueblo, pues es en el mismo desarrollo de las culturas donde se comparte o se desplaza

192 Menéndez, Antonio. Op. cit. p. 130
103
Idem.
1% Ferrer, Eulalio. Op. cit. p. 26
1% Roger, Odile y Turner, Emesto H., Organizacion econdmica y social de los aztecas y culturas que les
preceden, UAM Azcapotzalco, México, 1993, p. 42.
1% Ibidem. P. 43
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el poder a otra clase mas especifica, como lo es la clase gobernante, la cual se
manifiesta a través del rey, emperador, presidente, etc. Se crea asi un binomio en donde
la clase religiosa tendrd, unas veces un papel menor; otras uno mayor, pero siempre
estara presente en los cotos de poder hasta la actualidad. También Ferrer se pronuncia al
respecto y menciona que es evidente que “la civilizacion y las religiones marchan
unidas como generadores de diversos modos de propaganda, independientemente de los
flujos y reflujos de la fe.'"’

En un sentido més formal, Ferrer afirma que el antecedente mas lejano de
propaganda es “el de los anales de los reyes sumerios, quienes dejaron constancia de su
grandeza en tablillas de escritura cuneiforme y monumentales piedras labradas con sus
figuras y el relato de sus hazafias”.'”™ Otro ejemplo antiguo es el del Egipto de los
faraones, quienes, aparte de una escritura pictografica, dejaron constancia de su
grandeza en las edificaciones que existen hasta hoy dia; las pirdmides como simbolo de
eternidad. Menciona Ralph Turner un ejemplo muy claro de lo que era ejercer ese
poder, ese contacto con las deidades para legitimarse ante el pueblo y que ¢l lo toma
como ejemplo de propaganda: se simulaba “un didlogo entre el rey vivo y un antepasado
muerto, tenido por dios. El antepasado difunto alababa al rey vivo y exhortaba a los
subditos de éste a que le guardasen la mayor fidelidad si querian verse libres de males
tremendos”. '

También menciona Ferrer que existen historiadores “que han encontrado las
primeras actividades de la propaganda muchos siglos antes del cristianismo, en la
China, donde los mejores generales eran los que ganaban las batallas antes de darlas —
arte de la simulacion propagandistica— y donde los emperadores solian ejecutar a los
mensajeros portadores de malas noticias”.''” Lo mismo hacian los emperadores
mexicas, principalmente Motecuhzoma Xocoyotzin, con quienes portaban mensajes
desfavorables.

Un personaje significativo dentro de la propaganda es el mandarin Fuh-Tsien —
720 a. de C.—, quien acuid que la repeticion es la base del conocimiento, incluso si este

111

es falso. " A la larga, esta idea tomaria forma hasta convertirse en una caracteristica de

la propaganda: la repeticion del mensaje cuantas veces sea necesario (hoy le

17 Citado por Ferrer, Eulalio, Op. cit., p.63.
1% Ferrer, Eulalio. Op. cit. p. 26.

' Citado por Ferrer, Eulalio. Op. cit., p. 26.
" Ferrer, Eulalio, Op. cit., p.26.

" Ibidem. P. 27.
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llamariamos bombardeo mediatico). Pero existen dos etapas en la humanidad que
alcanzan un alto grado de civilizacion y por ende aparecen en ellas diversas formas de
hacer propaganda: Grecia y Roma.

6.1 Grecia

Segun Jaques Ellul, en Grecia, la propaganda comienza por lo menos en el siglo VIII a.
de C. cuando a la palabra hablada se le adorna a su méxima expresion y da por resultado
la oratoria (y el canto), que estuvo al servicio de los “tiranos demagégicos” 2.

Dice Bertrand Russell que el padre de la historia, Heroddéto, era un
“propagandista a sueldo del estado ateniense. En su época se usaba ya, de modo
continuo y consciente, el instrumento de la propaganda psicoldgica al servicio de las
politica”.'® Como ejemplo, el historiador José Guadalupe Martinez, menciona que
Herodoto cuenta que en la batalla de Salamina, el dios Marte combatié con su espada de
Fuego del lado de los atenienses y quemo las naves de los persas. Russell afiade que en
tiempos de Homero, triunfa también la propaganda en todo el &mbito griego, en boca de
aedas y rapsodas, que se propagan de viva voz. Podriamos decir que el canto del aedo,
acompanado de su citara tenia la misma funcion que algunos ejemplos de poesia nahuatl
—como los cantos divinos y épicos— que practicamente era lirica, y también, en
ocasiones, se acompafiaba de instrumentos musicales.

Ferrer menciona que “la tradicion oral era una cultura tan extendida en Grecia
que los jovenes tenian que aprender a hablar en publico para facilitar su éxito. Lo
mismo, deberian saber defenderse en un tribunal que pronunciar un discurso en las
reuniones politicas. Los incapaces recurrian a hombres fantasmas —los logdgrafos—, los
cuales les escribian el discurso adecuado al caso”.'"* Cabe destacar este aspecto, pues, a
diferencia de los griegos que poseian una escritura mas formal para registrar su historia,
el pueblo mexica se valia de la tradicion oral para transmitir ideas, costumbres, la
historia de su pueblo, etc., apoyados por una escritura pictografica y por la nemotecnia.
Era, pues, la oralidad una forma de educacion y preservacion de su cultura.

Concordamos con Ferrer al mencionar que una de las grandes aportaciones de
Grecia al mundo de la propaganda es el Delfos, “que es el centro de una organizacion de
sacerdotes e idedlogos, constituida en élite intelectual y social. Apolo y su oraculo de

Delfos vienen a ser entonces, para los griegos, el ombligo del mundo. La propaganda se

"2 Citado por Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 27, (los paréntesis son mios).
'3 Citado por Menéndez, Antonio, Op. cit., p.131
14 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 32
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institucionaliza con un sentido de continuidad y eficacia. Se transforman en medios
funcionales los poemas, las fiestas, las leyendas, los lemas, las reuniones publicas...El
ordculo pitico es uno de sus mensajes mas representativos”.''> Aqui hay un punto
destacable, y es que algunos autores, al referirse a la propaganda anterior a la
Propaganda Fide (S. XVII), lo hacen como un fenémeno involuntario, no programado,
sin sistema. Ciertamente que el grado maximo de sistematizacion premeditada de la
propaganda se dio con la Alemania Nazi y su Ministerio de Educacioén, Cultura y
Propaganda, pero el ejemplo anterior de la Grecia antigua nos hace pensar lo contrario,
tal vez en ese tiempo no tenia nombre, no habia un cuerpo en donde enmarcar todo lo
que la propaganda conlleva, pero era una manera de hacer politica, de ejercer el poder,
valiéndose de los recursos a sus alcance, el fin justifica los medios, que por cierto, este
principio, a diferencia de lo que pudiera pensarse, no es de Nicolas Maquiavelo, ni de
San Ignacio de Loyola, sino de un griego: Protagoras, y segiin Ferrer este principio ha
de funcionar como “eje central de la propaganda”, y estamos de acuerdo.

Es en Grecia donde nace uno de los instrumentos de que se ha servido la
propaganda por muchos afios: la retdrica, que, de acuerdo, a Platon, es la conquista de
las mentes de los hombres por medio de las palabras, y segiin Eulalio Ferrer su objetivo
principal es “legitimar los fines, por encima de los medios”; es el halago a la multitud
“a sabiendas de que el halago es una forma de corrupcion”.!'® Habria que poner en
entredicho la paternidad griega de la retorica si consideramos que los discursos nahuas
también son considerados retoricos.

Otra figura interesante creada por los griegos es la del heraldo (“kérux”), que era
el encargado de proclamar las ordenes bandos y noticias de los gobernantes en las
calles, plazas y estadios. “El heraldo aparece ante nosotros como una figura compleja
portadora del poder en el orden religioso, politico, militar y comercial”.'"” Después, éste
tomaria la forma del praeco romano y del pregonero medieval. El pueblo mexica
también contaba con sus “propagadores” de mensajes a semejanza de éstos: Tecpoyotl,
pregonero (Molina, 1992).

6.2 Roma
A diferencia del pueblo griego, el romano se caracterizo por ser una sociedad campesina

y su postura intelectual ante la filosofia estaba mas encausada hacia el andlisis social y

5 Ibidem, p. 33.

16 Ibidem, p. 93.

17 Sanchez Guzman, José Ramon, Breve historia de la publicidad, Ediciones Piramide, Madrid, 1976, p.
49.
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politico. Y si bien es cierto que los griegos son los padres de la democracia, fueron los
romanos los que la elevaron a su maxima expresion y le dieron al Derecho su mas
perfecta dimension, siempre adecuandolo a los intereses de la clase gobernante en turno.
Son pues los griegos, quienes mas influencia tuvieron sobre el pueblo romano, aunque
éste nunca estuvo renuente a la influencia de otros, como los etruscos, de quienes
recibieron la escritura, los principios urbanisticos y algunas influencias religiosas.
Recordemos que el pueblo mexica estaba abierto a las deidades de los pueblos
conquistados y su maxima influencia la recibi6é de los toltecas, de quienes se decian
descendientes.

Roma se caracterizd por sus constantes guerras, tanto intestinas como
expansionistas y son sus militares y guerreros los que fungen como propagandistas “al
llevar la idea de superioridad de Roma dejando sefiales de piedra sobre la ruta de sus
conquistas, avecinando pueblos y creando federaciones cada vez mas extensas en las
cuales se integran las ciudades vencidas, con ciertos derechos de autonomia”.''®
Participan en los solemnes desfiles que recuerdan a los realizados por los nazis; éstos
igual de espectaculares que aquellos. También, cuando los mexicas regresaban de una
expedicion militar se hacia todo un recibimiento festivo, similar a estos dos casos.

Por otro lado, comenta Menéndez, en cuanto a los mensajes propagandisticos,
que “en columnas y paredes del forum, grabanse (sic) frases alusivas a generales y
tribunos, remplazando por carteles, de bronce o cobre, las antiguas placas de piedra
griegas”.'"” Se recuerdan, entonces, las ruinas de Pompeya, que conservan carteles
politicos y anuncios testimoniales, enalteciendo las cualidades y detallando los
programas y promesas politicas de los candidatos de esa época. Es antes del cesarismo
donde aparecen los Anales Maximi, documentos politicos de cardcter publico que eran
expuestos en muros blancos; las Actas Senatus se publicaban en tablas; las Acta Divina
Populi Romani, se publicaban a manera de gacetas.'” Todas ellas comunicaban las
decisiones de los gobernantes.

Otro aspecto que se ha considerado como propaganda es la utilizacién de la
moneda, pues ademas de un sentido expansionista, es considerada como un instrumento
eficaz para controlar los movimientos financieros de los pueblos sometidos y un medio

de propaganda politica, pues en ellas aparecia la efigie del gobernante y esto era un

18 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 35.
1o Menéndez, Antonio, p. 132.
120 Thidem, p. 132.
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simbolo de poder y gloria del hombre. Aunque ya existia el antecedente con Alejandro
Magno, quien hizo lo mismo con su imagen.

Comenta Ferrer que “la escuela romana de la propaganda tiene su antecedente
mas antiguo en el temido orador y politico Caton el viejo —234 a. de C. —, a quien se ha
atribuido una de las técnicas mas usuales en toda clase de propaganda: la frase hecha,
repetida hasta que el piblico la recuerde”.'*!

Una de las estrategias para distraer y mantener en calma a la “plebe” fue la
creacion del circo, recordemos una de las frases politicas de Julio Cesar, pan y circo,
para ello se construyo el suntuoso coliseo, en donde los gladiadores, que eran esclavos,
peleaban por sus vidas entre ellos y contra animales feroces. De aqui surge una de las
consignas mas recordadas de este imperio: Ave Cesar: los que van a morir te saludan.
Dice Ferrer que es curioso que en roma los vencedores conservaran la vida y entre los
mayas los que ganaban tenfan que morir.'”? Esto se explica por las distintas
cosmovisiones entre Occidente y Mesoamérica.

Afirma Menéndez que “el emperador Augusto maneja la propaganda politica
con sentido total e histérico: su consejero Mecenas subvenciona artistas y escritores,
historiadores y poetas; Virgilio, portavoz semioficial, produce sus hermosos mensajes
de propaganda sobre pedido, para propiciar la paz social, la prosperidad econémica, la

exaltacion del imperio...”.'"

También dice que las obras de este autor, Las Bucolicas,
Las Georgicas y La Eneida, cumplen “perfectamente el propodsito de convencer entre
otros, al soldado romano de las placidas ventajas de la vida agraria, de trocar espada en
arado, y de convertirse voluntariamente en elemento productivo a la economia
imperial”.'** Por el mismo sentido el poeta Horacio escribe sus odas clésicas.

Es asi como “Grecia y Roma, especialmente esta tultima, instituyen y
experimentan las formulas caracteristicas de la manipulacion y la coaccidon: desde la
compra del voto electoral hasta la gratificacion verbalista; desde las frases mil veces
repetidas hasta el letrero reiterativo del muro; desde el juego seductor de las promesas
2,125

hasta la insidia competitiva del rumor”; *” y agregariamos el complot y el homicidio

premeditado.

121 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 36.

12 Ibidem, p. 47.

12 Menéndez, Antonio, Op. cit. p. 133.
124 Ibidem, p. 133.

125 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 59.
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6.3 La Propaganda Fide

Tras la caida del imperio romano (S. IV), vinieron anos de oscurantismo y la Iglesia
Catolica adquiri6é un gran poder, tanto economico como politico, al grado de que eran
los Papas los encargados de otorgar la anuencia divina a la clase gobernante, coronando
al rey en turno. Fue tal el poder que logro la Iglesia, que todo giraba en torno a ello, e
igual que la corrupcion alcanzé al imperio romano, también lo hizo con la iglesia, que
ya para el renacimiento se encontraba en una situacién bastante comprometedora: se
compraban indulgencias; los obispados se otorgaban por medio de influencias o se
pagaba por ellos. No se necesitaba ser religioso para poder ser obispo; se pagaban
grandes sumas por una educacion universitaria, principalmente en Padua. Se compraban
puestos para trabajar al servicio de la iglesia, como el de “protonotario apostolico”, uno
de los cargos publicos mas preciados, el cual se obtenia en ese tiempo por 2600
ducados. Y asi, existian un sin fin de irregularidades que contravenian los principios del
evangelio, por lo que el desgaste del catolicismo resulté hasta cierto punto normal.

El 10 de noviembre de 1483 nace uno de los hombres que fue fundamental para
que la Congregacion de la Propaganda Fide surgiera: Martin Lutero, quien ante todo lo
que venia ocurriendo con la iglesia, se rebel6d contra ésta, e inicid su reforma eclesiastica
en Alemania. “Escribio y publicd una lista de 95 proposiciones sobre la cuestion de la
penitencia”.'?® Sostuvo tesis en contra de la iglesia. “Su epistola Oscurorum Virorum,
sus grandes tratados y panfletos desencadenaron la reforma por toda Europa con su
secuela de tremendas luchas y conmociones sociales”.'?” Por todo esto, el 15 de junio de
1520 la iglesia lo condena mediante la bula Exurge Domine, y es excomulgado. Ante
esta situacion de rebeldia que desestabilizo a la iglesia catolica, ésta no podia quedarse
sin hacer nada, por lo que, durante el papado de Clemente VII (1523-1533), se dieron
las primeras reacciones ante la “herejia” de Lutero, con los mismos medios que éste
utilizaba: panfletos y folletos.

Cayetano de Thiene, fundador de las ordenes de Clérigos regulares —la
Compafiia de Jesus (los Jesuitas) de San Ignacio de Loyola, la mas famosa de ellas—,

empezd a escribir, copiar y distribuir por miles sus posturas, por toda Roma, en contra

126 Ibidem, p. 136.
27 1dem.
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de las ideas de Lutero.'”® Estos primeros intentos llevarian a la creacién de la Sacra
Congregacion de la Propaganda Fide y la contra reforma de la iglesia Catdlica.

Posteriormente Pablo III (1534—1559), introdujo reformas durante el Concilio de
Trento, que vendrian a darle fuerza al sentido misional de la iglesia. “Pio V (1566 —
1572) creo la congregacion para convertir paganos y herejes. Igualmente, Gregorio XIII
(1572 — 1585), creo6 la Organizacion Pontificia de Asuntos Orientales y la Propaganda
Comissio Fide”."”* Pero fue hasta el 6 de enero de 1662 —poco mas de un siglo después
desde los primeros intentos— cuando el Papa Gregorio XV establece de manera formal y
organizada la “Sacra Congregacion de la Propaganda de la Fe”, mediante la bula
Inscrutabile Divinae. Dice Ferrer que “se trata de un organismo formalmente
estructurado, cuidadosamente planificado —quiza haya sido, por eso, el mejor sistema de
propaganda en el mundo— para canalizar e impulsar los deberes mas altos del oficio
pastoral: difundir la religion catélica con apoyo del evangelio”.'**

La importancia de esto radica en que es aqui donde se empieza a usar la
propaganda en toda su extensidon como algo concreto y sistematizado, que con el paso
del tiempo compartiria y cederia su esencia al campo de la ideologia, con todas sus
implicaciones politicas y filoséficas, como dice Ferrer. Aunque, en general, la historia
de la evangelizacion ha tenido que ser de cierto modo planeada y ejecutada.

Después de la Propaganda Fide, la historia de la humanidad nos otorga
muchisimos ejemplos méas de como la propaganda ha estado al servicio de distintos
gobiernos y grupos sociales con sus respectivas pretensiones de liberarse de la
“opresion” o de conquistar al mundo: la revolucion francesa, la independencia de las
trece colonias, la revolucion rusa, las dos grandes guerras mundiales, sobre todo la
segunda, que tuvo en la Alemania Nazi su més grande exponente. Recordemos las
palabras de Hitler al referirse a ella: La propaganda nos ha conducido hasta el poder, la
propaganda nos ha permitido después conservar el poder, la propaganda nos dara la
posibilidad de conquistar el mundo.

A fin de no extendernos demasiado y a sabiendas de la suficiencia bibliografica
al respecto, no profundizaremos en los ejemplos anteriores. Lo que si haremos es
retomar la historia de la propaganda en México. Eulalio Ferrer hace un estudio

interesante en su muy citado libro, De la Lucha de Clases..., respecto de la historia de la

'28 En Divo Caietano Thienaceo Clericorum Regularium Auctori et Magistro IV Recurrente Saeculo ab
Eius Natali. Madrid, 1948. p. 14.

12 Menéndez, Op. cit., p. 257.

130 Ferrer, Op. cit., p.22.
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propaganda en nuestro pais, lo curioso es que ¢l comienza su estudio a partir de la
Revolucion de México, como si antes no existiera mas. Le falté hablar de la colonia y
del México prehispanico, afortunadamente para nuestro estudio no lo hizo, y tal vez
parezca pretenciosos, pero el objetivo de este trabajo es ese, precisamente, hablar de un
momento de esa historia: la propaganda en México antes de la conquista,
particularmente la del imperio mexica.

6.4 Meéxico

Son tres, solamente, los autores que relacionan la propaganda con el México
prehispanico. En primer lugar mencionaremos a Eulalio Ferrer, que en 84 paginas de su
De la lucha de clases...que le dedica a México, solo un pequefio parrafo habla de la
sociedad mexica: “Pais de lemas, México lo es también de cupulas. La ctpula entendida
como ¢lite. La ¢lite, como centro influyente de las grandes decisiones. La élite de la
¢lite, en tiempos de Moctezuma, la constituian las 21 familias mas importantes y
privilegiadas”."!

Por su parte Antonio Menéndez, que también le dedica un capitulo a México, en
dos parrafos habla del tema en cuestion:

“El sacerdote Tenoch supo motivar al pueblo azteca y desprenderlo de su
ambito, alla lejos, en el Norte, en las siete cuevas de Chicomoztoc, para traerlo al valle
de Andhuac. Manipuld, al efecto, los simbolos del dguila y la serpiente y, tras muchas
privaciones y sacrificios, llevo a su pueblo a la tierra prometida, a cumplir su destino.

“Principes y sacerdotes indigenas, cuyos conocimientos técnicos les daban
capacidad para motivar el esfuerzo y aprovechar el tiempo de sus gobernados, los
dirigieron sagazmente: a cumplir las tareas elementales, siembra y recoleccion de los
frutos de la tierra; después, a construir los inmensos edificios que todavia hoy dan
caracter y seforio a México; la arquitectura y urbanistica maya, azteca, zapoteca... los
Sac-bé, o caminos de piedra blanca, que unieron los cuatro puntos cardinales del
Mayab”.'*

Lamentablemente Menéndez comete un error al decir que fue el sacerdote
Tenoch quién saco a esa tribu chichimeca de Aztlan, pues éste fue, mas bien, uno de los
fundadores de la ciudad que llevaria su nombre. Lo cierto es que si —como adelanto—,

este hecho, la salida de la mitica Aztlan, puede considerarse como propaganda, si

BU Ibidem, p. 312.
32 Menéndez, Op. cit. p. 273.
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aceptamos que tal cosa (la peregrinacion) sucedid, pues también ésta debemos tomarla
con cautela, como un mito.

Mencidén aparte merece Salvador Novo con toda esa “grandeza mexicana” que
ostentaba su obra y personalidad. De los tres autores, es ¢l quien mas profundiza en
estas cuestiones, lamentablemente para todos, y muy a nuestro pesar, comete un error
significativo: mas que confundir a la propaganda con publicidad, comprende a la
primera dentro de la segunda. Esto se debe tal vez, a que, aparte de ser poeta, gran
cronista y ensayista, también fue publicista. Veamos lo que anot¢ al respecto en su libro
Apuntes para una historia de la publicidad en México:

“Lo que se proponen, lo que han tecnificado en una profesion liberal y prospera,
es comunicar a los hombres entre si, a los hombres con las mercancias; las ideas, las
creencias, las convicciones, de unos hombres a otros. El grado y la intencion con que lo
realicen o lo emprendan, diversificara los rubros en que se clasifique dentro de una
terminologia mas precisa una actitud que grosso modo puede distinguirse en:
INFORMACION, ANUNCIO O AVISO, PROPAGANDA O RELACIONES
PUBLICAS; y conocerse en su todo como publicidad, con un nombre que implica al
publico o al pueblo como objetivo”™.'

De esta manera, al hablar del antecedente mas lejano de la publicidad en México
se remonta a los conocidos Pochtecas —que aparte de ejercer su funciébn como
comerciantes, muchas veces la hacian de embajadores e incluso espias del imperio — En
este caso concreto no habria mucho qué discutir, salvo su condicion guerrera y de
informadores, atributos que recaen mas en el aspecto politico que comercial. Pero, a la
par que hace esto, Novo también habla de cuestiones que le competen a la propaganda:

“Estructurada en piramide, de los macehuales al tlatoani, la sociedad nahua
debia mantener su gravitacion y basar sus progresos en la imparticion de sus
convicciones al pueblo y a las nuevas generaciones. Entraba para ello en juego la
educacion, impartida fuera del hogar, en el Tepuchcalli y en el Calmécac; apta a formar
guerreros, sacerdotes, operarios, artistas y comerciantes.

“Y en relacion con ella es como podemos valorar el sentido de los cédices o
«pinturas» en cuanto medios de comunicacion (o publicitarios) parejos en las escuelas
de la simbologia que en los edificios, o en el atuendo ritual de dioses, sacerdotes,

guerreros y funcionarios, proclamaba a los ojos su caracter, su identidad, su

133 Novo, Salvador, Op. cit. pp. 13-15, (las altas son del autor).
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importancia, su significado. Los cddices eran la obra en que los tlacuilos se servian del
simbolo de significacion convenida y tacita para plasmar en ellos un mensaje, y
comunicarlo”.'**

En este sentido, Salvador Novo profundiza un poco mas en la importancia del
simbolo —tan presente en la propaganda, como ya vimos—, y llega a afirmar que la
nahua, es una cultura simbdlica. Habla de la importancia que tiene el lenguaje, no como
mera comunicacion, sino como una forma “magica” de acicalar las palabras.

Ya fuera de nuestra delimitacion y a manera de agregado citamos lo que Novo
dice de Hernan Cortés: “Con Cortés, o en Cortés, llega a México el complejo fenomeno
o monstruo humano que para nuestro tema representa aquel extraordinario sujeto de la
publicidad, la propaganda y las relaciones publicas que favoreceran su hazafia, y al
mismo tiempo, y por paradoja, llega en Cortés el mayor publicista que haya colocado en
el mercado mundial la compleja mercancia del pais de que sus Cartas de Relacion son la
eficaz campafia de promocion y ventas”.'>

Estan pues estos autores, que de alguna manera nos avalan y alienta a realizar
este trabajo. Habra que profundizar en lo que ellos apuntaron, ya corto el primero; ya
erroneo en un dato, el segundo; ya atinado pero confuso, el tercero. Confusion que nos

da pie para pasar al apartado que habla precisamente de eso: las confusiones en que ha

caido el término de propaganda, sobre todo en los tltimos afios.

7 Propaganda versus publicidad

7.1 Los spots

Un grupo de nifios juega futbol en la calle. El balon cae en una coladera destapada. Un
niflo pregunta: “; Y ahora, quién podra ayudarnos?”. Corte. Se ve algo volar por el cielo.
Voces de nifios: “Es un pajaro...”, “Es un avion...”, “No, es Super Marcelo”. Corte.
Aterriza Marcelo Ebrad vestido de superhéroe y dice: “No se preocupen carnalitos, con
mis superpoderes sacaré el balon”. Lo hace. Los nifios aplauden. Dice Marcelo:
“Recuerden, para crecer grandotototes y fuertotototes no dejen de tomar su cereal. Y
nunca lo olviden: el sol saldra para todos mientras haya un rayito de esperanza. Adids”.

Marcelo se aleja volando.

134 Ibidem, p. 47, (los paréntesis son del autor).
135 Ibidem, p. 71.
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Plano general de una feria de pueblo. Corte. Se ve el carrusel dando vueltas. En
un “Dumbo” va montado Juan Camilo Mourifio"*® y come unos panecillos. Se ve feliz.
Corte. La camara da vueltas en el carrusel con toma en Close Up de Mourifio. El habla:
“Con el carifio de siempre, Mouriiio presidente”.

Toma panoramica de una “super carretera” en la que se ve un coche deportivo
sin capota viajando a toda velocidad. Corte. Varias tomas cortas del mismo auto por
diversos paisajes. El auto frena con brusquedad. La cdmara se acerca vertiginosa al
conductor. Es Enrique Pefia Nieto, quien viste muy elegante y trae puestos unos lentes
oscuros. Su pelo estd muy engomado peinado de raya a lado. Dice: “Ser metrosexual es
un lujo, pero creo que lo valgo”. Corte. Plano general del auto que en arrancon reinicia
la marcha y se pierde entre las curvas.

En un salon de baile hay un pastel muy grande. De éste, sale Martha Sahagun,
silbando la cucaracha. Entra a cuadro un enanito que grita: “Para la Martha mas
conocida de México, cualquier publicidad es buena”.

Figuras como estas son posibles por la confusiéon actual que existe entre
publicidad y propaganda o mas bien la sustitucion que ha hecho la ultima por la
primera. Textos como Técnicas de Marketing politico, Mercadotecnia politica, Como
se vende al candidato, Publicidad politica, entre otros, dan cuenta de este fendémeno que
empez6 en Estados Unidos en la década de los cuarenta del siglo pasado con las
campaiias electorales'”’, y que en nuestro pais se ha manifestado de forma mas clara en
los ultimos afos: la publicidad al servicio de la politica.

7.2 A que no puedes confundir solo una

No solo el comun de la gente cae en la confusion de términos, algunos autores también
lo han hecho y hablan de propaganda y publicidad como una misma cosa. Ya vimos el
ejemplo del escritor Salvador Novo, que independientemente de ello, hace un aporte
interesante a la historia de la publicidad en México, sobre todo en el que toca a los afos
de la Colonia. Un libro que tuvo éxito en su momento, sobre todo en Estados Unidos,
fue The haidden persuaders, que en castellano se conoce como Las formas ocultas de la

138

propaganda (1978), °° cuya primera edicion es de 1959. Su pecado estuvo precisamente

en la traduccion porque, otra cosa hubiera sido la traduccion literal: Los persuasores

136 Esto fue escrito antes de la muerte del, hasta entonces, Secretario de Gobernacion, Juan Camilo
Mourifio, el 4 de noviembre de 2008.

7 Miquel de Moragas Spa, (Sociologia de la Comunicacion de masas III) publica dos articulos al
respecto: “La campafia electoral ha terminado” y “Procesos politicos: la mision de los mass-media”.

138 Packard, Vance, Las formas ocultas de la propaganda, Editorial Sudamericana, Buenos Aires, 1978,
Decimocuarta edicion, Trad. Martha Mercader.
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ocultos que, precisamente, de eso trata el libro: de la gente que usa la persuasion de
manera encubierta en ciertas actividades de la vida cotidiana.

El libro EI éxito en la propaganda (1975),"’

cuyo titulo original es Successful
publicity (Publicidad exitosa) tiene el mismo problema que el anterior, una traduccion
no adecuada. Este texto no confunde tan arbitrariamente los dos términos, pero en lo
que no estamos de acuerdo es que, aparte de afirmar que los ‘“norteamericanos
inventaron la propaganda”, hagan de ésta una receta o un manual de procedimientos —
tan habitual en los estadounidenses—: como, donde y cuando usar la propaganda. “El
hombre de negocios que quiera incrementar sus ventas..., el director de la asociacion
comercial que desea lograr..., el presidente del consejo de la liga de mejoramiento civil
que desea obtener..., el ama de casa que quiere que su beneficencia venda maés...”, etc.

El espaiiol Juan Beneyto, en su libro La opinién publica (1961),'*

nos lleva por
aqui y por alla, entre la propaganda y la publicidad. En ocasiones marca la diferencia
entre ambas, diciendo que la primera devino en la segunda. Otras veces, mucho maés tal
vez, las entiende y aplica como sinénimos y, como ejemplo, dice que el “Estado habra
de hacer publicidad™. Sirva esto como ejemplo de equivocos en que han incurrido, tanto
escritores como editores.

Pero también vale decir que hay autores que si estdn consientes de las
diferencias y asi lo manifiestan en sus textos. Uno de ellos, y tal vez el mas pujante, sea
Eulalio Ferrer, que incluso enumera una categorizacion, tanto de semejanzas como de
diferencias.'*' De entre las doce coincidencias que menciona entre ambas materias,
como ejemplo, apuntamos so6lo algunas:

“Los mecanismos técnicos de la propaganda y la publicidad coinciden en la
forma, en tanto una hace ofertas a un mercado politico y otra a un mercado de
consumidores, en busca de una eleccion o preferencia”.'*? Otra concordancia que anota
dice que “la propaganda y la publicidad tienen en comun la clave de la promesa, desde
ofertas persuasivas y sugerentes de un beneficio o de una satisfaccion en el marco
concreto de cada una”.'*

Por otro lado, de entre las dieciocho diferencias que Ferrer encuentra entre

propaganda y publicidad menciona que “la propaganda esté al servicio de las ideologias

19 Gottlieb, Edward y Klarnet, Philip, EI éxito en la propaganda, Editorial Diana, México, 1975, Trad.
José Luis Belmar.

140 Beneyto Pérez, Juan, La opinion publica, Editorial Tecnos, Madrid, 1961.

4! Ferrer, Eulalio. De la Lucha de Clases a la Lucha de Frases. Capitulo X

12 Ibidem, p. 353.

' Idem.
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y de los dioses. La publicidad esté al servicio de los productos y de los servicios. Una
dice lo que hay que creer y otra lo que hay que consumir”."** “La propaganda cultiva el
mesianismo de los hombres y la publicidad cultiva el fetichismo de las cosas. Esto es: la
propaganda exalta el dominio del hombre sobre el hombre y la publicidad es el
instrumento del hombre para el dominio de las cosas, aunque muchas veces las cosas
dominen al hombre™.'*®

Otro que hace notar esta diferencia es Enrique Guinsberg, quien desde su trabajo
publicidad: manipulacion para la reproduccion (1987), acota: “Este trabajo estudia a la
publicidad entendiéndola como conjunto de técnicas dirigidas a atraer la atencion del
publico hacia el consumo de bienes o servicios, aceptandose por tanto que hay una
diferencia con propaganda, cuya funcion seria la transmision de fines ideoldgicos y/o
politicos”."*® Dice que antafio esta separacion era real y que hoy mas bien es tedrica.

Cabe detenernos en el estudio de Guinsberg porque, si bien marca una diferencia
entre las dos disciplinas en cuestion, también propone una tesis en la que afirma el
caracter ideologico y por lo tanto propagandistico de la publicidad. En primer lugar, hay
que insistir en ese deslinde que hace este autor entre propaganda y publicidad: “...el
material de este trabajo estudiarda a la publicidad a secas, es decir, marginando toda
mencion a la llamada propaganda, aunque reconociendo siempre la combinacién de
ambas y la presencia de contenido ideolégicos de aquella”.'*’ Este deslinde de
igualdades-diferencias lo establece a partir de tres aspectos: 1) de hecho, la promocion
de mercancias y/o servicios conllevan una incuestionable valoracién ideoldgica; 2) las
mismas agencias publicitarias tienen, en muchos casos, campaias publicitarias y
propagandisticas; 3) cada vez en mayor grado, las campanas politicas (especialmente
electorales) son llevadas a cabo por agencias y con técnicas publicitarias.'*®

Practicamente su trabajo se encamina a la demostracion del primer punto.
Basado en un analisis marxista, a lo largo del texto, explica que la publicidad, como
fendmeno del sistema capitalista, opera dentro de la estructura econdémica, como parte
de una superestructura ideoldgica encaminada a mantener el control social de las masas
a través de la reproduccion del mismo aparato capitalista en el marco de produccion-

consumo. “Es en tal contexto que debe comprenderse la funcion de la publicidad, es

144 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 358.

15 Idem.

16 Guinsber, Enrique, Publicidad: manipulacién para la reproduccién, Universidad Autonoma
Metropolitana—Unidad Xochimilco, Plaza y Valdez Editores, México, 1987, p.11.

7 Ibidem, p. 14.

18 Ibidem, p. 12 (Los paréntesis son del autor).
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decir como una parte de la superestructura que, en el marco productivo capitalista,
busca internalizar en la poblacion la necesidad de adquisicion y consumo de lo que se
le ofrece, actuando, por tanto, como herramienta de formacion de conciencia favorable a
los intereses del sistema productivo en vigencia.”.'*

Con mayor claridad explica su postura mas adelante: “Se trata entonces de meter
a la poblacion en el mundo ideal de la superestructura, un mundo construido como
paradigma de la adaptacion perfecta y de aceptacion acritica de los valores imperantes,
un mundo que no es creado por la publicidad pero que ésta apuntala cotidiana e
insistentemente a través de la globalidad de su presencia. Nos dice qué es lo bueno para
ser una persona «correcta», «hermosa», «sana» y «elegante», qué es lo que debemos
hacer, decir y consumir”.'”® Le falto apuntar: “pensar” y “creer”; acciones mas
relacionadas con la propaganda. Vemos, con esto ultimo, que es muy cierto que existe
una delgada linea que divide estos dos campos: publicidad-propaganda y que por lo
tanto es facil de brincar o atravesar y regresarse de nuevo, pero también lo es que sus
fines principales y algunos métodos son diferentes. El mismo Guinsberg lo enfatiza: una
cosa es propaganda y otra publicidad. Puede entenderse, dentro del marco del mundo
moderno, que la publicidad esté también al servicio de los gobiernos como mecanismo
de control social, creadora de “necesidades” y ‘“expectativas”, mdas relacionas al
consumo y al status que nos pueda brindar ese consumo, pero no a la satisfaccion de
necesidades de otra indole como espirituales o politicas, aunque podria decirse que la
publicidad busca también suplir esos aspectos del ser humano a través de los objetos de
consumo. "’

Como vemos, resulta dificil, en la actualidad, poder definir los parametros de
estas dos disciplinas, sobre todo por lo explicado, y mas aun, nos faltaria anotar otro
fendmeno que también entraria a discusion: la propaganda o la publicidad institucional
que realizan los gobiernos para generar o mantener una buena imagen de su quehacer

gubernamental en aspectos no muy politicos como las campanas de salud, de

empadronamiento, de poblacion, de alfabetizacion, de promocién de los valores, etc. En

19 Ibidem, pp. 34-35.

0 Ibidem, p. 88.

31 En este sentido, hay un libro interesante (mas de lectura que de consulta), cuyo nombre es muy
ilustrativo: Revelarse, Vende (2004). En donde se explica como la publicidad, dentro del marco de la
llamada contracultura, se apropia de los simbolos ideologicos, catalogados como revolucionarios o
reaccionarios al sistema imperante, y los utiliza como parte de articulos de consumo o de las mismas
campaias publicitarias, con la intencion de llegar a ese mercado “revolucionario” y ofrecerles productos
que satisfagan esa necesidad, que mas que ideoldgica, puede decirse que es identitaria o de pertenencia a
un grupo. Por ejemplo las playeras con la imagen del Che Guevara o de Frida Kahlo.
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nuestro pais vemos que esa tarea, a parte de las secretarias correspondientes, se le ha
encargado desde los afos sesenta al, hasta hace poco, Consejo Nacional de la Publicidad
(CNP), (y ¢por qué no: Consejo Nacional de Propaganda?) que en su slogan
encontramos la respuesta: Voz de las empresas. Principalmente este Consejo se ha
encargado de las campafias de promocion de valores, claro que de los valores que
promueve el gobierno en turno: A favor de lo mejor, Viva la familia, etc. ““...el CNP es
una creacion peculiar, puesto que su accidon no estd orientada a representar o procesar
los intereses especificos de los empresarios mexicanos, como sucede con una parte
importante de las organizaciones empresariales, sino principalmente a influir en los
valores que, de acuerdo con sus dirigentes, deben privar en la sociedad mexicana”.'> Si,
pudiéramos decir que en este caso el papel del CNP esta orientado mas hacia la idea de
propaganda que a la publicidad, aunque también podria entrar en los estudios de
Opinion Publica, un fenémeno reciente como la publicidad (afios cuarenta-cincuenta del
siglo XX), como “medidor” y creador de la misma.

De hecho, Alejandro Ruiz, quien presenta este trabajo sobre el CNP, también se
cuestiona esta “hibridacién” de propaganda y publicidad, y més aun sobre el papel que
desempefia el CNP, pues éste, ni hace publicidad como tal (promover mercancias y
servicios), ni tampoco hace propaganda total (campafias electorales'> o la adicion a un
partido politico, movimiento social, credo o culto religioso). Coincide plenamente con
lo postulado por Enrique Guinsberg: “Desde la perspectiva politico-ideoldgica, la
publicidad también posé¢ un amplio margen de influencia, pues aun sin penetrar
directamente en esos ambitos, reproduce valores y estilos de vida. En suma, es
susceptible de manipular, al igual que los criterios de compra, la reflexion de los
individuos™."** Alejandro Ruiz encuentra una posible explicacion a este caso concreto
del CNP, enmarcandolo dentro del término: Publicidad institucional. “Con esta
aportacion, en el entendido de que hay por lo menos dos tipos diferentes de publicidad,
se hace indispensable reconsiderar nuestra postura y aceptar la adjetivacion del
concepto: publicidad institucional”.!> Pero, de cierto modo, ¢no estariamos hablando

también de propaganda, en el supuesto de que se estan promoviendo los valores de la

132 Ruiz Ocampo, Alejandro, EI Consejo Nacional de la Publicidad, origen, estructura y trayectoria.
Plaza y Valdés editores, México, 1999.

133 Aunque esto ya no resulta tan cierto: recordemos la injerencia muy sutil, casi oculta, que tuvieron los
empresarios en las campafas presidenciales de México en el 2006 a favor de uno de los candidatos.

134 Ruiz Ocampo, Alejandro, Op. cit., p. 102.

15 Ibidem, p. 104.
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sociedad, por muy cotidianos que parezcan, mismos que han sido orientados, sugeridos
o impuestos por las élites de poder?

Resultaria engorroso y complicado comprender esto, tanto en el ultimo caso,
como en el que propone Guinsber. La constante, a nuestro parecer, es que se trata de
fenomenos de la modernidad, en donde puede hablarse de una “banalizacion” del arte de
la politica como tal y un ascenso a las esferas del poder de la economia representada por
las grandes empresas. Afortunadamente, para nuestro estudio, todavia podemos
identificar diferencias entre las dos disciplinas, pues, aunque pudiéramos hablar de
publicidad en el México prehispanico, sélo lo alcanzariamos a tratar como un
antecedente histérico, como lo hiciera Salvador Novo, ya que si queremos encontrar tal
cosa, habria que buscarla en el aspecto econdmico de los mexicas, sobre todo en el
quehacer de los pochtecas (en cdmo ofertaban sus productos, etc., asunto que no esta en
nuestras manos resolver) que, curiosidades tematicas, podemos afirmar que éstos, como
agentes de comercio, ejercian un papel politico dentro del sistema social mexica, al ser
espias, muchas de las veces, y guerreros también. Y asi como Enrique Guinsber se
deslind6 de la propaganda y se enfocd en la publicidad (productos y servicios
“ideologizados”, pero al fin y al cabo eso), nosotros también aprovechamos para hacer
lo mismo, pues nuestro trabajo habrd de enfocarse a los aspectos de propaganda que
hemos tratado, sin involucrarlos en cuestiones de publicidad: productos y servicios.

Continuando con la idea de las diferencias entre las dos disciplinas, quien
también marca su diferencia entre publicidad y propaganda al presentar su estudio es
Victor M. Bernal Sahagin (1974): “Permitasenos una digresiéon que consideramos
indispensable: establecer la separacion entre los términos de publicidad y propaganda,
debido a que existe la tendencia general a considerarlos como sindonimos, criterio que
no compartimos para los efectos de este trabajo”.'*°

Para ya no extendernos demasiado, aclarar un poco mas el panorama y sostener
que estos términos por mucho que se junten no se pueden unir, habrd que encontrar las
diferencias y similitudes en su concepcién misma, tanto de nocidon como de origen, asi
como en los fines que persiguen.

Ya vimos los diferentes conceptos de propaganda, en donde a grandes rasgos se
coincide en que ésta persuade a la gente hacia un fin ideoldgico, sea religioso, o

politico, y es, precisamente, en el fin o los objetivos que persiguen donde la diferencia

136 Bernal Sahagtin, Victor M., Anatomia de la publicidad en México, Monopolios, enajenacion y
desprecio, Editorial Nuestro Tiempo, México, 1974, p. 48.
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es mayor; pero es en la persuasion-sugestion donde empatan, al ser éstas las sustancias
principales de ambos casos. Veamos entonces algunos conceptos de publicidad para
aclarar el panorama:

Para Ferrer, la publicidad es un “conjunto de medios pagados que influyen en el
publico y lo persuaden para la compra de mercancias o servicios”.'”’ Para Edward
Gottlieb y Philip Klarnet, de quienes ya mencionamos su “manual de propaganda” en
El éxito de la propaganda, la publicidad es “parte de un programa de relaciones
publicas; en algunos casos, si no se emplean otros métodos funciona realmente como el
programa completo de relaciones publicas de una organizacién”.'*® Para Arrigo Coen
(1983), la publicidad es un “conjunto de técnicas, de indole sugestiva, informativa, en
veces, educativa, que se vale de los medios de difusion”.'*® En su articulo La publicidad
en su origen y en sus finalidades, Roberto C. Presas (1983), dice que la publicidad es la
“comunicacion de un mensaje destinado a influenciar la conducta de los compradores de
productos o servicios, divulgado por un medio pagado y emitido con fines

comerciales...”.'*

En su articulo Defensa de la publicidad, Jos¢ Ramén Sanchez
(1983), comenta que la publicidad como “forma de comunicacion parte del hecho de
que un emisor de mensajes, que llamaré «motivantes», pretende, mediante su difusion,
modificar el comportamiento de compra de los receptores hacia el producto que pone a
la venta”.'®" Al igual que mencionamos el concepto de propaganda que surgié del
primer coloquio publicitario (1969) también se dio el de publicidad: “Es un conjunto de
técnicas y medios de comunicacion dirigidos a atraer la atencidon del publico hacia el
consumo de determinado bienes o la utilizacion de ciertos servicios”.'®*

Hasta aqui vemos que lo que la publicidad pretende es la compra de algin
producto o la adquisicion de un servicio; muy diferente a la adhesion de un credo o de
un gobierno, pretension €sta de la propaganda, pero, también hay que reparar, que
existen fendmenos en donde estas dos materias se funden y hacen muy complicada la
diferenciacion de sus campos de accidn, nos referimos a los casos arriba sefialados, en
donde la publicidad como tal reproduce la ideologia o el estilo de vida de la clase

dominante y la llamada publicidad institucional encargada de promover los valores y

ciertas conductas no tan politizadas o fuertemente cargadas de ideologia.

157 Ferrer, Eulalio, Op. cit., p. 319.

138 Gottlieb, Eduard y Klarnet, Philip. Op. cit. p. 15.

159 Albarran, Luis, et. al., Publicidad: una controversia, Op. cit., p. 9.
10 Ibidem, p.24.

1 Ibidem, p. 199.

162 Aparece en Bernal Sahagun, Victor. Op. cit. p. 49.
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La historia de la publicidad podria ser otro punto de divergencia con
propaganda. La publicidad también se ha desarrollado a lo largo de la historia, mas
reciente que la propaganda, que tuvo en la Revolucion Industrial (S. XIX) su punta de
lanza hacia las masas, como la propaganda la tuvo con la contrarreforma de la Iglesia
Catolica y el surgimiento de la imprenta. No es la intencion abundar en la historia de la
publicidad, s6lo queremos apuntar los siguientes ejemplos que resultan muy ilustrativos
a nuestro estudio.

Un texto muy interesante al respecto es el del, ya mencionado Jos¢é Ramon
Sanchez, Breve historia de la publicidad (1970). En éste, se menciona lo que para el
autor es el antecedente formal mdas antiguo de publicidad: “se encuentra en las
descripciones que Herodoto hizo de sus viajes por el imperio persa recogiendo, ademas,
relatos orales de muchas ciudades. Es este «primer historiador de occidente» el que
cuenta que fue en Lidia (Asia Menor)'® donde, ademas de inventarse las primeras
monedas metalicas hacia el ano 700 a. de C., se instalaron alli mercaderes de forma
permanente, colocando en la puerta de sus establecimientos a una persona encargada de
atraer, mediante gritos ayudados con el sonido de algin instrumento, a los posibles
compradores”.'**

Este mismo autor opina que seria muy forzado encontrar una interpretacion de
“primeros publicistas” en otros personajes de la historia como el heraldo griego, el
praeco romano o el pregonero medieval, que, a pesar de que también estaban al servicio
de comerciantes particulares para anunciar sus productos, mas bien, eran servidores del
gobierno, por ende, mas propagandistas que publicistas. A quién si considera como el
mas certero antecedente de publicista es al “charlatan” (S. XVI y S. XVII). “El
charlatan fue, ante todo, un magnifico intermediario entre el vendedor y el comprador
de una mercancia, que utilizaba habilmente la palabra para incorporar al producto lo
que, en términos de publicidad moderna, se denomina «valor afiadidox»”.'®

Deciamos que en la historia de la publicidad encontrariamos diferencias con la
propaganda, y es el mismo Jos¢ Ramén Sanchez, quien nos da el siguiente argumento:
“Sin embargo, confundir las placas conmemorativas, los bajorrelieves genealdgicos, las
estelas de las épocas sumeria, asiria y egipcia, con los primeros vestigios de publicidad,

es contrasentido corriente. La representacion simbolica (desde la pintura rupestre al

1931 0s paréntesis son del autor.

1% Sanchez Guzman, José Ramon, Breve historia de la publicidad, Ediciones Piramide, Madrid, 1976, p.
48.

15 Ibidem, p. 55.
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obelisco de Luxor) ™ estaba al servicio de la significacion politica, religiosa, estética o

geografica, siendo muy dudoso encontrar en ella un sentido comercial vy,
consecuentemente, publicitario”. 167
7.3 Las camas Mestas se volvieron Lamas
(Como explicar, entonces, que la publicidad, que sucede a la propaganda, ahora se
encuentre en un plano superior a ella? Podriamos encontrar una respuesta en el devenir
de las sociedades democraticas modernas, que por consecuencia traen la ausencia del
aparato mitolégico del que se alimenta la propaganda, de acuerdo con Julio Amador
Bech, quien comenta que “la democracia moderna supone el principio de racionalidad y
«libre eleccién» como método fundamental de toma de decisiones, de manera que los
diversos colectivos que componen las sociedades democraticas llegan a determinados
acuerdos o establecen consensos a partir de la «discusion libre y racional» de las
estrategias mas adecuadas para resolver un problema. En realidad, aunque lo arquetipico
y lo mitologico parecen estar ausentes del sistema democratico, se hallan, por el
contrario, presentes en el proceso de constitucion del imaginario y de la formacion del
deseo. Forman parte del simbolismo asociado al deseo que se hace tangible en el valor
de uso de las mercancias y las representaciones del imaginario politico”.'®®

Por su parte, Eulalio Ferrer menciona que la publicidad es una expresion del
caracter socioeconémico de nuestro tiempo, en el que el mercado manda cada vez mas
sobre la politica. Muy relacionado con esto, podemos mencionar lo que dice Moragas
Spa al respecto, en tanto fenomenos (publicidad y propaganda) de la comunicacion de
masas, que, al menos en su tratamiento tedrico, entran en la esfera de la economia
politica. “La busqueda de la interrelacion entre poder econémico transnacional y poder
politico de los medios de comunicacion es un ejemplo que muestra cémo la
contribucion de las diversas ciencias sociales a la busqueda de las interrelaciones entre
elementos del proceso esta la base de una nueva interpretacion contextualizada de estos

fenomenos sociales”'®,

Ya en el campo de las acciones, mdas adelante afirma:
“Finalizada la Segunda Guerra Mundial, el campo de investigacion de la comunicacion
de masas se extiende a dos nuevos frentes relacionados directamente con las exigencias

industriales del momento: la publicidad y las relaciones publicas, actividades ambas que

1% 1 os paréntesis son del autor.

167 Sanchez Guzman, José Ramon, Op. cit., p. 57.

18 Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 74. (Las cursivas son del autor).

169 Moragas Spa, Miguel de, Teorias de la comunicacion, Op. cit., p. 20.
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ya habian sido utilizadas en su dimension politica y que ahora deben encontrar su
aplicacion en el campo de las exigencias comerciales”.'”

En tiempos mas cercanos, el uso de la television al servicio de los candidatos ha
tenido mucho que ver en esta fusion de términos: la imagen es lo importante, idea traida
de la publicidad, como te veo te compro. El advenimiento del estudio previo del
mercado, para darle al consumidor lo que quiere, encajé muy bien en la politica y
rompio con la idea de que en la propaganda primero se da el mensaje y luego se ve la
reaccion del publico. Es posible, pues, esta adecuacion. Pero, si se habla de una
publicidad politica, ;por qué no se habla todavia de una publicidad religiosa o de una
publicidad castrense? Ni siquiera, inconscientemente, en el habla comun de la gente se
dice que el “padre” estd haciendo publicidad con su homilia; como van las cosas no
tardaremos en ver en la casulla del sacerdote alguna marca comercial.

Ya vimos que fue en estados Unidos, a partir de la segunda mitad del siglo XX,
donde se dio este acercamiento en que las agencias de publicidad se encargaron de hacer
la propaganda de los candidatos politicos. Como resultado de esto tenemos que,
actualmente, este viraje de la propaganda politica hacia la publicidad se estd
encaminando hacia una esfera més complicada todavia, encargada no s6lo de crear
estrategias y mensajes persuasivos con el fin de imponer una creencia, una forma de
gobierno o la satisfaccion de una necesidad, sino que también se investiga mas a fondo
el comportamiento de los publicos, desde antes de crear estrategias, durante la
aplicacion de éstas y posterior a ellas y que se conoce como Marketing o estudio de
mercado, que como su nombre lo dice se encarga de investigar de forma exhaustiva los
mercados en que se han de mover los bienes de consumo, muy ligado con publicidad,
pero que no es publicidad en si, si consideramos que el marketing no es sélo el mensaje
o la campafia publicitaria, sino que esta forma parte de aquel, que a su vez involucra
otras disciplinas como la estadistica, psicologia, la comunicacion, entre otras. Con esta
misma idea del mercado comercial, se habla en los tiempos actuales de un mercado
politico e, igual que la publicidad, la propaganda forma parte de éste.

El académico Andrés Valdez Zepeda (2000)'"", dice que “el objeto central de su
preocupacion (de la mercadotecnia politica) es el conocimiento y persuasion de los

ciudadanos constituidos en mercado politico; investiga sus principales problemas como

' Ibidem, p. 37.
! Profesor e investigador del Departamento de Mercadotecnia y Negocios Internacionales de la
Universidad de Guadalajara.
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ente social, indaga su sensibilidad a los estimulos analizando sus reacciones,
sentimientos y comportamientos; disefia las estrategias propagandisticas mas efectivas
para lograr su cometido; estudia el contexto y la coyuntura politica; establece relaciones
entre mensaje, percepcion y persuasion; se preocupa por los problemas asociados a la
imagen y la opinion publica, asi como de las acciones proselitistas de las €lites politicas
¢ investiga los fendmenos de la comunicacion politica”.!”* Es pues este un fenomeno de
la sociedad de masas que se ha venido consolidando en los ultimos afios, en donde rige
la deduccion y no la induccion al crear las estrategias de propaganda y publicidad.
También, Andrés Valdez hace una diferenciacién entre mercadotecnia comercial y
mercadotecnia politica, que resultan muy parecidas a las existentes entre propaganda y
publicidad que menciona Ferrer.

7.4 La chispa de la vida

Finalmente, para seguir el juego de estas fusiones que crean confusiones habria que
sugerirles a los publicistas algunas de estas frases para anunciar productos: Por ejemplo
una empresa de detergentes podria acufar esto: Fab, en vivo, fab, contigo. Una marca de
cacahuates apuntaria: Unidos para botanear. Un enjuague bucal se promoveria asi:
Bienestar para tus encias. Y asi podriamos encontrar algunas mas, pero lo mas
saludable es que cada chango se columpie en su mecate. Por eso, un estribillo a este
parangén de términos seria el siguiente: En las cosas de mercado,/ la publicidad la

mata./ Pero si doctrinas trata,/ la que manda,/ propaganda.

8 Bases para una propaganda mexica

Con todo lo visto hasta el momento podemos sentar las bases para hablar de una
propaganda de la cultura mexica, para ello estableceremos los puntos finales que
caracterizan a la propaganda, para que al final se establezca un concepto operativo, que
guiaré nuestro estudio.

Dos de las dificultades que se nos presentaban al plantear este trabajo era la
pertinencia temporal y espacial. Creemos que con el capitulo de la historia de la
propaganda se ha salvado la primera. Lo mismo para la segunda, ya que, con base en los
ejemplos vistos como la antigua China y el Egipto de los faraones, también podemos
hablar de propaganda en las culturas mesoamericanas precolombinas. A la par, con

estos obstaculos, nos cuestiondbamos si la propaganda tenia que ser algo estructurado y

172 valdez Zepeda, Andrés, “Para entender la mercadotecnia politica”, Revista mexicana de
comunicacion. Ano XIIT No. 65, Sep/Oct de 2000, p. 22-23.
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sistematizado, principalmente la propaganda anterior al siglo XVII, pues, reiteramos,
adquirié estas caracteristicas en el siglo XVII, y las potencializé durante la primera
mitad del siglo XX. Entonces, creemos que no necesariamente se deba cumplir esta
condicion, sobre todo porque no hay un registro historico adecuado. De lo existente,
solo se puede inferir de qué manera se planteaba y desarrollaba la propaganda en
culturas como la egipcia, griega o romana. Se necesitaria un estudio delimitado como
este para determinar lo que comprenderia una propaganda de una cultura especifica.

Lo que si creemos, ¢ insistimos en ello, es que ninguna actividad de persuasion
se da de manera fortuita; necesariamente se lleva una intencién consciente para poder
hablar de persuasion, sugestion, manipulacion, propaganda o publicidad. Por ello, la
propaganda siempre ha de ser un acto que responda a una necesidad, por lo que este
debe se planeado y ejecutado. El éxito dependerd de la viabilidad de esa necesidad, de
lo bien que se haya ideado y de su realizacion particular.

También queremos dejar claro que la persuasion, esencia de la propaganda,
puede ser una actividad individual y/o colectiva. Pero no por colectiva, necesariamente
tendra que ser parte de la propaganda, ni por ser individual puede dejar de serlo. En
otras palabras, si un mensaje se destina a una sola persona con el afan de influirlo hacia
un fin colectivo, relacionadas con el ejercicio de algiin poder o ideologia —por ejemplo
una votacion o a pertenecer a un credo—, se puede decir que se estd haciendo
propaganda. Pero si el mensaje tiene la finalidad de que el sujeto cambie sus habitos
alimenticios, por ejemplo, no se estara haciendo propaganda, sino que estariamos
hablando de “publicidad institucional”, segiin ya vimos. Por otro lado, un programa de
television que hable de cocina y trate de persuadir a sus televidentes de que el picante ya
no debe ser opcion en la cocina mexicana, no puede considerarse como propaganda, aun
siendo el mensaje dirigido a las masas y de manera unilateral.

Otro aspecto importante, es que la propaganda cumple los requisitos basicos de
la comunicacion que propone el modelo funcionalista: un emisor, que en nuestro caso,
por lo regular, siempre han sido las élites de poder, llamense Estado, iglesia, ejército,
empresarios, politicos, reyes, monarcas, capitalistas, comunistas, etc., siendo ellas las
que hacen uso de la propaganda. En mayor o en menor grado, a lo largo de la historia,
las ¢lites de poder han usado y abusado de las distintas formas de gobernar, asi tenemos
a los griegos que en su estilo fueron mas racionales y sutiles; los romanos, que aunque
copiaron el estilo griego, vertieron mucho mas sangre que aquellos pero su grandeza fue

mayor en cuanto a dominio de otros pueblos instituyendo algo llamado imperio. “Los
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césares necesitaban una ideologia para legitimizar su dominio, y la encontraron en el
Imperium”.'” Precisamente para efectos de este trabajo, la élite de poder se identifica
como una forma particular de imperio.

En la propaganda también existe un mensaje, que ademas de ser informativo
también lo es persuasivo que lleva la intencion de modificar una idea, una creencia o
una actitud o conducta. La sugestion entra en la manera de como se emite, se presenta o
se acompaiia el mensaje.

Este mensaje obviamente se mueve a través de algin medio, que a lo largo del
tiempo se ha ido adaptando a los contextos sociales particulares. Asi lo podemos
encontrar desde la palabra hablada o alguna representacion pictorica hasta la palabra
escrita o la imagen que viaja a través de cables de fibra optica.

El sistema de valores que las élites de poder, a través de la comunicacion,
buscan modificar o mantener es otro de los aspectos que se sefialan. Y es con la
propaganda —en nuestro caso— que habran de lograr ese objetivo.

El receptor es la parte complementaria para que exista un proceso comunicativo
y éste, al igual que el emisor y el mensaje, adquieren particularidades de acuerdo a su
contexto sociocultural. Unas veces estara mas dispuesto al mensaje; otras no tanto. En la
propaganda, por lo general, el receptor sera un ente colectivo: un grupo, un pueblo, una
sociedad, un pais, y no importa que el mensaje le llegue de manera unilateral o
individual, porque el objetivo es y sera que acepte, se adhiera u homogenice a un fin
comun, el de las élites.

Otro elemento de la comunicacion, que en ocasiones no se presenta 0 no es
necesario que se cumpla, es lo que se conoce como retroalimentacion, en donde el
receptor se convierte en emisor. Esta condicion resulta dificil de cumplirse en la
propaganda y en la publicidad, pues como ya dijimos la comunicacion esté orientada a
la colectividad. Entonces, en la propaganda, la retroalimentacion se estaria refiriendo a
la postura que adopte el receptor ante el mensaje, postura que se vera reflejada en el
voto, la aceptacion, la sumisién o el apoyo a la clase gobernante. Se trata de que el
receptor, que en este caso es el pueblo, en la medida de lo posible, haga lo que el emisor
(la ¢lite en el poder) quiera, algo que Antonio Meneses llaméd Movilizacion Social, la
cual se logra con la ayuda de la propaganda, a diferencia de los métodos violentos, que,

de igual manera, para justificarlos también se ha utilizado la propaganda.

173 Lichtheim, George, El Imperialismo, Alianza Editorial, Madrid, 1971, p. 28. (Las cursivas son del autor).

77



Con esto, podemos establecer un concepto de propaganda, tomando en cuenta
las definiciones que apuntamos paginas atras, para después establecer tres categorias en
las que enmarcaremos la sociedad mexica.

Para Miller y Berelson, la propaganda es un intento de influir sobre actitudes y
conductas de otros. Para Young y Laswell, la propaganda es una manipulacién de
simbolos. Para el primero, este manejo modifica la conducta de la gente. Aunque Wrigt
Mills habla especificamente de propaganda politica sentimos que su concepto es
aplicable a la propaganda en general (incluido su aspecto religioso), pues dice que esta
es un instrumento que pretende una propuesta politica ya sea para arribar y/o preservar
el poder... y que sirve a los intereses de una élite. Quiza el concepto que nos sea mas
util es el que hiciera Hollander, quien dice que “suele denominarse propaganda a la
presentacion de informacion en beneficio del propagandista o de su causa. Esta
actividad implica la manipulacién de simbolos por parte del propagandista, ya sea en
relacion con los hechos de su mensaje o con el modo en que se presenta ¢l mismo ante
el publico, en términos de identidad grupal. Ya solo habria que agregar algunas de las
caracteristicas de la propaganda que también enunciamos.

Entonces, para nosotros, la propaganda es un acto comunicativo que consiste en
la manipulacion de informacion persuasiva-sugestiva que intenta modificar las
actitudes, los valores y la conducta de la gente (colectividad) hacia la adhesion de
determinados fines ideologicos y de poder, mediante el uso de un aparato simbolico y/o
coercitivo por parte de una persona o grupos de personas constituidos en élites. Este
manejo simbolico y coercitivo adquiere diversas fases y caracteristicas, dependiendo
del contexto socio-cultural, y se presenta en el emisor, sus mensajes y acciones, asi
como en la forma en que son exhibidos éstos y el emisor mismo.

Con esto, estableceremos las categorias para hablar de una propaganda mexica:

A) Para arribar al poder

La propaganda se usa para llegar al poder. Por lo regular es un grupo encabezado
por un(os) héroe(s), guia(s) o lider(es) quienes por diversos motivos —de conquista o
independencia— deciden transformar su realidad social, paulatinamente o de forma
abrupta, para convertirse en los rectores de los destinos, en un principio, de los suyos;
después, de los demas. Por lo regular la conquista armada es el medio mas utilizado
para arribar al poder. Para que un grupo o un individuo pueda ser aceptado como
caudillo, guia o gobernante, primero ha de justificar y legitimar su causa y sus motivos.

Esto ha de lograrlo con ayuda de la propaganda. Por lo general, quien ostenta el poder
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tendra que estar legitimando su proceder de manera constante. Existen otros medios
menos agresivos para acceder al gobierno y por ende al poder. En las sociedades
antiguas por lo regular era el designio divino o el linaje; en las sociedades modernas es
la democracia.

B) Para consolidar y conservar el poder

En el primer caso, las promesas y las expectativas que se crearon deberan ser
cumplidas y palpadas. Por lo general, para consolidar y luego para mantener el poder se
procura el bienestar social, se establecen las reglas del juego, se crean leyes, se
delimitan las funciones y se establecen clases sociales —en algunos casos mas visibles
que en otros—. Se conforman las instituciones que auxiliaran en la direccion y el control
de la sociedad.

El segundo aspecto va muy de la mano con el primero, porque después de que se
ha alcanzado y consolidado el poder, se entra en un periodo de relajacion, que sélo se
vera alterado si existe una pretension expansionista, que a fin de cuentas, en algin
momento tendrd que terminar también. Lo otro que puede alterar ese periodo de calma
es una amenaza de desestabilizacion de la élite en el poder o de la sociedad misma
cuando dé¢ visos de estar en desacuerdo con la forma en que se le gobierna. La amenaza
puede ser interior o exterior. En este caso, la propaganda entrard de nuevo al juego para
ayudar a mantener el “orden” ya establecido o los privilegios de la clase gobernante.

C) Para perpetuar el poder

Este es el punto mas caracteristico de las culturas antiguas, en donde la
propaganda confiere un caracter casi divino a la clase en el poder. Los grandes
monumentos, las efigies, templos y palacios son ejemplo de ello. Aqui el mensaje que
se connota es el de la magnificencia del gobernante, la gloria de un pueblo o una nacion,
que ha de perdurar por mucho tiempo. Estos simbolos de poder sirven, tanto en el
periodo en que se crean y construyen, para el pueblo mismo y los pueblos enemigos,
como para las generaciones venideras, para que no olviden la grandeza de quien estuvo
en la tierra; se trata de dejar huella.

Con esto damos por terminado el capitulo sobre propaganda y damos pie al que

ha de describir, de forma breve, la sociedad mexica antes de su dramatica conquista.
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CAPITULO II

EL CONTEXTO SOCIAL, POLITICO,
ECONOMICO, MILITAR Y
RELIGIOSO MEXICA, PREVIO A LA
CONQUISTA
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INTRODUCCION AL CAPITULO

Después de haber hecho una revision general del concepto de propaganda como nuestro
objeto de estudio, el siguiente paso es dar cuenta de nuestro sujeto de estudio: la sociedad
mexica, previa a su conquista. Por eso, para poder acercarnos a la demostracion de nuestra
hipdtesis, la cual afirma que en esta sociedad existia propaganda —quedando ya anotado el
concepto de la misma y sus categorias de andlisis—, es necesario presentar el contexto en el

cual se desarrollaba ésta.

Por lo tanto, no es nuestra intencion crear un conocimiento nuevo al respecto, o
aportar datos que aun permanezcan ocultos —si es que los hubiere—, ni mucho menos.
Sabemos de la suficiencia historiografica de autores, mucho mas acreditados en la materia,
que han dedicado innumerables horas de su vida para explicar las diversas instituciones de
las culturas antiguas del altiplano, principalmente. Autores de diversa indole y diferentes
épocas se esforzaron por dar a luz todo el conocimiento que logrd sobrevivir a la conquista
armada de México Tenochtitlan, hecha por los espafioles y sus aliados indigenas. Entonces,
lo que nosotros haremos es una sintesis de esos trabajos que expongan, de manera breve y
general, la sociedad mexica, antes de su debacle. Describiremos sus instituciones sociales,
politicas, bélicas, religiosas y administrativas. Por supuesto que para nuestro estudio, nos
resultan de mayor interés las cuatro primeras, pero las trataremos todas para una mejor

comprension de esta sociedad.

Como lo advertimos en el tratamiento de las fuentes, queremos recordar que lo que
trataremos en este capitulo refiere las versiones del pasado que fueron elaboradas después
de la conquista. Solo la parte religiosa podria considerarse como la mas apegada a la
realidad mesoamericana de ese tiempo, pues los codices del grupo Borgia —que si son
prehispanicos—, que tratan este aspecto, han sido interpretados (o traducidos) por autores
como Eduard Seler, de quien, posteriores autores, retomaron su obra para las suyas, de las
cuales nosotros nos valimos también.

Por ello, para efectos, solamente, de este capitulo, en el espacio temporal, el estudio
abarca hasta la llegada de los espafioles a estas tierras (1519), e inicia cuado el pueblo

mexica, aliado con el de Tezcoco, logra vencer militarmente a los tepanecas de
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Azcapotzalco (1428)", los entonces dominadores del Valle de México, hecho que sirve de
partida para la consolidacion de Tenochtitlan como la capital de un singular imperio
mesoamericano.

Sustentamos lo anterior de acuerdo con el etnohistoriador Manuel M. Moreno, que
en su obra La organizacion social y politica de los aztecas (1931), apunta: “El triunfo
obtenido sobre los tepanecas y el despojo y distribucion de sus tierras entre los vencedores,
tuvieron multiples y trascendentales consecuencias para el régimen de propiedad y para la
organizacion social de los antiguos mexicanos, pues desde entonces arranca la forma

definitiva de gobierno, el modo de tributacion y el sistema de apropiacion de las tierras™.”

Empero, para poder llegar hasta este punto de partida, haremos una breve revision
del desarrollo de los periodos mesoamericanos, desde los dos milenios anteriores a la era
cristiana, en que se supone comenzo6 a florecer la llamada cultura madre, la olmeca, en las
costas del golfo, hasta la consolidacion de la Gltima tribu chichimeca, la azteca o mexica, al
valle de Andhuac. La descripcion de estos periodos también los tomamos con las reservas
pertinentes al considerarlos solamente como aproximaciones a la realidad, pues ain no
existe la certeza de qué se hayan desarrollado asi y que los pueblos que en ellos se
acomodan sean los correctos. Por eso, de la mano de Miguel Leon-Portilla y su texto
Aztecas-Mexicas (2005) explicaremos estos periodos, compartiendo de inicio su teoria de
que el desarrollo de estas sociedades mesoamericanas conform6 lo que ¢l llama una
“civilizacion originaria”.’

Nos parece importante, antes de entrar en materia, exhibir la postura de este autor,
que hace en este mismo texto, respecto del gentilicio con el que debe nombrase a este
pueblo que en un principio —desde su mitica salida de Aztlan- se le conocia como azteca,
pero que en realidad debe llamarsele mexica. Afirma Ledn-Portilla que este pueblo tenia el
nombre de aztecas por ser el gentilicio de los “sefiores de Aztlan”, a su vez, dominadores de
los que posteriormente se llamaron mexicas, nombre éste, que adquirieron de su dios

portentoso Huitzilopochtli, quien los sacdé de Aztlan para encontrar otro lugar de

! La mayoria de los textos, coinciden con esta fecha.

* Tomado de: Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas. Antologia de fuentes e interpretaciones
histéricas, Universidad Nacional Autonoma de México, 1995, p. 323

3 Esta idea, ya esbozada en otros textos, la plasma definitivamente en este texto, Aztecas-Mexicas, desarrollo
de una civilizacion originaria, Algaba Ediciones, 2005.
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asentamiento hacia las tierras del sur®. Por lo que, atn después de la conquista, siguid
llamandoseles mexicas o mexicanos hasta que el pais dejo de ser la Nueva Espana y se
convirti6 en una nacion independiente que ‘“adoptd el gentilicio de «mexicano» para
referirse con ¢l a todos sus habitantes y no ya so6lo a los indigenas procedentes de la mitica
Aztlan™. Por ello para distinguir a este pueblo se le restituy6 el nombre de aztecas, el cual
se ha manejado hasta nuestro tiempo. Para efectos de nuestro trabajo, al denominar a este
pueblo, utilizaremos el término “mexica”, y como sindnimo —cuando la sintaxis lo exija—

emplearemos ‘“azteca”.

Después de estas acotaciones, entraremos a describir la estructura de la sociedad
mexica dentro del espacio ya mencionado. De la manera mas sucinta posible referiremos su
organizacion social, politica, militar, economica y religiosa, advirtiendo que entre unas y
otras se entrelazan de tal forma que en ocasiones confunden el campo en el que se han de
clasificar. Esto se debe, quizds, a que toda la dindmica social responde al comun
denominador que es la religion. Al menos en apariencia, es su pensamiento mistico el
motor de casi todas sus actividades; la religion abarca la mayoria de los aspectos de la vida

de los mexicas: politicos, econdmicos, militares y de la cotidianidad.

1 Breve descripcion del desarrollo de los periodos mesoamericanos

Se entiende por Mesoamérica a la region media del continente Americano, tanto en su area
geografica como cultural, cuyas fronteras se diversificaron a lo largo de los siglos, por
diferentes motivos y como dice Ledn-Portilla, “tras varias alternancias de expansion y
reduccion, Mesoamérica, al tiempo de la Conquista espaiola, tenia como fronteras nortefias
las zonas limitadas por los rios Sinaloa (noroeste) y Panuco (noreste), en tanto que en la
parte central no rebasaba la cuenca del rio Lerma. El extremo sur de Mesoamérica lo
marcaban el rio Motagua que desemboca en el golfo de Honduras, en el Atlantico, las
» 6

riberas meridionales del lago de Nicaragua y la peninsula de Nicoya en Costa Rica”.” Pero

para llegar hasta esta etapa de desarrollo, que es en donde se desenvuelve la civilizacion

4 Le6n-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., “Introduccion”, p.9.
> Ibidem, p.10.
6 Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p.17.
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mexica tuvieron que pasar varias etapas, desde la prehistoria, hasta la, ya mencionada,

conquista.

Antes de pasar a estas etapas, queremos compartir la idea de este estudioso de las
culturas nahuas, Miguel Leon Portilla, referente a que los pueblos mesoamericanos forman
parte de lo que ¢l ha llamado una “Civilizacion Originaria”. En la introduccion de su texto
Aztecas-Mexicas, explica claramente a qué se refiere cuando se habla de una civilizacion
originaria, que en resumidas cuentas es una forma de desarrollo de una o varias culturas de
manera autonoma, fuera de toda influencia, més que las que ella o ellas mismas generan y
que les dan caracteristicas propias que al paso de los afios van perfeccionando, entendiendo
ademads, que la civilizacidon estd mas alla de la cultura, pues esta comprende “todo lo que

7. con sus formas de vida y pensamiento, y una civilizacion

hace y crea un grupo humano”
es mas que eso, pues en ella hay “vida urbana, es decir, ciudades y formas mas complejas
de organizacion social, politica, economica y religiosa, especializacion en el trabajo y
creaciones tales como precisos computos del tiempo, escritura, centros educativos y
produccion de lo que hoy llamariamos arte”.® De esta manera, aunque en la historia de la
humanidad hayan existido grandes civilizaciones como los griegos o romanos, no puede
considerarseles originarias porque su desarrollo se vio influido por nucleos civilizatorios
precedentes, que esos si, se consideran originarios como Egipto, Mesopotamia, los del
Valle del rio Indio (Indonesia) y del rio Amarillo (China) y en América, la civilizacion
andina y la mesoamericana. Este ultimo nucleo de civilizacion comenzé a gestarse en las
costas del golfo, con la cultura Olmeca y se interrumpi6 con la destruccion de su maximo
exponente, la mexica. Atendido esto, vayamos con la descripcion del desarrollo de los
periodos mesoamericanos. Para ello, nos basamos en los textos de Leon-Portilla (Atecas-
Mexicas) y Odile Roger y Ernesto H. Turner (Organizacion Economica y Social de los
Aztecas y culturas que les precedieron), en los cuales se toma como motor principal del

desarrollo civilizatorio mesoamericano, la domesticacion del maiz

" Ibidem, p. 11.
8 Idem.
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1.1 Antes de los grados de desarrollo cultural y organizacion social

No es nuestra intencion hacer toda una relacion de origen del hombre en América, ni
mucho menos, s6lo mencionaremos algunos datos que nos ayudardn a comprender el

desarrollo de los pueblos mesoamericanos.

Segtin los estudios de las migraciones, se afirma que el hombre americano lleg6 de
Asia, a través del estrecho de Behring, entre Siberia y Alaska, hacia el afio 40,000 a. de C.,
aproximadamente, durante la ultima Glaciacion llamada Wisconsin.” Se dice que el hombre
mas antiguo de Mesoamérica es el llamado hombre de Tepexpan (que en realidad es una
mujer, segun el historiador Jos¢ Guadalupe Martinez), cuyos restos pueden datarse del afio
8,000 a. de C., los cuales fueron hallados en la poblacion del mismo nombre, situada al

ro: 10
norte de Tezcoco, Estado de México.

El asentamiento de estos grupos humanos —ndmadas cazadores y recolectores hasta
entonces— en Mesoamérica, se debe al descubrimiento y desarrollo de la agricultura,
mediante el cultivo de maiz, principalmente, que “se llevo a cabo en el Valle de Tehuacan,
Puebla entre el 7,200 y el 3,000 a. de C.”.'' El término de este periodo, en donde todavia no
se registra algiin tipo de formacion socioecondmica definida, se dio hacia el afio 2,300 a. de

C., aproximadamente.
1.2 Preclasico

El periodo que comprende los afios 2,300 a. de C. hasta comienzos de la era cristiana, segiin

Ledén Portilla,12

se le llama preclésico, y en €l tuvieron lugar los primeros indicios de
civilizacion con la llamada “cultura madre”, la Olmeca, calificada asi porque fue “el
antecedente sin el cual resultaria incomprensible el ulterior florecimiento clasico en los mas
grandes centros de las areas de Oaxaca, del mundo Maya y de Teotihuacan y, mucho
después, el de los mexicas”.'® Esta cultura se desarrolld en las costas del Golfo de México,
en las zonas que hoy se conocen como La Venta (Tabasco), Tres Zapotes y San Lorenzo

(Veracruz). Las aportaciones de los olmecas fueron las primeras formas del calendario

? Roger, Odile y Turner, Ernesto H., Organizacién Econémica y Social de los Aztecas y culturas que les
precedieron, Universidad Autonoma Metropolitana, México, 1993, p. 38.

' Ibidem, pp. 39-40.

" Ibidem, p. 40

12 Ledn-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p.26.

" Ibidem, p. 17.
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mesoamericano, vigente a la llegada de los espaiioles; los primeros intentos de escritura,
pictografica sobretodo; un urbanismo primario, expresado en sus centros ceremoniales, que
respondian a su vez, a un pensamiento religioso que tendia a la complejidad y la produccion
de diversos utensilios, en diferentes materiales —piedra y barro—, que indicaban ya un
sentido del arte. La influencia olmeca se dejo sentir en otras zonas mesoamericanas, que
también pertenecen a este periodo preclasico como, Cuicuilco, Tlapacoyan (Valle de
Meéxico), Chalcatzingo, Gualupita (Morelos), San Jos¢ Mogote (Oaxaca), Chiapa de Corzo
e Izapa (Chiapas).

1.3 Clasico

La siguiente etapa evolutiva es el llamado periodo clasico, que comprende los siglos I—-
VI de nuestra era. Es en este tiempo cuando se desarrollan diversos grupos culturales a
lo largo de Mesoamérica, los cuales, segiin Leon-Portilla, se asentaron en cinco grandes
zonas: “la del Altiplano Central, del Golfo de México, de Oaxaca, del occidente y del
ambito mayense”."” La caracteristica de estos grupos, comprende un evidente progreso en
sus formas organizativas de caracter social, econdmico, politico y religioso; se acentlian ya,
con mucha seguridad, diferentes estratos sociales: “los gobernantes y sacerdotes, los
grandes jefes y guerreros, en una palabra, los integrantes de una nobleza; los artistas,
artesanos y comerciantes y, finalmente, la gente del pueblo comun, los dedicados a la
agricultura, a las faenas de construccion y a otras tareas en provecho del culto religioso, del

Estado y los gobernantes”.'®

Posiblemente, la cultura de mayor representacién de esta etapa, sobre todo por la
influencia que ejercidé en Mesoamérica, fue la teotihuacana, cuyo surgimiento puede
fecharse durante el siglo I d. de C., y alcanza su esplendor a mediados del siglo V de la
misma era, convirtiéndose en la metropoli més grande de su tiempo pues abarcaba una
superficie de casi 22 kilometros cuadrados y con una poblacion cercana a los 70 mil
habitantes.'” Su gran centro ceremonial, que atin puede verse en el poblado de Teotihuacan,

en el Estado de México, con sus pirdmides del Sol y de la Luna, su calzada de los Muertos,

' Ibidem, p. 29
5 Idem.
1 1dem..
7 Ibidem, p. 32.
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entre otras construcciones, es muestra de su grandeza. Grandeza que no s6lo comprende su
arquitectura, sino que también incluye el perfeccionamiento del computo del tiempo y de
las formas de escritura pictografica, y, como ya se dijo, una mejor forma de organizacion en
su sociedad. Por eso Leon-Portilla, afirma que “Teotihuacan fue cabeza de lo que podria
describirse como un imperio”,'® pues asi se explica la obtencion de tributos y toda suerte de

. . . . . 19
productos de apartadas regiones sometidas a esta “peculiar manera de imperio”.

También de mucha importancia para este periodo cléasico, se encuentran las culturas
que florecieron en el area maya, pueblos como Tikal, Yaxchilan, Uaxactin, Piedras Negras,
Rio Azul, Calakmul, Tonina, Copan, Quirigua, Palenque y Bonampak son alguno ejemplos
de este esplendor clasico maya, que al igual que los teotihuacanos, estaban divididos
socialmente. A pesar de que la cultura maya compartia rasgos con las culturas del altiplano,
no se niegan sus aportes culturales particulares como su escritura y su cuenta larga de los
afios y, principalmente, su concepto del cero, aunque se piensa que €ste pudo ser un legado

de la cultura olmeca.?

En la region de Oaxaca, existio la cultura zapoteca, de notable influencia
teotihuacana, pero también olmeca. Erigieron importantes centros como Yagul, Zaachila y
el de mayor importancia es, sin duda, Monte Alban. También se dice que entre los

. . ., . 121
zapotecos habia estratificacion social.

Hacia finales del periodo clasico, dos culturas, Cholula (Puebla) y Xochicalco
(Morelos), destacan porque se dice, sobre todo de esta ultima, fungié como puente entre
este periodo y el posclasico. De la primera, radica su importancia en que su piramide se
convirtioé en la mas grande de continente americano, ademas de que sirvié como centro al
que acudieron los teotihuacanos a la caida de su “imperio”, hacia el siglo VII de nuestra era
aproximadamente, por lo que en ese mismo siglo, “se convirtid en el centro mas importante
de la region”.?? Pero diversos pueblos invasores, principalmente, mixtecos y popolocas,

expulsaron de Cholula a los teotihuacanos para asentarse alli desde el 800 hasta cerca del

®Ibidem, p. 36.
' Ibidem, p. 37.
2 Ibidem, p. 43.
2 Ibidem, p. 44.
*? Roger, Odile y Turner, Ernesto H., Op. cit., p. 64.
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1200%; estos afios pertenecientes al posclasico. Por tal hecho, se propicié una migracion
teotithuacana hacia el sur, que llegd incluso hasta la peninsula de Nicoya, en la actual Costa
Rica, no sin antes haberse establecido y enriquecido mutuamente con la cultura totonaca de

Tajin, ubicado en el norte del estado actual de Veracruz, segiin Ledn-Portilla.

Por su parte, como ya se habia apuntado, Xochicalco puede considerarse como el
puente entre el periodo clasico y el posclasico, pues su auge corresponde al periodo de
transicion entre dichos siglos (S. VII-X d. de C.).** Aun no se sabe mucho de este centro.
Se piensa que fungié como fortaleza, pero también se afirma que sirvio como sede de
diferentes culturas como la zapoteca, la maya, la teotihuacana y la totonaca del Tajin. A

Xochicalco acudian los sabios de estas regiones para tratar asuntos de astronomia, se dice.
1.4 Posclasico.

El periodo comprendido entre los siglos IX-XV, se le conoce como posclésico, y es,
precisamente, en este periodo donde se ubica nuestro objeto de estudio: el pueblo mexica,
que, de acuerdo al mito de la peregrinacion, vino a irrumpir en el Valle de México durante
el siglo XIII, proveniente de las tierras del norte. Precisamente, al igual que este pueblo que
fue el Gltimo en llegar al altiplano, otros, provenientes también del norte y conocidos como
chichimecas, hicieron su aparicion gradual en esta zona. Eso es lo que las fuentes
mencionan, pero en la actualidad se piensa que nunca llegaron; que siempre estuvieron en
el valle y en este periodo comenzo su auge. Otra hipotesis dice que estos pueblos volvian al
valle tras haber estado en él. Esta idea la mencionaremos mas adelante. Pero, nosotros al no
ser historiadores ni antropologos, no entraremos en discusiones que conciernen solo a ellos;

aqui, nada mas explicaremos las versiones de estos estudiosos que mas concuerden.

Antes de detallar a los pueblos del llamado poscléasico, queremos compartir las
observaciones que hace Miguel Leon-Portilla respecto de estos grupos conocidos como
chichimecas. Dice el historiador, al referirse a esta gente, que habrd que hacer una
diferencia entre los chichimecas hablantes de lenguas del tronco otomangue, emparentados
con los ntcleos otomies, los cuales se presentan en diversas fuentes como “barbaros que no

practicaban la agricultura; bandas ignorantes de todos los refinamientos de la alta

2 Lebn-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p.46.
** Ibidem, p. 48.
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25 .o , .
cultura”,” con los chichimecas hablantes del nahuatl, quienes, de acuerdo con las fuentes,
afirma el autor, no puede considerarseles como barbaros. Mas bien seran conocidos como

tolteca-chichimecas.

La tesis a la que nos referiamos arriba se desprende de este texto (Aztecas-Mexicas),
la cual supone que los tolteca-chichimecas fueron grupos, que tras la debacle de
Teotihuacan, regresaban del norte a las zona mesoamericana, y que no llegaban por primera
vez como se pensaba. Esto todavia estd sometido a discusion. El caso es que, hayan llegado
o hayan retornado estos chichimecas, en la edad temprana del posclasico, fundaron la
ciudad de Tula (Hidalgo) o Tollan-Xicocotitlan, como también se le conoce, con notable
influencia de la gente de Cholula y Xochicalco. Aunque los arquedlogos no saben si fue

primero Tula o Cholula, de acuerdo con el historiador José¢ Guadalupe Martinez.

Es mucha y muy interesante la informacion tocante a Tula y su gran sacerdote y
gobernante Quetzalcoatl, pero no esta en los objetivos de este capitulo profundizar en esto.
Cabe advertir que, por estar tan alejados en el tiempo mesoamericano, incluso para los
cronistas inmediatos a la conquista, los relatos que hablan de esta época clésica, se fusionan

con leyenda y muchas veces se pueden encontrar hechos llenos de fantasia.

Entendido esto, se dice que fue Mixcoatl, en el siglo X, quien capitane6 a sus
chichimecas hasta Tulla-Xococotitlan, para fundar alli su ciudad. Este Mixcoatl fue padre
de Quetzalcoatl, quien, tras la muerte del primero, aun siendo nifio, tuvo que esconderse de
Thuitimal, personaje que se apoderd del trono tolteca. A la muerte de este ultimo,
Quetzalcoat! inicid su mandato, tanto como gobernante, como sacerdote principal. Se
atribuyen muchas obras a este personaje, que también tienen elementos miticos, pero entre
los mas destacables es que instituyd las artes y los oficios entre su gente, de tan buen
concierto que, posteriormente, el término “Tolteca” se volvid sinonimo de “artista”. Esta
forma de instituir o crear cultura ha sido expuesta por Leon-Portilla como foltecayotl o

toltequidad.

Segun las fuentes, como sacerdote, Quetzalcoatl predicaba la creencia en una
divinidad dual (Ometéotl), en oposicion con el politeismo en que devendrian varios pueblos

nahuas. Tal vez, esta fue la causa de su perdicion, porque cuenta la historia-leyenda, que

3 Ibidem, p. 51.
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llegaron a Tollan-Xicocotitlan seguidores de la doctrina de Tezcatlipoca, el “espejo
humeante”, para oponerse a las ensefianzas de Quetzalcoatl, que entre otras, no permitian el
ritual de los sacrificios humanos; en cambio, “los secuaces de Tezcatlipoca buscaban la
propagacion de este rito”.?° Mediante ardides, los seguidores de Tezcatlipoca, lograron que
Quetzalcoat! sucumbiera ante la embriaguez y copulara con su hermana. Motivo éste, segin
las cronicas, del abandono de la ciudad por parte de Quetzalcoat! y sus seguidores. Esto
sucedié hacia finales del siglo X*'. Se cuenta que el sacerdote desterrado anduvo por
Cholula y la zona maya antes de perderse en el oriente, alld por el mar, o como dice otra
leyenda, que parti6 en una barca hacia el mismo punto, incendiando la misma para
convertirse en el lucero de la aurora, prometiendo su retorno. Ya hablaremos mas a fondo
de esta leyenda, pues cobra sumo interés, ya que los mexicas la tenian por cierta y por ello

supusieron la llegada de los espafioles y su capitan Hernan Cortés, como el anunciado

retorno de Quetzalcoatl.

De acuerdo con Leon-Portilla, este no fue el fin de los toltecas como nacion, todavia
permanecieron cerca de un siglo mas, en el panorama mesoamericano, fue hacia mediados
del siglo XII, cuando se registra el decaimiento de 7ollan-Xicocotitlan, por pugnas internas
y la muerte de su ultimo sefior, Huémac. La importancia de Tula y sus toltecas puede
medirse en funcidn del prestigio y resonancia que alcanzé su cultura, tanto asi, que toda
Mesoamérica se vio afectada, en mayor o menor grado, en varios aspectos de su sociedad.
Principalmente, su influencia se dejo sentir hacia el posclasico tardio sobre los pueblos del

altiplano, incluidos los mexicas que de una u otra forma se sentian herederos de esa cultura.

Al igual que en la region del centro, en el area de Oaxaca continuaban los
reacomodos de las culturas establecidas alli. Es el caso de los zapotecas, que tras la
decadencia de Monte Alban, como centro principal, continuaron su desarrollo en la misma
zona. Aparecen centros como Mitla y, hacia la costa, Tehuantepec. A la par, estos grupos
coexistieron con otro que habité en la misma zona: los mixtecos, que a su vez estaban
distribuidos por tres zonas conocidas como la Mixteca alta, donde se hallaban los sefiorios
de Tilantongo, Teozacualco, Cuixtlahuaca y Tlaxiaco; la Mixteca baja, cuyos centros eran

Ejutla y Zoquiapan; y la Mixteca de la costa, donde se erigid en sefiorio de Tututepec. Se

28 Ibidem, p. 62.
7 Ibidem, p. 61.
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debe a los mixtecos su magnifica produccion orfebre y, principalmente, su técnica de
elaboracion de codices, que influyo a la postre en la realizacion de los cddices del area

central mesoamericana.

En la zona maya, lo que respecta a este periodo, los pueblos se establecieron en la
peninsula de Yucatan, y, sin duda, su principal representante es la ciudad de Chichén-Itza,
de notable influencia tolteca. Dice la leyenda que fue el mismo Quetzalcéatl, quien hizo su
arribo a estas tierras entre los afios 980 y 1000 d. de C.*® En este lugar, a Quetzalcoatl,
“Serpiente Emplumada”, se le conocié como Kukulcan, equivalente en lengua maya. Otras

ciudades mayas importantes del posclasico fueron Uxmal e Izamal.

Lo que podriamos llamar la segunda parte de esplendor posclasico, encontraria su
origen en las migraciones que hicieron los grupos del norte, conocidos como tolteca-
chichimecas, a quienes ya nos referimos. Leon-Portilla menciona siete de las tribus que
“aunque no siempre coinciden cddices y cronicas en los nombres de las mismas, estos son
los que mas frecuentemente aparecen: tepanecas, acolhuas, chinampanecas [0 xochimilcas],
chalcas, tlatepotzcas [que incluia a los talxcaltecas, huexotzincas y otros], tlahuicas y, los

1 . 29
ultimos, los mexicas”.

Tras largo peregrinar, se dice, estas estirpes empezaron a llegar gradualmente al
Valle de México, en los comienzos del siglo XIII, al igual que lo hizo el grupo de los
chichimeca de Xolot/, quien se establecio en Tenayuca y que, a decir de las cronicas, segun
Leon-Portilla, estos chichimecas eran cazadores y vestian pieles de animales, ademas de no
hablar el ndhuatl, como si lo hacian los otros pobladores del area, establecidos ya o recién
llegados.*® La importancia de estos chichimecas de Xolotl, radica en que supieron asimilar
la cultura ndhuatl-tolteca, tanto que entablaron alianzas de linaje, aprendieron el idioma
nahuatl, asi como llevar una vida mas comoda. Se empefaron en las practicas agricolas y
crearon, ni mas ni menos la ciudad de Tezcoco (fue Quinatzin, bisnieto de Xolot, quien la

fundo),’! entidad que llegd a ser la capital cultural de Mesoamérica, con su dos grandes

% Ibidem, p. 68

Idem.

30 Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 75.
! Ibidem, p. 77.
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exponentes, bien conocidos por el imaginario colectivo, Nezahualcoyotl y su hijo

Nezahualpilli.

A la par de este grupo, que después se le conocid6 como acolhua, continuaban los
reacomodos de los otros grupos llegados del norte, se reafirman sefiorios y se instituyen
nuevos. Como ejemplo de éstos, mencionamos: Cholula, Culhuacan, Cuauhtinchan,
Totomihuacan, Huexotzinco, Coatlichan, Xaltocan, Zumpango, Chimalhuacan-Atenco,
Chalco, Amequemecan, Xochimilco, Mizquic, Cuitlahuac, Cuauhndhuac y Azcapotzalco.
Este ultimo seforio, formado por tepanecas venidos del norte, alcanzaria la hegemonia del
Valle hacia finales del siglo XIV y principios del XV, desplazando, mediante guerras, a los
sefiorios de Culhuacan —de gentes toltecas—, Coatlichan y Tezcoco de estirpe acolhua, de

acuerdo con las interpretaciones contemporaneas.

Mencion a parte, merece el pueblo purepecha, que alejado del Altiplano Central,
logré establecer un sefiorio de suma importancia. Este grupo se asentd en las riberas del

lago de Patzcuaro en el siglo XII*?

, estableciendo las cabeceras de Tzintzuntzan, Thuatzio y
Pétzcuaro. Con el tiempo lograron extender su poder a zonas de los actuales estados de
Michoacén, Jalisco, Colima y Querétaro. Los purépechas, también llamados tarascos,
lograron fama historica por haber propinado una de las derrotas mas sonadas a los
poderosos ejércitos mexicas, manteniendo asi su independencia del imperio hasta la
conquista de los espafioles. Algunas cronicas dicen que los purépechas fueron una escision

de los mismos mexicas durante su peregrinacion, que prefirié asentarse alli, aunque esto

resulta discutible y lo trataremos en el siguiente capitulo.

Fue, entonces, en este escenario de asentamientos, reacomodos y disputas, en el que
los mexicas hicieron su arribo tras una larga peregrinacion que, segun las cronicas, se inicid
en el afio 1163 d. de C.,** aproximadamente. Se supone que llegaron al Valle de México
hacia finales del siglo XIII y comenzaron a buscar su lugar de asentamiento definitivo, que
tras varios intentos, rechazos violentos y otras tantas dificultades, finalmente lo pudieron
hacer en el afio de 1325, segun las fuentes, aunque esta fecha es motivo de discusion entre
los historiadores, pues se cree dificil que en tan pocos afios —dos siglos aproximadamente,

desde este tiempo hasta la llegada de los espafioles— hayan logrado el esplendor que

32 Roger, Odile y Turner, Ernesto H., Op. cit., p. 69.
33 Leén-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 84.

92



presenciaron los conquistadores. Ademés de que recientemente, en el afo 2006,
arquedlogos del Instituto Nacional de Antropologia e Historia, descubrieron restos de un
nivel inferior en la estructura del Templo Mayor, los cuales, en el 2008, dataron hacia el
afio 1225 —cien afnos antes de la fecha de fundacion mas difundida—, de acuerdo con el

historiador Jos¢ Guadalupe Martinez.

Este lugar, en el que se asentaron los mexicas, estaba, literalmente, en la zona
lacustre del Valle, y era el sitio que segun el mito, su dios Huitzilopochtli, les habia
prometido, aun, a sabiendas, que esta zona pertenecia al sefiorio de Azcapotzalco, por lo
que, los mexicas tuvieron que ser tributarios de tal ciudad, por poco mas de un siglo,
incluso, contribuyeron con mercenarios en las distintas guerras de Tezozomoc, sefior de
Azcapotzalco. Todas estas dificultades padecidas por el que a la postre se llamaria el
“Pueblo del Sol”, no hicieron mella en su animo, segin las fuentes mas optimistas, muy al
contrario, lo fortaleci6 y les permiti6 aprender de los demas pueblos comarcanos, de
quienes se allegaron también algunos favores, como el de mejorar su estirpe mediante
enlaces matrimoniales con la gente “noble” de herencia tolteca establecida en la zona.
Aprendieron también oficios, costumbres y lo mds importante, quiza, fue que se
perfeccionaron en el arte de la guerra, cualidad que hicieron suya desde los tiempos de la

peregrinacion.

Todos estos elementos, combinados, con los distintos factores sociales y politicos
que se sucedian continuamente entre los pueblos del Andhuac, permitieron a los mexicas y
a sus aliados acolhuas, lograr la independencia de Azcapotzalco en el afio de 1428, segun,
también, algunas fuentes. Punto de partida éste, como ya dijimos, para lo que fue la
grandeza de México-Tenochtitlan como dominador de casi toda Mesoamérica. Insistimos,
segun algunas interpretaciones modernas, pues otras hipdtesis dudan que durante un

periodo de 91 afios (1428-1519) hayan logrado constituirse en el imperio mesoamericano.

Y con esto, concluimos los periodos del desarrollo mesoamericano, compartiendo la
idea con Leon-Portilla, de que todos estos pueblos con sus creaciones culturales son reflejo
de lo que ¢l llama una “civilizacion originaria”. Ahora si, damos pie a la descripcion de las

distintas instituciones de la sociedad mexica.
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ADVERTENCIA

Mucho se ha discutido sobre la forma de gobierno de México Tenochtitlan: que si era un
Estado, una monarquia, una forma de imperio, una teocracia, una oligarquia, etc. Lo cierto
es que si nos atenemos a la idea de Ledn-Portilla, de que el mexica, es un pueblo resultante
de un desarrollo mesoamericano originario, o sea, autobnomo, todas sus instituciones deben
comprenderse de esa manera: propias; y que asi deben explicarse. Tarea harto dificil porque
el estudioso de esta sociedad, inevitablemente, esta imbuido de conceptos, paradigmas o
metodologias occidentales, lo que provoca que, con mucha frecuencia, relacione, compare
o derive su materia de estudios con otras. Maxime, si una sociedad como la mexica, aun
siendo original, comparte multiples semejanzas con otras sociedades antiguas. Como
anotacion, cabe mencionar la forma en que los primeros frailes misioneros que se
encargaron con mucha seriedad del estudio de la sociedad mexica, forzosamente cayeron en
analogias con su sociedad monarquica-imperialista espafiola. Nos atreveriamos a afirmar
que algunos de ellos metieron a calce sus estudios con vision occidental para una mayor
comprension de lo que estaban tratando. No es intencion nuestra formular toda una
discusion al respecto, solamente queremos dejar claro que, aunque compartimos la postura
de Miguel Leon-Portilla, de que el pueblo mexica es un pueblo originario, también
tomaremos en cuenta, los paralelismos con otras sociedades, antiguas y modernas, sobre
todo porque nuestro tema de estudio asi nos lo exige, principalmente en la idea de Imperio.
En este sentido, de acuerdo con George Lichtheim, cuando se habla de imperio o
imperialismo se refiere a una relacion de un Estado hegemodnico con pueblos o naciones
controlados por él. Por eso, “un imperio ha de ser administrado, y la administracion debe
ser militar y burocratica: recaudar impuestos y defender las fronteras contra las tribus y las
potencias rivales hostiles”.** Creemos que estas caracteristicas son aplicables a la sociedad
mexica para poder considerarla un “imperio”; asi hemos de comprenderla. En cuanto al
régimen politico del imperio, también hay discusiones para establecerlo, pero la mayoria de

los autores contempordneos concuerdan que era una teocracia militar.

3 Lichtheim, George, El imperialismo, Alianza Editorial, Madrid, 1971, p. 29.
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2 ORGANIZACION POLITICA

Como ya apuntamos en la introduccion de este capitulo, describiremos a la sociedad mexica
a partir de su conquista sobre los tepanecas de Azcapotzalco, ya que aqui (1428), es donde
inicia la forma definitiva de su gobierno que fue desarrollandose por casi un siglo hasta
alcanzar el esplendor del que hoy se habla. Aunque en realidad, segun las fuentes, su
particular forma de gobierno comenzd con el primer gobernante o tlatoani Acamapichtli,
quien se entronizé en la segunda mitad del siglo XIV,>> a semejanza de sus vecinos
establecidos en las riberas del lago. Pero este tiempo, que comprende su asentamiento en la
zona lacustre (1325), la eleccion de su primer gobernante, el reinado de dos mas —
Huitzilihuitl y Chimalpopoca— y la guerra definitiva para alcanzar su independencia del
sefiorio de Azcapotzalco, resulté de mucho provecho para definir la forma decisiva en que
habrian de gobernarse a partir de ese ano de 1428, hasta su ruina a consecuencia de la

conquista espafiola en 1521.

Todo este periodo de casi un siglo, comprende una dinamica social en la que se
hallaban los mexicas, y asi debe entenderse, como un pueblo que siempre estuvo en
movimiento, allegandose nuevas formas de pensamiento, fortaleciendo sus instituciones,
especializandose en sus roles y oficios, construyendo edificios y monumentos, afirmandose
como creadores de arte y cultura; pero también, acentuando mas sus diferencias sociales,
estancandose en sus guerras de expansion —ya lo habian conquistado casi todo— y
aislandose, incluso, de sus aliados mas cercanos. Autores como Jacques Soustelle®® y
Friedrich Katz'’ coinciden en que México Tenochtitlan se encontraba en proceso de

cambio, tanto politico como social, econdmico e incluso religioso.

Realizada la conquista de Azcapotzalco, el escenario politico en el Valle de México
inici6 el ultimo periodo de cambios y ajustes en los diferentes sefiorios que lo componian.

Esta victoria, de cierta manera, y las posteriores conquistas permititieron que el nombre de

3% Hay divergencias en la fecha exacta en la que este tlatoani inici6 su gobierno: Leon-Portilla lo ubica en
1356, Fray Diego Duran apunta que fue en 1364 y la Cronica Mexicdyot! 1o data en 1367.

%% Soustelle, Jacques, La vida cotidiana de los aztecas en visperas de la conquista, Trad. Carlos Villegas,
Fondo de Cultura Econémica, México, Primera edicion en espafiol, 1956, Segunda edicion en espaiiol, 1970,
Decimoquinta reimpresion, 2003.

37 Katz, Friedrich, Situacién social y econdmica de los aztecas durante los siglos XV y XVI, Universidad
Nacional Auténoma de México, Instituto de Investigaciones Historicas, Serie de Cultura Nahuatl, Primera
edicion, 1966.
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los mexicas se escuchara mas alla del valle, lo a la postre derivaria en la hegemonia mexica
sobre casi todos los pueblos de Mesoamérica. La derrota propinada a los tepanecas de
Azcapotzalco no hubiera sido posible, o al menos, se habria complicado sobremanera, sin la
ayuda de los acolhuas, guiados por su gobernante Nezahualcoyotl. Asi las cosas, el nuevo
orden politico en el Valle de México quedd establecido mediante una triple alianza
conformada por Tenochtitlan, Tezcoco y Tlacopan (hoy Tacuba), éste ultimo quedé como
Estado suplente de Azcapotzalco y de cierta manera supeditado a los otros dos, aunque
varias cronicas hablan que en las decisiones importantes se tomaba en cuenta la opinioén

tepaneca.

La alianza quedo6 establecida en funcion de las guerras de conquista y algunos
aspectos que hoy llamariamos diplomacia: cada cabecera quedaba obligada a protegerse
mutuamente en caso de agresion externa a cualesquiera de los tres pueblos; cada una de
ellas proveia soldados y armamento en las guerras de conquista; se repartian el botin de los
pueblos sometidos, sus tierras y el tributo que los derrotados estaban obligados a
suministrar a las tres cabeceras; quedaba establecida la participacion de los emperadores
como consejeros en las decisiones importantes para cada uno de los Estados como la
eleccion de un gobernante, suceso que se dio mas en Tenochtitlan que en cualquiera de las
otras dos cabeceras, ademas de que, a diferencia de Tezcoco, en donde la sucesion del reino
se daba por herencia paterna, en Tenochtitlan se daba por eleccion entre familiares. Esta
diferencia responde a que, muy aparte del tratado tripartita, cada una de las tres naciones
quedo en libertad de organizarse internamente como mejor le pareciera, obviamente que
nada mas en la forma, porque en el fondo tenian que compartir o aparentar que compartian
los mismos ideales, segin las fuentes. Tal es el caso de la religion, pues por las diversas
cronicas se infiere que Nezahualcoyotl y su hijo Nezahualpilli, reyes de Tezcoco, no
estuvieron de acuerdo con la visién mistico-guerrera de los mexicas, aunque tampoco se

opusieron abiertamente a ello.

La organizacion politica, econdmica, social y religiosa de los mexicas, ya como
nacion dominante, se inicié inmediatamente después de la conquista de los tepanecas de
Azcapotzalco, como ya se dijo, y en ella tienen suma importancia personajes que
analizaremos mas a fondo en nuestro siguiente capitulo, ya que sus acciones son claro

ejemplo de propaganda; no nos adelantemos. Estos personajes son ltzcoatl, quien sustituyd
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en el trono a Chimalpopoca, asesinado por el tepaneca Maxtlaton; Motecuhzoma
Ilhuicamina, especie de capitdn de los ejércitos mexicas y Tlacaélel, personaje muy
interesante para nuestro estudio, quien fustigd la independencia de su pueblo, fungiendo
como una especie de embajador antes de la guerra y que a la postre se convirtié6 en una
especie de consejero real, afirmandose en algunos textos que por muchos afios fue el poder
tras el trono. Estos personajes fueron los que iniciaron la nueva forma de gobierno,
otorgando titulos y tierras a los soldados sobresalientes en la conquista, dictando nuevas
leyes, organizando las instituciones y, lo principal de todo, escribiendo una “nueva
historia”, eufemistica y literalmente, pues se dice que Tlacaélel ordend la quema de los
codices que contenian la historia de los pueblos nahuas en donde no figuraban ellos como
protagonistas, por eso, a partir de alli, se escribi6 la “nueva grandeza mexicana”,
parafraseando a Salvador Novo. Sobra decir que este acto puede considerarse como

ejemplo claro de propaganda, pero insistimos, no nos adelantemos.

Con estas reformas, que abarcaron todos los aspectos de la vida de los mexicas, la

organizacion politica puede sintetizarse de la siguiente manera:
2.1 Tlatoani

El Huey tlatoani, que literalmente significa “Gran Orador”, era el gobernante supremo,
representante del pueblo, que a la manera de los habitantes del Valle, era quien dirigia los
destinos de su reino. Al ser una teocracia militar, la de los mexicas, el tlatoani salia de las
clases sacerdotal y militar, mismas que se unieron tras la victoria sobre Azcapotzalco, para

llevar los destinos del pueblo. Por eso el tlatoani era sacerdote y dirigente militar.

El primer tlatoani, como ya dijimos, fue Acamapichtli, el segundo, Huitzilihuitl y el
tercero Chimalpopoca. El cuarto tlatoani fue Itzcoatl, quien, tras la victoria sobre
Azcapotzalco, pasd de ser un gobernante tributario, como lo era su pueblo, a ser un
gobernante de un imperio en expansion. Como ya también dijimos, la eleccion del tlatoani
no se daba como una sucesion de linea directa, salvo los tres primeros, pues Huitzilihuitl, el
segundo tlatoani, fue hijo de Acamapichtli; el tlatoani tercero, Chimalpopoca, fue hijo de
Huitzilihuitl; pero el cuarto, [ltzcoatl, ya no fue hijo de Chimalpopoca, sino de
Acamapichtli, el primero de los gobernantes mexicas. No se sabe por qué no heredo el

trono un hijo de Chimalpopoca. Suponemos que la crisis de la guerra contra los tepanecas
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apremiaba de un gobernante emergente, y este fue ltzcoatl; los hijos de Chimalpopoca

serian muy pequefos para asumir el cargo.

A partir de este cuarto flatoani, ltzcoatl, las sucesiones se dieron por eleccion entre
los parientes mas cercanos, por lo que el sucesor de ltzcoatl fue Motecuhzoma Ilhuicamina
o Motecuhzoma I. El fue hijo de Huitzilihuitl. El sexto Tlatoani fue Axaydcatl, nieto de
Itzcéatl, que segin Ledn-Portilla, el padre de Axaydcatl tuvo por nombre Tezozémoc,™ el
cual no fue tlatoani, pero que a su vez tuvo otros dos hijos que también fueron gobernantes
de Tenochtitlan. Asi, el séptimo tlatoani fue Tizoc, hermano de Axayacatl; y el octavo,
también hermano de estos dos ultimos fue Ahuitzotl. El noveno fue Motecuhzoma
Xocoyotzin, el joven, o Motecuhzoma II, hijo de Axayacatl. Motecuhzoma II tfue el
emperador a la llegada de los espafioles en 1519. Ya en la guerra de conquista, tras la
muerte o asesinato de Motecuhzoma 11, le sucedid Cuitlahuac, su hermano. Finalmente, el
ultimo tlatoani mexica, elegido tras la muerte de Cuitldhuac, a causa de la epidemia de
viruelas, fue el sobrino de Motecuhzoma 'y Cuitlahuac, el joven Cuauhtémoc, quien ya no
pudo hacer rostro a los conquistadores y tuvo que entregar la ciudad de México-
Tenochtitlan en 1521. Estos fueron los once tlatoque (desde Acamapichtli hasta
Cuauhtémoc) de los mexicas, que por mas de cien anos rigieron los destinos de esta nacion,

segun las cronicas indigenas.

De esta forma observamos que, tal vez, la intencion de los mexicas era tener una
sucesion de padres a hijos como gobernantes del pueblo, pero que las circunstancias bélicas
contra los tepanecas los obligaron a modificar este proposito, estableciendo, a partir de
Itzcoatl, una nueva forma de eleccion, que mas bien se convirtié en designacion. Misma
que recaia en un consejo de nobles que representaba a las distintas clases que se habian
formado y que, a decir de Jacques Soustelle se componia por una centena de personas
divididas en cinco categorias: “los fecutlatoque o dignatarios supremos, en numero de
trece; los achcacautin, funcionarios de rango secundario que representaban a los diferentes
barrios; dos clases de militares, retirados o en servicio activo, y finalmente los sacerdotes

, 39
de mas alto rango, los tlenamacazque”.

3% Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 113.
% Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 96.
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Apoyado en Bernardino de Sahagin, Friedrich Katz, coincide con esta
conformacion del consejo, con la variante de que €l si le asigna nombre a la parte militar de
este consejo, la cual llevaba por nombre yaotequihuaque,” o tequihuaque, como mejor se
le conoce, que era la designacion guerrera mas alta, de la que hablaremos en su momento.
Como ya habiamos dicho y también lo confirma Katz, los tlatoque de Tezcoco y Tlacopan
participaban en la eleccion, proponiendo candidatos, ratificando al elegido y amonestandolo

con buenos consejos a la hora de su entronizacion.

Las funciones del tlatoani abarcaban todos los dmbitos de la sociedad: era jefe de
los ejércitos; tenia la funcién de sacerdote; en los casos dificiles de justicia, daba la tltima
sentencia; participaba en la distribucion de los tributos, y autorizaba los distintos cargos
administrativos. Todo esto lo hacia apoyado, claro estd, por diferentes funcionarios y mas
estrictamente, por un consejo principal de cuatro dignatarios —de quien hablaremos en un
momento— y por el Cihuacoatl, especie de consejero supremo o virrey —como le llamaron
algunos cronistas espafoles—, que sin duda fue Tlacaélel, el mas famoso en este cargo. El
mismo que trataremos a continuacion. Pero antes, queremos destacar las palabras de
Friedrich Katz que escribe acerca de la imagen del t/atoani, al que no debe considerarsele
como jefe de una tribu, ni como un déspota oriental con poder ilimitado, sino mas bien
como “un soberano poderoso que habia de compartir en cierto modo con la clase
privilegiada de los nobles, el poder™*', aunque también observa, y en ello concordamos, un
proceso de desplazamiento del poder a favor del soberano, sobretodo, se present6 esto, con

el reinado de Motecuhzoma 1.
2.2 El cihuacoatl

Este titulo de cihuacoatl, que literalmente significa “mujer serpiente”, designaba al sumo
sacerdote, segin Katz*, pero que tras la reforma hecha por Irzcdatl, y por el propio
Tlacaélel, tras la conquista de Azcapotzalco, adquirié una gran relevancia pues no so6lo
tenia responsabilidades religiosas, sino también administrativas y politicas, mismas que, ya

formalmente, se instituyeron bajo el reinado de Motecuhzoma I, de acuerdo con Soustelle™.

* Katz, Friedrich, Op. cit., p. 125

* Ibidem, p. 132.

2 Ibidem, p. 126.

* Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 96.
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Este cargo vino a ser como una especie de vicepresidencia, pues tenia casi las mismas
funciones y atribuciones que las del gobernante en turno. Dice Ledn-Portilla que al
“cihuacoatl correspondia desempenar las funciones del #/atoani en caso de ausencia de éste,
como, por ejemplo, cuando salia a la guerra”,** ademas de que lo remplazaba en los
periodos de interregno, tras su muerte, y era ¢l, precisamente, quien convocaba al consejo
para la eleccion del nuevo emperador. Entre otras responsabilidades que tenia el cihuacoat!
estan: juez supremo en lo militar y en lo criminal, a ¢l llegaban las apelaciones de las

sentencias; tenia a su cargo la hacienda publica, vigilaba la buena disposicion de los

tributos, y, por supuesto, era responsable de la religiosidad mexica.

Si damos crédito a la existencia de Tlacaélel, cabe hacer la observacion de que, sin
duda, este titulo de cihuacoatl, adquiri6 suma relevancia mas por la persona que por el
cargo en si mismo, pues al hablar de este “mujer serpiente”, las crénicas remiten a este
personaje, quien fue su maximo representante; muy poco se habla de sus sucesores. Fueron
las circunstancias, las que le dieron la importancia a este puesto, ya que Tlacaélel hizo valer
su condicion de gran personaje, querido, respetado y admirado por su pueblo y temido por
los demas. La inteligencia, valor y astucia mostrada, en primer lugar, en la guerra contra los
tepanecas y después contra los demas pueblos que fueron conquistando los mexicas, fueron
valores claves para llegar a ser casi como el gran flatoani. Las cronicas refieren que, al
menos un par de ocasiones, tras la muerte del monarca, se le ofrecio el trono y ¢l lo rehuso.
Es esta también otra de las circunstancias que lo hicieron un personaje sobresaliente: su
larga vida. Segun la Crénica Mexicdyotl, Tlacaélel murié durante el reinado de Axaydcatl®
(1469-1481), pero la historia de Duran refiere que este cihuacoat! murié poco después de la
eleccion del tlatoani Ahuitzotl*® (1487-1502). Cualquiera que haya sido la fecha, el caso es
que Tlacaélel asesord por muchos afios a no pocos emperadores mexicas: tres si aceptamos
la version de la Cronica Mexicayotl, cinco si atendemos la historia de Duran. Desde aqui se

observa la polémica que en varios estudiosos, antiguos como contemporaneos, ha suscitado

4 Leodn-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 139.

45 Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Traduccidn directa del Nahuatl por Adridn Ledn,
Universidad Nacional Autébnoma de México, Instituto de Investigaciones Historicas, Tercera Edicion 1998, p.
122.

* Durén, Fr. Diego, Historia de la Indias de la Nueva Espaiia e Islas de Tierra Firme, Estudio preliminar
Rosa Camelo y José Rubén Romero, Consejo Nacional Para la Cultura y la Artes, Coleccion Cien de México,
2 Vols. Primera edicion: 1980, primera reimpresion: 2002, p. 427.
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este personaje; hay, incluso, quienes han negado su existencia, y otros quienes le han
atribuido mas de lo que le corresponde, afirmando que era un segundo gobernante, idea
fuera de toda logica, pues como dice Friedrich Katz que si el cihuacoatl —ya durante la
conquista espafiola— “hubiera sido un segundo dirigente, se habria presentado después de la
aprehension de Moctezuma™*’, 1o cual no sucedid. Y esto wltimo refuerza también la idea de
que fue Tlacaélel como cihuacoatl, quien alcanzé la gloria y no el cargo en si, aunque no
dudamos que a la llegada de los espaioles, éste hubiera tenido la importancia que le

imprimi6 Tlacaélel.
2.3 El Consejo Supremo

“Elegido el sefior luego elegian otros cuatro que eran como senadores, que habian de estar
siempre al lado del sefior y entender en todos los negocios graves del reino. Estos cuatro
tenian en diversos lugares, diversos nombres™*®. Esta cita de Fray Bernardino de Sahagn,
hecha por Katz, es mas que clara respecto al siguiente nivel de la clase dirigente, y son
varias las cronicas que hablan de este consejo supremo, también llamado #atocan,
integrado por cuatro dignatarios, muy cercanos e incluso, familiares del gobernante. Como
dice la cita, los nombres de los integrantes variaban segin la region, y nosotros decimos
que también segun la crénica que los refiera. De acuerdo con Fray Diego Durén, citado en
el mismo texto de Katz, este consejo lo integraban el tlacochcalcatl, tlacatécatl, ezuaucatl y
el tlillancalqui. Por su parte, Alfredo Lopez Austin, también dice que tras la eleccion del
tlatoani, seguia la del supremo consejo. “Uno de éstos era el Tlacochcalcatl o sefior de la
casa de los dardos, que junto con el Tlacatécatl, tenian la suprema jerarquia militar. Otro
era el Huitznahuatlailotlac que, con el Ticociahudacatl, habrian de desempefar cargos
propios de jueces principales”.* Leon-Portilla coincide con esta designacion, nada mas que
¢l llama a este Gltimo cargo tizociahudcatl,® y le atribuye al consejo las funciones de
auxiliar al tlatoani en los problemas que pudiera someter a su consideracion. Por supuesto
que también era parte fundamental en las decisiones guerreras. Cabe destacar, de acuerdo

con Soustelle, que el consejo formaba “el nucleo principal del colegio electoral encargado

7 Katz, Friedrich, Op. cit., p. 127.

*8 Ibidem, p. 129

4 Ledn-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit., p 268.
%% Leoén-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 139.
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51 g . .
de nombrar al soberano”.” Finalmente, resta decir, que de entre el consejo supremo,

principalmente de sus dignatarios militares, el tlacochcalcatl y el tlacatécatl, se escogia al

sucesor del huey tlatoani.
2.4 Otros funcionarios

Como ya vimos, la direccion del gobierno mexica estaba centralizada en una especie de
oligarquia, pues las funciones recaian en el t/atoani, el cihuacoatl y el consejo supremo, por
lo que, los demas funcionarios, aunque importantes, tenian un papel secundario dentro de la
organizacion politica, pues tendian que rendirle cuenta a los primeros. Con la palabra
tlahtoque (plural de tlatoani), se designa la funcion de los demdas gobernantes de las
poblaciones importantes de Mesoamérica, que a su vez conllevan el sustantivo de tecuhtli
(sefior), como titulo que les conferia el prestigio de pertenecer a la nobleza. Dice Ledn-
Portilla, quien también habla de la importancia que tenian en la administracion los sefiores
principales “fecuhtli (en singular) y tetecuhtin (en plural)”’, que éstos podian desempefiar
diversas funciones, “entre ellas la de gobernadores, jueces y supervisores en el pago de
tributos”.>* Eran elegidos de entre la nobleza, principalmente, aunque también podrian serlo

de entre el comun del pueblo, siempre y cuando se hubieran distinguido por algun encargo

de gobierno supremo.

La lista de titulos es larga, y responde, como ya se dijo, a las diversas funciones del
Estado como la militar, administrativa, educativa y religiosa, que en su momento veremos a
detalle. Como adelanto mencionaremos los cargos principales, subordinados, como ya
dijimos, a la alta jerarquia encabezada por el t/atoani: En la cuestion administrativa, debajo
del cihuacoatl, se encontraban el petlacdlcatl (el sefior de la petaca o caja), que era una
especie de tesorero real, y el huey calpixqui, que tenia a su cargo a los diferentes
recaudadores del tributo, tanto de los calpulli o barrios, como los nombraron los espaioles,
asi como de las diferentes provincias conquistadas. En lo religioso, se encuentran el
Quetzalcoatl-Totec-tlamacazqui y el Quetzalcoatl-Tldloc-tlamacazqui, que eran los sumos
sacerdotes, el primero, responsable del culto a la deidad principal mexica Huitzilopochtli, y

el segundo dedicado al culto de 7ldloc, dios del agua.

3 Soustelle, Jacques, Op. cit., p.99.
>? Leén-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p.139.
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A grandes rasgos, asi estaba constituida la organizacion politica en México-
Tenochtitlan, previa a la conquista espaiola, muy relacionada con la organizacion social y
religiosa. Precisamente, a continuacion, describiremos, brevemente, la organizacion social

mexica.

3 ORGANIZACION SOCIAL

Muchos de los autores contemporaneos coinciden en que la sociedad mexica, durante su
esplendor, estuvo dividida en dos grandes clases o niveles de vida, por una parte los
macehualtin o gente comun del pueblo y por otra, los tetecuhtin —como los designa
Soustelle— o los pipiltin —como los llama Leon-Portilla, y que no son otra cosa que los
nobles o la élite, quienes llevaban los destinos del pueblo. Estos dos niveles a su vez

estaban compuestos por otras tantas clasificaciones.
3.1 La clase dirigente

A grandes rasgos, ya tratamos esta clase en al apartado anterior: es la que tiene a su cargo la
organizacion politica y comprende a los distintos funcionarios militares, civiles, religiosos
y administrativos. Todo este conjunto comprende toda una clase privilegiada o nobleza, que
se auto—instituyd como tal tras la derrota que la clase guerrera le infringio al pueblo de
Azcapotzalco, erigiéndose, a partir de alli, como los privilegiados que gozarian del
usufructo de esa y las posteriores conquistas. Cabe mencionar que, antes de este hecho, se
puede considerar al pueblo mexica errante como una tribu, compuesta por las familias que
salieron de las tierras miticas de Aztlan, y que, a imitacion de los pueblos establecidos en el
Valle de México, decidieron elegir a un gobernante que representara, a su vez, la nobleza
de los toltecas, pueblo afamado por su alta cultura. Asi que, hicieron lo posible por elegir
de entre la aristocracia culhuacana un descendiente de los toltecas, un tlatoani propio, que

formara una estirpe digna de sus pretensiones; lo encontraron.

Asi, en la capa superior social, se hallaban los tetecuhtin o dignatarios, quienes, de
acuerdo con Soustelle, comprendian a los principales comandantes de los ejércitos, a los
funcionarios de rango mas elevado en la capital y en las provincias, a los jefes de los
calpulli o barrios, y a los jueces. “El antiguo soberano de una ciudad incorporada al
imperio, que conserva su categoria bajo la autoridad de Tenochtitlan, es un tecuhtli. El
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emperador mismo lo es. Los dioses con frecuencia llevan ese titulo prestigioso:
Mictlantecuhtli es «el sefior del mundo subterraneoy...”.> Se llegaba a ser un tecuhtli por
designacion de los altos funcionarios, casi siempre con la ratificacion del tlatoani, y para
poder ser designado se necesitaban realizar hazafias o favores al reino, que principalmente,
eran de tipo militar.

Al menos, durante casi todo el esplendor mexica, los niveles sociales bajos, que
comprendian a los macehualtin, tenian la oportunidad de acceder a los estratos superiores,
insistimos, principalmente, si se habian destacado en la guerra capturando o matando a
cuatro de los enemigos, obteniendo asi el grado de fequihua, gozando asi de todos los
privilegios establecidos por el imperio. Destacarse como un soldado valeroso y efectivo,
redituaba en riqueza y prestigio. La clase militar estaba compuesta por diferentes grados, de
acuerdo a las hazafias y favores alcanzados en la guerra. En su momento trataremos este
asunto. Aquel macehualli que no pudiera destacarse en el combate, tenia que resignarse a
una vida sin lujos y prestigio alguno, que no, a una vida de pobreza. Aunque las clases
bajas podian acceder a los altos puestos, se les daba preferencia a los descendientes de la
nobleza, asi que los primeros tenian, que hacer, verdaderamente, grandes méritos para
poder ser un tecuhtli. Esta situacion se agudizd en los afos inmediatos a la conquista,
sobretodo porque las guerras de expansion habian disminuido y la nobleza se estaba
volviendo hereditaria, cosa que un principio no existia, pues las propiedades,
principalmente tierras, pertenecian al poder central, a final de cuentas. Por lo que, a la
muerte del tecuhtli, sus tierras eran asignadas a otro sefior que se hubiera ganado el favor
del tlatoani. Dice Soustelle, que un hijo de un tecuhtli “no volvia a ocupar el lugar del
macehualli, del «plebeyoy; llevaba, por el sélo hecho de su nacimiento, el titulo de pilli,
palabra que significa en su primera acepcion «nifio, hijo», pero que habia adquirido el
sentido de «hijo [de tecuhtli]»...”.>*

Para mas profundizacion, podemos decir, de acuerdo con Soustelle, que habia tres
clases de funcionarios publicos, que accedian, principalmente, de la nobleza, habiendo
obtenido la designacion por sus méritos en combate, primordialmente. “En primer lugar, los

9955

gobernadores de ciertas ciudades o lugares™”, cuyas atribuciones eran de caracter civil y

33 Soustelle, Jacques, Op. cit., p.53.
3% Ibidem, p. 61.
> Ibidem, p. 62.
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administrativo. En segundo lugar estaban “los funcionarios encargados de la administracion
y especialmente de los impuestos (que) eran designados por el término genérico de
calpixque, «guardias de casa»”°, cuya tarea principal consistia en llevar a buen término el
cultivo de las tierras en cada una de las provincias sujetas al imperio, tierras que estaban
designadas al pago del impuesto. También, dice Soustelle, “eran responsables de la
realizacion de los trabajos de construccion de los edificios publicos, de la conservacion de
los caminos y del suministro de servicios domésticos en los palacios imperiales”.”” En la
tercera clase de funcionarios estaban lo jueces, que eran designados por el tlatoani, de entre
la gente mas experimentada o de edad, incluso, en algunos casos de entre la gente comun
del pueblo, como era el caso en Tezcoco, donde la mitad de los jueces eran fetecuhtin y la
otra mitad macehualtin, siempre y cuando fueran personas de mucha estima y honradez
probada, pues si alguno de los jueces caia en corrupcion podia ser condenado a muerte,
incluso. “Su funcién estaba rodeada de un respeto y de una autoridad extraordinaria;
disponian de una especie de policia que podia, si se le ordenaba, aprehender aun a los
dignatarios...”.>®

Tecuhtli también lo era el calpullec o jefe de un calpulli o barrio, que puede
considerarse como la célula principal de la organizacion social mexica y que durante su
esplendor la ciudad de Tenochtitlan estaba dividida en cuatro grandes secciones: Teopan,
Moyotlan, Aztacalco y Cuepopan,” y a su vez existian otros tantos barrios segun las
cronicas. El calpullec era elegido por los habitantes del calpulli, de preferencia entre los
miembros de una misma familia, confirmado por el soberano. Estaba asistido por un
consejo de ancianos, los huhuetque y sus funciones, que eran semejantes a las del fecuhtli
de una provincia, consistian en “tener al dia el registro de las tierras colectivas
pertenecientes al calpulli, cuyo usufructo era distribuido, por parcelas, entre las distintas
familias”,* asi como otras actividades de caracter comunal.

Por otro lado, pero a la par de los funcionarios publicos, dentro de la clase dirigente

se encontraban los sacerdotes, quienes no desmerecian en prestigio alguno, incluso, podria

considerarse que los principales sacerdotes estaban a la altura del tlatoani, sus cuatro

38 Ibidem, p. 62.
7 Ibidem, p. 63.
38 Ibidem, p. 64.
% Ibidem, p. 57
5 Ibidem, p. 55.
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asesores y el cihuacoatl. Digamos que esta era la otra opcion de los mexicas si querian
pertenecer, de cierto modo, a las clases privilegiadas. Menos ostentosa y jactanciosa que la
carrera militar, pero igual de importante dentro de la sociedad; era un prestigio distinto ser
un tlamacazqui o sacerdote. Al igual que la administracioén publica y militar, en la religion
existian distintos niveles, de acuerdo con la capacidad del individuo y su conducta proba.
Podrian ser desde un simple quaculli o sacerdote de calpulli o barrio, hasta los titulos ya
mencionados de Quetzalcoatl Totec tlamacazqui 'y Quetzalcoatl Tlaloc tlamacazqui. En su
momento hablaremos maés acerca de esto. A grandes rasgos, esta es la clase dirigente,
repartida en diferentes puestos, con distinto nivel jerarquico y de prestigio, con el comun de
llevar los destinos del resto del pueblo.

3.2 Los comerciantes

Una clase que se encontraba en asenso a la llegada de los espafioles era la de los pochteca,
o comerciantes. Las actividades de comercio se daban en todos los ambitos de la sociedad;
los macehualtin podian vender sus pequeiias mercancias en los distintos tianguis que habia;
mercaban cosas de uso comin como alimentos, lefia, etc., al igual que los artesanos hacian
lo suyo con su manufacturas. Esto no significaba que pertenecieran a la clase pochteca,
pues ¢ésta, comprendia un ntcleo muy cerrado de comerciantes, cuya caracteristica
distintiva era que se especializaban en el comercio exterior; importaban y exportaban a las
distintas regiones de Mesoamérica. Esta actividad se especializd con los afios, y ya en el
siglo XVI era toda una forma de vida particular de esa clase. Tenian su lugar especifico de
residencia en Tlatelolco con sus sietes barrios, segin Soustelle, uno de ellos llamado
Pochtlan —de ahi su nombre—. Contaban con sus dioses y sus respectivas ceremonias
particulares. Tenian sus jueces propios que trataban todos los asuntos de comercio, incluso
las desavenencias cotidianas en el tianquiztli. Comenzaban a tener privilegios, pues los
servicios que le hacian al reino se habian hecho indispensables, sobre todo porque surtian a
la clase dirigente de articulos de lujo, ademas de que, tras un hecho historico, alcanzaron un
prestigio similar al de los militares vencedores en las guerras, suceso, en el que una
caravana Pochteca, estuvo asediada en tierras lejanas por cuatro afios, que al cabo de estos,
lograron vencer a sus sitiadores y regresar victoriosos al Valle de México. Sucedio esto en
el reinado de Ahuitzotl, entendiendo, ademas, este monarca, la importancia de contar con

estos mercaderes para el servicio de las guerras como “espias” del reino. Pero, a pesar de
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que tenian privilegios similares al de los grande guerreros, como portar joyas y mantas
elaboradas, s6lo se les permitia hacerlo en sus fiestas particulares, ademas de que no podian
hacer ostentacion de sus riquezas, ni mostrase orgullosos y soberbios, so pena de ser
castigados por el tlatoani, asi que se mantenian en una falsa humildad, siendo que su poder
econdmico habia alcanzado proporciones considerables. Soustelle y Katz, han especulado,
respecto de, qué hubiera pasado si la llegada de los espafioles no hubiera interrumpido la
dinamica social de esta clase, muy ajena, pero complementaria al reino. Quiza, dicen estos
autores, los pochteca, habrian alcanzado el poder politico. Tanto se habian asimilado sus
privilegios a los del fecuhtli, que los hijos de los pochteca podian ingresar al calmecac,
escuela exclusiva para las ¢lites, ademas de que el alma de un pochteca, muerto en alguna
de las expediciones, se elevaba al cielo para escoltar al Sol en su camino diurno, al igual
que lo hacian los guerreros muertos en combate o en la piedra de los sacrificios. A
diferencia de la clase dirigente, a la que podia acceder cualquier persona, dependiendo de
sus méritos, la pochteca era una clase que no permitia el ingreso de otras capas sociales que
no fueran las propias, los puestos se heredaban de padre a hijos, ademés de que establecian
alianzas matrimoniales entre ellos. Eso si, tenian similitudes en cuanto a la jerarquizacion
de las distintas funciones y grados de importancia en su actividad; “encabezaban la
corporacion de los comerciantes dos jefes, los pochtecatlatohque, «sefiores
comerciantes»®', que por lo regular eran ancianos retirados de las expediciones a las tierras
lejanas, que no de la actividad de mercar, pues encargaban sus productos a los jovenes que
comenzaban en estas labores. Finalmente, hay que mencionar que, a pesar de que los
pochteca tenian su dios particular, tenian que participar en las distintas celebraciones a las
deidades principales de los mexicas como Huitzilopochtli y Tlaloc. También tenian que
pagar tributo, cosa que no hacia la clase dirigente, y lo hacian con las mismas mercancias
que traian de esas tierras lejanas.

3.3 Artesanos

Otra de las clases, que podria situarsele dentro del comun del pueblo, pero que, por sus
caracteristicas, gozaba de ciertos privilegios, pues, al igual que los mercaderes, tenian que
pagar su tributo mediante sus productos y no con el trabajo de la tierra o de su persona en

los diferentes servicios del reino, como era el caso de los macehualtin, era la de los

S Ibidem, p. 72.
107



artesanos, que también son conocidos como toltecas, que, segin las cronicas, era tanto
como decir “artista”. Se debe esto a que la tradicion de crear articulos “bellos” o de lujo, de
distintos materiales, fue una tradicion heredada del pueblo tolteca, que, a su vez, se dice, lo
aprendid del sacerdote Quetzalcoatl. Pocos son los textos que contemplan este grupo de
artesanos dentro de las capas sociales como tal, siendo que también tenian su importancia,
no como los pochteca, pero si muy ligados a las élites, pues eran ellos quienes los proveian
de los diferentes articulos suntuarios, los cuales indicaban y realzaban el grado de prestigio
de quien los portara; tanto asi, que habia artesanos exclusivos viviendo en el palacio,
fabricando productos para los dignatarios. El libro noveno de Fray Bernardino de Sahagun,
da cuenta a detalle de estos artesanos llamados toltecas, que entre otros oficios destacan los
de orfebres, lapidarios, canteros, escultores, tejedores y amantecas u oficiales del arte
plumario, tan particular del México prehispanico. A diferencia de los pochteca, los
artesanos no tenian una complicada jeraquizacion, simplemente estaban el maestro y su
aprendiz, que por lo regular era su propio hijo, de hecho, podria considerarse el oficio como
una actividad familiar; su tnico titulo, como ya se dijo era el de folteca, que en si ya es
decir mucho. También estos artesanos estaban muy relacionados con los pochteca, pues
eran estos quienes les proveian de las materias primas con que la transformaban en articulos
“dignos de admiracion” —el entrecomillado no lo decimos nosotros, sino las cronicas que lo
refieren, como la que menciona Soustelle, respecto de lo que dijo Alberto Durero, quien
tuvo la oportunidad de ver algunos regalos que Motecuhzoma II hizo a Cortés y que éste
envio al emperador Cralos V: “Estos objetos son tan preciosos que su valor se ha estimado
en cien mil florines. En mi vida he visto cosas que alegren tanto el corazon, porque en ellos
he encontrado un arte admirable y me he quedado sorprendido del genio sutil que tienen las

; . 62
gentes de esos paises extranjeros”

—.Y, una vez terminado el trabajo, era devuelto al
comerciante para que lo mercara en las lejanas tierras.

Quien también hace mucho énfasis en esta actividad artistica es el propio Leon-
Portilla, pues ha hecho hincapié en darle su justo valor a la toltecayot! o toltequidad, que no
es otra cosa, insistimos, que el arte prehispanico. Por cierto, este autor ubica, precisamente,

a los artesanos dentro del cuerpo de los macehualtin®, y de hecho, al principio de este

52 Ibidem, p.78
63 Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 137.
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apartado lo mencionamos, pero, también es cierto que los artesanos estaban ligeramente un
piso arriba que los macehualtin, de quienes hablaremos a continuacion.
3.4 Los macehualtin
Macehualtin significa “los merecidos”, los merecidos de los dioses, porque a través del
sacrifico de éstos, los hombres pudieron poblar la tierra, de acuerdo con algunos mitos
como el del sacrificio de Quetzalcoat! al robar los huesos preciosos de Mictlantecuhtli y
bafiarlos con la sangre de su miembro para poder darle vida a los hombres. Este y otros
mitos los trataremos en su momento. Los Macehualtin, comprendian el comun del pueblo,
pues solo gozaban de los privilegios de la libertad y el de poseer un terreno propio para su
manutencion, siempre y cuando lo trabajaran, porque de lo contrario se les arrebataba para
darselo a otra familia que lo necesitara. Dice Soustelle: “El macehualli mexicano, miembro
de un calpulli de Tenochtitlan o de Tlatelolco, tiene derecho a usufructuar un terreno en el
cual levanta su casa y a una parcela que cultiva. Sus hijos son admitidos en los colegios del
barrio. El y su familia toman parte en las ceremonias del barrio y de la ciudad de acuerdo
con los ritos y las tradiciones. Participan en la distribucion de articulos alimenticios y de
ropa organizados por los poderes publicos. Puede, por su valor e inteligencia, superar a su
clase llegando hasta los honores y la riqueza™.®* Pero para poder alcanzar fortuna, el
macehualli, debe cumplir con el servicio militar, al igual que todos los varones mexicas, no
importando su clase social, y en la medida que se destaque en la batalla, sera el prestigio
que pueda alcanzar. Si no lograse esto, debera resignarse a una vida “comun”, labrando su
tierra y tributdndole al reino, en especie y en trabajo. “Si el palacio necesita lefia para sus
hogares, si hay que suministrar agua, rapidamente se envia una cuadrilla de macehualtin®.®
Participaban también en la construccion de caminos y puentes y en la edificacion de
los templos, aunque algunas cronicas mencionan que, para este tipo de trabajos, que
podriamos llamar “pesados”, se exigia a los pueblos tributarios enviasen cuadrillas de
hombres como pago del mismo tributo. Este tipo de suerte, para el macehualli, podria
pensarse como un infortunio si consideramos que el motor de esta sociedad era la religion,
manifestada en la guerra, pues el soldado que moria en la guerra habria de glorificarse en el

cielo acompafiando al Sol Huitzilopochtli en su continua batalla contra los ejércitos de la

5 Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 81.
% Ibidem, p. 81
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noche. Claro, no todo era desgracia, porque a pesar de su condicion de macehualli “esta
poblacion libre disfrutaba de una situacion que, a pesar de ser humilde, no carecia de
dignidad ni cerraba el porvenir a aquellos cuyo valor personal o ciertas circunstancias
afortunadas (lo) podian colocar por encima del destino comun”.®

3.5 Los mayeque

También, formando parte de la gente comin o macehualtin, encontramos otro nivel de
personas, que su ubican ligeramente abajo del macehualli comun, pues la diferencia que
tienen con ellos es que este grupo no posee tierras propias para cultivo, sino que se alquila
para trabajar las ajenas. Nos referimos a los mayeque, que significa “los que tienen manos”,
segun Leon-Portilla®, y que Soustelle llama tlalmaitl, que literalmente significa “mano de
la tierra”®®. Este ultimo autor especula respecto de como se formé esta categoria social,
considerandola como de desplazados o gente conquistada que se quedd en sus tierras, las
cuales pasaron a ser del conquistador. Puede suponerse también que por las actividades y el
prestigio del dignatario, duefio de la tierra, no las podia cultivar él mismo, y para eso se las
daba en renta a estos mayeque. Dice Soustelle que el maye (singular de mayeque) no es
como el macehualli, pues “no tiene los derechos de éste, pero tampoco sus obligaciones.
Aquél no paga impuestos, no puede ser alistado en las cuadrillas que desempefian los
trabajos colectivos, es decir que no deben nada a la ciudad y al calpulli. S6lo depende, en
suma, de quines le han concedido la tierra”.®” Eso si, tiene que cumplir con el servicio
militar, por lo que Friedrich Katz, supone que podria acceder a las altas esferas de la
sociedad si se destacaba como soldado;’® aunque no hay nada claro al respecto. En lo civil
y criminal, los mayeque estaban bajo la jurisdiccion del soberano.

3.6 Los “esclavos”

Bajo la concepcion occidental de la esclavitud, no puede considerarse que entre los
pueblos nahuas existiera ésta como tal. Al hablar de esclavitud en el México prehispanico,
se estaria hablando de un servicio especifico y una pertenencia a un “amo”, rasgo éste que

lo relaciona con la esclavitud. El nombre nahuatl asignado a esta categoria de personas es el

de tlacotli (en singular), tlatlacotin (en plural). Sus caracteristicas son que “trabaja para

5 Ibidem, pp. 81-82.

87 Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit. p. 137.
58 Soustelle, Jacques, Op. cit. p. 82.

5 Ibidem, p. 83.

70 Katz, Friedrich, Op. cit., p. 142.
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otro, ya sea como trabajador agricola, ya sea en el servicio doméstico, o como cargador en
las caravanas de los comerciantes. Las mujeres esclavas hilan, tejen, cosen o remiendan los
vestidos en las casas de su amo y muchas veces se cuentan entre el nimero de sus
concubinas”.”' También otra caracteristica que coincide con la idea de esclavitud, es que
los tlatlacotin no reciben remuneracion por su trabajo, pero si se les otorga casa, vestido y
sustento. No recibian malos tratos, so pena de castigo divino. Ademas podian acumular
riquezas que pudieran allegarse y asi pagar el precio de su libertad, pero, habia tlatlacotin
que estaban conformes con su condicidn que mejor preferian permanecer asi. Podian
casarse con personas de su misma condicidon e incluso con otras de las distintas capas
sociales; sus hijos no nacian esclavos; podian sustituirse con algin otro miembro de su
familia, siempre y cuando el sustituto cumpliera con su trabajo.

Pero, como asi de sencillo se salia de la esclavitud, de igual forma se entraba en
ella: quien cometiera ciertos delitos o crimenes como robar, raptar, conspirar o perder en las
apuestas de los juegos que habia en esa época, como el de pelota o tlachtli y el patolli,
especie de juego de mesa. Muchas veces se llegaba a esclavo por voluntad propia, o como
diriamos, por no hallar alternativas en la vida y asi asegurarse el sustento. “Los que
tomaban esa grave decision eran o bien individuos perezosos o borrachos, cansados de
trabajar la tierra, a los cuales el calpulli retiraba su parcela”.”? También se llegaba a esta
condicion cuando la pobreza en la familia era tal que se contraia el compromiso con algun
particular o dignatario, ofreciendo a uno o unos miembros de la familia. Estos casos se
presentaban en los tiempos aciagos de hambruna, principalmente.

Otro tipo de esclavitud es la de los que llegaban a ella al ser hechos prisioneros en
las distintas guerras y que estaban destinados al sacrificio. Existen cronicas, sobre todo las
de Fray Diego Duran, que describen muy bien las caravanas de prisioneros que, en calidad
de esclavos, estaban destinados a la occision ritual. Existian varios lugares donde se
comerciaban estas personas, ya sea prisioneros, ya sea esclavos desafortunados que no
podian pagar su libertad o cuya incidencia o reincidencia en las normas les merecia la
muerte por sacrificio. El mas afamado a la llegada de los espafioles era el mercado de

Azcapotzalco, y alli se surtian, principalmente los pochteca, que al tener el privilegio de

! Soustelle Jacques, Op. cit., p.83.
2 Ibidem, p. 85.
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sacrificar personas a los dioses, y al no poder hacerse de ellas en combate, tenian que
comprarlas. Pero como dice Soustelle, a pesar de las caracteristicas de la esclavitud
prehispénica y del destino de cada #/acotli, “aun esta condicidon no carecia de esperanzas”.
3.7 El Calpulli

Por sus caracteristicas singulares, el estudio del calpulli resulta un tanto complicado, ya que
se le puede mirar desde diversos angulos: “sociecondmico, religioso, militar y politico, en
una palabra, cultural”.”?Como vemos, el calpulli, que significa “gran casa”, comprende
varios de los aspectos de la vida nahua, y que debe entendérsele como un tipo de unidad
social que todavia, a la llegada de los espaioles, constituia la base de las diferentes
organizaciones de los mexicas, principalmente la econémica y, por supuesto la social. Aqui
trataremos este ultimo aspecto, y en el apartado correspondiente a la organizacion
econdmica lo trataremos de esa forma, que como adelanto, se entiende al calpulli como la
parte de la economia que representa la posesion de tierras para obtener el producto agricola,
base del sustento de la poblacion. Y es esta la caracteristica principal del calpulli: la
posesion comun de la tierra, en donde, segin Katz, “s6lo aquellos cuyos padres y

»7 aunque también

antepasados hubieran sido miembros de ¢l podian pertenecer al calpulli
este autor, mas adelante, apoyado en el Codice Ramirez, afirma que el calpulli no so6lo
estaba integrado por parientes, sino que también podian pertenecer a él amigos y aliados.”
Dice Soustelle que al calpulli puede considerarsele como la “célula esencial de la
tribu (mexica) desde la peregrinacion hasta la fundacion de la ciudad”’®; una verdadera
“celdilla social”, como lo diria Manuel Moreno,77 que, como todo en la sociedad mexica,
evoluciono, adquiriendo tintes mas complejos de organizacion. Al respecto de la fundacion
y posterior consolidacion de Tenochtitlan, destaca el hecho de la divisién territorial en
cuatro grandes secciones, como ya mencionamos, en las que habrian de organizarse los
calpulli; eran éstas: al norte, Cuepopan; al oriente, Teopan; al sur, Moyotlan; al poniente,
Aztacalco. A su vez, de estos cuatro grandes sectores, existian otras tantas subdivisiones,

desconociéndose el numero exacto de calpulli. Pero eso si, el calpulli formaba parte

esencial de la vida del mexica, pues en €l se agrupaban los distintos aspectos sociales, como

3 Leén-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 137

7 Katz, Friedrich, Op. cit., p117.

> Ibidem, p. 118.

78 Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 25.

" En Le6n-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit., p. 420.
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ya se dijo, el econdmico y social, pero también el religioso; cada calpulli contaba con su
deidad y templo propios; en lo militar, el calpulli constituia la unidad bésica del ejército, el
grueso de la filas lo integraban justamente sus habitantes, ademas de que tenian la
responsabilidad de ‘“guardar” a los prisioneros destinados al sacrificio, pagando una
indemnizacion si alguno de ellos se les escapaba; en lo administrativo, como ya también lo
mencionamos, el calpulli tenia un representante ante el poder supremo elegido por el
mismo calpulli de entre sus miembros llamado calpullelque, encargado de administrar los
productos y tareas de los habitantes del calpulli, que eran presentadas como tributos; en lo
educativo, cada calpulli contaba con un telpochcalli o casa de los jovenes, que era una
especie de escuela, enfocada principalmente en la ensefianza militar.

Precisamente, a continuacion trataremos este aspecto social, el de la educacion de
los mexicas, que, también como otros asuntos, tiene mucho de religioso y politico.
3.8 La educacion
Uno de los aspectos mas importantes para nuestro estudio es sin duda la educacion, pues,
como en cualquier época y en cualquier lugar, a través de ésta se logra la “adoctrinacion”,
tan necesaria para los fines de las clases dirigentes; es el caso de los mexicas. Como
ejemplo, de esta afirmacion, citamos a uno de los renombrados autores contemporaneos,
estudioso de las culturas antiguas de México, Alfredo Lopez Austin, que en su texto La

8 . . (4
8 al hacer sus disertaciones sobre la educaciéon en

Educacion de los Antiguos Nahuas,
general, se pregunta: “;Como someter a las grandes masas de poblacion a los designios de
los dominantes?”, y se responde inmediatamente: “La coercion, en sus mas brutales formas,
como la fuerza de los ejércitos, hasta las mas institucionalizadas, como el ejercicio del
derecho, hizo su parte. Pero, sin duda, fue mas importante la sujeciéon a través de la
ideologia. Y para ella, debe reconocerse, las instituciones educativas debieron de ser el mas
recio de los pilares”.”’ Baste hasta aqui como adelanto, en su momento al referirnos a la
propaganda mexica retomaremos esto. Aqui, sOlo esbozaremos en qué consistia la
educacion durante el esplendor mexica.

Lo que podria denominarse como sistema educativo del México prehispanico es un

conjunto de instituciones civiles, militares y religiosas, en donde se ponia énfasis en el

8 Lopez Austin, Alfredo, La Educacion de los antiguos nahuas, 2 tomos, Secretaria de Educacion Publica y
Ediciones el Caballito, México, 1985.
" Ibidem.,t. 1, p. 17
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adiestramiento del joven en diversas areas de la vida social del mexica como la guerra, el
sacerdocio y las artes. Segiin Leon-Portilla se les instruia en “el arte del bien hablar —in
cualli tlahtolli-, (en) los cantos que llamaban cantos divinos, siguiendo el camino de sus
libros —in cuicatl, in quilhuia teucuicatl amoxotoca—, (en) los libros de los dias y los
destinos —in tonalpohualli—, (en) los libros de los sueios —in temicamatl—y (en) los anales
o libros de los afios, ihuan xiuhamatl. Para ello existian, segin las crdnicas, tres centros
educativos para tal fin, dos de ellos principales: el calmecac o “casa sacerdotal”, en donde
la nobleza mandaba a sus hijos, asi como los hijos de los pochteca o comerciantes, en los
afios inmediatos previos a la conquista espafiola. El telpochcalli o “casa de los jovenes”, era
la segunda escuela a la que acudia la mayoria de la poblacion joven. El tercer centro era el
cuicacalli o “casa del canto”, al que acudian aquellos interesados en aprender los cantos
sagrados y las danzas rituales para dedicarse a ese oficio, lo que hoy entenderiamos como
musicos, poetas y danzantes.

Seglin Katz, apoyado en otros autores, afirma que la edad de ingreso al telpochcalli
era de 15 afios;™ misma edad para ingresar al calmecac, segin Soustelle. También debe
contemplarse una edad mas temprana, 6 o 9 afios, si se atiende a Torquemada.81 Lo mas
cierto es que, después de nacido, el infante era ofrecido a los distintos dioses y con ello a
las distintas escuelas: si se queria que fuera sacerdote, se le ofrecia al calmecac; si se queria
que fuese guerrero, al telpochcalli. Sin embargo, hay que recordar que la primera escuela
era casi exclusiva para las clases dirigentes y comerciantes, pues, solo el macehualli que
demostrara aptitudes podia ingresar a ella.

En las dos escuelas principales, el rigor con el que se regian, era similar; el
muchacho tenia que realizar diferentes labores, mas de servicio comunal en el telpochcalli,
como barrer, acarrear lefia, sembrar, ayudar en las distintas obras publicas, etc.; mas de
penitencia en el calmecac, como ayunar, punzarse el cuerpo como forma de auto sacrificio,
mantener el fuego del templo, etc. En el telpochcalli se les preparaba para el arte de la
guerra; en el calmecac en el arte de gobernar (incluido el adiestramiento militar).

En cuanto a los instructores o maestros se dice, segiin Soustelle, que se elegia a los

guerreros reconocidos para ensefiar en el telpochcalli, encabezados por funcionarios laicos

%0 Katz, Friedrich, Op. cit. p.158.
81 Soustelle, Jacques, Op. cit. p. 172.
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que tenian el titulo de telpochtlatoque™, que significa “maestros de jovenes”. Menciona
este mismo autor que las mujeres recibian también educacién y como responsable de ella
estaban las ichpochtlatoque o “maestras de las doncellas”. Quienes impartian la ensefianza
en el calmecac eran sacerdotes destinados para tal fin, a cargo de otro sacerdote designado
como mexicatl teohuatzin.

Soustelle, hace una observacion interesante respecto de estas dos instituciones, que
abogaban por un mismo fin: la grandeza de la nacion formando hombres capaces, valientes,
esforzados y voluntariosos, o como diria Leon-Portilla, hombres con’’rostro y corazéon”, que
para alcanzar este objetivo lo hacian por caminos diferentes, en ocasiones contradictorios,
ya que el telpochcalli estaba consagrado a Tezcatlipoca, y representaba la parte guerrera de
los mexicas; y el calmecac, se inspiraba en la sabiduria de Quetzalcoatl, que a su vez
representaba el refinamiento y la alta cultura de los toltecas, por eso, resulta curioso, insiste
Soustelle, en que dos concepciones totalmente opuestas —recordemos los mitos en donde
Tezcatlipoca es adversario de Quetzalcoatl-, se contrapongan en los hechos, pues es
notorio que, siendo la guerra la principal caracteristica de los mexicas, la clase dirigente se
preparara en una escuela religiosa.

Mencionamos ya quiénes eran los encargados o responsables de la educacion de los
jovenes mexicas, pero faltdé decir que, a quien fungia como maestro se le estimaba de tal
manera que era considerado como sabio o tlamatini, en singular; tlamatinime, en plural.
Eran ellos los que a través de sus cddices o pinturas ensefiaban a la gente lo que en ellos se
contenia —parte del método en la ensefianza mexica, que principalmente comprendia la
memorizacion de los relatos, de tipo historico, épico, etc., y que, para recordarlos,
recrearlos o si se quiere, leerlos, se ayudaban de los caracteres y pinturas que se plasmaban
en los diversos pergaminos llamados amoxtli, conocidos también como cddices, a lo que
puede considerarsele como una forma de escritura—.

Este tipo de escritura consistia, a grandes rasgos, en el empleo de un sistema
pictografico-16go-sildbico.® Era pictografico porque se dibujaban de una manera estilizada
figuras que representaban seres humanos o divinos, animales, plantas y objetos; en cuanto a

su caracter de “logos” comprendia la estilizacion de signos que expresaban una idea

82 Ibidem, p. 173.
%3 Léon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit. p. 159.
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(ideogramas), en los que se podian plasmar conceptos como la noche, el dia, la guerra, la
lluvia, la tierra, el palacio, el movimiento, la vejez, y todos los signos calendaricos, ademas
de que también expresaban acciones, como caminar, comer, quemar o combatir. Otro tipo
de signos, complemento de los pictogramas e ideogramas, son los llamados fonemas o
signos sildbicos, que también era dibujos estilizados derivados de un pictograma, del cual
solo se utilizaba una de sus silabas de su nombre completo, pasando a significar otra cosa.
Por ejemplo, es muy conocido el fonema “tlan” que significa “en, entre”, que se
deriva a su vez del la palabra “tlantli”, que significa dientes, por lo que su pictograma es
una parte de encia con algunos dientes, que al combinarse con otro pictograma como
“cafias”, que en nahuatl se dice “dcatl”, se forma la palabra “aca-tlan”, que quiere decir
“entre las cafias”, siendo pues un locativo que se plasmaba con el dibujo de una cafia y unos
dientes. Por lo general esta era la funcion de los signos sildbicos: servir como toponimicos
y antroponimicos. Otros signos de este tipo son “pan”, que significa “encima de” y que se
deriva de la palabra “pantitlan™, que significa “banderas”, por lo que su pictograma son
precisamente un par de banderas; también esta el fonema “co”, que significa “en” y que
proviene de la palabra “comitl”, que significa “jarro”, cuyo pictograma es este utensilio. De
esta manera los pueblos antiguos tenian un sistema de comunicacion efectivo para ellos, no
tanto para nosotros, que se complementaba muy bien, como ya dijimos, con un sistema de
memorizacion tan eficaz que los mismos frailes espafioles se admiraban de la retencion que
tenian los habitantes de estas tierras, pues asi, de manera oral, apoyados en los cddices que
se plasmaban en papel de amate o en pieles de venado, se lograban transmitir hechos,
historias completas y registros de toda indole, logrando asi una verdadera forma de
educacion. Dice Leon-Portilla, que “los sabios indigenas pensaban que, en su capacidad de
maestros, su mision era formar rostros sabios y dar rumbo y fortaleza a los corazones”,** y
que esto es lo que debe entenderse como la educacion mexica: la tlacahuapahualiztli o
“accion de formar a los seres humanos”, aunque también puede definirsele como

. Sy 7. . p . . 85
teixtlamachiliztli o “sabiduria que se transmite a los rostros ajenos”.

8 Ibidem, p. 215.
8 Ibidem, p. 223.
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3.9 El urbanismo y poblacion

Tratar de describir la grandeza de una ciudad puede ser tarea harto dificil si se considera
que los vestigios de la misma son casi inexistentes; s6lo unas cuatas ruinas y si muchas
esculturas y diversidad de utensilios sagrados y profanos, es lo que qued6 de aquella gran
ciudad que fue Tenochtitlan, la cual, nada mas, podemos conocer a través de las distintas
cronicas y los museos que exhiben las piezas rescatadas de las entrafias de la metrépoli.
Baste recorrer el museo in situ del Templo Mayor, en el corazéon de la actual capital
mexicana y la sala mexica del Museo Nacional de Antropologia e Historia. En este mismo
sentido, mas que los grandes estudios de los frailes espanoles o los distintos historiadores,
tanto del siglo XVI, como los actuales, son las cronicas de los conquistadores espanoles la
fuente mas rica para conocer el esplendor de la capital mexica; las dos mas importantes, sin
duda, la crénica de Bernal Diaz del Castillo y la de Hernan Cortés. En ellas, tanto el
capitan, como el soldado, logran hacer un retrato aceptable, lleno de continua admiracion
de lo que vieron, desde que venian bajando al valle por la sierra nevada, hasta la
destruccion de la ciudad por sus cafionazos y la posterior demolicion sistematica
consumada la conquista.

En este sentido, para nuestro estudio es importante tratar el asunto de la urbe, sobre
todo en lo que la grandeza de la ciudad representa en si, pues lo consideramos como un
elemento importante de la propaganda: el efecto logrado en las personas que admiraron la
ciudad, con la magnificencia en los templos, palacios y esculturas, que denotaban la
grandeza del “imperio”. Esto se tratara en su momento, cabe aqui describir sucintamente
como era la ciudad durante los afios inmediatos a la conquista.

La ciudad estaba “dentro del agua”, pues el sitio elegido para su asentamiento fue
precisamente dentro de la laguna, entre los carrizales. Cabe recordar que la construccion de
la ciudad no hubiera sido posible sin la “ayuda obligatoria” de los pueblos tributarios, tanto
en suministro de materiales como en mano de obra, e incluso con hombres para el sacrificio
cuando se terminaba una obra de importancia. En la actualidad, diversos investigadores,
creen que, dificilmente, durante el periodo de la fundacién de México Tenochtitlan hasta la
llegada de los espafioles (1325-1519) la construccion de la ciudad haya sido posible, pues la
desecacion del lago (en algunas partes) requeria mas tiempo. Ateniéndonos entonces a las

interpretaciones consultadas, la edificacion mas relevante del Estado mexica fue el gran
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templo, conocido actualmente como el Templo Mayor, que con sus 114 gradas alcanzaba
una altura de 30 metros, aproximadamente. De cierta forma, éste recinto sirvio de eje para
trazar la ciudad y construir los demds templos, palacios, edificios publicos, entre otras
construcciones.

Para acceder a la ciudad, que literalmente, estaba en el agua, se construyeron tres
calzadas que la conectaban con la tierra firme, éstas eran: la de Tepeacac o Tepeyac, que
partia hacia el norte desde la ciudad de Tlatelolco, anexada ésta a Tenochtitlan en 1473,
formando parte del conjunto de la urbe; la de Tlacopan, que partia del centro de la ciudad
hacia el occidente, célebre esta calzada porque por ella huyeron los espafioles en la
conocida “noche triste”; la de Iztapalapa era la otra, que partia del sur de la ciudad y en
cierto punto se bifurcaba para conectarse con el poblado de este mismo nombre y con el de
Coyoacan. A lo largo de estas calzadas, que tenian pasos levadizos, entre los distintos
canales por donde se desplazaban las canoas que transportaban gente y mercancias, se
alzaban una cantidad considerable de edificios, los mas sobresalientes son los que se
ubicaban en el cuadrante principal donde estaba erigido el Templo Mayor, y lo
completaban, entre otros, el templo de Tezcatlipoca, el templo del Sol, el templo de
Quetzalcoatl, el templo de Xipe Totec, la casa de la dguilas o cuauhcalli, especie de recinto
militar; el tzompantli, donde se colocaban en renglera los craneos de los sacrificados y el
tlachtli o juego de pelota.

Fuera de este cuadrante, que se encontraba amurallado por una barda llamada
coatepantli, se encontraban los palacios de los tlatoque, principalmente, las cronicas
mencionan el de Motecuhzoma 11, que se ubicaba en el costado sur del Templo Mayor, en
lo que es hoy el Palacio Nacional; en el extremo opuesto, se hallaba el palacio de
Axayacatl, famoso porque fue ahi donde se hospedaron los espafioles en su breve estancia
en la ciudad; y mas al norte, se ubicaba la ciudad hermana Tlatelolco, famosa por su gran
mercado, que segin Hernan Cortés, era tan grande como dos veces la ciudad de Salamanca.
La metropoli se completaba con los poblados cercanos, que, a la llegada de los espafioles,
parecian formar parte de la misma Tenochtitlan, entre otros estdn, los ya mencionados,
Iztapalapa y Coyoacan, Huitzilopochco, Chapultepec y Culhuacan; mas alejados:

Xochimilco, Cuitlahuac y Chalco; y los Estados aliados Tezcoco y Tlacopan, el primero

118



ubicado hacia el oriente, al que se llegaba desde Tenochtitlan por medio de canoas,
atravesando todo el lago, y el segundo localizado al poniente de la ciudad capital.

En cuanto al nimero de habitantes que tenia la ciudad durante los afios cercanos a la
conquista, resulta dificil establecer un nimero acertado, Soustelle se aventuro a ello, y nos
otorga —aunque arbitrario, lo reconoce ¢l mismo— un parametro de entre 560, 000 y 700,000
habitantes, tan s6lo en Tenochtitlan-Tlatelolco.*® Leon-Portilla nos dice que probablemente
la poblacion rebasaba “la cifra de 200,000 habitantes™.?” Friedrich Katz, por su parte, nos
da las siguientes cifras, apoyado en los estudios de Simpson y Cook: “Conforme a estos
calculos la poblacion del centro de México en el ano de 1519 es de, aproximadamente, once
millones de habitantes, de los cuales més de dos millones vivian en el Valle de México y
cerca de 300,000 en la ciudad de México-Tenochtitlan”.®
3.10 Otras actividades
Para “no hacer prolijidad”, como dirian los cronistas hispanos del siglo XVI, enumerando
cada una de las distintas actividades que involucraban a la sociedad en su conjunto, a parte
de las que ya se han mencionado, preferimos remitir a lector, al libro décimo de Fray
Bernardino de Sahagun, que lleva por titulo “De los vicios y virtudes de esta gente indiana,
de los miembros de todo el cuerpo, de las enfermedades y de las naciones que han venido a
esta tierra”.* En este libro, Sahagiun completa los diferentes oficios que tenian los mexicas,
a parte de los que ya se dijeron. Existian labores como las de los sastres, tejedores,
pescadores, lefiadores, “carniceros”, médicos, “olleros” o “juglares”. Nos habla también de
una gran cantidad de vendedores (entiéndase locales, a diferencia de los pochteca que
comerciaban de otra forma), entre los que destacan los que venden maiz, frijol, miel; los
que ofrecen comida preparada: tamales, atoles, cacao hecho (preparado) y diferentes
guisos; los que venden comales, cestos, escobas y petacas; los que venden hule, diferentes
resinas e incluso tabaco. El mismo Sahagun lo dice, existian actividades “viciosas” como
hechiceros, rufianes, alcahuetes (as), ladrones, prostitutas, “sométicos”, adulteros (as), etc.

En este sentido, también es recomendable consultar el capitulo IV de La vida

cotidiana de los aztecas..., de Jacques Soustelle, pues alli se describen cosas muy comunes

% Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 27.

¥7 Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, p. 131.
8 Katz, Friedrich, Op. cit., p. 26.

8 Sahagun, Fr. Bernardino, Op. cit., t. IIL.
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de la vida de los mexicas, como: los jardines, calefaccion, alumbrado, el aseo, el vestido, el
calzado, los “narcéticos”, la medida del tiempo, la “actividad nocturna”, el “arte culinario
de los mexicanos”, los “juegos y distracciones”, como los juegos de azar y el conocido
juego de pelota. Aqui nos gustaria hacer una mencién al respecto. Explicaremos, a grandes
rasgos, en qué consistia esta actividad, conocida en su lengua original como tlachtli.

Por los diferentes vestigios arqueoldgicos, se sabe que esta actividad es muy
antigua; todavia en muchas zonas mesoamericanas existen las “canchas”, que servian para
tal fin. Estds consistian en un terreno plano que formaba una “I”, en donde en las partes
laterales se levantaban dos muros, que luego se prolongaban en algo que podriamos decir
que eran gradas; sobre los muros de piedra habia dos anillos superpuestos, uno en cada
lado; las medidas de las “canchas” variaban dependiendo el lugar. El juego consistia en
formar dos equipos que se dividian, la mitad de la cancha, uno por bando, y tenian que
pasar una pelota de hule, de una dureza considerable, de un lado a otro (como el tenis), s6lo
que tenian que hacerlo golpeando la bola con la cadera, muslos y codos; no se permitian las
manos o los pies. Por lo dificil del terreno y la dureza de la pelota, los jugadores cubrian la
mayor parte de sus cuerpos con protecciones hechas de cuero duro, pero aun asi, los golpes
resultaban severos, tanto que al final los jugadores se abrian las heridas para sacar la sangre
molida. El juego se ganaba si alguno de los integrantes de un equipo lograba pasar la pelota
por uno de los anillos de piedra empotrados en los muros (como el basquetbol), cosa muy
dificil si se consideran las partes del cuerpo con que se tenia que hacer esto, ademas del
peso de la bola. En su sentido profano, el tlachtli, permitia “correr” una gran cantidad de
apuestas, ademas de que la practica de este “deporte” era exclusiva de la clase dirigente.

Con esto hemos terminado lo concerniente a la organizacion social mexica.

Pasemos a hora a explicar en qué consiste su organizacion econdémica.

4 ORGANIZACION ECONOMICA

Conforme fue evolucionando la sociedad mexica se fue haciendo cada vez mas compleja,
como ya se habia mencionado; la economia azteca es claro ejemplo de ello. Al grado que
nos ha resultado complicado entrarle al asunto, sobre todo el que se refiere a la propiedad
de la tierra, pues tanto las fuentes més cercanas, como las interpretaciones contemporaneas

no han llegado a nada definitivo. No es tarea de este trabajo abordar dichas disertaciones,
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salvo, la ya mencionada en la introduccion a este segundo capitulo de contextualizar lo mas
certero posible, las distintas instituciones y formas de organizacién mexica. Y en lo que
respecta a la parte econdmica, la siguiente cita hecha por N. Molins Fabrega (E! Codice
Mendocino y la economia de Tenochtitlan), resumira la parte que nos interesa de este

(13

asunto: “... probablemente Tenochtitlan, en la época de Moctezuma Segundo, por lo
menos, no era autosuficiente ni quizas con la aportacion de las regiones del valle. Para
subsistir y para mantener su grandeza necesitaba la aportacion de todo el imperio. Por
consiguiente, uno de los impulsos bésicos de su expansionismo seria el econdomico, aunque
no fuera este el confesado”.”

Anotado esto, podemos decir que la base de la economia mexica se sustentaba en el
tributo, con sus caracteristicas muy particulares, pues de una u otra forma la mayoria de la
poblacién, propia y sojuzgada tenia que pagar sus impuestos al gobierno supremo, tanto en
productos como en fuerza de trabajo, por lo que esta forma de economia estaba en estrecha
relacion con la organizacion politica y social, incluso religiosa. El comercio, principalmente
el exterior, ejercido por los pochteca, es otro aspecto interesante de la economia nahua, asi
como el espacio fisico donde se realizaban los tratos comerciales: los tianguis o mercados.
Pero vayamos por partes.

4.1 Propiedad de la tierra

En el caso de la poblacion mexica, la forma en que participaban en la economia tenia que
ver, principalmente con la propiedad de la tierra y su consecuente explotacion, al igual que
el aprovechamiento de otros recursos naturales, asi como con la produccion manufacturera
hecha principalmente por los artesanos y los distintos servicios o trabajos que tenian que
cumplir para con las distintas instituciones de gobierno.

Deciamos al principio de este apartado, que esta parte de la tenencia de la tierra nos
ha planteado algunas dificultades debido a las distintas aristas con que se ha tratado el tema

en las diversas fuentes. Las explicaciones mas claras, a nuestro juicio, son las que ofrecen

Manuel M. Moreno,” y Friedrich Katz,” al simplificar la propiedad de la tierra en tres

" En Le6n-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los aztecas, Op. cit., p. 373.

% «“E] régimen de propiedad de los antiguos mexicanos”, en Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los
aztecas, Op. cit., pp. 418-426.

%2 Katz, Friedrich, Op. cit., pp. 27-46.

121



categorias: a) tierras de propiedad comunal, b) tierras de propiedad privada y c) tierras
destinadas para el servicio publico.

Dentro de las tierras de propiedad comunal estan las llamadas calpulalli que
pertenecen a los ya mencionados calpulli, y que no eran otra cosa que las tierras cultivables
pertenecientes a los distintos sectores o cuadrantes en que estaba dividida la ciudad, de
cuya extension se otorgaba una porcion a las familias pertenecientes al calpulli o barrio,
tanto para construir su casa, como para trabajarla. En sentido estricto, estas tierras no
pertenecian al individuo, ni siquiera al calpulli; eran propiedad del Estado. Pertenecian al
calpulli en funcion de su administracion, y al individuo, para su manutenciéon como
compensacion a lo que representaba el calpulli: el origen filial y la unidad bésica de la
sociedad mexica. En el caso de la economia constituia una unidad de produccion, segun
Leon-Portilla.”® Mientras se trabajara la tierra, era propiedad del individuo, si pasaban dos
afios de no explotacion se le amonestaba al “propietario”, si no rectificaba, al cabo de tres
afios consecutivos se le quitaba el derecho a usufructuar la tierra y tendria que arreglarselas
de otra manera. Mas que la tierra, era el producto que se obtenia de ella lo que realmente
pertenecia al integrante del calpulli, que no todo; parte de este se destinaba al pago del
tributo del soberano a través de los administradores conocidos como calpixque. El derecho
del uso de la tierra era lo que se heredaba dentro de las familias, asi que si no dejaban de
trabajarse, el mexica comun podia sentir esas tierras como su patrimonio. Por supuesto que
no la podia vender o intercambiar con otro particular; si no le gustaba la tierra asignada
podia solicitar a las autoridades correspondientes (el calpiillec o chinacdllec®™) que le
asignaran otras, al igual que aquel que no las tuviera. El recién casado tenia derecho a que
se le asignara su parte de la tierra.

En lo que respecta a la segunda categoria, referente a las tierras de propiedad
privada, es donde mayor dificultad se ha presentado, pues no hay certeza si esta figura de
propiedad privada era tal cual o s6lo comprendia una compensacion no definitiva por
servicios prestados al Estado. Asi las cosas, encontramos que Katz,” enumera tres tipos de
tierra de propiedad privada: 1) la de los tetecuhtzin, 2) la de los mayeque y 3) la de

arrendamiento.

9 Leon-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 144.
%4 Katz, Friedrich, Op. cit., p. 29
% Ibidem, pp. 32-33.
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La tierra de propiedad privada de los tetecuhtzin tenia las caracteristicas de ser el
“pago” a los guerreros destacados o a alguna persona distinguida por sus servicios al
Estado. Eran pedazos de tierra que trabajaban campesinos llamados feccallec, que a su vez
poseian tierra propia, pero que estaban exentos de tributo al sefior supremo, aunque en
realidad lo hacian por el simple hecho de servir al fecuhtli o sefior; ése era su impuesto.
Esta tierra no podia heredarse, pero si el heredero poseia los méritos suficientes se le daba
preferencia para su reasignacion. Se entiende que este tipo de tierras eran las que se
conquistaban en las guerras.

La tierra de propiedad privada de los mayeque, que no debe entenderse
perteneciente a esta poblacion de la que ya hablamos, pertenecia a la clase dirigente, el
soberanos y los distintos funcionarios, los cuales tenian el derecho al usufructo de esta
tierra, mismo que estaban obligados a proporcionar los mayeque. La tierra y los mayeque
estaban ligados; podia cambiar el propietario, pero no los mayeque. Se entiende que este
tipo de tierra pertenecia a la nobleza, incluso, Katz, habla de una nobleza “antigua” o podria
entenderse como la nobleza “de siempre”, la que ya estaba arraigada, que por derecho
podia heredar la tierra, a diferencia de la nobleza por méritos como lo era la guerrera, que
comprendia el primer tipo de propiedad ya tratado. Para aclarar un poco mas el asunto, este
autor propone una hipotesis, que explica que los mayeque, es aquella poblacion que
permanecio en los territorios conquistados y que a falta de opciones aceptd formar parte o
pertenecer al sefior designado, con todo y las tierras que antes le pertenecian, las cuales se
veia obligado a trabajar en beneficio del noble y, por logica, no tenian su propiedad. La
heredad de esta tierra incluia a sus mayeque, los cuales no tributaban al gobierno supremo,
pero, insistimos, estaban obligados a cultivar la tierra de los nobles y de cierta forma ese era
su tributo.

La tierra de propiedad privada de arrendamiento, al igual que la anterior, no se
especifica quién era el propietario, aunque en ultima instancia, se sabe que en abstracto era
el Estado el propietario de todo y en concreto, la clase dirigente. Katz, s6lo menciona que
eran tierras que se rentaban bajo un tipo de contrato por un periodo de dos o mas afios, y
quien las rentaba si tenia que pagar impuestos directos al gobierno central. Podemos inferir
que, estas tierras se daban en arrendamiento cuando el propietario no pudiera trabajarla por

causas diversas y la arrendaba a aquellos que no tuvieran tierra propia o mejor llamada
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comunal, como el caso de los macehualtin que no la tenian, por que no se les habia
asignado todavia o porque la hubiesen perdido.

La tercera forma de propiedad de la tierra que establecen Katz y Moreno, es la
correspondiente a la destinada al servicio publico, denominadas asi porque, segiin moreno
“todas ellas estaban destinadas al sostenimiento de las funciones publicas, eran inalienables
y no pertenecian a ninguna (persona) privada en particular, bien fuese ésta fisica o moral,
sino al conglomerado social mismo, a la colectividad, que ejercia sus derechos mediante los
6rganos superiores de gobierno™.”

El primer caso de este tipo propiedad de la tierra es el llamado tlatocatlali o
tlatocamili, y que son las tierras destinadas al soberano supremo en su papel de servidor
publico, por lo que el usufructo de ellas eran en beneficio de su actividad como gobernante
y no para su uso personal; para ello poseia las tierras mencionadas como “de mayeque”. El
segundo tipo de propiedad eran las tierras llamadas teopantlalli o tierras destinadas para el
mantenimiento de los templos. El tercer caso lo comprenden las tierras destinadas a
satisfacer las necesidades del palacio; éstas se llamaban tecpantlalli. Otro caso era el de las
tierras destinadas para el disfrute de los jueces, aunque no se menciona cémo se llamaban
¢stas. Una ultima categoria eran las tierras destinadas al sustento de las guerras, éstas se
llamaban milchimalli. De acuerdo con Moreno, estas tierras eran parte de la ciudad, a
diferencia de otro tipo de tierras que tenian que ver con los pueblos conquistados, a las
cuales se llamaban yaotlalli, y que eran las tierras ganadas a los diferentes pueblos, las
cuales se repartian entre las tres principales cabeceras: Tenochtitlan, Tezcoco y Tlacopan.
Cabe hacer una observacion: al referirnos a la propiedad y uso de la tierra, no solo
comprende el proceso de siembra-cosecha, sino que también incluye el servicio en mano de
obra y especie que hacian los tributarios del “reino”, pues, no so6lo llevaban los frutos de la
tierra, sino que tenian que proveer de agua y lefia y otros servicios a favor de la clase
dirigente, principalmente en el caso de las instituciones publicas que acabamos de describir.
4.2 Los tributos del exterior
En el caso de las poblaciones conquistadas, éstas se veian obligadas a cumplir con un
impuesto pactado al momento de ser vencidas —aunque habia pueblos que preferian

negociar el tributo sin necesidad de guerra—. Este tipo de carga tributaria era las mas

% En Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit., p. 425, (los paréntesis son mios).
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significativas dentro de la economia mexica, ya que la cantidad, calidad y variedad de los
productos resultaba apremiante. Podemos decir que esta practica era la principal fuente de
riqueza de los mexicas, pues no solo se concretaba al envio de productos a la metrépoli,
sino que muchas veces incluia diferentes servicios en mano de obra y, lo mas importante,
seres humanos para el sacrificio a los dioses.

Para una profundidad mayor acerca de la cantidad y el tipo de tributo, asi como los
pueblos obligados a ello, pueden consultarse dos fuentes primordiales: La matricula de
tributos, que es un codice de origen prehispanico, que se encuentra en el Museo Nacional
de Antropologia e Historia de México, y el Codice Mendoza. En estos documentos de gran
valor, puede verse detalladamente la gran cantidad de productos tributados de todas las
regiones de Mesoamérica sometidas a Tenochtitlan y sus aliados. Friedrich Katz, es uno de
los autores consultados que hace un estudio mas minucioso al respecto,”’ asi como el ya
mencionado estudio de N. Molins Fébrega, EI Codice Mendocino y la economia de
Tenochtitlan.”® Entre otras cosas, en ambos textos, se hace una equivalencia a nuestro
tiempo de las cantidades tributadas, de las cuales, a manera de ejemplo, podemos anotar
que, anualmente, se tributaban 625 trajes para guerreros; 123,400 mantas de algodon;
144,000 maxtlas o taparrabos; 28 cargas de maiz, equivalente a casi 7 mil toneladas; mas de
4 mil toneladas de frijol; casi 22 toneladas de cacao, etc. Estos tributos, se repartian entre
las tres cabeceras aliadas: “dos quintas partes correspondian a Tenochtitlan, otras dos
correspondian a Tezcoco y una quinta parte a Tlacopan”.”’

Pero asi como entraban tales cantidades de productos, asi también se destinaban
otras tantas para los gastos del Estado, que de acuerdo con Katz, consistian en proveer de
alimento y vestido a la “corte”, que comprendia un numero considerable de servidores; se
tenia que destinar una partida para las necesidades del ejército; otro tanto para la
celebracion de las fiestas; se hacian donaciones y regalos con fines religiosos y de
relaciones “internacionales”; tenian que realizar gastos sociales, como darles algin sustento
a los pobres, viudas y huérfanos, al menos una vez al afio se destinaba un mes nahua para
hacer esto; tenian también que contemplar el egreso para obras publicas, principalmente en

alimentaciéon y hospedaje de los obreros, porque, también como tributo, los pueblos

%7 Katz, Friedrich, Op. cit., pp. 92-94.
% Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los aztecas, Op. cit., pp. 373-381.
% Katz, Friedrich, Op. cit., p. 91.
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sojuzgados estaban obligados a trabajar en las diversas construcciones, como el Templo
Mayor. “El tecpan fue construido nuevo, todo a cargo de los trabajadores extranjeros que
no recibian sueldo. Toda la ciudad fue construida sin que los mexicanos hicieran el menor
esfuerzo, pues decia que su tarea no consistia en trabajar sino en pelear y en preparar
armas”.'*

Soustelle menciona que la clase dirigente, que tenia gran participacion del tributo,
también hacia erogaciones considerables, de acuerdo a su condicion de élite, a la manera
del huey tlatoani. No asi los pochteca, quienes a pesar de no recibir parte del tributo, en los
tiempos cercanos a la conquista, y como ya vimos, era una clase que podriamos llamar
“rica”, no realizaba los gastos que las clases dirigentes hacian, por lo que la gran parte de su
riqueza era acumulada.

4.3 El comercio'"!

Mencion especial merece el comercio exterior prehispanico, que en el periodo que
estudiamos tenia una importancia considerable dentro de la economia de los mexicas y sus
aliados. Esta actividad, realizada por los llamados pochteca o comerciantes, se vio
interrumpida —como todo— por la conquista espafiola, hecho que no nos permitiéo conocer
sus derroteros, y como lo afirman Soustelle y Katz, el poder que habian adquirido estos
comerciantes —quienes constituian monopolio— era tal que podria considerarseles como
factor de peso en la estructura de la sociedad. Pero, a pesar de su ‘“autonomia”, los
pochteca, al ser parte de de sociedad tenian que cumplir con ciertas obligaciones hacia el
estado, y una de estas era, por supuesto, el pago de un tributo, aunque mas bien, podria
considerarseles como proveedores de articulos suntuosos de las clases dirigentes. De hecho,
la parte que nos llama la atencion, es el papel politico, en el que los pochteca se convierten
en una especie de emisarios, mejor dicho, espias del poder supremo en las regiones por
donde andaban comerciando. Bien apunta Julio Pomar Jiménez: “Podemos adelantar que el
comercio exterior de los mexica fue la llave, la mano diestra que prepar6 el camino de la

, . . 102 o«
hegemonia azteca sobre las naciones de su tiempo”.” ™ Quiza exagere un poco este autor, al

1% Alvarado Tezozémoc, citado por Katz, Op. cit. p. 96.

1% Para una mayor profundidad al respecto puede consultarse la obra de Angel Ma. Garibay K., Vida
econdomica de Tenochtitlan, Pochtecdyotl, arte de traficar, paleografia, version, introduccion y apéndices,
Instituto de Investigaciones Historicas, México, 1961.

192 pomar Jiménez, Julio, Los Pochtecas, el comercio en América Latina desde los Aztecas hasta la
independencia, EDAMEX, México, 1996, p. 20.
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decir que el comercio exterior, realizado por los pochteca, fue la llave de la supremacia
tenochca, pero no se puede negar que esta actividad tuvo su importancia dentro de la vision
expansionista de los aztecas.

Existian dos rutas para ejercer el comercio, que, de acuerdo a los apuntes de Leon-
Portilla, “una se dirigia a Xicalanco, junto a la laguna de Términos, en las costas del Golfo
(...). La otra gran ruta del comercio mexica llevaba a las costas del Pacifico sur, en especial
a la rica zona del Soconusco, en Chiapas...”.'” Los productos obtenidos de estas zonas
eran tan variados como vistosos; desde las lujosas plumas de quetzal o el ambar, hasta el
famoso y delicioso cacao (exclusivo para los dignatarios) o las muy estimadas pieles de
jaguar.

Ya mencionamos que la actividad del comercio exterior ejercida por los pochteca,
constituia monopolio, favoreciendo a los comerciantes del Valle de México; esto se explica,
segun Katz, por el gran apoyo que les brindaba la alianza tripartita con escoltas durante las,
en ocasiones, inseguras marchas a las zonas mencionadas, o con la fuerza militar en caso de
haber sido “maltratadas” en algun lugar en especifico. “Con el fin de obtener seguridad en
las rutas comerciales, los mercaderes organizaban ellos mismos, expediciones, para someter
las poblaciones que no les facilitasen el paso; si era necesario venia en su ayuda el ejército
mexicano”.'” De este modo, los comerciantes que no contaran con esta proteccion,
simplemente no podian ingresar a esas zonas tan alejadas, so pena de ser asesinados. Otro
aspecto importante de los pochteca es su papel dentro de la sociedad mexica, aspecto que
ya referimos en el apartado de la organizacion social.

4.3.1 Los tianguis o mercados

Otra cuestion importante de la economia azteca lo conformaban los espacios destinados
para el comercio: los tianguis o mercados que tanto impresionaron a los conquistadores
europeos. El principal de ellos, sin duda, es el mercado de Tlatelolco.

“...y desque llegamos a la gran plaza, que se dice el Tatelulco, como no habiamos visto tal
cosa, quedamos admirados de la multitud de gente que en ella habia y del gran concierto y
regimiento que en todo tenian (...). Comencemos por los mercaderes de oro y plata y

piedras ricas y plumas y mantas y cosas labradas y otras mercaderias de indios esclavos y

103 Ledn-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 145.

1% Katz, Friedrich, Op. cit., p. 70.
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esclavas (...).Y querria haber acabado de decir todas las cosas que alli se vendian, porque
eran tantas de diversas y calidades, que para que lo acabaramos de ver e inquirir, que como
la gran plaza estaba llena de tanta gente y toda cercada de portales, en dos dias no se viera
todo”.'*

Qué mas descripcion queremos acerca del gran tianguis de Tlatelolco que la que
hace el conquistador Bernal Diaz del Castillo. Claro que no era este el unico mercado de
Tenochtitlan, pero si era el mas importante. Dice Soustelle que la plaza central, asi como
las de los barrios también fungian como mercados y para ello se apoya en Hernan Cortés,
otro de los privilegiados en contemplar la gran ciudad: “Tiene esta ciudad muchas plazas,
donde hay continuos mercados y trato de comprar y vender”.'” Debe entenderse que estos
mercados a los que se refiere Soustelle, no eran permanentes, sino que tenian un dia
especifico para colocarse. Dice Katz, refiriéndose al mercado, que “el dia de reuniéon era
una especie de dia festivo, durante el cual no debia hacerse otra cosa™.'”” Incluso el
historiador Francisco Javier Clavijerolog, afirma, que si existia un mercado en la plaza
principal de Tenochtitlan, pero que, tras la anexion forzada de Tlatelolco a la capital, en
tiempos del #tlatoani Axaydcatl, este mercado se traslado a este ultimo lugar.

Quedémonos con este mismo historiador para referirnos a los signos cambiarios que
servian para las distintas transacciones que se realizaban en la cotidianidad mexica, a
sabiendas que, aparte de este sistema, el comercio se realizaba también por via de permuta.
Dice Clavijero que existian cinco especies de moneda: “La primera era una especie de
cacao distinto del que ordinariamente empleaban en sus bebidas (...). La segunda especie
de moneda eran ciertas pequefias mantas de algodon que llamaban patolquachtli (...). La
tercera especie era el oro en grano o en polvo encerrado en cafiones de ansares que por

transparencia dejaban ver el precioso metal que contenian (...). La cuarta que mas se

acercaba a la moneda acufiada, era de ciertas piezas de cobre en forma de T, que se

195 Diaz del Castillo, Bernal, La historia verdadera de la conquista de la Nueva Esparia, Editores Mexicanos
Unidos, 2 Vols., México, 1997, t. I, pp. 216-218.

1% Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 43.

107 K atz, Friedrich, Op. cit., p. 60.

108 «“E comercio en el México Antiguo”, en Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los aztecas, Op. cit.,
p-406.
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empleaban en cosas de poco valor (...). (La ultima especie de moneda) era de ciertas piezas
utiles de estafio”.'”

4.4 La artesania

Al igual que los pochteca, ya hablamos de los artesanos en la parte que le corresponde
como una de las clases sociales en que estaba dividida la sociedad mexica. Solamente nos
resta ubicarlos dentro de la organizacion econdmica, pues formaban parte significativa de
ella. Friedrich Katz y Leon Portilla, son los autores que mas relevancia les otorgan en este
sentido econdmico. Dice Ledn-Portilla: “Existia una especializacion artesanal, la de quienes
producian objetos de indole utilitaria y de consumo general como papel, sal, instrumentos
liticos y de madera, y la de aquellos que elaboraban articulos de lujo o suntuarios,
principalmente para los miembros de la nobleza y el culto religioso™.!'® Entre estos,
menciona, estaban los orfebres, los “artifices de la pluma”, los escultores, los que
elaboraban los codices y los gematistas. Ya mencionamos que, de cierta manera, casi igual
que los comerciantes, los artesanos tenian ciertos privilegios, pues no tenian las mismas
obligaciones que el comun de la gente, salvo la de pagar su tributo y estar a la orden de la
clase dirigente. Al respecto, Katz, cita al historiador Alonso Zurita: “y todos estos no eran
obligados al servicio personal, ni a las obras publicas, si no era en tiempo de necesidad, ni
eran obligados a ayudar en las milpas o sementeras que se hacian para los sefiores, porque
cumplian con pagar tributo y siempre habia entre ellos un principal para lo que se le ofrecia
que tratar para todos los sefiores o gobernadores”.'"!

El mismo Katz, habla de dos tipos de artesanos: los independientes, a la espera de
ser contratados por su trabajo que exhibian en los mercados, y los artesanos “exclusivos” de
los palacios, que trabajaban directamente para el sefior supremos y su corte. También se
sabe que estos artesanos eran muy estimados, ya dijimos que por su condicion de “artistas”
o “toltecas”, y que si llegaban a realizar un buen trabajo para el gobernante eran muy bien
remunerados. Finalmente, Katz menciona la importancia que tenia estos artesanos dentro de

la economia mexica, en los tiempos cercanos a la conquista, debido a que “la riqueza y el

poderio de las clases gobernantes era considerable; las exigencias de esta clase eran cada

19 Ibidem, p. 407.
101 edn-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 141.
" Katz, Friedrich, Op. cit., p.54.
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vez mayores, por lo que la demanda de articulos de lujo crecia. Lleg6 a ser tan grande, que
- 112

en muchas ocasiones no se daban abasto...”.

Con esto, terminamos la revision acerca de la organizacion econdmica de la

sociedad mexica. A continuacién abordaremos su aspecto religioso.

5 ORGANIZACION RELIGIOSA
Para una mayor profundidad acerca de la religion mexicana, existen varias fuentes, tanto
prehispéanicas como inmediatas a la conquista y, por supuesto, las distintas interpretaciones
contemporaneas. Dentro de los documentos prehispanicos (codices) que tratan de los
asuntos religiosos, tal vez el de mayor importancia sea el Cddice Borgia,' pues a lo largo
de las 76 laminas que lo componen se da cuenta de la vision del cosmos que tenian los
nahuas, asi como de la actuacion de los dioses en la vida de los hombres. Por sus
similitudes, se han agrupado otros codices prehispanicos a éste, llamandoseles “el grupo
Borgia”, y son el Vaticano B, Fejérvary Mayer, Cospi y Laud, que también son de caracter
religioso. Otro codice posterior a la conquista que trata asuntos religiosos, principalmente
los “calendarios”, es el Borbdnico'"*. Por supuesto que uno de los trabajos mas importantes
es el Codice Florentino o Historia General de las Cosas de la Nueva Espana, de Fray
Bernardino de Sahagln, que en sus libros primero, segundo, tercero y sexto trata la religion
mexica en la mayoria de sus aspectos, desde los dioses hasta los calendarios y festividades.
Interesante también es el trabajo del dominico Fray Diego Duran con su tratado segundo de
su historia: “Libro de los ritos y ceremonias en las fiestas de los dioses y celebracion de
ellas”. En general, los trabajos de los distintos religiosos (Olmos, Motolinia, Acosta, De las
Casas, Torquemada, etc.) dedican buena parte de sus estudios a la religién prehispanica.
Dentro de los autores modernos cabe destacar las investigaciones e interpretaciones
de autores muy destacados como el propio Ledon-Portilla, quien se ha encargado de poner
sobre la mesa el papel preponderante de los sabios en la religiosidad mexica, lo que ¢l ha
llamado “filosofia nahuatl”, que, junto con los trabajos de Angel Maria Garibay, le han

dado la dimension real a los huehuehtlatolli o palabras de los viejos, tan importantes , no

"2 Ibidem, p. 52.

'3 Véase Seler, Eduard, Comentarios al Cédice Borgia, 3 vols., Fondo de Cultura Economica, México, 1963.
"4 En relacion con este codice existen divergencias en cuanto a su origen: Pablo Escalante Gonzalbo (Los
Cédices, CONACULTA, México, 1998) lo sitlia como colonial (pp. 50-51); mientras que Leon-Portilla (De
Teotihuacan a los Aztecas, UNAM, 1983) lo ubica como prehispanico (p.32).
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solo en la religiosidad nahua, sino en otros aspectos de la vida del mexicano antiguo. Otro
de los textos importantes de Ledn-Portilla al respecto es el de Ritos, sacerdotes y atavios de
los dioses.

Sin duda, el trabajo de Alfonso Caso ha sido fundamental para entender la vision del
cosmos y de la naturaleza del pueblo mexica con esa tesis extraordinaria que explica por
qué eran ellos “el Pueblo del Sol”. Lopez Austin es el més importante de los autores que se
han encargado de los asuntos misticos de los pueblos nahuas, lo mismo que el francés
Jacques Soustelle, tan mencionado en este trabajo. A Yolotl Gonzalez Torres debemos un
trabajo muy interesante acerca de los sacrificios, tema harto espinoso, pero primordial
dentro del ritual y de la vida de los aztecas. Para nuestro estudio ha sido muy interesante el
trabajo de Laurette Séjorné, quien da un punto de vista muy particular acerca del
pensamiento y religion del México antiguo.

Sin duda el tratamiento de lo que se ha llamado religiosidad prehispanica es de lo
mas complejo dentro del estudio de la cultura nahua, ya que, podriamos decir que su
pensamiento mistico fue la sintesis de un largo periodo de aculturacion de los diferentes
pueblos mesoamericanos, incluidos los mexicas, que, precisamente, fueron ellos los que le
vinieron a imprimir su sello particular, y en cierto modo final, a esta evolucion de
creencias. Esta forma particular de entender lo sagrado ha generado una gran cantidad de
estudios, criticas e interpretaciones, desde las mas ortodoxas, hasta las mas iconoclastas;
division de opiniones de los distintos autores, tanto antiguos como contemporaneos, sobre
todo en el tema de los sacrificios. Por lo mismo, lograr una objetividad satisfactoria para
todos ha sido tarea muy complicada. En lo que si estdn de acuerdo la mayoria de los autores
es en la omnipresencia de la religién en todos los aspectos de la vida del mexicano antiguo.

Dice Alfoso Caso, acerca de su religiosidad, que la importancia que tenia lo divino
para este pueblo “era tan grande, que podemos decir, sin exagerar, que su existencia giraba
totalmente alrededor de la religion, y no habia un solo acto de la vida publica y privada que
no estuviera refiido por el sentimiento religioso”.'"> Contintia Caso con la enumeracion de
estos actos: los deportes, los juegos y la guerra, el comercio, la politica, la vida, la muerte...

“Era la suprema razon de la acciones individuales y la razon de Estado fundamental”.''®

115 Caso, Alfonso, El pueblo del sol, Fondo de Cultura Economica, México, Tercera edicion, 1983,
Decimoséptima reimpresion, 2000, p. 117.
"6 Ibidem, p. 117.
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Por su parte Ledn-Portilla, coincide en lo general con Alfonso Caso y agrega que la
religion “era el sustrato ultimo en el cual todo tenia su fundamento y explicacion. Los
calculos del tiempo, las edades cdsmicas y cada una de las fechas eran portadores de
simbolos y realidades divinas™.'"’

También Jacques Soustelle se pronuncia al respecto: “Lo que es seguro en todo caso
es que esta religion, con su ritual minuciosos y exigente, con su abundancia de mitos,
penetraba profundamente y bajo todos los aspectos en la vida cotidiana de los hombres.
Constituia una interpretacion del mundo y suministraba una regla de conducta. Daba un
sentido, totalmente y a cada instante, a la existencia del pueblo mexicano.”'"® Enumera,
también, esas actividades cotidianas y concluye al respecto: “Como una poderosa armazon,
sostenia todo el edificio de la civilizacion mexicana: no es, pues, de extranar que cuando
esta armazon fue rota por la mano de los conquistadores, el edificio entero haya caido
convertido en ruinas”.'"’

Podemos decir que la religion mexica consistia en una serie de interpretaciones de
los fenomenos del cielo y de la naturaleza, que a través de varios mitos y deidades, trataban
de dar respuestas a las inquietudes inherentes a los hombres de cualquier época: ;quiénes
somos?, ;de donde venimos?, ;qué tenemos que hacer? y ;hacia débnde vamos? Pero, como
ya dijimos, estas interpretaciones fueron el resultado de afios de progreso en el
pensamiento, que en el caso mexica, incluia adoptar, apropiarse y proyectar diversas ideas,
religandolas con las propias. Estas proyecciones se manifestaron en sistemas de medicion
del tiempo (calendarios), diversos rituales (fiestas y sacrificios), arte (arquitectura, escultura
y poesia) y normas de conducta. Dice Alfonso Caso: “No es éste el tnico caso en el que
podemos afirmar que la religion azteca fue, en la inmensa mayoria de sus concepciones, un
conjunto de ideas y de practicas rituales mucho mas antiguas; tan antiguas algunas de ellas,
que estan asociadas con las primeras manifestaciones de las culturas sedentarias en
Mesoamérica”.'*

Por otro lado, podemos asegurar que, en el caso de los mexicas, esta era una religion

de Estado, misma que los gui6 a la cumbre del Andhuac, pues bien lo apuntd Francisco

"7 Leén-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 161.
18 Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 127.

"9 Ibidem, p. 127.

120 Caso, Alfonso, El Pueblo del Sol, Op. cit., p. 20.
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Javier Clavijero, al referirse a la recompensa del soldado azteca muerto en batalla que
consistia en ser compafiero del Sol, entendido éste como la deidad més importante: “si la
religién no tuviera otro destino que el de servir a la politica, como neciamente pretenden
muchos incrédulos de nuestro siglo, no podian aquellas naciones inventar dogma de mayor
utilidad para alentar el esfuerzo de sus soldados que el que les aseguraba tan relevante
premio en la muerte”.'*' Sera tarea nuestra, demostrar como lo divino estuvo al servicio de
lo politico o viceversa; sirva esto como adelanto. Mientras, prosigamos con la descripcion
religiosa de los mexicas o como diria Alfonso Caso, del “Pueblo del Sol”.

5.1 La creacion del mundo y de los hombres

El mundo que les tocd vivir a los mexicanos antiguos era el resultado de una serie
de cuatro intentos divinos por tratar de perfeccionar todo cuanto se hallaba en ¢él, incluido el
hombre, fracasando en cada uno de ellos. Solo hasta la quinta prueba se logro crear al
hombre y a las cosas tal cual las conocemos ahora. Estos ensayos son lo que se conoce
como las edades o soles, de alli surge la leyenda del quinto sol.'**

El primero de lo soles fue el de agua. Esta edad fue creada por Quetzalcoatl, quien
hizo a los hombres de ceniza. Su signo del calendario mesoamericano fue 4-agua, porque
fue en esta fecha que la era perecid por culpa de este mismo elemento y los hombres se
convirtieron en peces. El segundo sol (credo por Tezcatlipoca) fue el del tigre, su signo 4-
tigre; en esta edad sucedid que, al llegar al medio dia, el sol ya no avanzaba, entonces
oscurecia y salian los tigres a comerse a los hombres. En esta era existieron los gigantes. El
tercero de los soles fue el de la lluvia (de fuego). Su signo fue 4-1luvia, y en €l sucedié que
llovid arena y fuego y los que habitaban este mundo se quemaron. El cuarto de los soles fue
el de viento. Su signo fue 4-viento. En esta edad todo lo que existia se lo llevo el viento y
los hombres se convirtieron en hombres-monos y se esparcieron por los montes.

Finalmente, el quinto sol es el de movimiento. Su signo es 4-movimiento; es el sol actual,

el que se mueve. Es la era que les toco vivir a los mexicanos antiguos. Dice el mito que esta

2l«pe a religion de los mexicanos”, En Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a las aztecas, Op. cit., p.527.
122 Este mito aparece en Codice Chimalpopoca (Anales de Cuauhtitlan, leyenda de los soles), edicion
facsimilar y traduccion del texto ndhuatl de Primo Feliciano Velasquez, México, Instituto de Investigaciones
Historicas, 1993.
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edad ha de perecer por culpa de terremotos; habra hambre también. Este sol fue el que
naci6 alld en Teotihuacan.'*

En otra versién muy similar a esta, Alfonso Caso menciona que los dioses creadores
de estas edades, en continua lucha y competencia, fueron Quetzalcoatl y Tezcatlipoca.
Ademas de que también apunta en otro orden la creacion y destruccion de estos soles.'*
Con mayor claridad, Jacques Soustelle explica que esta otra version corresponde a La
Historia de los mexicanos por sus pinturas, en la cual las edades se sucedieron de la
siguiente manera: sol de tigre, sol de viento, sol de lluvia y sol de agua, cuyo orden “se
corrobora con el magnifico monumento conocido con el nombre de «Calendario
Aztecan”.'?

Gracias al Codice Matritense de los informantes de Sahagun se conoce el relato
mitico del quinto sol, que cuenta que se reunieron los dioses en Teotihuacan y determinaron
que uno de ellos habria de sacrificarse para convertirse en el sol; dos fueron los candidatos:
el primero fue Tecuciztécatl, arrogante, rico y poderoso; el segundo fue Nanahuatzin, dios
humilde y enfermo cuyo nombre significa “el purulento o bubosillo”. Cada uno realizé su
ofrenda: Tecuciztécatl ofrecidé plumas de quetzal y espinas hechas de piedras preciosas;
Nanahuatzin dio ramas de abeto y espinas bafiadas con su propia sangre, como debia ser.
Pero el mayor sacrificio consistia en arrojarse a la hoguera sagrada para poder
transformarse asi en el sol. Llagada la hora, fue Tecuciztécatl, quien primero habria de
arrojarse; lo intentd cuatro veces pero el miedo lo venci6 y reculd. Fue el turno de
Nanahuatzin y sin pensarlo mucho cerré lo ojos y se arrojo al fuego y se consumid.
Avergonzado, Tecuciztécatl se tird también. Los dioses reunidos esperaron a que saliera
Nanahuatzin convertido en el sol de esta quinta edad; lo hizo por el oriente. Tras de ¢l salid
en el mismo lugar la luna; era Tecuciztécatl. Indignado, uno de los dioses tomo un conejo y
se lo arroj6 a la luna por su osadia, por eso, para los mexicanos antiguos, la sombra que se
ve en la luna era un conejo —y ciertamente tiene esa forma—. Pero este sacrificio no habia
bastado, los astros no se movian, asi que los dioses acordaron que todos debian sacrificarse

para que el sol y la luna se movieran como corresponde; uno de dia y otro de noche. Asi lo

123 Esta version del Codice Chimalpopoca la tomamos de Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los

aztecas, Op. cit., pp. 471-473.

124 Caso, Alfonso, Op. cit., pp. 25-28.

125 “E] mundo actual y los cuatro soles o edades”, En Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los aztecas,
Op. cit., p. 553.
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hicieron y los astros comenzaron a regir el firmamento, asegurando asi también la vida de
los hombres. '

Dice Ledn-Portilla que “este antiguo mito que ligd asi los origenes de nuestra edad
con Teotihuacan, la ciudad de los dioses, habria de ejercer en tiempos posteriores
considerable influjo en el campo de la religion. Los seres humanos que por el sacrificio
habian recibido la vida, habrian de experimentar la necesidad de corresponder con su propia
sangre para mantener la vida del sol”.'*’

Otro mito muy relacionado con este, es el de Quetzalcoatl, quien tuvo que
sacrificarse para restaurar la vida de los hombres. Este relato aparece en el Manuscrito de
1558 y nosotros lo tomamos de la antologia De Teotihuacan a los Aztecas.'™®

Cuenta este mito, que los dioses estaban reunidos y se preguntaban quién habria de
habitar en la tierra, ahora que ya estaba cimentada. Quetzalcoatl fue quien tomo la
iniciativa para descender al Mictlan (la region de los muertos), donde habita Mictlantecuhtli
(Sefior de la region de los muertos) para pedirle que le entregara los “huesos preciosos” de
hombre y mujer de las generaciones pasadas. Con muchas dificultades y una serie de
pruebas que tuvo que sortear, Quetzalcoat! logro apoderarse de los huesos y los llevo a
Tamoanchan,'” donde fueron molidos y puestos en un “barrefio precioso”. Después,
Quetzalcoatl 1os band con la sangre de su miembro y haciendo penitencia los dioses juntos,
lograron dar vida a los hombres, a quienes se les nombro los macehuales, que quiere decir
“los merecidos por la penitencia”.

Como complemento a esta etapa creadora, Leon-Portilla refiere el relato de como
surgen las cosas de la tierra, apuntando que dos de los dioses creadores (7Tezcatlipocas),
transformados en serpientes “circundaron a la diosa de la tierra” apretandola de tal modo
que la partieron en dos, siendo una mitad la boveda del cielo y la otra, la superficie de la
tierra. Como compensacion, dispusieron que de la diosa de la tierra nacieran todas las
cosas. Asi, “de sus cabellos se originaron los arboles, las flores y las hierbas. En su piel

brotaron las hierbecillas. De sus multiples ojos se originaron las fuentes y las cavernas

126 - . . . . . , (.
Esta version la tomamos de Leon-Portilla, Miguel, Los Antiguos Mexicanos a través de sus cronicas y

cantares, Fondo de Cultura Econémica, México, 2004. pp. 25-27.

27 Ibidem, p. 27.

128 1 eon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit., pp. 473-475.

129 L ugar mitico donde se supone floreci6 la cultura nahua, aunque algunos investigadores han querido
situarlo fisicamente en el territorio mesoamericano. Véase: Leon—Portilla, Miguel, Los Antiguos Mexicanos,
Op. cit., pp. 23-25.
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pequenas. De sus bocas nacieron los rios y las cuevas muy grandes. Las montafias y los
valles provinieron de su nariz y de sus espaldas™.'*’

Después de haber visto estos diferentes mitos de la creacion, tanto del mundo como
del hombre, es indudable que la religion nahua esta en estrecha relacion con los fendmenos
naturales y celestes, como ya habiamos dicho. Esta idea se refuerza con lo que Leodn-
Portilla ha llamado “la imagen espacio-temporal del universo” y que no es otra cosa sino la
vision particular que tenian, al menos los pueblos del altiplano, del orden cosmoldgico.
Segun esta idea, la tierra “es un gran disco situado en el centro del universo que se prolonga
horizontal y verticalmente. Alrededor de la tierra estd el agua inmensa (feo-atl) que,
extendiéndose por todas partes como un anillo, hace del mundo «lo-enteramente-rodeado-
por-el-aguay» (cem-a-nahuac). 131

De esta concepcion del universo se desprende la vision horizontal, que consiste en
distribuirlo en cuatro cuadrantes o rumbos que inician en el centro u “ombligo de la tierra”
y “se prolongan hasta donde las aguas que rodean al mundo se juntan con el cielo”.'*
Estos cuatro puntos cardinales se determinan colocdndose frente al oriente, contemplando
el camino del sol y pueden situarse en un plano en forma de cruz, en donde la parte superior
indica, precisamente, este punto, el este, donde nace el sol, simbolizado por el color rojo y
se relaciona principalmente con el dios Xipe; la parte baja del plano corresponde al
occidente, y se simboliza con el color blanco y tiene como deidad representante a
Quetzalcoatl; en el lado izquierdo se localiza el sur, que se simboliza con el color azul y
esta representado por Huitzilopochtli; a la derecha se localiza el norte, la region de los
muertos, simbolizada por el color negro y es Tezcatlipoca quien la representa.

Dice Alfonso Caso que “no s6lo los colores y los dioses quedan agrupados en esta
forma; también los animales, los arboles, los dias y los hombres, por el dia que nacen,
pertenecen a una de las cuatro regiones del mundo...”."**> Este mismo autor nos explica la
vision vertical que tenian los mexicanos antiguos del mundo, que estd en estrecha relacion

con la vision horizontal de los cuatro puntos del universo, y que es el punto o la direccion

central “de abajo arriba”, y que esta regida por la pareja divina: Ometecuhtli y Omecihuatl,

10 1 e6n-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit. pp. 163-164.
B Ibidem, p. 166.

2 Ibidem, p. 166.

13 Caso, Alfonso, EL Pueblo del Sol, Op. cit., p. 22.
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que representan “el cielo y la tierra”.”" Y que, segiin la mitologia, esta pareja divina, esta

deidad dual, Ometéotl, es el padre y la madre de los dioses, pues sus hijos, en un primer
plano, son los cuatro Tezcatlipocas que representan los cuatro puntos cardinales y que son
los dioses que acabamos de mencionar.

En esta vision vertical, se situaban, hacia arriba, los trece “cielos” o niveles
superiores, y hacia abajo los nueve “infiernos” o niveles inferiores. En lo profundo estaba el
Mictlan, lugar de residencia de Mictlantecuhtli y su pareja Mictlancihuatl; en lo mas alto de
los cielos estaba el Omeyocan, el lugar donde residian Ometecuhtli y Omecihuatl. Asi,
desde este punto central, en el ombligo del mundo, que es el arriba-abajo, el cielo y la
tierra, estd Ometéot! actuando para “dar fundamento a la tierra” —segiin Leon-Portilla— en
conjunto con sus cuatro hijos, que a su vez, representan los cuatro elementos: “tierra, aire,
fuego y agua”.'”®

Con esta vision del mundo y del universo que tenian los mexicanos antiguos,
tomaron como idea regente de vida, la de evitar la destruccién de la edad que estaban
viviendo, o sea, la del quinto sol, que al igual que las cuatro eras que se habian destruido, a
causa de los combates divinos, asi tendria que pasar con la quinta, en donde grandes
terremotos habrian de terminar con el sol, no sin antes perecer los hombres por culpa de los
distintos planetas y las estrellas que, transformados en fieras, y guiados por la luna bajarian
del cielo a destruirlos. A la par de esta creencia, coexistia también la idea, fomentada por
los distintos mitos que ya vimos, de que el sacrifico de los dioses tenia un papel
fundamental para que los hombres estuvieran viviendo, por lo cual, de alguna manera, el
ser humano tenia que corresponderles. Surge asi lo que se ha nombrado “visién mistico
guerrera”, punto de vista éste, del pueblo mexica, pues es €l quien se ostenta como ejecutor
de esa mision fundamental.

Dice Leon—Portilla que “persuadidos para evitar el cataclismo final era necesario
fortalecer al Sol, tomaron como misidon proporcionarle la energia vital encerrada en el
liquido preciosos que mantiene vivo a los hombres. El sacrificio y la guerra florida, que son
el medio principal para obtener victimas para mantener la vida del Sol, fueron sus

. . . . 1. . 136
ocupaciones centrales, el eje de su vida personal, social, militar y nacional”. > Por supuesto

B4 Ibidem, p. 21.
135 Leon-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 167.
136 Ibidem, p. 168.
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que profundizaremos al respecto, pues consideramos que esta idea fue la que manipul6 la
¢lite mexica en su propaganda.

Sin duda, el autor que nos dio luz acerca de esta vision mistico-guerrera fue Alfonso
Caso con su texto ya mencionado, El Pueblo del Sol, mismo que retomaremos en el
capitulo correspondiente. Solamente, redondearemos esta idea del misticismo guerrero con
la siguiente cita: “Cada prisionero que toma el azteca es una estrella que debe ser
sacrificada al sol, para alimentarlo con la sustancia magica que representa la vida, y para
fortalecerlo en el divino combate; y el hombre-estrella que es sacrificado, pintado de blanco
el cuerpo y con un antifaz negro, que significa la noche estrellada, ird a reforzar con su vida
la vida del sol”."’
5.2 Las distintas deidades
Si ya de por si es complicado el estudio de la religion mexica, no lo es menos especificar el
panteon nahuatl, con tal diversidad de dioses, que muchas veces son advocaciones de un
mismo concepto religioso. Bien lo apuntd Alfonso Caso al destacar lo intrincado que
resulta hablar de los dioses nahuas, pues su complejidad se acentiia por los distintos atavios
y objetos que portan; plasmadas estas caracteristicas en los diferentes codices que se han
conservado, asi como en las distintas esculturas que por su caracter monolitico resulta
dificil saber qué rasgos distintivos tenian, sobre todo en los colores que llevaba alguna
deidad en especifico, que muchas veces, dos divinidades llevaba la misma indumentaria,
pero en una de ellas s6lo cambiaba algun detalle, por ejemplo, el color. Aunado a esto, los
diferentes dioses tenian atribuciones especificas, que dependia en varias ocasiones del lugar
de pertenencia del dios, ya sea un barrio o calpulli, o algun pueblo distante. Cabe reiterar,
que estos disimiles dioses, con sus distintas manifestaciones eran la expresion del universo
y del mundo natural, relacionados también con los cuatro elementos: aire, fuego, agua y
tierra, ademas de que respondian a necesidades concretas de los hombres, como procurarse
el sustento.

Menciondbamos ya las distintas fuentes para profundizar en el estudio de la religion
mexica, pero, especificamente, para tratar a los diferentes dioses, sus caracteristicas y sus
interpretaciones estan el Codice Borgia, con los comentarios respectivos de Eduard Seler;

los libros primero y tercero del Codice Florentino; el trabajo de Laurette Séjourné,

7 Caso, Alfonso, El Pueblo del Sol, Op. cit., p. 120
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Pensamiento y religion en el México antiguo, donde propone una interesante tesis acerca de
Quetzalcoatl; y por supuesto el indispensable texto de Alfonso Caso, El pueblo del sol, que
es un analisis minucioso de la religion nahua y de las principales deidades mexicas.
Basados en este ultimo texto, y para no alargarnos al respecto, s6lo mencionaremos a los
principales dioses con sus caracteristicas y atribuciones mas significativas, de acuerdo al
ordenamiento que les dio Alfonso Caso.

Una de las deidades principales es Quetzalcéatl.’*® Este es un dios muy antiguo, un
dios viejo, como lo concebian los nahuas, por eso se representaba barbado; y no porque
fuera europeo. Es un dios mesoamericano; con raices muy profundas, creador del mundo y
de los hombres, como ya lo vimos en los mitos correspondientes; proveedor también del
principal sustento de los hombres: el maiz, el cual fue robado por este dios a la hormiga que
lo poseia. Quetzalcoat! tuvo que entrar al monte de los sustentos y asi apoderarse de las
semillas, para que los hombres tuvieran qué comer.'” Como también ya se habia apuntado,
un mismo dios puede tener varias atribuciones con sus caracteristicas propias, por €so,
Quetzalcoat! también era el dios del viento (ehécatl), que barria los cielos para preparar el
camino a las lluvias; en su relacion celeste, era el planeta Venus, la misma estrella que
aparece en la mafiana y en la tarde, que por ello también se le llama a Quetzalcoatl el
“gemelo precioso”, que como estrella matutina es precisamente ¢l mismo quien aparece, y
como estrella vespertina es su gemelo Xolot/ quien lo hace. De hecho este fendmeno
astronomico dio pie a otro de lo mitos relacionados con este dios y que tuvo suma
importancia a la llegada de los espafioles y que tiene que ver con la huida de Quetzalcoatl
de la ciudad de Tula, ciudad que ¢l mismo fundo6 y dio el esplendor tan conocido en las
cronicas.

A grandes rasgos cuenta la leyenda que siendo Quetzalcoatl, ejemplo de todas las
virtudes del hombre, rey y sacerdote principal de Tollan, cayé en la tentacion de la
embriaguez, instigado por el dios Tezcatlipoca —nuevamente vemos la lucha entre estos dos
dioses—. Por lo cual, ya ebrio, copuld con su hermana. Avergonzado y arrepentido, decidio

exiliarse a la tierra del Tlillan-Tlapalla, la tierra del rojo y el negro, la tierra de la sabiduria,

1% Véanse los trabajos de Eduard Seler (Cddice Borgia) y de Laurette Séjourné (Pensamiento y religion en el
Meéxico antiguo), pues hacen un analisis muy detallado respecto con esta deidad.

139 E] relato completo de este mito proviene del manuscrito de 1558, pero puede verse también en: Leon-
Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit., pp. 475-476.
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Una version cuenta que se embarco y se perdid en el mar; otra

en las costas del mar.
afirma que ¢l mismo armoé una pira y se prendid fuego, convirtiéndose en una estrella
resplandeciente (Venus), no sin antes prometer que volveria por el oriente (por donde nace
esta estrella) en un afio similar al de su nacimiento (Ce-Acatl, “Uno-Cafia”). Por eso cuando
lo espafioles desembarcaron en las costas de Veracruz en un afio Ce-Acatl, Motecuhzoma
creyo sin duda alguna que era Quetzalcoatl quien regresaba a reclamar lo que era suyo.
Dice Alfonso Caso que este relato “no es mas que un modo de explicar en forma de mito la
muerte del planeta, es decir, su ocultacion por el poniente, en el lugar que se juntan el negro
y el rojo, el dia y la noche, y el vaticinio de que volverd a surgir por el oriente,
transformado en estrella de la mafiana y precediendo al sol”.'*' Se habla también de
Quetzalcoat! como un personaje historico, ya deciamos que fue gobernante de la
esplendorosa Tollan, civilizador y creador de cultura, ademds de ser sacerdote supremo,
arquetipo de santidad, penitencia y sabiduria, por eso los sacerdotes principales de México-
Tenochtitlan, eran llamados Quetzalcoat!. También era el dios “patrono” del calmecac, la
escuela en la que se preparaban los hijos de los nobles para ser sacerdotes, dirigentes
guerreros, jueces y funcionarios del gobierno

Otra de las deidades principales es Tezcatlipoca (literalmente, “el espejo
humeante”). Ya lo vimos en los mitos de la creacion, entablando la lucha contra
Quetzalcoatl para crear y destruir los cuatro soles que precedieron al quinto sol; también lo
vimos como instigador del mismo Quetzalcoat! para que pecase con su propia hermana.
También el nombre de Tezcatlipoca aparece en el mito de los primeros dioses, los cuatro
hijos de la pareja divina, llamados asi, pero que adquirieron a su vez, atribuciones propias
que los relacionaron, en una €poca mas reciente, con otras deidades ya mas definidas. Dice
Alfonso caso que Tezcatlipoca, “originalmente significa el cielo nocturno y estd conectado
por eso con todos los dioses estelares, con la luna y con aquellos que significan muerte,
maldad o destruccion”.'** Este mismo autor dice que también este dios era relacionado con

la constelacion de la Osa Mayor, porque a los aztecas les parecia esta constelacion como un

140 Bste relato aparece en el Codice Matritense del Real Palacio y en los Anales de Cuauhtitlan; nosotros lo
tomamos del Leon-Portilla, Miguel, De Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit., pp. 477-478.

141 Caso, Alfonso, EL pueblo del sol, Op. cit., p. 39.

"2 Ibidem, p. 42.
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143 . . , . . . .
(jaguar), animal que estd muy relacionado con este dios. A diferencia de

tigre
Quetzalcoatl, que es y se representa como dios viejo y creador; Tezcatlipoca, también
siendo creador, es el “eternamente joven”, el felpochtli, por eso es el numen tutelar del
telpochcalli (1a casa de los jovenes), donde se educaba al comtn del pueblo, principalmente
en las artes de la guerra. Precisamente, en su advocacion guerrera, Tezcatlipoca era
conocido como Ydotl, por lo que, de cierta manera, estaba relacionado con Huitzilopochtli,
solo que éste era el guerrero del sur, y representaba el dia, mientras que Tezcatlipoca era el
guerrero del norte y representaba la noche. Siendo ésta el lugar de lo desconocido, de lo
espantable, de lo sobrenatural —diriamos hoy dia—, Tezcatlipoca era el dios patrono de los
hechiceros y de los salteadores. Pero al mismo tiempo era la deidad protectora de los

',’

esclavos y cuentan las cronicas que “jay de aquel!” que osara maltratar a un esclavo el dia
destinado al favor que les hacia este dios, so pena de perder todos sus bienes y convertirse
ellos en esclavos. Era un dios poderoso que en un momento podia darte la fortuna; pero de
la misma forma podia quitartela. Una de las festividades mas representativas, de las muchas
que habia en el calendario nahuatl, era precisamente la dedicada a Tezcatlipoca, en el mes
de Toxcatl, en la que un joven, lo encarnaba y era adorado como dios, para después ser
sacrificado.

Sin lugar a dudas, la principal deidad en el pantedn mexica es Huitzilopochtli,
numen tutelar y exclusivo de este pueblo migrante, que lo acompaié desde su mitica salida
de Aztlan, que, por €l y para €l, segin las crénicas, ese pueblo ndémada de quien nadie
“conocia su rostro”, llegd a ser amo y senor del cem-anahuac, del mundo conocido hasta
entonces. En su momento veremos el papel de esta deidad dentro del desarrollo cultural
mexica, baste aqui conocer sus caracteristicas principales. Para ello es necesario recordar el
mito de su nacimiento, el cual aparece en los informes que obtuviera Fray Bernardino de
Sahagun para su magna obra y que nosotros tomamos directamente de la version del fraile
mendicante,'** y que, a grandes rasgos, cuenta que Coatlicue (diosa madre y de la tierra —
que literalmente significa “la del faldellin de serpientes”—) vivia en el cerro de Coatepec
(cerro de la serpiente), y que cierto dia se hallaba barriendo, cuando de repente cayd un

ovillo o una bola pequefia de plumas, la cual recogi6 y la guardo6 en su seno. Cundo termin6

3 Ibidem, p. 25.
144 Sahagiin, Fr. Bernardino de, Historia General de las Cosas de la Nueva Espaiia, Libro 111, Cap. I, pp.
271-273.
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de barrer busco6 la bola de plumas y no la encontrd, entonces se sinti¢ prefiada por causa de
esa bolita de plumas. Coatlicue era madre de los Centzonhuitznahuac (los cuatrocientos del
sur, o sea, las innumerables estrellas del firmamento) y de Coyolxauhqui (“‘que tiene
cascabeles pintados en la cara”, y que es la representacion de la luna). Cuando estos hijos
de Coatlicue se enteraron de que su madre estaba embarazada se ofendieron mucho y
decidieron matarla por tal afrenta y deshonra. Coatlicue se angusti6 mucho por ello.
Huitzilopochtli, que era el hijo por nacer, todavia dentro del vientre de Coatlicue, le
hablaba y la consolaba diciéndole que no se preocupara porque ¢l habria de defenderla.
Mientras tanto los “cuatrocientos surefios” se preparaban con sus atavios de guerra para ir a
matar a su madre, instigados y encabezados siempre por su hermana Coyolxauhqui. Uno de
estos surefos, Quauitlicac, tal vez arrepentido, le informaba a Huitzilopochtli como se iban
aproximando sus hermanos. Cuando llegaron a Coatepec los “cuatrocientos surenos”, nacid
Huitzilopochtli armado con escudo, dardos y su lanzadardos de color azul, vestido con su
indumentaria guerrera. Otro personaje llamado Tochancalqui, le encendi6 a Huitzilopochtli
una serpiente hecha de teas, la cual se llama xiuhcoatl (serpiente de fuego) y con ella
acometié a Coyolxauhqui, cortandole la cabeza, la cual quedod en el cerro de Coatepec, y
sus cuerpo desmembrado rodd por este cerro y quedd esparcido. Inmediatamente,
Huitzilopochtli fue tras los “cuatrocientos del sur”, que no pudieron hacerle nada pues ¢l
peleaba muy bien. Los Centzonhuitznahuac, espantados, se pusieron en desbandada,
pidiéndole clemencia a Huitzilopochtli, el cual no les daba tregua, matando a muchos de
ellos, s6lo unos pocos escaparon y fue asi como Huitzilopochtli salvo a su madre Coatlicue.

Este mito ilustra muy bien la concepcién cosmica que se tenia de Huitzilopochtli,
pues €l era la reencarnacion del sol, principalmente del sol diurno, del medio dia, que tenia
que librar la batalla diaria con las fuerzas de la noche. Coatlicue, como diosa, representaba
a la tierra que hace nacer al sol por el oriente y que lo recibe cuando muere por el
occidente, y asi durante la noche, de la que se apoderan la luna, representada por
Coyolxauhqui y las estrellas, que ademas de los Centzonhuitznahuac o cuatrocientos del
sur, lo son también los centzonmimixcoa o cuatrocientos del norte, Huitzilopochtli tiene que
luchar para salir de nuevo al siguiente dia. Por eso el misticismo guerrero se convirtié en
leiv-motive del pueblo tenochca, pues ellos eran los elegidos para ayudar al sol en esta

lucha, proporcionandole la energia necesaria, su alimento primordial, el liquido preciosos
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de los hombres: su sangre, el chalchihuatl, en néhuatl, el cual lo obtenian mediante los
sacrificios, principalmente de los prisioneros cautivos en el combate. Por eso,
Huitzilopochtli era considerado el dios de la guerra y estaba en la cumbre del principal
templo de Tenochtitlan, el Illamado Templo Mayor. Huitzilopochtli estaba muy
emparentado con el aguila, animal, netamente solar.

Ya vimos esta relacion del mundo celeste con las deidades mencionadas, en la que
el sol, llamado Tonatiuh, esta representado por Huitzilopochtli; Coyolxauhqui con la luna,
cuyo nombre era Metztli; las innumerables estrellas conocidas como Centzonhuizndhuac y
Centzonmimixcoa; el mismo Tezcatlipoca estaba relacionado con la constelacion de la Osa
Mayor; los planetas, que eran conocidos como #zitzimime, los que al final de los tiempos
bajarian convertidos en fieras y devorarian a los hombres, como ya dijimos; por supuesto
que el principal de los planetas es Venus, representado por Quetzalcoatl. Hay otras muchas
mas deidades estelares, solo mencionaremos otra de las mas importantes: Mixcoatl, que
significa la serpiente de nube, o sea, la via lactea, y segiin Alfonso Caso, era el dios tutelar
de los tlaxcaltecas, solamente que conocido con el nombre de Camaxtle.

Como ya dijimos los elementos de la naturaleza eran explicados y representados por
distintos dioses. En este sentido, también ya vimos que Quetzalcoatl, a parte de su
advocacion celeste como el planeta Venus, también tenia a su cargo el control de los
vientos, por lo cual se le conocia como FEhécatl. Dicho esto, otro de los elementos
importantes es el fuego, por lo que la deidad que lo representaba también era importante,
¢ésta era Xiuhtecuhtli, que también con este nombre se le conocia como el dios de los afos.
Otra de sus advocaciones era la de ser el “dios viejo”, Huhuetéotl, deidad, por cierto, muy
antigua, pues hay noticias de una efigie suya perteneciente a la cultura de Ticoman, la cual
tuvo que abandonar su lugar de residencia en el Valle de México, a causa de la erupcion del
volcan Xitle, en siglos anteriores a nuestra era. Dice Alfonso Caso que este dios del fuego
es el dios del “centro”, en relacién con los puntos cardinales que ya habiamos visto.'*
Menciona también que el nahual —especie de doble o ente alterno— de este dios es la
xiuhcoatl, la serpiente de fuego, esa que cuenta el mito de Huitzilopochtli, utilizd para

combatir ala Coyolxauhqui'y a los Centzonhuitznahuac.

145 Caso, Alfonso, Op. cit., p. 55.
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Otro de los elemento naturales de suma importancia lo es el agua, tan importante
para el sustento de la vida misma que por ello las deidades que lo representaban eran
primordiales dentro del panteén ndhuatl. Sin duda el més importante de estos dioses del
agua es Tlaloc, que es el dios de la lluvia, tan importante ésta para el beneficio de las
siembras; pero a la vez tragicas cuando el dios castigaba enviando lluvia en exceso o el
granizo que acababan con las cosechas, ademas de que también enviaba los truenos y los
rayos. El culto de esta deidad es muy antiguo también y practicamente se le rendia en toda
Mesoamérica, sobre todo por los pueblos sedentarios agricolas. Este numen no pertenecia a
los dioses creadores. Alfonso Caso refiere el mito en el que los cuatro dioses creadores
formaron a Tlalocatecuhtli y a su esposa Chalchiuhtlicue y los pusieron como dioses de la
aguas para que la proveyesen cuando se necesitase.'*® A Tldloc se le relacionaba con los
montes, pues creian los mexicanos antiguos, que éstos guardaban el agua de las lluvias en
unas cuevas que habia en su interior y que luego dejaban salir a través de los manantiales.
Era tan importante este dios para los mexicas que se le coloco en la cuspide del llamado
Templo Mayor en Tenochtitlan, junto a Huitzilopochtli. Soustelle afirma que este hecho
sintetiza las dos perspectivas que tenia el pueblo mexica: una como pueblo némada,
cazador y guerrero, cuyo dios principal era Huitzilopochtli; la otra, como pueblo sedentario,
agricola y creador —caracteristicas que hicieron suyas los aztecas—, cuyo dios principal era
Tlaloc.'*" Este dios residia en el Tlalocan, especie de paraiso terrenal al que acudian las
almas de los muertos por causa del agua; también alli vivian los distintos Tlaloques, que
eran dioses menores de las lluvias. Por ser un dios tan apreciado, temido y necesario se le
rendian ritos muy significativos, como el de sacrificarle nifios.

Como diosa del mar y los lagos estd Chalchicuitlicue (“la de la falda de jade”), que
segun los mitos, como ya se dijo, era esposa de Tlaloc, aunque otros relatos la sitian como
su hermana. De acuerdo con Caso, esta diosa era la patrona del mar huéyatl, nombre con el
que los antiguos designaban al Golfo de México. Era especialmente venerada por los que se
beneficiaban de los productos del mar. Aunque también, muy similar a esta diosa estaba

Huixtocihuatl, diosa de las aguas saladas, patrona de los salineros.

146 Ibidem, p. 59.
17 Soustelle, Jacques, Op. cit., p. 109.
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Por su estrecha relacion, se ubica a los dioses del agua con las deidades de la
vegetacion. La principal de ellas es Chicomecoatl (7-serpiente), llamada también la “diosa
de los mantenimientos”, pues esta relacionada con la fecundidad de la tierra y con el fruto
de ella, que para los mexicanos antiguos el maiz era el principal, por eso la diosa lleva en su
mano una doble mazorca de esta semilla. Al ser esta planta el sustento principal de los
hombres se le deifico en sus varias etapas, por ejemplo, esta el dios Centéotl, que
literalmente significa dios del maiz; Xilonen es la diosa del maiz tierno; llamatecuhtli, “la
sefiora de la falda vieja”, representa a la mazorca seca.

Por su parte estan también los dioses de las flores, el principal es Xochipilli(“el
principe de las flores”), “patrén de los bailes, de los juegos, del amor y representante del
verano”™.'*® Muy similar a este dios, quiza se trate del mismo, estd Macuilxéchitl (5-flor),
también es patrono de los juegos, los bailes y los deportes. Su esposa es Xochiquetzal, que
significa “flor de pluma preciosa”, y ya que para los mexicanos la flor y la pluma
significaban belleza, esta diosa era la representante de este atributo, ademas era diosa del
amor, de las flores y de las labores domésticas, e incluso de las auianime, amantes de los
guerreros solteros. Tanto esta diosa como Xochipilli, eran venerados por los floricultores,
los més famosos, los de Xochimilco. Otras deidades de la vegetacion son los relacionados
con el pulque, bebida sagrada, exclusiva de las clases dirigentes, cuyo abuso estaba
seriamente penado. La planta que da origen a esta bebida es el maguey, por eso la diosa
Mayahuel lo representa, cuyas hojas espinosas se multiplican y se convierten en
cuatrocientos pechos que han de amamantar a los centzon totochtin, los cuatrocientos
dioses de la embriaguez. Estos dioses adquirian los nombres y las caracteristicas de su
pueblo de origen, los principales: Ome Tochtli (2-conejo) que era venerado en el Valle de
México como dios del pulque. Esta deidad debe su nombre —como muchas otras— al
calendario mesoamericano, por eso, aquel individuo que nacia en un dia con este nombre
estaba destinado a ser borracho. También dios del pulque era Tepoztécatl, sdlo que éste era
venerado en el pueblo de Tepoztlan.

Una de las deidades principales, relacionada también con la vegetacion, pues se dice
que es dios de la primavera, es Xipe-Totec, “nuestro Senor el desollado”, patrono de los

joyeros. También se le llama Yopi. Por su aspecto, se relaciona con Tezcatlipoca, ya

18 Caso, Alfonso, Op. cit., p.65.
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mencionamos que como tal, era uno de los cuatro hijos de la pareja divina, y representaba
una de las direcciones del universo (el oriente) y su color distintivo era el rojo. “Su culto es
uno de los que mas repugna a nuestra sensibilidad, pues consistia en desollar a un esclavo y
cubrir con la piel de su victima al sacerdote de la tierra. Este rito significa que al llegar la
primavera la tierra debe cubrirse con una nueva capa de vegetacion y cambiar su piel
muerta, cubriéndose con una nueva”.'¥’

Otras deidades importantes son las que representan a la tierra, que a su vez, en el
imaginario nahuatl, ésta era un monstruo con las fauces abiertas y se le conocia con el
nombre masculino de Tlaltecuhtli, “el Sefior de la tierra”. En sus otras advocaciones
aparece como deidad femenina, Coatlicue, diosa creadora y destructora, como ya vimos,
divinidad de la tierra que se alimenta de los hombres muertos; pero también es madre de los
dioses, de acuerdo con los mitos, por eso, segin Alfonso Caso, se le llama “«nuestra
madre», Tonantzin, Teteoinan, «la madre de los dioses», y Toci, «nuestra abuela»”.'”® En
otra de sus representaciones, aparece como Cihuacoatl, “mujer serpiente”, patrona de las
cihuateteo, las mujeres que morian en el parto, que por un lado, se convertian en sagradas
acompanantes del sol vespertino, conduciéndolo a la regioén los muertos, hacia el poniente;
y por el otro, en ciertos dias bajaban a la tierra a espantar en los cruces de caminos y eran
fatales para los nifios. Esta idea perdura hasta nuestros dias, pues la Cihuacoat! se torné en
lo que hoy se conoce como “la llorona”. La otra advocacion importante de la deidad de la
tierra es Tlazoltéotl, que significa la comedora de inmundicias, entendiendo que éstas eran
los pecados de los hombres, los cuales una vez en su vida tenian que decirlos a esta diosa
para quedar limpios, a través del sacerdote correspondiente. Era conocida también con el
nombre de Ixcuina. Era asimismo la patrona de los partos y los nacimientos.

Finalmente, muy relacionados también con la tierra, estan los dioses del
inframundo, del mundo subterraneo, donde reina la oscuridad, el Mictlan, que siendo
muchos, los mas importantes son Mictlantecuhtli, el sefior de la region de los muertos y su
esposa Mictlancihuatl, la sefiora de la region de los muertos, quienes viven en el nivel mas

profundo de este mundo subyacente. Cabe recordar que Mictlantecuhtli aparece en el mito

9 Ibidem, p. 70.
0 Ibidem, p. 73.
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de la creacion de los hombres en donde Quetzalcoat! le roba los huesos preciosos de los
hombres de las edades pretéritas.

5.3 Calendarios, fiestas y destinos

Son varios los textos que tratan estos asuntos, tanto de autores del siglo XVI, como
contemporaneos. Los libros, segundo y cuarto de la Historia General de Sahagun, lo
abordan con suma extension y no pocos detalles, en ellos se habla de las ceremonias que
respondian a los dos tipos de calendarios existentes en el México antiguo, el solar de 365
dias y el de los destinos, de 260 dias. También se tratan con minuciosidad los atributos de
los dias que, de acuerdo a su ordenamiento en el calendario, determinaban la dicha y
desdicha de los hombres. La mayoria de los religiosos del siglo XVI que estudiaron las
culturas antiguas, hablan al respecto. Autores, posteriores al siglo XVI y contemporaneos,
también se han interesado por estos asuntos, la mayoria ha tratado estos aspectos, unos
inclinandose mas por el estudio de los calendarios; otros por la interpretacion de las
diferentes ceremonias.

De esta forma, eran dos los calendarios que regian la vida del mexicano antiguo, el
mas importante, segin Alfonso Caso era el tonalpohualli”' que consistia en una serie de
veinte signos o glifos estilizados, principalmente de animales y elementos naturales; a
saber: cipactli (lagarto), ehécatl (viento), calli (casa), cuetzpallin (lagartija), coatl
(serpiente), miquiztli (muerte), mazatl (venado), tochtli (conejo), atl (agua), itzcuintli
(perro), ozomatli (mono), malinalli (hierba), acat! (caina), ocelot (jaguar), cuauhtli (aguila),
cozcacuauhtli (zopilote), ollin (temblor), técpatl (pedernal), quiahuitl (lluvia) y xochitl
(flor).

Estos signos se combinaban con una serie de nimeros del 1 al 13, que llegado a este
nimero comenzaba de nuevo la cuenta, pero se seguia con el siguiente signo, que se repetia
hasta llegar al vigésimo, o sea: comenzaba en el dia 1-lagarto y terminaba en el dia 13-caia,
entonces el siguiente dia era 1-jaguar, y el siguiente, 2-aguila, y asi hasta llegar al 7-flor —
que era el ultimo de los veinte signos—, entonces ahora se repetia la serie de signos, pero se
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continuaba con la de los nimeros, continuando entonces con el dia 8-lagarto. °“ Esta cuenta

volvia a repetirse hasta los 260 dias, por eso este calendario constaba de esta cantidad de

B Ibidem, p. 86.
"2 Hay un cuadro muy representativo al respecto en Leon-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 148
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dias y, repetimos, tenia como funcidn principal determinar la fortuna o la infortuna de los
hombres, de acuerdo al dia en que habian nacido, aunque muchos otros factores intervenian
en ello, como el afo y la hora del nacimiento, incluso la condicién social y de sexo.
Funcionaba como calendario astrologico, una especie de hordscopo, ademas de que
determinaba algunas de las fiestas importantes. A manera de ejemplo, podemos mencionar
que aquel que naciera en un dia llamado 1-flor seria alegre, ingenioso e inclinado a la
musica y los placeres, o aquel, como ya dijimos que naciera en un dia 2-conejo, tenderia a
la embriaguez. Los encargados de este calendario, que lo tenian registrado en libros
llamados tonaldmatl, eran sacerdotes especiales designados, para tal efecto, como
tonalpouhque. Concuerdan varios autores que este tipo de calendario es muy antiguo y es
una creacion original de Mesoamérica.

En continua interaccion con esta cuenta de los dias esta la cuenta de los meses y los
afios, con el calendario conocido por los antiguos como xiuhpohualli o “cuenta de los
afios”, que era un calendario solar, agricola, muy similar al nuestro. Constaba éste de 18
meses de veinte dias cada uno, lo que daba por resultado una cuenta de 360 dias (18 x 20),
que se completaba con cinco dias llamados nemotemi, que, como sobraban o faltaban
(segun el enfoque), se les consideraba como superfluos, incluso aciagos y no se hacia
ninguna celebracion durante su transcurso; solo se les dejaba pasar. Asi se completaba la
cuenta de los 365 dias, en que tarda el planeta en darle la vuelta al sol. Para alcanzar mayor
precision, cada cuatro afios se contaban seis dias nemotemi, equivalente a nuestros afios
bisiestos.'”

Practicamente, durante los dieciocho meses se hacian celebraciones, dedicadas a sus
principales deidades, que al ser éste un calendario agricola, se festejaban a los dioses del
agua y la vegetacion, claro, que en el caso de los mexica, no podian faltar sus deidades
principales como Huitzilopochtli 'y Tezcatlipoca.

De esta manera el primer mes o la primera veintena se llamaba At/ cahualo (“‘dejan
las aguas™), se celebraba a los tlaloque, dioses de la lluvia. La segunda veintena era
Tlacaxipehualiztli (“desollamiento de hombres”), se festejaba a Xipe-Totec y a
Huitzilopochtli. La tercera veintena era Tozoztontli (“pequena vigilia”), se celebraban a

Tlaloc y a Coatlicue. La cuarta veintena era Hueytozoztli (“gran vigilia”), se festejaba a

'3 Sahagun, Fr. Bernardino, Op. cit., p. 132.
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Centeotl, dios del maiz. La quinta veintena se llamaba Toxcat/ (“cosa seca”), se celebraba a
Tezcatlipoca y era una de las fiestas mas importantes.'* La sexta veintena era Etzalcualiztli
(“comida de maiz y frijol”), era ésta una fiesta dedicada al ayuno y al disfrute del platillo
hecho con estos dos alimentos. El séptimo mes se llamaba Tecuilhuitontli (“pequena fiesta
de los sefiores”), se celebraba a la diosa Huixtocihuatl. El octavo mes era Huey
tecuilhuihuit! (“gran fiesta de los sefiores™), se festejaba a la diosa Xilonen. El noveno mes
era Tlaxochimaco (“se hace ofrenda de flores”), se hacian ofrendas de flores a
Huitzilopochtli y también se le consideraba como la “fiesta de los muertos”. La décima
veintena se llamaba Xocotlhuetzi (“cae el fruto”), era el mes en que se celebraba al dios del
fuego Xiuhtecutli, y también se le consideraba como la “gran fiesta de los muertos”. La
undécima veintena era Ochpaniztli (“barrido™), se celebraba a la madre de los dioses,
conocida como Teteo inan o Toci, “nuestra abuela”. La duodécima veintena se llamaba
Teotleco (“llegada de los dioses™), se celebraban a todos los dioses. El mes decimotercero
era Tepeilhuitl (“fiesta de los montes”), se celebraban de nuevo a las deidades de los
montes, o sea a las de la lluvia. El mes decimocuarto se llamaba Quecholli (“Flamenco”),
se festejaba a Mixcoatl. La veintena decimoquinta era Panquetzaliztli (“levantamiento de
banderas”), se conmemoraba el nacimiento mitico de Huitzilopochtli. La decimosexta
veintena era Atemoztli (“baja el agua”), nuevamente se hacian ceremonias en honor a
Tlaloc. La decimoséptima veintena era T7itit/ (“encogido o arrugado”), se celebraba a
Ilamatecuhtli, 1a diosa anciana, llamada también Tonan, “nuestra madre”. El Gltimo mes se
llamaba Izcalli (“resurreccion”), se festejaba de nuevo al dios del fuego y de los afios,
Xiuhtecutli.

Al igual que los dias, los afios se representaban con cuatro glifos que también estan
en la cuenta del tonalpohualli: dcatl (cana), técpatl (pedernal), calli (casa), y tochtli
(conejo). Eran cuatro porque los mexicanos antiguos agrupaban sus afios en cuatro series de
trece afos cada una, hasta completar 52 afios, concebida por ellos como “una atadura”, que
vendria siendo algo parecido a un siglo. Esta forma de organizar los afios tiene mucha
relacion con los cuadrantes del universo, de los que ya hemos hablado. “Asi, los trece afios

«cafiay, se referian al «rumbo de la casa de luz», Tlahuizcalpa [Oriente]; los trece anos

134 El libro segundo de la Historia General de Sahagun describe en qué consistian estas celebraciones.

En la medida que sirvan para ilustrar nuestro estudio describiremos estas festividades.
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«pedernal», al «rumbo de los muertos», Mictlampa [Norte]; los trece afios «casay, al
«rumbo de las mujeres», Cihuatlampa » [Poniente] y los 13 afos «conejo», al «rumbo de
las espinasy», Huitztlampa [Sur]”.">> La manera de llevar la cuenta era la misma que la de
los dias, por ejemplo: comenzaba el afio en 1-cafia, el que seguia era 2-pedernal, luego 3-
casa, y 4-conejo; seguia la cuenta en 5-cafia, hasta el afio 13-casa. De ahi se repetia la
numeracion con el signo correspondiente: 1-pedernal, asi hasta completar una cuenta de 52
anos. Tiempo en el que se creia que podria acabarse el mundo; no sucediendo esto se hacia
la celebracion correspondiente al fuego nuevo. De acuerdo con Los Anales de Tlatelolco, la
“atadura de afios” se realizaba en los afios 2-cafia. Determinando asi la equivalencia,
corriendo los afios a la inversa, la Gltima “atadura” sucedi6 en el afio de 1507, la penultima
en 1455, la antepenultima en 1403, ete.!¥
5.4 Sacrificios
Ya vimos que en los dos calendarios, el fonalpohualli y el xiuhpohualli, se celebraban
continuas ceremonias en honor de sus principales deidades. Estas celebraciones tenian la
doble funcion de pedir los favores de los dioses como agentes de los fendmenos naturales y
la de conmemorar la accion de los numenes que mediante el sacrificio dieron origen y
sustento al mundo y a los hombres. “En las celebraciones y sacrificios de los mexicas a lo
largo del afio, la interpretacion de mitos y creencias estaba enraizada ademads en los propios
ideales mistico-guerreros™.'”’ En otras palabras, las celebraciones, que constituian rituales
muy elaborados y complejos que por lo regular alcanzaban el climax con el sacrificio
mortal de un cautivo, eran la evocacion y representacion del relato mitico, en donde los
actores principales, los dioses, estaban representados por el sacrificado que, segun las
fuentes, llegaba a convertirse en el mismo dios.

Esta metéfora valia para los distintos procesos naturales, en donde la victima, o si se

quiere el privilegiado, mediante su muerte representaba la lluvia, la cosecha del maiz o el

cambio de alguna estacion del afio. En un tono mas simple se puede decir que los

155 Ledn-Portilla, Miguel, Los Antiguos Mexicanos, Op. cit., p. 59.

156 gnales de Tlatelolco, Paleografia y traduccion Rafael Tena, CONACULTA, Cien de México, 2004.

El apartado VI de esta cronica referente a la historia de los mexica, inicia con la salida de este pueblo del
mitico Chicomoztoc en un aflo ce-dcatl, 1-cafia (1051). Con un sencillo ejercicio aritmético en el que
sumamos consecutivamente a este afio la cantidad de 52, llegaremos hasta el afio 1519, que, ciertamente, fue
un afio 1-cafia, fecha en la que desembarcaron los espafioles, encabezados por Hernan Cortés, y que era la
fecha marcada por Quetzalcéat! para su retorno. Por eso, la confusion del Tlatoani Motecuhzoma de que el
espaiiol era el dios que volvia.

17 Leén-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 175.
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sacrificios servian para aplacar algun castigo que el dios estuviera infligiendo al pueblo
como la falta de lluvia; o bien, para pedirle diversos favores, desde los mas sencillos como
tener suerte en los juegos, hasta los méas complejos como terminar con afios de sequia; pero,
lo mas importante, tal vez, era que los sacrificios servian para alimentar al sol, para que
tuviera las fuerzas necesarias y asi poder combatir a sus enemigos nocturnos y salir
triunfante al otro dia y alumbrar al mundo de nuevo.

Existian diversas formas de occision, la mas comun era la extraccioén del corazén
aun estando la persona con vida; se le abria el pecho con un cuchillo de obsidiana, y el
sacerdote responsable de ello —habia otros cuatro sacerdotes ayudantes que sostenian al
sacrificado por sus extremidades, cuyo cuerpo se recargaba en una piedra especial para tal
efecto llamada téchcatl'*® le arrancaba el corazon y lo mostraba al sol en sefial de ofrenda
para luego depositarlo en una vasija llamada quauhxicalli.'™

Otras formas de sacrificio eran la de quemar a la victima para inmediatamente
sacarle el corazon (ofrenda a Xiuhtecuhtli); una mas era degollar a la persona (ofrenda a
Cintéotl, Cicomecoatl, Xilonen, principalmente); otra de las formas era la extraccion del
corazon para después desollarla y un sacerdote se vestia con la piel del sacrificado (ofrenda
a Xipe Totec); existia también la muerte por flechamiento, que de acuerdo con las fuentes se
hacia principalmente en honor al dios Camaxtle, deidad tlaxcalteca, como ya habiamos
visto. El despenamiento del ser humano, asi como la inaniciéon eran otras formas menos
usadas de sacrificio. Quien quiera abundar, de una manera mas sintetizada, en los detalles
del sacrificio, como el papel del sacrificante, los rituales previos y posteriores, los
utensilios, entre otras cuestiones, puede recurrir al texto de Yolotl Gonzalez Torres, E/
sacrifico humano entre los mexicas (FCE, CONACULTA, INAH, 2006).

A grandes rasgos hemos visto en qué consistian los sacrificios; insistimos en que
habremos de retomar el asunto con mayor detalle cuando abordemos el papel de la religion
y los sacrificios dentro de lo que hemos llamado “propaganda mexica”.

5.5 El sacerdocio
Ya habiamos visto como el ideal maximo de bondades y virtudes correspondia a

Quetzalcoatl, en su papel de sacerdote y civilizador, por lo que, quien quisiera equipararse

158 . . . . L
En otras relaciones se mencionan cinco sacerdotes; el quinto sostenia al inmolado con una collera para que

no moviera la cabeza.
' En las Historias de Sahagun y de Duran se detallan cada uno de los sacrificios.
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a este dios y asi mismo aspirar a la dignidad mas grande dentro de la organizacion religiosa,
debia ser una persona intachable en su integridad, ademds de renunciar a una vida de
matrimonio (curiosa coincidencia con el sacerdocio cristiano) y vivir en constante
penitencia. Esta suprema designacion era compartida, pues eran dos las principales
deidades encumbradas en lo alto del pantedn mexica: Huitzilopochtli y Tlaloc, el dios solar,
noémada y de la guerra, el primero; dios de la lluvia, sedentario y de los campesinos, el
segundo. Las dos fuerzas necesarias y primordiales que movian el mundo de los mexicas: el
sol en movimiento, indispensable para que el mundo continuara existiendo y la lluvia,
imperiosa para el sustento de los hombres. Los dos nimenes compartian la cima del
principal templo de México Tenochtitlan, como ya habiamos dicho, y los responsables de
estos dioses eran los sacerdotes llamados Quetzalcoatl-Totec-tlamacazqui, “ofrendador de
nuestro sefior Quetzalcoatl” (era el encargado del culto a Huitzilopochtli), y Quetzalcoatl-
Tlaloc-Tlamacazqui, “ofrendador de Tldloc Quetzalcoatl”. Estos dos sacerdotes eran los
responsables del buen funcionamiento del aparato religioso mexica, que en el tiempo que
estudiamos, era ya bastante complejo.

Casi a la misma altura, pero en otro sentido, también el huey tlatoani y el
cihuacoatl, aparte de sus funciones politicas y militares, el primero; administrativas, el
segundo, ejercian tareas religiosas; mas el Cihuacoatl que el Tlatoani. Las cronicas refieren
que no pocas veces era el mismo emperador quien se encargaba de sacrificar a los cautivos.
Los siguientes sacerdotes en importancia dentro de la jerarquia religiosa eran el mexicat!
teohuatzin, “el sacerdote mexicano”, era el encargado de los calmécac, la escuela que
preparaba a la clase dirigente. También se encargaba de la organizacion de los sacerdotes
responsables de los distintos templos y de los multiples dioses; cada uno de los dioses tenia
su sacerdote, que tenia que estar al pendiente de su particular culto. Como complemento de
este Mexicatl teohuatzin, esta el Huitzndhuac teohuatzin, “el sacerdote de la region de las

160 1 -
>, al igual

espinas”. De este sacerdote se dice que era el que “guardaba las costumbres
que “el sacerdote mexicano”.

Otros titulos, por debajo de los ya vistos, eran: teopixque, “guardianes del dios”;
tlenamacaxque, “ofrendadores del fuego”; mas abajo estaban los tlamacazque,

“ofrendadores” y hasta abajo el tlatlamacaztontin, ‘“ofrendadorcillo”, que eran

1% Leén-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit. p. 179.
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principalmente jovenes, parecidos a los novicios, lo cuales se encargaban de acarrear la
lefa para el fuego, entre otras tareas similares.

También se habla de mujeres que servian a los dioses, sobre todo a las diosas,
considerandoseles incluso como sacerdotisas.'®! Una de estas es la que ostentaba el titulo de
cihuacuauilli, “mujeres tonsuradas”, encargada de poner la ofrenda a la diosa 7oci, “nuestra
abuela”.

Otro tipo de sacerdotes, indispensables para la vida del mexicano antiguo eran los
ya mencionados Tonalpouhque, que se encargaban de leer y referir la suerte de los destinos
de los hombres, tanto en su nacimiento como en su vida cotidiana. Eran los encargados de
los libros que contenian la cuenta de los dias (tonalpohualli) y los afos (xiuhpohualli),
estos libros eran el fonalamatl y el xiuhdamatl, respectivamente.

En resumen, la gran variedad de sacerdotes, con sus jerarquias y funciones
especificas se encargaban de organizar y mantener vigente todo el complejo sistema
religioso, desde la observacion e interpretacion de los astros, hasta la mas sencilla ofrenda,
pasando por la educacion en los calmécac y telpochcalli y, por supuesto, los sacrificios
humanos.

5.6 Supersticiones y pensamiento filoséfico

Otro aspecto de la religiosidad mexicana, que entra en contradiccion, con el pensamiento
mas elaborado que ya manifestaban algunos sabios sacerdotes, es el de las supersticiones
que marcaban el ritmo —y no es exageracion— de la vida de casi todo el pueblo mexica,
quizd mas en el comun del pueblo, aunque esta suposicion la desmienten las diversas
cronicas cuando se refieren a la angustia mostrada por Motecuhzoma II, cuando diversos
fenomenos que podriamos calificar de extraordinarios se manifestaron previo a la llegada
de los espaioles, a manera de presagios funestos. Por ejemplo cuando unos pescadores le
llevaron un ave extrafia que tenia en su cabeza algo parecido a un espejo, y cuando
Motecuhzoma, la observaba, mir6 en el espejo varias gentes armadas a caballo. Mando traer
a los adivinos para inquirirles qué significaba aquello, y antes de que contestaran, el ave
desaparecio. Tantas eran las supersticiones y los temores hacia lo desconocido de los
mexicanos, que el propio Sahagin indag6 en ellos y lo plasmo en su historia; el libro quinto

esta dedicado a “los agiieros y pronosticos”. Podemos encontrar, por ejemplo, el encuentro

1 Ibidem, p. 179.
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con seres fantasmales que se aparecian a los hombres, sobre todo en la noche; o la idea de
que si alguien pasaba por encima de un nifio que estaba acostado o sentado, éste ya no
creceria; o la, muy conocida creencia, de que escuchar el canto del Tecolote, significa mala
fortuna, incluso la muerte; supersticion que ha vencido la conquista y el tiempo, pues sigue
siendo una creencia popular en nuestros dias.

Deciamos que en contraste con esta forma de pensamiento supersticioso, existia una
forma de ideal superior de la vida; algo que Leon-Portilla no ha dudado en llamar
“Filosofia”, aun el mismo Sahagtin lo contempl6 asi y le dedica, precisamente, el libro
sexto a este asunto, que de entrada, en el titulo, se infiere de esta manera: “De la retorica,
filosofia moral y teologia de la gente mexicana”.'®* En este libro se hallan varios de los
cantos, oraciones y arengas morales que también marcaban el ritmo de la vida de los
mexicanos antiguos. Ya habiamos dicho que Angel Ma. Garibay K. y Leon-Portilla han
profundizado al respecto, tanto en la organizacion, traduccion e interpretacion de estos
cantos y discursos que, en su mayoria, se encuentra registrados en los llamados tahtolli,
“relatos o discursos” y en los diferentes cuicatl/, “cantos y poemas”. De estos ultimos se
puede decir que los habia destinados a los dioses (teocuicatl), a la guerra (yaocuicatl), a los
diferentes estados de animo como la tristeza (icnocuicatl) o a la belleza como tal
(xochicuicatl), que eran verdaderos poemas. Muchas veces estos cuicat! se acompanaban de
musica y representaciones dramaticas.

Por su parte, los #lahtolli o discursos también hablan de cosas especificas; ya no en
un sentido poético o de canto, sino mas concreto y practico. Lo mas conocidos son los
huehuehtlatolli o palabras de los viejos, que comprendian exhortaciones morales que una
persona hacia a otra, ya sea el padre al hijo, la madre a la hija, el sabio al gobernante, el
tlatoani al pueblo, etc. De acuerdo con Leon-Portilla, existian otras formas de tahtolli:
teuhtlahtolli, “disertaciones divinas”; ye uecauh tlahtolli, “relatos acerca de las cosas
antiguas”; tlamachilliztlahtol-zazanilli, que puede comprender las narraciones miticas o
leyendas; in tonalli itlahtollo, relatos que tenian que ver con la cuenta de los dias y los
nahuatlahtolli, discursos esotéricos o conjuros de aquellos que se dedicaban a la magia.

Tanto los cuicatl, como los tlahtolli estaban llenos de metaforas, por lo que, a la vez

que son ricos, literalmente hablando, pueden resultar complicados a la hora de tratar

12 Sahagun, Fr. Bernardino, Op. cit., Tomo IL.
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entenderlos. En ellos, los tlamatini o sabios, en su papel de educadores, tenian mucho que
ver, sobre todo en su difusidén y ensefianza. Reiteramos, para quien esté interesado en este
asunto se encuentran los textos de Sahagln, la coleccion de Cantares Mexicanos y los
Romances de los Sefiores de la Nueva Espaiia, que publico Angel Maria Garibay K., en tres
tomos bajo el titulo de Poesia Nahuatl (UNAM, 2000) o los Huehuetlatolli, publicados por
Leén-Portilla con similar titulo (FCE, SEP, 1991), son materiales muy valiosos.

De estos muchos cantos que se conservan y que reflejan de algin modo el
pensamiento nahua, se desprenden aquellos en los que se atisba un pensamiento distinto al
misticismo guerrero que habia perdurado hasta entonces. Estos cuicatl reflejan las dudas y
los temores de aquellos que no creian ciegamente en la religion de estado, ni en sus
promesas después de la muerte. Segun la vision mexica existian tres destinos después de la
muerte: el primero, y quizd el més codiciado consistia en ser un acompaiante del sol; ya
por la mafiana hasta el medio dia; ya del medio dia hasta el ocaso. Esta fortuna la lograban
los guerreros muertos en combate o en la piedra de los sacrificios si habian sido atrapados
por el enemigo. Las cronicas refieren que era el honor maximo de un guerrero morir por el
dios sol, si esa era su suerte; de lo contrario, también era un honor hacer cautivos para
sacrificarlos en honor del astro; los beneficios eran terrenales: prestigio y riqueza. Quienes
también se hacian merecedoras de formar parte del cortejo solar en su camino diurno eran
las mujeres que morian en el parto, pues su muerte se equiparaba a la del guerrero, ya que
habia librado su tultima batalla dando a luz. Los guerreros acompafiaban al sol desde su
salida hasta el cenit; las mujeres lo tomaban ahi y lo acompafiaban hasta el ocaso, por eso al
poniente se le llama la “region de las mujeres”. Existia la creencia también que los
guerreros habrian de renacer en colibries para asi disfrutar de las delicias de las flores. El
colibri es un péjaro relacionado con Huitzilopochtli.

Otro de los destinos a donde iban las almas de los muertos era el Tlallocan, el
paraiso de Tlaloc. Este paraiso, podria equipararse a lo que la tradicion cristiana ha
denominado “paraiso terrenal”, pues en el Tlallocan habia vegetacion y agua en
abundancia; habia cantos y baile, también. A este lugar llegaban los que morian por causa
del agua: ahogados, hidrdpicos, gotosos, los que les caia un rayo, etc.

Una tercera forma del mas alla, la mas comun tal vez, era la del Mictlan, la “region

de los muertos”. A diferencia de las otras dos, este destino, aunque era el mas habitual, era
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también el menos atractivo, desde nuestro punto de vista. Pues el alma o el espiritu del
muerto tenian que pasar por los nueve niveles que ya mencionamos para llegar hasta la
“morada” de Mictlantecuhtli. Algunas de las pruebas para lograrlo eran: atravesar un rio
caudaloso, pasar por la region donde el frio “corta como navaja”, cruzar por donde los
cerros se juntan, sortear a los monstruos que comen corazones, etc.'® El cuerpo del que
moria por este tipo de causas “normales”, era quemado, puesto en una vasija y enterrado en
algiin lugar de la casa, y se le conmemoraba a los ochenta dias, al afio, hasta completar
cuatro, en donde ya no se hacia nada. Para que pudiera sortear estas pruebas que duraban
precisamente cuatro anos se le ponian al muerto diversos objetos, incluso un perro que lo
ayudaria a cruzar el rio caudaloso.

Deciamos que este tipo de destinos finales, no estaban ya satisfaciendo el
pensamiento de varios sabios nahuas, y nos atreveriamos a decir que no tanto eran estos
destinos, sino mas bien lo que les inquietaba era la cuestion de los sacrificios, en estrecha
relacion con el destino solar después de la muerte. Otro aspecto que hay que contemplar y
que ya destacamos atrds es que hay que ver estos cuestionamientos de los sabios muy
aparte de las creencias y practicas del total del pueblo; o sea, estas manifestaciones del
pensamiento de algunos sacerdotes no interferian con el culto y los rituales de los dioses.
Un cuicatl que viene en los Cantares Mexicanos, ilustra muy bien a lo que nos estamos
refiriendo:

Muy cierto es:

de verdad nos vamos, de verdad nos vamos.
Dejamos las flores y los cantos,

cuanto existe en la tierra.

iEs verdad que nos vamos,

es verdad que nos vamos!

(Pero a donde iremos, a donde iremos?
(Estamos alla muertos o vivimos aun?
(Otra vez viene alli el existir?

;Otra vez el gozar del Dador de la vida?'®*

'3 En el apéndice del libro tercero de la historia de Sahagiin (Tomo I), aparece la relacion completa del

peregrinar en estos nueve niveles del inframundo.
1% Tomado de Leén-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 174.
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De esta manera se cuestionaban los sabios acerca del mas alld, algunos creyendo
que no habia més nada después de la muerte; otros que habia un lugar de la “rectitud”. Esto
tenia que ver también con la idea de una sola deidad, sin rostro ni forma, conocida como
Tloque Nahuaque, ‘“‘el duefio del cerca y del junto”, Ipalnemohuani, “aquel por el cual
vivimos” o Moyocoyani, “el que se inventa a si mismo”. Se sabe que el tlatoani
Nezahualcoyotl ya no creia tanto en la vision guerrera de los mexicas, aunque no podia
oponerse a ella al ser los dos pueblos aliados en las diferentes conquistas; se cuestionaba
acerca de la existencia del hombre en el mundo, incluso, como signo de rebeldia, erigié un
templo al “Dios desconocido”. Cabe sefialar que la herencia del pueblo acolhua, al que
pertenece Nezahualcoyotl, tenia una herencia mas profunda y mas ligada al pensamiento
tolteca, mismo que nada tenia que ver con el misticismo guerrero de los mexicas, pero que,
debido a las circunstancias politicas, el pueblo acolhua habia tenido que aliarse al mexica,
incluso en su concepcion religiosa. Leon-Portilla realiza un interesante andlisis muy
significativo sobre el papel y los cuestionamientos de los sabios nahuas, con respecto a la
suprema deidad y su caracter dual. '®

En conclusion, como ya hemos venido diciendo, dos formas de entender lo divino
existian en el México antiguo. Por un lado la vision mistico guerrera implantada por los
mexicas, con una gran diversidad de dioses que respondian a las necesidades concretas y
palpables de los hombres, con sus innumerables rituales y fiestas, manifestados en
continuos sacrificios humanos; por otro lado, existia la vision de una deidad superior, sin
imagen alguna, expresada también en la idea de un dios dual (mujer-hombre), pareja
creadora, de los dioses y del hombre, pero que a su vez era un dios solo. Esta idea fue
herencia del pensamiento religioso tolteca, incluso de un pensamiento mucho mas antiguo.
Las dos visiones convergian dentro de la cotidianidad mexica, de sus aliados y de sus
dominados; con mds ahinco, la vision guerrera prevalecia en México-Tenochtitlan, y no
estaba extinta la idea una sola divinidad, aunque era casi exclusiva de la clase sacerdotal,
que de cierta manera eran los sabios de la sociedad.

Es tan amplio y complicado el tema de la religiosidad mexica que resulta dificil
tratarlo aqui como tema primordial, ademas de que esa no es la intencion de este trabajo.

Esperemos que sea suficiente este breve acercamiento a la religiosidad nahua para entender

19 Los antiguos mexicanos, Op. cit. pp. 125-146.
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el contexto general de nuestro sujeto de estudio. Prosigamos con el tltimo apartado de este

capitulo que se refiere a la organizacion militar mexica.

6 ORGANIZACION MILITAR

Sin duda, la guerra fue una actividad primordial para la sociedad mexica, sobre todo porque
¢sta constituia el soporte de su grandeza. Desde su peregrinacion al Valle de México y su
llegada al mismo tuvieron que luchar continuamente por su supervivencia. Mas tarde se
destacaron como grandes guerreros al servicio del Estado hegemodnico de Azcapotzalco, al
cual vencieron posteriormente con la ayuda de los acolhuas de Tezcoco. A partir de alli la
guerra se convirtid en modus vivendi para la mayoria de la poblacion; ya sea para
conquistar y conseguir tributos, para castigar rebeliones o bien, para ejercitar a los soldados
y conseguir cautivos para el sacrificio de los dioses. Sea cual fuere el caso, la guerra le
permitia al mexicano antiguo destacarse en la sociedad, hacerse de un patrimonio, formar
parte de la élite y sobre todo, servir de esta manera a los dioses, porque la guerra era
sagrada, y el que moria por su causa tenia asegurado su lugar en el cielo, como parte del
cortejo de el Sol Huitzilopochtli, el dios de la guerra.

Entre los autores del siglo XVI y XVII que, con mucho detalle, refieren las guerras
de los mexicas y sus aliados se encuentran Fray Diego Duradn, Motolinia, Alvarado
Tezozémoc y Alva Ixtlixochitl; entre los contemporaneos, Jacques Soustelle y Friedrich
Katz han abundado en el tema.

6.1 Casus belli y declaracion de la guerra

Durante el periodo de grandeza del Estado mexica, los motivos para hacer una guerra
fueron, en primer término, sojuzgar a las provincias para hacerlas tributarias e imponerles
la voluntad de Huitzilopochtli de que ellos eran el pueblo elegido para dominar todo el
mundo conocido. Ligado a esto, en segundo término, otro motivo por el cudl se efectuaban
las guerras era para hacerse de prisioneros que a la postre serian sacrificados y ofrecidos
como alimento del dios Sol, de aqui que se haya instituido la llamada guerra florida,
xochiyaoyotl. Al respecto, Fray Diego Duran menciona en su capitulo XXIX como, en
tiempos de Motecuhzoma I y por voluntad de Tlacaélel, se llegd al acuerdo de crear este
tipo de guerras. Asi, Motecuhzoma I reuni6 al consejo y le dijo “como su voluntad era

ordenar una feria militar, donde, como quien va al mercado, de tantos a tantos dias, se
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acudiese a comprar honra y gloria humana con su sangre y vidas, para que los hijos de los
grandes no estuvieran ociosos y el ejercicio militar no se perdiese; y que lo que mas a esto
le movia era la honra y ensalzamiento de su dios Vitzilopochtli, el cual, pues tenia ya
templo, era justo tuviese victimas que ofrecerle, y que ningunas le eran tan agradables
como las de Tlaxcala y Vexotzinco y Cholula 'y Atlixco y Tecoac y Tliliuhquitepec...”.'*®
Por su parte, Ixtlixochitl, refiere que la institucion de estas guerras se debio a causa de la
hambruna que asol6 al Valle central al inicio de la segunda mitad del siglo XV, y que fue
mediante un consejo integrado por las tres cabeceras de la “Triple Alianza” y el sefiorio de
Tlaxcala, que precisamente fue su gobernante Xicoténcatl, quien sugiri6 este tipo de
batallas para aplacar la furia de los dioses y para tener lugar en el que se adiestrasen los
guerreros.'®” Un tercer motivo que provocaba una guerra era el “maltrato” que llegara a
hacérsele a un embajador del imperio o a las caravanas de comerciantes en cualquiera de
las provincias en que se hallasen o fuesen enviados.

En el caso de las conquistas de expansion, previo al ataque, se enviaban tres avisos
mediante tres embajadas distintas para requerir al sefiorio que iba a ser atacado se sujetase
de paz y asi no hubiera necesidad de pelea. En primer lugar llegaba una embajada mexica a
requerirlo y le daba un plazo de veinte dias para dar respuesta. Si la respuesta no era
favorable a las condiciones del imperio, se enviaba otra embajada, ahora perteneciente a la
cabecera de Tezcoco, y se daba otro plazo similar al primero. Si la respuesta seguia siendo
la misma, una tltima embajada, en este caso de Tlacopan (Tacuba), haria el Gltimo intento
por evitar la guerra. En cada uno de estos casos, las embajadas eran recibidas sin dificultad
en el pueblo requerido y ante los nobles y los guerreros se hacia todo un ceremonial para tal
efecto, que entre otras cosas, comprendia la entrega simbolica de armas al enemigo para
que pudiera defenderse. Si atin asi no se sujetaba el pueblo en cuestion se procedia a la
accion militar. Se mataban y capturaban contrarios, y la victoria llegaba cuando el templo
principal del poblado era incendiado, por eso en los codices la conquista se representa con

el pictograma de un templo en llamas atravesado con una flecha. Friedrich Katz, menciona

1% Duran, Fr. Diego, Historia de las Indias de la Nueva Espaiia e Islas de Tierra Firme, CONACULTA, Cien
de México, 2002, p.289.

167 Alva Ixtlixochitl, Fernando de, Obras Histéricas, Instituto Mexiquense de Cultura, UNAM, Instituto de
Investigaciones Historicas, 2 Vols., México, Tercera edicion facsimilar 1997, t. I, pp. 111-113.
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que no siempre se hacia este tipo de conminacion; algunas veces se tomaba por sorpresa al
pueblo enemigo.'®®

Después de haber conquistado al enemigo, que por lo regular era en todas las
ocasiones —recordemos que la Unica derrota de la triple alianza fue en contra de los
purépechas de Michoacan—, los conquistadores exigian el tributo correspondiente y se
implementaban los términos en que habria de pactarse la sujecion del pueblo conquistado.
De acuerdo al comportamiento o grado de rebeldia eran las exigencias del imperio; los
vencidos trataban de regatear lo mas posible. En este sentido, las ciudades que se sujetaban
por voluntad propia salian mejor libradas que las que habian sido conquistadas por la
guerra.
6.2 Unidades de combate
De acuerdo con Katz, la unidad basica militar “la constituian los diferentes barrios o
calpulli”.'® Cada unidad estaba conformada entre 200 y 400 hombres, o mejor dicho,
existian escuadrones de 200 y 400 soldados como lo expone el conquistador andénimo,
citado por Justino Fernandez en su estudio sobre “Coatlicue”: “...tienen capitanes
generales, y ademds otros capitanes particulares de cuatrocientos y de doscientos

170
hombres...”."”

Precisamente Justino Ferndndez destaca que estas cifras en que se
ordenaban los hombres en el combate eran “simbdlicas y sagradas”, recordemos que los
escuadrones estelares que combatieron a Huitzilopochtli en el relato mitico de su
nacimiento estaban compuestos precisamente por cuatrocientos. También se habla de

unidades de combate mayores en cantidad, estimandose en 8000,171

que los antiguos
llamaban xiquipilli, nimero significativo que regularmente quiere decir “muchos”.

En cuanto a las estrategias de combate se sabe muy poco, por las fuentes sabemos
de una que utilizaban muy seguido. Consistia ésta en cavar zanjas durante la noche para que
ciertos guerreros se escondieran en ellas, entonces, al calor de la batalla, los soldados que
peleaban cuerpo a cuerpo acusaban miedo o cansancio y emprendian la retirada para que

los siguiera el enemigo, y en su momento salieran los que estaban ocultos y asi los atacaran

por sorpresa. Este tipo de tactica se empled incluso durante la conquista, Bernal Diaz, es

1% K atz, Friedrich, Op. cit. p. 167.

19 Ibidem, p. 162.

170 Leon-Portilla, De Teotihuacan a los aztecas, Op. cit., p. 577.
"I Katz, Friedrich, Op. cit. p. 162.
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uno de los que da cuenta de ello. Algo que también turbo a los conquistadores fue lo que
hoy llamariamos “guerra psicologica”, que consistido en hacer mucho ruido con tambores y
otros objetos, incluso gritos. “...tafiian el maldito atambor, que digo otra vez que era el mas
maldito sonido y mas triste que se podia inventar, y sonaba lejos tierras, y tafiian otros
peores instrumentos y cosas diabdlicas, y tenian grandes lumbres, y daban grandisimos
gritos e silbos;...”."7* Asi que fuera de la conquista espafiola, esta practica de hacer mucho
ruido era utilizada por los ejércitos al iniciar los combates.

Otro tipo de tactica, no precisamente militares eran las de espionaje. Esta si era una
actividad muy socorrida y muy bien remunerada si el espia o informante salia bien librado
y proporcionaba datos ttiles para las campafias guerreras. Habia dos tipos de agentes: los
quimichtin, que significa “ratones” y como tales se inmiscuian entre la poblacion en los
periodos de guerra y los dias previos a ella cuando se le hacian los tres requerimientos al
pueblo que seria atacado. Estos quimichtin tenian que vestirse, peinarse y conocer la lengua
de la ciudad que le tocaba espiar y asi pasar desapercibidos. El otro tipo de agente secreto
era el de los nahualoztomeca, que eran los comerciantes que con pretexto de comerciar, se
introducian en las poblaciones y se hacian pasar como habitantes de las mismas para poder
dar informacién al poder central.

6.3 Grados militares

Ya vimos que la organizacion, social, econdmica, religiosa y politica estan en estrecha
relacion y que las tareas y decisiones importantes eran compartidas y llevadas a cabo por la
nobleza. Asi, las determinaciones, por ejemplo de una guerra, eran encabezadas por el
tlatoani, cabeza de los ejércitos en su papel de dirigente militar. Recordemos que después
del tlatoani, le seguia en importancia el cihuacoatl, que aunque también en su momento
participaba en las acciones militares, sus responsabilidades mas bien eran administrativas y
religiosas. Debajo de éste, pero también de suma importancia, estaban el tlacatecatl, que
era como el general de los ejércitos, y el tlacochcalcatl, que era el encargado del arsenal.

Katz, continua con la enumeracion de estos grados militares, teniendo asi a los
cuauhuehuetques, que puede equivaler a un grado de capitdn y que a ellos “estaban

. . 173 .
subordinados los comandantes de cada uno de los barrios”. Precisamente, los

172 Diaz del Catillo, Bernal, Op. cit., t. 11, p. 65.
'3 Katz, Friedrich, Op. cit., p. 163.
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“comandantes” de los barrios eran los achcauhtzin. También se habla de otra orden que es
muy mencionada en las distintas cronicas y que se llegaba a ella por méritos de guerra, nos
referimos a la orden de los tequihua. Para obtener este grado —que traia muchos privilegios,
como tener fama y fortuna, incluso podia convertirse en servidores publicos— era necesario
haber muerto o haber aprehendido a cuatro enemigos en combate; era la aspiracion guerrera
de los macehualtin y su medio para ascender en la sociedad. Otra orden que estaba
reservada exclusivamente para la nobleza, segiin Katz, era la de los cuacuauhtin, que estaba
compuesta por dos tipos de guerreros, los muy conocidos “guerreros aguila” y “guerreros
tigre o jaguar”. Esta clase de guerreros era la mas privilegiada y mas estimada, pues, como
ya dijimos, era exclusiva de los nobles y sus hijos. Tenian éstos su templo y ritos propios,
se les destinaba una sala especial en el palacio, tomaban parte en los consejos de guerra,
entre otras prerrogativas.174 Existia otra orden llamada ofomi, que apelaba a la “bravura” de
esta etnia ndémada y cazadora. Finalmente, como ayudantes de los guerreros
experimentados, estaban los jovenes que todavia estudiaban en cualquiera de los dos
colegios, principalmente los del felpochcalli, que practicamente era una escuela militar.
Estos jovenes iban a la guerra tanto para aprender como para cargar el fardaje de los
guerreros. Las cronicas hablan de que a los quince afios ya estaban listos los muchachos
para ir a la guerra, cuando ésta lo demandase.

6.4 Armamento

Si comparamos las armas prehispanicas con las europeas al momento del choque de los dos
mundos, nos daremos cuenta de la gran ventaja que tuvieron los espafioles, principalmente
con la artilleria que hacia muchos estragos entre la poblacién autdctona. Pero no por ello,
las armas americanas carecian de eficacia; en el combate también resultaban mortales.

Las principales armas de guerra, de las que se hablan en las cronicas son el
macuahuitl, que ya habiamos mencionado, y que es una especie de garrote con
incrustaciones de hojas de obsidiana filosas, que bien empleada podia cortar cualquier parte
del cuerpo, de ello hablan los conquistadores espafioles que fueron testigos de su
efectividad; llegando a decir que cortaban todavia més que sus espadas de acero. La
desventaja de esta arma, es que con el uso las hojas de obsidiana se embotaban y tan s6lo

servia como simple macana. Otra arma de tipo arrojadiza era el at/at/ o “lanza-dardos”. Los

% Ibidem, p. 164.
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dardos generalmente tenian la punta de obsidiana y se llamaban tlacochtli, de alli el titulo
de talcochcalcatl, literalmente “el sefior de la casa de los dardos”. Utilizaban también el
arco, tlahuitolli'” y la flecha, mitl; la cuerda del arco era de piel de venado. Igualmente,
como arma arrojadiza se empleaba la lanza larga llamada tepuztopilli.'’® Las cronicas de los
conquistadores hablan también del uso de hondas para lanzar piedras.

Para la defensa tenian un escudo redondo llamado chimalli, que por lo regular
estaba decorado con pieles, plumas, “mosaicos o metales preciosos”.!”” Como armadura
usaban un peto hecho de gruesas fibras de algodon capaz de soportar golpes de flecha y
dardos tirados de cerca. Se llamaba ichcahuipilli; era eficaz y a la vez ligero, tanto que
muchos espafioles lo prefirieron mas que a su pesada armadura. “Este ichcahuipilli estaba
cubierto de plumas, cuyo color y nimero indicaba la unidad a la que pertenecia el guerrero,
su posicion y las acciones militares que hubiera realizado™.'”™ Practicamente los
combatientes no tenian ninguna proteccion para la cabeza, salvo los guerreros que se
ataviaban como animales, dguila y jaguar, principalmente, que utilizaban una especie de
casco de madera con la forma de la cabeza del animal al que aludian; servia mas bien como
articulo distintivo que como proteccion. Es mas, el corte de cabello era parte de lo que
determinaba el grado y valentia de un guerrero, los “muy valientes, fequihuas, reunian sus
cabellos en la parte superior de su cabeza, cortando horizontalmente el mechon™.'”

Con esto damos por terminado el apartado de la organizacion militar y con ello
también concluimos este segundo capitulo. Creemos que el contexto que esbozamos aqui es
suficiente para acercarnos a la forma en que estaba organizada la sociedad mexica previa a
su conquista. Pasemos pues al siguiente capitulo en el que explicaremos eso que hemos

llamado “Propaganda mexica”.

175 Soustelle, Jacques, Op. cit. p. 209.
176 K atz, Friedrich, Op. cit. p. 156.

7 Soustelle, Jacques, Op. cit. p. 209.
178 K atz, Friedrich, Op. cit. p. 156.
' Ibidem, p. 157.
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CAPITULO I11

LA PROPAGANDA MEXICA
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Todas las naciones,
por barbaras y de bajo metal que hayan sido,
han puesto los ojos
en los sabios y poderosos para persuadir,
vy en los hombres eminentes en las virtudes morales,
v en los diestros y valientes
en los ejercicios bélicos,
y mas en los de su generacion
que en los de las otras.
Hay de estos tantos ejemplos
entre los griegos y latinos,
espanioles, franceses e italianos,
que estan los libros llenos de esta materia.
Esto mismo se usaba en esta nacion indiana,
y mas principalmente entre los mexicanos,
entre los cuales los sabios retoricos,
y virtuosos, y esforzados, eran tenidos en mucho;
v de éstos elegian para pontifices, para seriores,
y principales y capitanes por de baja suerte que fuesen.
Estos regian las republicas y guiaban los ejércitos,

y presidian los templos.’

! Sahagun, Fray Bernardino de, Historia General de lag cosas de la Nueva Esparia, Editorial Porraa, 4 Vols.,
México, 1981, Numeracion, anotaciones y apéndices: Angel Maria Garibay K., Prélogo al libro VI, t.II, p.
53.
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INTRODUCCION AL CAPITULO

Después de haber revisado la propaganda (capitulo I) como medio de comunicacion
persuasiva, explicandola dentro de un marco funcionalista de la investigacion de la
comunicacion de masas, y tras haber descrito con la mayor puntualidad posible la sociedad
mexica previa a la conquista, ahora explicaremos los distintos aspectos sociales, politicos y
religiosos (en menor grado los econdmicos) de este pueblo que a nuestro juicio pueden
considerarse como ejemplos o casos de propaganda; aspectos de la vida mexica desde su
mitica salida de Aztlan hasta la llegada de los espafioles a tierras mesoamericanas.

Para este capitulo establecimos tres categorias en las que habremos de enmarcar
estos casos de propaganda:

1) Para arribar al poder. Aqui, por supuesto, hablaremos de la mitica salida de
Aztlan, de como la clase sacerdotal —regidora de los destinos de la pequefia tribu de
entonces— manipulo la creencia (tan enraizada hasta afos recientes) de que los gobernantes
tienen el poder de hablar con las deidades, las cuales les han de indicar el destino a cumplir.
Veremos, también, como durante la peregrinacion, de acuerdo con las fuentes, hay
situaciones que pueden considerarse como propaganda, principalmente cuando el animo de
los migrantes desfallecia al no cumplirse lo “prometido por el dios” o cuando querian
establecerse definitivamente en un territorio que no era el “indicado” por el mismo. La
llegada de los mexicas al valle de México también nos arrojas valiosos ejemplos de
propaganda durante la disputa del poder para controlar la tribu, en primer lugar, y para
sobrevivir a la hostilidad de los pueblos ya establecidos, en segundo. La confrontacion
mexica con Malinalxochitl —que se dio durante la peregrinacion— y después con su hijo
Copil, son ejemplo de lo primero; su aceptacion, adaptacion, asimilacion y la forma en que
se hicieron necesarios a los pueblos establecidos, principalmente como proveedores de
guerreros, son muestra de lo segundo. Lo anterior implicaria el predmbulo de lo que
vendria: la ascension del pueblo mexica al poder a través de una guerra con el pueblo
hegemonico de ese entonces: los tepanecas de Azcapotzalco. Este hecho nos arroja también
ejemplos interesantes de propaganda, como la determinacion de la pujante ¢€lite de poder
encabezada por, el todavia discutido personaje historico o mitico, Tlacaélel.

2) Para consolidar y conservar el poder. Tal vez ésta sea la parte mas exhaustiva de

este trabajo porque trataremos el desarrollo historico del pueblo mexica, de como se
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empezaron a definir los destinos de este pueblo, por un lado con las continuas guerras que
les retribuia en riquezas y autoridad, y por el otro con el progreso social y cultural que les
conferia prestigio y bienestar; muy de la mano estos aspectos. Como ejemplos de
propaganda, los tenemos desde la victoria que obtuvieron sobre los tepanecas, la reforma de
los primeros gobernantes que incluye la quema de los cédices donde estaba la historia
antigua para, a partir de alli, crearse una nueva en donde ellos aparecieran como los
elegidos por los dioses para gobernar todo el Andhuac. El caracter mistico—guerrero, del
que tanto se habla, es otro ejemplo de propaganda. En general, la construccion del discurso
de lo que Alfonso Caso llam¢é “Pueblo del Sol” es, practicamente, el eje de la vida social,
politica y religiosa de los mexicas y de alli se desprende todo el imaginario de este pueblo,
incluso el politico que es el que nos interesa a nosotros. La educacion como medio de
socializacion y culturizacion de acuerdo a los intereses de la clase gobernante es otro de los
aspectos que habremos de tratar. Las fiestas con todo su sistema ritual es otro asunto que
nos da material para nuestro estudio. Por supuesto que diversos aspectos de las clases
gobernantes pueden ser tomados como casos de propaganda, incluso la clase en ascenso de
los pochtecas, en su papel de espias y guerreros puede considerarse de la misma forma.

c) Para perpetuar el poder. Explicdbamos que esta es una de las caracteristicas de las
culturas antiguas que querian dejar constancia de su paso por la tierra, por su puesto que un
transitar muy poderoso en algunos casos. Obviamente que en su momento, culturas como la
egipcia no imaginaban la repercusion que habrian de tener con el paso de los afios, pero,
podemos asegurar, que de cierta manera esa era su intencion. Aun en nuestros dias, ;qué
gobernante o gobierno en general no quiere dejar constancia de su poder? Antes, la
pretendian alcanzar a través de grandes palacios, tumbas suntuosas, espectaculares
piramides, templos inimaginables, etc. Ahora, las sociedades modernas lo expresan a través
de ciudades con enormes edificios, un urbanismo muy sui gémeris y en muchos casos
todavia, ricos palacios y templos religiosos. El culto a la personalidad sigue tan vigente
como antafio: las estatuas, efigies y bustos de muchos gobernantes alrededor del mundo son
monumentos de nuestra vida cotidiana; algunos tienen mayor efecto, otros no tanto y
muchos, tal vez, ninguno. Como ejemplos de propaganda, hablaremos aqui de la
“grandeza”, seglin se cuenta, de México Tenochtitlan, sus templos, sus palacios, sus rituales

luctuosos, sus idolos y efigies de algunos gobernantes perpetuados en piedra.
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1 LA PROPAGANDA PARA ARRIBAR AL PODER.
Advertencia
La historia del pueblo mexica, desde su salida de la mitica Aztlan, hasta pocos afios antes
de la guerra en contra de Azcapotzalco, resulta para los estudiosos del tema un tanto
incierta porque no existen las fuentes contundentes al respecto. Como esbozo, solamente,
podriamos acercarnos al asunto, principalmente porque la historia se mezcla con el mito y
la leyenda, como ya se ha dicho en otras partes. Pero también se presenta otra dificultad si
consideramos que esa “historia” que ha llegado a nosotros es producto de una reforma
cultural total emprendida por la élite de poder que logré la conquista del pueblo tepaneca.
Entonces, esa historia es la que le convenia contar a ltzcoatl, Motecuhzoma 1y Tlacaélel,
como cabezas del imperio en formacion. Asi, pensamos, habra que entenderla. Mas todavia,
segun el investigador Michel Graulich, existido otra reforma mas reciente en la historia
mexica. De acuerdo con su articulo Nuevas consideraciones en torno al Teocalli de la
guerra sagrada’, Motecuhzoma II cambié la fecha de celebracién del Fuego Nuevo o
renovacion de su ciclo de 52 afos de la que se celebraba originalmente, afio 1-tochtli, al afio
2-Acatl, e incluso de mes nahua, de ochpaniztli a panquetzaliztli, y en anos “cristianos”
comprende este cambio los afios 1506 a 1507, quedando establecido este tltimo como el
cambio del Fuego Nuevo. Esto lo hizo Motecuhzoma II con el fin de ensalzar mas todavia
el poder de su dios Huitzilopochtli, pues la fecha de su nacimiento era un afo 2-Acatl y la
celebracion respectiva se hacia en el mes panquetzaliztli. Dice Graulich “El soberano hizo
grandes esfuerzos para proclamar, explicar y justificar la reforma. De ahi la Leyenda de los
Soles, la Historia de los mexicanos por sus pinturas, el Codice Borbonico y toda una serie
de monumentos, como el mas completo, el Teocalli de la Guerra Sagrada, un verdadero
tratado teologico que glorifica la Guerra Sagrada conducida por México-Tenochtitlan.
Ademés, el rey hizo —otra vez— reescribir todas las fuentes: porque en todas, todos los
Fuegos Nuevos seculares se situan en el afio 2 Acatl, aparte de algunos errores™.

Como vemos, la historia de los mexicas que conocemos es el resultado de dos
reformas hechas por este mismo pueblo. No por ello significa que sea totalmente falsa,

simplemente hay que verla como parte de la imagen que de si mismos se construian los

2 Olivier, Guilhem (coordinador), Simbolos de poder en Mesoamérica, Instituto de Investigaciones Historicas,
Instituto de Investigaciones Antropologicas, UNAM, México, 2008.
? Ibidem, p. 169.
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mexicas, de acuerdo a su hegemonia, que esa si creemos no tiene lugar a dudas. Advertido
esto, prosigamos con el estudio.

1.1 La salida de Aztlan

La fecha exacta y el mismo lugar del que salio la ultima tribu de pueblos nahuas en las
tierras del norte, o su regreso al valle después de haberse ido tras la caida de Teotihuacan en
el periodo clésico son todavia inciertos. Los anales de Tlatelolco datan el afio 1-cafia (1051)
como la fecha de inicio de la peregrinacion mexica, y como lugar de éxodo la mitica
Chicomoztoc. “De Colhuacan Chicomoéztoc Quineuhyan salieron nuestros abuelos hacia
todos los pueblos. Salieron de su morada, que era una cueva llamada Chicomoztoc, en el
afio 1 Acatl [1051], en el dia de signo 1 Cipactli”.* Segiin esta historia, se refiere en general
a las diversas tribus que se piensa salieron de, las también llamadas, siete cuevas, que tras
haber “salido” deambularon por trece afios y llegaron a algun lugar y se asentaron por un
lapso breve para continuar con la marcha en el afio 1-Técpatl (1064). Posteriormente
llegaron a Quetzaltépetl, en donde se separaron la mayoria de las tribus, quedando unas
cuantas, entre ellas los mexicas, quienes también, poco después, continuaron con su
marcha.

Por su parte, la Cronica Mexicayotl dice: “Entonces salieron los chichimecas, los
aztecas, de Aztlan, que era su morada, en el afio uno-pedernal «1069» afios, cuando hacia
ya mil y sesenta y cuatro afos que habia nacido el precioso hijo del verdadero Dios,
Jesucristo”.” Noétese el error en la fecha numérica “1069”, pues si atendemos a la misma
cita se menciona que es el aino 1064, mismo que mencionan los anales de Tlatelolco. En
cuanto al lugar de donde salieron, esta cronica menciona: “Los mexicanos salieron de alla
del lugar llamado Aztlan, el cual se halla en mitad del agua; de alld partieron para aca los
que componian los siete «calpulli»”.® No hay certeza de estas siete tribus pero, de acuerdo

con Leodn-Portilla, las mas frecuentes en los textos son: ‘“tepanecas, acolhuas,

* Anales de Tlatelolco, Consejo Nacional para la Cultura y las Artes, Cien de México, 2004, Paleografia y
Traduccién Rafael tena, p. 53.

3 Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Universidad Nacional Autonoma de México, 1998,
Trad. Adrian Leon, p. 14.

8 Ibidem, p. 15.
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chinanpanecas [0 xochimilcas], chalcas, tlatepotzcas [que incluia a los tlaxcaltecas,
huexotzincas y otros], tlahuicas y, los tltimos, los mexicas”.’

Este mismo autor coincide con la fecha mesoamericana de la salida mitica de
Aztlan, afio 1-Técpatl, pero nos refiere otras dos posibles fechas “cristianas”, de acuerdo
con las fuentes: afios 1111 o un ciclo de cincuenta y dos afios después, 1163 d. C.* Como
vemos, resulta complicado establecer una fecha y el lugar exactos de salida o regreso al
valle de México por parte de estas tribus, incluida la mexica. Pero lo que si es importante es
la coincidencia de la fecha mesoamericana, 1-Técpatl (1-Pedernal), fecha muy ligada al
dios tutelar mexica, Huitzilopochtli. Si atendemos a la advertencia que hicimos arriba,
podemos ver que en la historia escrita en la época en que iniciaba el esplendor de este
pueblo y en la época de su apogeo, se trataba de relacionar lo mas posible la intervencion
de Huitzilopochtli con los actos de mayor trascendencia, en este caso la fundacion del
pueblo que comienza con la salida del lugar de origen, Aztlan.

Dice Alfonso Caso: “En efecto, es Huitzilopochtli el que en un afo llamado «I-
Pedernal», que es precisamente el nombre del afio de su nacimiento, induce a los
conductores de la tribu azteca a salir de su mitica patria, Aztlan, situada en medio de un
lago, y emprendiera la larga peregrinacion hasta establecerse en otra isla, también en
medio de un lago, que reprodujera no solo fisica sino miticamente las condiciones de aquel
de donde habian partido”.’

El Codice Matritense de la Real Academia de la historia, también hace referencia a
la salida de Aztlan, y vemos al respecto la idea de que no salian, sino regresaban al Valle de
Meéxico. “Pero los aztecas por alla anduvieron caminando, iban a buscar tierras... Cuéanto
tiempo en las llanuras anduvieron, ya nadie los sabe. Y cuando se volvieron los mexicas, su
dios les habld, les dijo: «Id, volveos al lugar de donde habéis venido». En seguida, los
aztecas comenzaron a venir hacia aca...”."

En este mismo sentido se pronuncia la Historia de la Nacion Chichimeca de

Fernando de Alva Ixtlilxochitl: “... después de haber peregrinado muchos afios en diversas

" Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, Desarrollo de una civilizacion originaria, Algaba Ediciones,
Historia, Madrid-México-Buenos Aires-San Juan-Santiago, 2005, p. 74.

¥ Ibidem, p. 84

? Caso, Alfonso, El Pueblo del Sol, Fondo de Cultura Econdmica, México, 2000, p. 50.

19 Tomado de Ledn-Portilla, De Teotihuacan a los aztecas, Antologia de fuentes e interpretaciones historicas,
Universidad Nacional Autéonoma de México, 1995, p. 158.
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tierras y provincias, habiendo estado en las de Aztlan, desde donde se volvieron, que es lo
ultimo de Xalixco. Los cuales segiin parece por las pinturas y caracteres de la historia
antigua, eran del linaje de los tultecas y de la familia de Huetzitin, un caballero que escap6
con su gente y familia cuando la destruccion de los tultecas (...) el cual estando alli (en
Aztlan) murié, y entré en su lugar Ozelopan su hijo, y éste tuvo a Aztatl, y este Aztatl tuvo
a Ozelopan segundo de este nombre, el cual acordandose de la tierra de sus pasados, acordd
de venir a ella, trayendo consigo a todos los de su nacion, que ya se llamaban Mezitin (...)
trayendo por su particular idolo a Hutzilopochtli, con quien por medio de sus sacerdotes se
regian...”."

Mas adelante, la Cronica Mexicayotl continlia con este tema y dice que es
Chalchiuhtlatonac, también llamado Mexi, quien instiga a la tribu a salir de Aztlan pues,
“Gnicamente yo habré de gobernar a todos los mexicanos”. Y asi les dijo también:
“Salgamos ya de Aztlan, nuestra morada”. Y dice la crdénica: “y por ello al punto
obedecieron los mexicanos”.'” La misma fuente indica claramente que su dios les hablaba.
“Cuando salieron de all4, del mencionado Quinehuayan, Chicomoztoc, quienes se nombran
teochichimecas, aztecas, mexicanos, traian lo que era su deposito, su bulto, al cual
adoraban, oian hablar, y le respondian los aztecas, aun cuando no veian como les
llamaba™."?

(Pero por qué salieron o regresaron las distintas tribus nahuas al Valle de México?
Las fuentes no lo aclaran del todo, y no es tarea nuestra establecerlo, pero podemos suponer
que se debid al continuo flujo migratorio presente durante los distintos periodos
mesoamericanos, por causas climdticas, de supervivencia, sociales, politicas... no lo
sabemos de cierto, s0lo algunas hipotesis podrian esbozarse. Una de estas, en el caso que
nos interesa, es la que menciona Leon-Portilla, de que los mexicas se encontraban
sojuzgados en la mitica Aztlan, al servicio de los sefiores de esta tierra, por lo que su Dios
Huitzilopochtli se compadecié de ellos y decidi6 sacarlos de este lugar para llevarlos a

nuevas tierras para que cumplieran su destino: ser los dominadores del mundo conocido.

' Alva Ixtlilxochitl, Fernando de, Obras Historicas, 2 Vls., Edicion, estudio introductoria y un apéndice
documental por Edmundo O’ Gorman, Instituto Mexiquense de Cultura, Universidad Nacional Autonoma de
México, 1997, T. 11, pp. 28-29.

12 Alvarado Tezozomoc, Crénica Mexicdyotl, Op. cit., p. 16.

" Ibidem, p. 17.
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“Estando en Aztlan, su dios protector, el portentoso Tetzauhtéotl'*, se habia compadecido
de ellos, ya que sus dominadores mucho los afligian con toda suerte de trabajos. El
sacerdote que iba a actuar en su favor se llamaba Huitzitzilin. Era el intermediario entre el
dios portentoso y los aztecas, a quienes ¢l queria favorecer”."

Podemos inferir, solamente, lo que habria pasado en esos lejanos tiempos: un
pueblo sojuzgado con ganas de liberarse, por lo que eligen un representante o éste, solo o
con un grupo, se autoerige como delegado tribal para conseguir dicho objetivo. La manera
de lograrlo entonces es que, mediante el poder que se le otorga o le otorga la comunicacion
directa con el dios portentoso, persuade a su tribu de salir de aquel lugar para encontrar
otras tierras en las que ellos habran de ser los gobernantes y no los gobernados. Por eso, el
sacerdote comienza a dictar la voluntad del dios, voluntad premonitoria, incluso. Dice
Huitzilopochtli, a través de su sacerdote Huitzitzilin. “Asi es, ya he ido a ver el lugar bueno,
conveniente [...]. Se extiende alli un muy grande espejo de agua. Alli se produce lo que
vosotros necesitdis, nada se echa alli a perder. No quiero que aqui os hagan perecer. Asi os
haré regalo de esa tierra. Alli os haré famosos en verdad entre todas las gentes. Ciertamente
no habra lugar habitado donde vosotros no alcancéis fama”."°

Una version de la mitica salida de Aztlan, un tanto distinta a las otras, es la que nos
menciona Fray Juan de Torquemada y que, de cierta manera trata de responder a la
pregunta que planteamos arriba: “... digo ahora que el fundamento que tuvieron para hacer
esta jornada y ponerse en ocasion de este tan largo camino, fue que dicen fabulosamente
que un pajaro se les aparecid sobre muchas veces. El cual cantando, repetia un chillido que
ellos se quisieron persuadir a que decia tihui, que quiere decir, «ya vamos». Y como esta
repeticion fue por muchos dias y por muchas veces, uno de los mas sabios de aquel linaje y
familia, llamado Huitziton, repard en ello y considerando el caso, parecidle asir de este
canto para fundar su intencion, diciendo que era llamamiento, que alguna deidad oculta

hacia por medio del canto de aquel pajaro™."”

4 También se le conocia a Huitzilopochtli con este nombre (Sahagun, L. 111, C. I).

15 Ledn-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 84.

' Cistobal del Castillo, Historia de la venida de los mexicanos y otros pueblos, Citado por Leon-Portilla,
Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 84.

' Torquemada, Fray Juan de, Monarquia Indiana, Seleccion, introduccion y notas por Miguel Leon-Portilla,
Universidad Nacional Autéonoma de México, 1995, p. 51.
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De esta manera, contintia el fraile, Huitziton —que podriamos entenderlo como
Huitzilihuitl de otras cronicas— convencid a Tecpatzin de llevar a cabo la voluntad de aquel
pajaro “misterioso”, asi que los dos juntos “lo dieron a entender al pueblo; los cuales
persuadidos a la ventura grande que los llamaba, por lo mucho que de ella supieron
encarecer los dos, movieron las casas y dejaron el lugar y siguieron la fortuna que en lo por
venir les estaba guardada™.'® Y asi, guiados por estos dos personajes salieron de aquel lugar
el primer afio de su primer siglo “porque desde entonces comenzaron a contarlo”, dice
Torquemada. Al igual que otras cronicas que ya mencionamos, aqui también vemos coémo
el dios, en este caso el pajaro, solo les hablaba o se hacia escuchar por ciertas personas, en
este caso estas dos. “También dicen otros que aquel chillido, tihui, so6lo se oia de Huitziton
y de Tecpatzin. Pero que no se veia el que lo pronunciaba. Pero séase lo uno o lo otro, que
todo es fabuloso, lo que de aqui se infiere y saca es convenir todos en la salida por motivo
de alguno que los incitaba”."

Como observamos, no es tan claro el motivo por el cual las tribus, la mexica
principalmente, salieron —o regresaron—" de las llanuras del norte hacia las tierras del Valle
de México. Si atendemos la hipdtesis de Ledn-Portilla, que se sustenta en la informacion de
Cristobal del Castillo, estariamos hablando de una “liberacién”, motivo éste ya mencionado
para encontrar un discurso propagandistico. Si atendemos lo dicho por la Cronica
Mexicayotl y a la acertada observacion de Torquemada, encontraremos entonces
pretensiones de poder de los primeros caudillos-sacerdotes, que bien a bien no se concierta
quienes fueron. En lo que si concuerdan las fuentes es en la manera en como se presenta el
mensaje para convencerlos de dejar sus tierras en busca de otras mejores. Es, simplemente,
un mensaje persuasivo que expresa la voluntad del dios, y para que éste sea convincente, se
apela a la idea que arriba mencionamos: es el dios quien habla; el sacerdote o caudillo
solamente es su medio. En estricto sentido podriamos pensar que son los sacerdotes que,
con intenciones de poder, deciden emprender una “aventura” en busca de nuevos horizontes

para su mismo pueblo. Y la manera de erigirse como lideres de dicha empresa es a través de

implantar la idea de que ellos pueden hablar con los dioses y que son éstos, y no ellos

'8 Ibidem, p. 52.

" Jtem.

2% Mas adelante lo trataremos, pero queremos pensar nosotros que la idea de que regresaban tiene que ver més
con la legitimacion que pretendian los mexicas de relacionarse a toda costa con la etnia tolteca.
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mismos los que quieren que se realice tal o cual cosa, en este caso la salida de sus tierras,
con la promesa de ofrecerles riqueza y prestigio en otras mejores. No vemos, hasta
entonces, ningun tipo de coaccion o alguna forma violenta de imponer los deseos de la
deidad a través de sus mensajeros, cosa que si aparecera en la peregrinacion.

1.2 La peregrinacion

“«Yo os iré sirviendo de guia, iré mostrandome como aguila —decia el dios portentoso—, yo
os mostraré el camino»”.*!

Al igual que los relatos de la salida de Aztlan, los que se refieren a la peregrinacion
tampoco resultan contundentes respecto de lo que realmente sucedi6 y los lugares por los
que tuvieron que pasar y establecerse temporalmente los mexicas, tampoco concuerdan
quiénes fueron los caudillos que los guiaban. Por ello, habremos de tomarlos con las
respetivas reservas. Lo que nos interesa en este caso es la manera en como la clase dirigente
solucionaban las dificultades presentadas durante el camino.

Tras la salida de Aztlan, las apariciones del dios de los mexicas se hacen mas
frecuentes; unas veces para animarlos, otras para consolarlos y otras tantas para
reprenderlos, siempre a través de los sacerdotes-dirigentes. En los Anales de Tlatelolco ya
habiamos visto que las diversas tribus llegaron a cierto lugar llamado Quetzaltépec, del cual
siguieron su marcha la mayoria de la tribus, quedando los mexicas junto con otras y que
después también continuaron. Dice este documento que quien guiaba a los mexicas era
Tlotépetl, el cual iba adelantado preparando el camino por orden de los dirigentes de las
otras tribus (los matlactezacahuacas, cuaochpame y michhuacas) y “un dia antes de llegar
a Tlatzallan, el tlacatec6lotl Huitzilopochtli, a quien adoraban los mexicas, se le aparecio a
Tlotépetl; en el dia de signo 4 Cuauhtli, [Huitzilopochtli] le hablé a Tlotéoetl, le dijo:
«Tlotépetl, no estés triste, no te aflijas; yo sé€ [lo que ha de hacerse], yo te voy guiando». Y
cuando llegaron a Tlatzallan, alli se detuvieron los mexicas; alli murieron Tlotépetl y su
hermana mayor Huitzilmoyéhual”.** De este relato podemos inferir que de cierta manera
los aztecas —porque todavia no se llamaban mexicas— no eran del todo duefios de su destino

a pesar de la proteccion de su dios, pues éste todavia tiene que confortarlos para que no

desanimen en el objetivo trazado.

2! Cristobal del Castillo, citado por Leén-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 85.
** Anales de Tlatelolco, Op. cit., p. 55.
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Por otro lado, como dato, la Cronica Mexicayotl menciona que de Aztlan, los
mexicas, pasaron a Culhuacan y de alli continuaron su marcha. Pero fue en este lugar
donde se determind quiénes habrian de cargar al dios: “una persona llamada Iztac
Mixcoatzin, una segunda llamada Apanecatl, una tercera llamada Tetzcacoatl, y la cuarta la
mujer llamada Chimalma; a éstos es a quienes se llama los «teomamas»”> (los cargadores
del dios). Coincide casi totalmente Torquemada con esto; s6lo cambia el nombre de
Mixcoatzin por el de “Cuauhcohuatl™, pero el lugar, Huey Culhuacan, es el mismo,
aunque este fraile menciona que fue aqui donde Huitzilopochtli se les aparecid y se dio a
conocer como su dios.

También Durdn habla de estos cuatro “cargadores”, aunque no da sus nombres:
“Traian un idolo que llamaban Huitzilopochtli,; el cual traian cuatro ayos que le servian, y a
quien ¢l decia muy en secreto todos los sucesos de su itinerario y camino, avisandoles de
todo lo que avia de suceder, y era tanta la reverencia y temor que a este idolo tenian, que
otro ninguno quellos no le osaba tocar, ni llegar, el cual venia metido en una arca de
juncos...”.** De esta cita queremos resaltar el caracter “temeroso” del dios, que conforme
avanza el relato de la peregrinacion se hace mas enfatico.

Después de esto, la Cronica Mexicayot! refiere una situacion que aparece en mas de
una fuente, la cual se refiere al lugar en donde encontraron un ahuhuete muy longevo. En
este sitio sucedid un portento: “Cuando llegaron a donde se alza un arbol muy grueso, un
ahuehuete, se asentaron inmediatamente a su pie; luego levantaron alld un pequeiio altar, en
el que pusieron y asentaron también al «Tetzahuitl Huitzilopochtli»; después de hallarse alli
por varios dias le ofrendaron luego sus provisiones, ¢ inmediatamente, cuando ya iban a
comer, oyeron que alguien, desde lo alto del ahuehuete, les hablaba, les decia: «Venid aca
quienes ahi estais, no sea que caiga sobre vosotros, ya que mafiana se derrumbara el arboly;
por esto dejaron de inmediato lo que comian; y dur6 mucho lo que estaban ingiriendo;
inmediatamente se apartaron, abandonaron la tierra y el ahuehuete; y sucedié que cuando

amaneci6 se desgajo y rompio sobre ellos el arbol, el ahuehuete; todavia permanecieron alla

» Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Op. cit., p. 19.

# Torquemada, Fray Juan, Op. cit., p. 53.

23 Duran, Fray Diego, Historia de las Indias de la Nueva Espaiia, 2 Vols., Consejo Nacional para la Cultura y
las Artes, Cien de México, 2002, T. I, p. 68.

175



por cuatro afos los aztecas, los mexicanos, cuando se establecieron, descansaron al pie del
arbol”.*

La otra fuente que se refiere al asunto es Torquemada, quien también habla de que,
mientras comian, el arbol se partié misteriosamente. Espantados los aztecas, consultaron a
sus caudillos y éstos respondieron la voluntad del dios: “«Despedid a las ocho familias y
decidles que se vayan siguiendo su viaje, que vosotros os queréis quedar aqui y no pasar
adelante por ahora»”.”” Lo que hay que destacar de este relato, independientemente de que
sea fantastico, es precisamente ese aspecto: Vemos ya a una clase sacerdotal dirigente que
no le basta el discurso para dar a conocer sus intenciones; recurre ahora a la sugestion que
pueda provocar el miedo a los hechos sobrenaturales. En la Cronica Mexicayotl se hace la
advertencia a través de una voz misteriosa de que algo pasard, y sucede. En Torquemada,
simplemente ocurre, pero ese hecho tiene un motivo: separarse de las demas tribus.
Entonces, interpretando, los sacerdotes dirigentes se las arreglaron, tanto para que una voz
oculta se escuchara, como para que el arbol cayera sin motivo alguno y asi darle la fuerza
de la sugestion a su argumento para dejar a las otras tribus y, a partir de alli, continuar ellos
solos con su destino. No solo fue el hecho de separarse, porque lo que a continuacion
sucede en los relatos de la peregrinacion es otro hecho trascendental, el cual tiene que ver
con la creacion de una identidad propia por parte de los mexicas.

Lo dicen las crénicas, lo reafirman los estudiosos contemporaneos: los mexicas, en
un principio, no se llamaban asi; se llamaban aztecas por ser gente de esas tierras y durante
la peregrinacion adoptaron el nombre de su parcialidad, en honor a su dios Huitzilopochtli,
mismo que les asigné el nombre. Indica la Cronica Mexicayotl: “Entonces les cambid de
inmediato el nombre a los aztecas, y les dijo: «Ahora no os llamaréis ya aztecas, vosotros
sois ya mexicanosy; entonces, cuando tomaron el nombre de mexicanos, ahora se llaman
mexicas, les embiznd las orejas, y también allé les dio la flecha, el arco y la redecilla con
que lo veian a lo alto lo flechaban muy bien los mexicanos”. Inmediatamente,
Huitzilopochtli, a través de los teomama llamo6 a Chalchiuhtlatonac, quien los acaudillaba,
que dispusiera de lo necesario para llevar a su pueblo, “la herencia de los siete calpulli”, a

cumplir su destino, “porque nos iremos a establecer, a radicar, y conquistar el universo; y

26 Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Op. cit., pp. 19-20
" Torquemada, Fray Juan, Op. cit., p.53. (Torquemada se refiere a la separacion de las “seis tribus” de
Chicomoztoc que le precedieron en su camino al Valle de México).
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por tanto os digo en toda verdad que os haré sefiores, reyes de cuanto hay por doquiera en
el mundo; y cuando seais reyes tendréis alld innumerables, interminables, excelentisimas
piedras preciosas, oro, plumas de quetzal, esmeraldas, corales, amatistas, las que vestiran
primorosamente, asi como las diversas plumas, el cotinga azul, el flamenco rojo, el
«tzinitzcany, todas las plumas preciadas y el cacao multicolor, y el algodon policromo; y
todo lo veréis, puesto que esta es en verdad mi tarea y para eso se me envio aqui”.”®

Lo mismo apunta Torquemada,” sélo que él le da la interpretacion al hecho: ... el
arco y la flecha son insignias de guerreros. Y ellos (los mexicas) juzgaron que les quiso
decir con esto, que con arco y flechas y armas militares habian de vencer a muchos
enemigos y hacerse sefiores de grandes provincias y reinos. Y en la red, dicen que significd
el lugar y estalaje donde habian de parar, que es esta laguna mexicana (Tenochtitlan) en la
cual, luego que llegaron, se hicieron pescadores”.

Cabe recalcar que lo que hemos visto hasta ahora son los relatos miticos del pueblo
mexica, los cuales habrian de darle cimentacion a su imperio. La salida de Aztlan y la
peregrinacion son historias de un pasado que habria de darles identidad y un lugar en el
espacio que ocupaban ya, tras la derrota que le infringieron a los tepanecas de
Azcapotzalco. Recordemos las dimensiones miticas de Julio Amador Bech,’® en donde
vemos que poco a poco se van configurando estos relatos miticos que, de cierta manera,
van allanando el camino para lo que ha de venir. En el caso particular de la narracion que
acabamos de mencionar, encontramos la dimension ontologica del mito en tanto que el
hombre se encuentra a si mismo y encuentra el sentido de la vida mediante la iniciacion
ritual y su fundamentacion en un espacio determinado que le permitira cumplir con su
destino. El mito sirve también para nombrar las cosas, dice Amador Bech, por eso, “ya nos
os llamaréis aztecas. Vosotros sois ya mexicas”. También encontramos presente el ritual de
iniciacion: “les embizno6 las orejas, y también alld les dio la flecha, el arco y la redecilla”.
Como bien lo menciona Torquemada, estos objetos han de fungir como simbolos del
caracter guerrero que a partir de alli habran de tomar y del lugar prometido para su
asentamiento: un lugar en el agua. Y el destino que habran de alcanzar, a través de la

guerra, es el de convertirse en los sefiores del mundo conocido, y como recompensa, todo lo

2 Alvarado Tezozémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Op. cit., pp. 23-24.
¥ Op. cit., p. 54.
3% En el Capitulo I de este trabajo: “El mito: un componente esencial de la propaganda”.
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que Torquemada mencion6 arriba. ;Qué otro discurso propagandistico necesitaban, sino
este que les prometia toda la grandeza y riqueza del mundo? Discurso, por supuesto,
envuelto en figuras y rituales simbdlicos.

Hay dos hechos relevantes en la historia-mito de la peregrinacion. Los dos tienen
que ver también con la segregacion de la tribu peregrina. El primero, en el cual no nos
detendremos mucho, es el que se refiere al abandono que hicieron los mexicas de una
parcialidad que se quedo en las riberas del lago de Patzcuaro, a los cuales, sin aviso alguno,
dejaron “desnudos” divirtiéndose en el agua; que por esta razon, porque querian
establecerse alli, los abandonaron. Este relato es poco creible, sobre todo porque los
purépechas, los habitantes de esas tierras, no son gente de idioma nahuatl. Mas a fuerza que
de verdad algunas cronicas han querido dar por cierto esto. Podriamos entenderlo en el
mismo sentido en que debe entenderse la filiacion tolteca-mexica: para legitimarse como
herederos del aspecto cultural de los habitantes de Tula; algo parecido buscaban los
mexicas al querer emparentarse con los purépechas, pues estos eran grandes guerreros —
recordemos que los ejércitos mexicanos nunca los pudieron someter— El aspecto que nos
interesa y que tiene que ver con la siguiente narracion, es, suponemos, que durante la
peregrinaciéon hubo constantes inconformidades de los peregrinos para con quienes los
dirigian y tomaban las decisiones. Por lo que estas constantes “disputas” creaban problemas
que exigian alguna solucion, podriamos llamarla, dréstica. En el caso purépecha la solucion
fue abandonarlos en Patzcuaro (siempre y cuando otorguemos cierta veracidad al hecho).
Pero en el siguiente caso, el de Malinalxochitl, hermana —segun las fuentes— de
Huitzilopochtli, 1a situacion se pinta todavia mas interesante:

Cuenta Duran que Huitzilopochtli tenia una hermana, “muy hermosa y de gentil
disposicion, y de tanta habilidad y saber, que vino & dar en magica y hechicera, de tan
malas maiias, que para despues ser adorada por diosa...”,*! la cual por ser “tan mala” hacia
mucho dano al pueblo y que este por respeto a su dios se “aguantaba’; no pudiendo mas
suplicaron a los sacerdotes resolvieran el problema, los cuales dijeron: “vuestro Dios, vista
vuestra afliccion, dice questa su hermana con sus mafas y mala conversacion, os es
perjudicial, de lo qual ¢l estd muy sentido y enojado contra ella, de ver el poder que tiene ya

adquirido por vias ilicitas sobre los animales bravos y perjudicales, por via de

*! Duran, Fray Diego, Op. cit., T.1, p. 73.
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encantamientos y hechicerias para matar a los que la enojan (...) quiere y es su voluntad
questa noche, al primer suefo, estando ella durmiendo, con todos sus ayos y sefiores, y
estando nosotros en vela, la dejemos y nos vamos, sin que quede nadie que le sepa dar
razén 4 qué parte...”.** Cuando Malinalxdchitl se dio cuenta se afligid y enojé mucho por
lo sucedido y fue a establecerse al cerro de Texcaltepetl, en Malinalco y alli tuvo a su hijo
Copil, “cuyo padre era el llamado Chimalcuauhtli, rey de Malinalco”.*

Este relato pude interpretarse en sus dos aspectos, el mitico y el historico,
entendiendo la parte mitica como fundamento a posteriori del discurso politico-religioso
mexica en tanto sus origines, y el historico, como un caso por la disputa del poder. Ya
vimos en las cronicas de la peregrinacion que entre los primeros teomama, cargadores del
dios, habia una mujer, Chimalma, y que después ya no aparecerd ninguna otra con tan
importante cargo. Queremos entender entonces que nuevamente existe una inconformidad
por parte de una de las parcialidades de la tribu peregrina, en este caso adoradores de
Malinalxochitl en su condicion de diosa-hermana de Huitzilopochtli; o seguidores de una
sacerdotisa-lideresa de tal parcialidad. Puede ser que los seguidores de Malinalxochitl
hayan sido rebeldes a las disposiciones de los sacerdotes encargados de Huitzilopochtli o
hayan querido alzarse con el control de toda la tribu peregrina. Por tal motivo, entra a
escena nuevamente el dios portentoso para impedir tal cosa e imponer su voluntad, y
mediante el desprestigio de su adversario logra convencer a la mayoria de la gente de que
hay que abandonar a Malinalxochitl, junto con sus seguidores. No dudan, en ese momento
y a futuro, acusar de “mala” y hechicera a dicho personaje, achacindole las peores
atrocidades, ‘““se habia convertido en una grandisima malvada, que se ocupaba en comer
corazones y pantorrillas, en embaucar, adormecer y apartar del buen camino a las

34
gentes...”.

Podriamos pensar que la hipotética rebelion estaba apoyada por el sefior de
Malinalco, Chimalcuauhtli, y los mexicas viéndose imposibilitados de obtener una victoria
optan por retirarse.

En este sentido, Torquemada también habla de una Hechicera llamada Quilaztli,
suponemos que puede ser una referencia a Malinalxochitl —“soy Quilaztli, vuestra hermana

y de vuestro pueblo”—, quien un dia se les aparecidé en forma de aguila a dos valerosos

32 Ibidem, pp. 73-74.
33 Alvarado Tezozdémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl., p. 31.
* Ibidem, p. 28.
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capitanes, Mixcohuatl y Xiuhnel, y los retd a que pelearan con ella, tras que éstos la
confundieran e intentaran flecharla; ellos se rehusaron. Cuatro afios después Quilaztli
decidio enfrentar de nuevo a estos capitanes apelando a sus cualidades guerreras, “veréis
quien soy y el poder que tengo y el mal que puedo haceros...”.** Sin temor los capitanes la
encararon, pero no la enfrentaron: “«eres mujer y no es razon que se diga de nosotros que
tomamos armas contra mujeres» (...) callaron el caso, porque no se supiese entre los del
pueblo”.*®

Este hecho toma relevancia en la siguiente “parada” mexica, en Coatepec, pues va
muy de la mano con el mito del nacimiento de Huitzilopochtli. Cuentan los relatos que
llegando al cerro de Coatepec los mexicas represaron un rio que por alli pasaba y
comenzaron a establecerse. Levantaron el templo de su dios (como lo venian haciendo en
los distintos lugares donde se asentaban), hicieron su Tzompamtli y su juego de pelota;
sembraron sauces, ahuehuetes, cafias; sembraron maiz también y todo lo necesario para su
sustento. Por tal motivo, creyeron que ese era el lugar definitivo de su asentamiento; cual
va siendo la sorpresa que no era asi. Huitzilopochtli, a pesar de haber ordenado se hiciese
todo lo anterior, decididé que aquel no era el lugar por ¢l deseado, asi que llegd una nueva
confrontacion; suponemos, en la parte historica, de mucho mayor consecuencia que las
anteriores; lo mismo que en la parte mitica, pues segin la Cronica Mexicayotl esto provoco
el enfrentamiento de Huitzilopochtli con los Centzonhuitzndhuac y su hermana
Coyolxauhqui, aunque esta cronica la identifica como su madre. Le dijeron los
Centzonhuitzndhuac: “Aqui concluird la tarea para la que viniste, para regir, para
enfrentarte a las gentes de los cuatro puntos cardinales, para impulsar el poblado y asirlo
con tu poder, para que veas lo que nos prometiste”.”’ Por tal motivo se enojé mucho
Huitzilopochtli y combati6 a los Centonhuitznahuac y a Coyolxauhqui, a quien degoll6 y
comid su corazon, “cuando se los comié era medianoche, y al llegar al alba vieron sus
padres, sus vasallos, los mexicanos, que todos estan agujerados precisamente del pecho,

Coyolxauh y los «Centzonhuiznahuay, alld en Teotlacho; que nada queda ya de sus

corazones, que Huitzilopochtli se los comié todos, con lo cual se volvid gran duende,

3% Toquemada, Fray Juan, Op. cit., pp. 58-59.
38 Ibidem, p. 59.
37 Alvarado Tezozoémoc, Crénica Mexicdyotl, p. 33.
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grandisimo diablo”.*® Inmediatamente Huitzilopochtli destruyd todo lo que se habia

construido para que siguieran con la marcha.

Lo mismo relata Duran, ¢l habla de que los que encabezaban la postura de
permanecer en Coatepec eran Vitznahua (Huiztnahuac) y ‘“‘una sefiora que llamaban
Coyolxauh”. Cuando Huitzilopochtli supo de eso, los mandd amenazar para que todos
supieran a quién habrian de obedecer. A media noche escuché (el pueblo) “un gran ruido,
en qual lugar, venida la mafana, allaron muertos & los principales movedores de aquella
rebelion, juntamente a la sefiora que dijimos se llamava Coyolxauh, y & todos abiertos por
los pechos y sacados solamente los corazones (...) Visto por los mexicanos el riguroso
castigo que su dios avia hecho contra los culpados, y asombrados del espantoso ruido que
en la ejecucion del castigo avian oido aquella noche, y VISTO & su dios tan feroz y
enojado, recibieron grandisimo temor y espanto”.’’ Muy parecido es lo que cuenta
Torquemada, solo que ¢l agrega que fue en ese lugar y a partir de alli que los mexicas
aprendieron esta forma de sacrificio.*

Habria que entender estas historias —escritas después de la conquista con una vision
parcial a los mexicas— como la justificaciéon y complemento de sus relatos miticos. Con
claridad vemos que esta ultima rebelion estd relacionada en su totalidad con el mito del
nacimiento de Huitzilopochtli: sucede en el cerro de Coatepec, cerro que posteriormente
seria evocado en el templo mayor; se hayan los personajes principales, Coyolxauhqui, los
centzonhuitznahuac y Huitzilopochtli, sdlo falté Coatlicue, madre de éste; cambia, eso si, el
motivo por el combate, pero es precisamente eso lo que hace interesante este relato. Si
quitamos la parte mitica y damos crédito a que tal suceso ocurrid, podemos ver que este
intento de rebelion tuvo que ser severamente castigado y andando el tiempo, justificado con
el mito, en donde se compara a los rebeldes con los centzonhuitznahuac, enemigos de
Huitzilopochtli y a su lider rebelde, que posiblemente pudo haber sido una mujer de carne
y hueso, se le parangona con Coyolxauhqui, acérrima rival de su hermano, misma que

: : . . i 41
podemos identificar con la mencionada Malinalxochitl, como lo observara Alfonso Caso.

En el terreno de las suposiciones podemos afirmar que estos dos ultimos relatos

¥ Ibidem p. 35.

3% Durén, Fray Diego, Op. cit., p. 77.

0 Torquemada, Fray Juan, Op. cit, pp. 60-61

*! Caso, Alfonso, El dguila y el nopal, en Ledn-Portilla, De Teotihuacan a los aztecas, Op. cit., p. 234.
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“historicos” nos muestran dos aspectos que tuvieron que sortear y subsanar la tribu
peregrina mexica: una rebelion por la disputa del control de la estirpe salida de Aztlan y
una lucha de sexos, precisamente por esa disputa del poder, pues la figura dirigente-
femenina, representada primero por Malinalxochitl y luego por Coyolxauhqui, es
desprestigiada, en primer lugar y exterminada totalmente, en segundo término, a la cual (es)
se puede (n) considerar como arquetipo (s) de rebeldia.

1.3 La llegada al Valle de México

1.3.1 Copil

También hay discrepancia en las fuentes en cuanto a la fecha exacta de la llegada de los
mexicas al Valle de México, mas certeramente puede ubicarse a finales del siglo XIII
(1280).*? El caso es que se asentaron en el cerro de Chapultepec por parecerles un sitio
seguro para su defensa de las ya previstas hostilidades que habrian de padecer. A partir de
aqui las continuas confrontaciones bélicas con los habitantes del Valle son constantes, y en
la medida de nuestras necesidades atenderemos algunas de ellas. Una de estas, es la que
tuvieron que enfrentar contra “Azcapotzalco, Tacuba, Cuyoacan, Xochimilco, Culhuacan y
Chalco”, de acuerdo con Duran. Batalla ésta instigada por Copil, hijo de Malinalxochitl,
que en venganza por lo hecho a su madre decidid ir a terminar con los destinos de los
mexicas.

Este relato también tiene mucho de mitico e historico, con el mismo fin de que a
futuro se le recordara como un hecho sobresaliente en la historia de este pueblo, pero mas
aun, si atendemos que el desafortunado destino de Copil dio motivo a uno de los mas
grandes simbolos mexicas: el aguila parada en un tunal que devora a la serpiente, ya que el
tunal nacid precisamente del corazon sacrificado de este rebelde. En un tono mas mitico
aparece esta narracion en la Cronica Mexicayotl y en los Anales de Tlatelolco, pero es la
Historia de Duran donde adquiere un caracter mas historico.

Al tener noticia del asentamiento de los mexicas, Copil “empec6d a discurrir de
pueblo en pueblo y encender y mover los coracones de todas las naciones contra la
generacion mexicana, y 4 incitallos 4 que los destruyesen y matasen, publicindolos por

hombres perniciosos y belicosos tiranos y de malas y perversas costumbres, certificando

2 Leon-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p.87.
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tener él noticia dellos y conocellos por gente tal qual él daba la relacion...”.* Logro Copil

convencer entonces a los habitantes del valle que ya mencionamos y, segun Durén, éste ya
se hacia con la victoria. No contd con la astucia de Huitzilopochtli, quien sabiendo las
intenciones de su sobrino, orden6é que lo agarraran descuidado donde se escondia, en
Tepetzinco, y lo mataran, “pero que para el efeto, que lo llevasen a €l 6 su semejanza (a
Huitzilopochtli o su figura) y asi tomandolo & cuestas, uno de sus ayos que se llamaba
Cuauhtloquetzqui®® se fueron al cerro, y tomandolo muy descuidado, lo mataron y le
sacaron el coragon y presentaronselo al dios su tio, el qual mand6 que su ayo, metido en el
tular, lo arrojase en medio del con la mayor fuerga que pudiese.. NS

En la interpretacion histérica podemos identificar elementos que después serian una
constante en las distintas guerras de los pueblos nahuas: la intriga y las tacticas de
espionaje. Lo primero, lo vemos desde la venganza de Malinalxochitl, quien ordena a su
hijo buscar y acabar con su tio Huitzilopochtli (sus seguidores); luego éste que incita a los
habitantes del valle a que combatan a los mexicas, incluso la Cronica Mexicayotl (p. 44)
habla de una pretension de conquista de los malinalcas sobre los mexicas. Luego vemos ya
un rustico aparato de espionaje para poder localizar a Copil (y sus seguidores) y tenderles
una celada y asi acabar con ¢l (ellos). Los Anales de Tlatelolco (p.59) describen como
Cuauhtliquetzqui se tendi6 en el suelo para sorprender y apoderarse de Copil, imagen ésta
de una de las tacticas militares mas socorridas por los mexicas. El mito habla de que fue
Huitzilopochtli quien les dijo donde encontrar a Copil; nosotros interpretamos que fueron
espias, que lo vigilaban, los que dieron aviso de ¢€l.

Los hechos que siguieron después de la muerte de Copil no coinciden totalmente, ya
que se menciona que los mexicas continuaron con la busqueda de un asentamiento
definitivo, por lo que ya habian dejado Chapultepec, pero que volvieron de nueva cuenta al
mismo sitio y, casi para terminar el siglo XIII, los culhuacanos les hicieron la guerra.
Duran menciona que, a pesar de haber matado a Copil, el asedio de los pueblos
mencionados se llevd a cabo, del cual los mexicas salieron derrotados y les hicieron
prisionero a Huitzilihuit, llamado el ‘“viejo”, hijo de un “principe” de Tzompanco

(Zumpango) y de una mujer mexica, quienes se casaron cuando los aztecas se asentaron en

** Durén, Fray Diego, Op. cit., p. 81.
* Personaje que si coincide con las otras fuentes.
* Duran, Fray Diego, Op. cit., p. 81.
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ese lugar. Este Huitzilihuitl era quien los acaudillaba pero, hecho prisionero, luego fue
sacrificado por los culhuacanos. La hermana de Huitzilihuitl el viejo, Chimalaxochitl,
viéndose cautivos como estaban lanzd una “profética” amenaza, que también podemos
juzgar como futura justificacion de conquista: “Esta es mi suerte y ventura, nosotros vamos
cautivos, pero tiempo vendra que haya en nuestra familia quien vengue estos agravios”.*®
Los mexicas que lograron escapar se refugiaron en Atlacuihuayan (hoy Tacubaya), lugar
simbolico pues se dice que en ¢l los mexicanos tomaron o inventaron el atlatl (“lanza-
dardos™), o sea, reafirmaron su caracter guerrero.

1.3.2 Tizapan y la guerra contra Xochimilco

La situacion de los mexicas continud siendo muy dificil, ya que para los habitantes del
valle, principalmente para los culhuacanos, eran gente non grata. Los hechos que
mencionaremos a continuacion resultan significativos, sobre todo porque dan cuenta de la
astucia para sobrevivir a las diversas hostilidades que padecia, y de la misma manera que
hemos tratado los ejemplos anteriores, éstos los tomamos dentro de la historia mexica como
actos “sobresalientes” que les habran de dar prestigio al futuro imperio. Aqui las fuentes
resultan ya menos divergentes, salvo algunos detalles.

Cuentan éstas que Huitzilopochtli les ordend pedir un lugar de asentamiento al rey
de Culhuacan, al que algunas fuentes identifican con Cocoxtli y otras con Achitometl. El
soberano consultd con sus “principes” y éstos no sin malicia le aconsejaron los mandase a
Tizapan, un lugar agreste lleno de serpientes para que asi, poco a poco, perecieran los
mexicas. La astucia de éstos, segin sus fuentes, salio a flote de nuevo, no sin antes
acongojarse por tal lugar al que los habian mandado, y sin mas ni més cogieron, asaron y se
comieron las viboras. Los culhuacanos se sorprendieron mucho al saber esto, pero
decidieron continuar con las hostilidades, pues, segin los Anales de Tlatelolco, los de
Culhuacan les exigieron a los mexicas, en principio, una chinampa en donde estuviese una
garza, una serpiente y un conejo y la llevasen a las riberas de Culhuacan —cosa muy dificil—
por lo que los mexicanos se afligieron mucho pero “Huitzilopochtli les hablo, y les dijo:
«no temais yo s¢€ [lo que ha de hacerse]; alla esta la chinampa que debéis llevar, yo os la

mostraré»™*’ y asi cumplieron con el mandato. De igual manera lo hicieron con la orden de

* Torquemada, Fray Juan, Op. cit., p. 66.
* Anales de Tlatelolco, Op. cit., p. 65
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capturar y llevar un venado en buen estado, lo cual cumplieron a cabalidad, de acuerdo con
esta misma fuente. Después de esto, los mexicas solicitaron emparentarse por via de
matrimonio con los culhuacanos, y ante el asombro de lo ya relatado, el gobernante de
Culhuacan decidid no oponerse. “El rey y todos los sefiores, admirados de una cosa quellos
nunca avian oido (comerse a las serpientes), cobraron de nuevo grandisimo temor & los
mexicanos, y concediéndoles todo lo que pedian...”.**

El otro suceso es la batalla que tuvieron los culhuacanos contra los xochimilcas, que
segun los Anales de Tlatelolco (p. 69) sucedid en 1322, afio 12-Tochtli. El combate preveia
la derrota de Culhuacan, por lo que este pueblo pidid auxilio a los mexicas, que segun
Torquemada dicha invitacion tenia doble intencion: guerreros para resistir o ganar a los de
Xochimilco y, si se perdia, que también murieran los mexicanos. Estos accedieron con el fin
de hacerse agradables a los ojos de los culhuacanos. Llegaron con el “capitan” culhuacano
y le solicitaron armas, pero se las negd y “les mand6 que saliesen al campo como pudiesen
y que, en defenderse sin ellas, mostrarian su esfuerzo y valentia”.*’ Ante tal situacion se les
aparecio Huitzilopochtli, segin esta fuente, y les dijo: “No tengais pena, mexicanos, haced
unas rodelas de cafias majadas y salid con ellas a la batalla, que yo os ayudaré”.”® Antes de
la batalla, los mexicas habian acordado llevar cada uno un cuchillo (nétese la incoherencia)
para que, capturando un enemigo, le cortaran la oreja derecha y la guardaran para después.

Segun los relatos, con la ayuda mexica, los culhuacanos lograron derrotar a los
xochimilcas y tras la batalla, como era la costumbre, cada guerrero presentd a sus cautivos
como prueba de sus hazafas guerreras. Al ver que los mexicanos no tenian ninglin preso los
culhuacanos comenzaron a burlarse de ellos por pusilanimes y torpes en la batalla; les
recriminaron su falta de valor, pero, en ese momento, los mexicas presentaron sus “trofeos”
de guerra, las orejas que habian cortado y dijeron: “Estos presos, que estan aqui presentes,
casi todos son cautivos nuestros, y si no, mirad sus orejas que se las cortamos. Y asi como
tuvimos poder para cortarselas, lo tuvimos también para maniatarlos, pero por no ocuparnos
en esto y seguir mas libremente el alcance, los dejamos para que vosotros los maniatéis y

prendais y pues primero vinieron a nuestras manos que a las vuestras, mas es gloria nuestra

*8 Durén, Fray Diego, Op. cit., T. 1., p. 84 (Los paréntesis son mios).
* Torquemada, Fray Juan, Op. cit., p. 69.
0 Jtem.
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5
esta presa, que vuestra”.

! Sobra decir que los culhuacanos se admiraron y atemorizaron de
tal hecho.

1.3.3 El sacrificio de la princesa culhuacana precipita la fundacion de Tenochtitlan
Segun las cronicas, los mexicas estuvieron por casi veinte afios, asentados en Tizapan,
pudiendo entrar a Culhuacan, emparentandose con la gente de estirpe tolteca. Pero, dice
Duran que Huitzilopochtli, “enemigo de tanta quietud y paz y amigo de desasosiego y
contienda, viendo el poco provecho que de la paz se le seguia, dijo & sus viejos y ayos:
«Necesidad tenemos de buscar una muger, la qual se ha de llamar la muger de la discordia,
y esa ha de llamarse mi aguela 6 madre, en el lugar donde emos de ir & morar. Porque no es
este el lugar donde emos de hacer nuestra habitagion y morada; no es este el asiento que os
tengo prometido, mas atras queda, y es necesario que la ocasion de dexar éste donde agora
moramos, no sea con paz sino con guerra y muerte de muchos, y que empecemos 4 levantar
nuestras armas, arcos, flechas, rodelas y espadas, y demos a entender al mundo el valor de
nuestras personas...» > La Crénica Mexicayotl (p. 54) dice que esto sucedio en 1323, afio
13-Acatl y habla de la misma intencién de guerra que menciona Duran, ademas de que se
refiere a “la abuela” de Huitzilopochtli como Yaocihutal (“mujer guerrera”), representacion
de la diosa Toci, “nuestra abuela”.

De esta manera, solicitaron al rey de Culhuacan a su hija preferida para hacerla su
“reina” y “diosa”, y asi con todos los honores la llevaron al lugar de su asentamiento y
Huitzilopochtli les dijo a los teomama “;Oh padres mios!, matad, desollad, os ordeno, a la
hija de Achitometl; y cuando la hayais desollado vestidle el pellejo a algin sacerdote™.”
Realizaron entonces la ceremonia y luego invitaron al rey culhuacano, padre de la
sacrificada, para que presentara su ofrenda ante la diosa. Este sin saber nada todavia
accedié complacido llevando incienso, flores, papelitos y codornices para sacrificarlas. Ya
en el templo, que estaba oscuro, comenzd con su ofrenda y cuando acercd el bracero
encendido se dio cuenta que el sacerdote que representaba a la diosa traia puesta la piel de

su hija, por lo cual se aterr6 mucho y llamoé a su pueblo para destruir a los mexicanos. Los

que lograron escapar se refugiaron en la laguna y alli anduvieron pasando penalidades,

3 Ibidem, p. 71.
32 Duran, Fray Diego, Op. cit., p. 85.
>3 Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, p. 55.
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pero, como consuelo, ya estaba proximo el asentamiento definitivo que les habia prometido
su dios.

Quisimos enfatizar el cardcter guerrero que tuvo este hecho, segin las fuentes
mencionadas, pues nos intriga que no haya un motivo mas “fuerte”, salvo el que nada mas
porque Huitzilopochtli no se estaba “sosiego”. Sobre todo si pensamos que estaban de paz
con los pueblos comarcanos, si, sujetos a los culhuacanos, pero a fin de cuenta en paz.
Podemos inferir algunos motivos: la venganza; recordemos la amenaza proferida por la
hermana de Huitzilihuitl, el viejo. Hay otra: los Anales de Tlatelolco y Torquemada
mencionan que, estando los mexicas todavia en Tizapan, levantaron su altar a
Huitzilopochtli e invitaron a los culhuacanos a participar en la celebracion para que
llevaran su ofrenda. El rey de Culhuacan envié a sus sacerdotes con dicha ofrenda, la cual
consistia en “estiércol, unos cabellos y un pajaro bobo muerto. Todo esto escupido y
gargajeado y envuelto en un trapo sucio, lo pusieron en medio del altar y, sin decir nada, se
fueron”.>* Cuando los mexicas se dieron cuenta de la ofensa quitaron eso y “pusieron en su
lugar una navaja aguda y unas hojas verdes, de una yerba hermosa y linda. Agorando en
esto, que habia de prevalecer su pueblo y florecer como las yerbas fragantes y olorosas y
llegar tiempo en que, con navajas agudas y crueles, habian de vengarse de sus enemigos™.”
Tal vez por esto hayan querido vengarse a través de la hija del rey culhuacano, a pesar de
las consecuencias.

Otra posible causa es que ya cansados de estar sujetos a Culhuacan, decidieron
liberarse y no hallando la forma recurrieron, posiblemente, a dos estrategias: una, el ya
mencionada sacrificio de la “princesa” culhuacana; la otra, la salida “pacifica” por medio
de una tactica sugestiva, ya que, segin Torquemada, después de haber sido invitados los
culhuacanos a una ceremonia, en la cual hubo sacrificios y todo alrededor de ella, la
indumentaria de los sacerdotes y la forma en que sacrificaban causé gran temor entre los
descendientes toltecas, que prefirieron dejarlos ir sin condicidon alguna. La otra posibilidad
es que simplemente haya sido una pretension de conquista de los mexicas para alzarse con
el poder, y s6lo buscaban una excusa para la batalla. Sea cualquier motivo, el asunto no les

salio tan bien, si atendemos a las fuentes que indican que huyeron a la laguna perseguidos

> Torquemada, Fray Juan, Op. cit., p.72.
> Jtem.

187



tras el sacrificio de la hija del rey de Culhuacan. Decimos que les salié mal el asunto
porque, aparte de perder la batalla, el &nimo del pueblo mexica se vio disminuido, lo cual,
suponemos nosotros, precipito el “prodigio” para encontrar el lugar de asentamiento.

Dice Duran que el dios Huitzilopochtli “viendo la afliction del pueblo y que ya
desesperaban, no pudiendo sufrir el tormento que tanto avia que lo padecian, gozando tan
poco del sosiego, habld aquella noche 4 sus ayos y dijoles: «que consolasen al pueblo y lo
animasen; que todo aquello era para tener despues mas bien descanso: que descansasen alli
en aquel lugar»”.”® Podemos imaginar la angustia y desesperacion que causé esta derrota
después de tantas penalidades sufridas, en el camino y en su asentamiento. Si como dicen
las fuentes, llevaban afios de paz, con una relacion, si no estrecha, al menos poco hostil con
los culhuacanos, incluso muchos de ellos ya estaban emparentados, entonces pensemos en
el trabajo que le costd a los dirigentes mexicas convencer a su gente de “rebelarse” si
atendemos a esta hipotesis; de “liberarse” si atendemos a la de que estaban oprimidos.
Cualquiera de las razones tuvo que sustentarse en la promesa de que todavia no
encontraban la tierra prometida por el dios y que ellos no tenian que ser subditos de nadie
asi que tenian que lanzarse a la conquista, con los resultados ya vistos. Por eso decimos que
los sacerdotes dirigentes no tuvieron mas remedio que buscar, ahora si, un lugar definitivo,
pues el pueblo no soportaria otra derrota como esa, o ya no estaria dispuesto a seguir
esperando las sefales de su dios para el asentamiento definitivo, “luego lloraron sus
mujeres e hijos, y dijeron: «;A dénde iremos? Quedémonos aqui en el carrizal»™’. Claro,
esto lo suponemos, por eso, en la cita de Durdn alcanzamos a ver un discurso muy
conciliador y hasta cierto punto sentimental por parte de Huitzilopochtli (sacerdotes
dirigentes).

Entonces, anduvieron los mexicas todavia por entre la laguna reponiéndose de lo
acontecido, y segun los Anales de Tlatelolco (pp. 71-73) y la Cronica Mexicayotl (pp. 60-
61), todavia tuvieron algunas batallas, hasta que encontraron el lugar definitivo en que
habrian de fundar su ciudad. “hallaron un ojo de agua hermosisimo, en la qual fuente vieron
cosas maravillosas y de gran admiracion; lo cual los ayos y sacerdotes lo avian antes

pronosticado al pueblo por mandado de Vitzilopochtli, su dios”.”® Los prodigios que vieron

%% Durén, Op.cit. T.L, p. 87.
7 Alvarado Tezozémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Op. cit., p. 59.
> Duran, Op. cit., T.L, p. 88.
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fueron “el ahuehuete, el sauce blanco que se alza alli, y la cafia y el junco blancos, y la rana
y el pez blancos, y la culebra blanca del agua...”.”” Obviamente que esta lugar resulta
simbolico y hace alegoria a la mitica tierra de Aztlan, que unas fuentes dice no significa
“lugar de garzas”, sino “el lugar de la blancura”. Lo mismo sucede con las “dos piedras
juntas” de las cuales brotaba esta agua blanca, siendo éstas el simbolo del A/tépet! (cerro de
agua) que significa ciudad, poblacion, Estado. Lo que si es cierto es que descubrieron el ojo
de agua que habria de proporcionarles este liquido indispensable para la supervivencia.
Fueron luego los sacerdotes a dar la buena nueva: “Ya emos hallado el lugar que nos ha
sido prometido; ya emos visto el consuelo y descanso dese cansado pueblo mexicano; ya
no ay mas que desear: consolaos, hijos y hermanos, que lo que os a prometido vuestro dios,
emos ya allado y conseguido; por quel nos dijo que veriamos cosas maravillosas entre las
espadafias y carricales deste lugar”.60 Pero aun faltaba otro “prodigio”, otro simbolo por
descubrir para que no hubiera duda de que, efectivamente, ése era el lugar designado por el
dios: el aguila devorando una serpiente posada sobre el tunal que habia crecido del corazéon
sacrificado del rebelde Copil.

1.4 La dimension ontoldgica del mito en la fundacion de Tenochtitlan

Sin duda, la fundacion de Tenochtitlan es el acto mas importante para los mexicas dentro de
su historia, mitica y real, ya que este hecho les permitio establecer el argumento simbdlico
mas poderoso de propaganda que utilizd su élite para alzarse con el poder en el futuro
inmediato. No so6lo porque le sirvid para apropiarse de un territorio fijo que en un principio
le aseguraba la supervivencia, sino también porque, a través de éste, pudieron reafirmar una
identidad propia, muy solida, que s6lo la conquista espafiola suprimio6. Pero a su vez, los
dirigentes mexicas encontraron en esto la justificacion perfecta para llevar a cabo sus
conquistas mediante el uso del simbolo del dguila devorando a la serpiente, simbolo que
significa precisamente, “La Guerra Sagrada” y el sacrificio de los corazones humanos a los
dioses para mantener el orden cosmico. Por ello, vamos a profundizar en esos aspectos: el
hecho como tal, de acuerdo con las fuentes, y la explicacion mitica-simbolica, aspecto que
habrian de utilizar los dirigentes mexicas para justificar y mantener su grandeza que se

basaba en la guerra y el sacrifico.

59 Alvarado Tezozdémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Op. cit., p. 63.
% Duran, Op. cit., T.L, pp. 88-89.
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En la parte de los hechos, que en si mismos tienen mucho de miticos y simbdlicos
encontramos, en las fuentes que tratan el asunto de la fundacidn, concordancia en lo general
(el 4guila parada en un nopal devorando a la serpiente...), por ello no las mencionaremos
todas. Nos interesa una en particular, la de Fray Diego Duran,’' porque describe el asunto
con mucho detalle y ya desde aqui menciona la justificacion futura del poderio mexica.

Dice su historia que después de haber descubierto la fuente de agua que salia de dos
piedras juntas, los sacerdotes regresaron muy complacidos a contar lo sucedido. Y que esa
noche Huitzilopochtli le hablo al sacerdote Cuauhtlequetzqui y le dijo que todavia faltaba
una sefial para indicar el lugar de asentamiento; se la rebelo y el sacerdote se la comunic6 a
su pueblo: “Aveis de saber, hijos mios, (se) me aparecid nuestro dios Vitzilopochtli y me
dixo que ya os acordareis como llegados que fuimos al cerro de Chapultepec, estando alli
sus sobrino Copil, avia inventado hacernos guerra y como por su mandado y persuacion las
naciones nos cercaron y mataron 4 nuestro capitan y caudillo y a nuestros sefior y rey
Vitziliuitl (el viejo)”. ©

Luego, cuenta como, por orden del dios, mataron a Copil y que Cuauhtlequetzqui
arrojo el corazén del primero a la laguna y que cayd en una piedra. Asi, “segun la
revelacion —continta hablando el sacerdote— questa noche me mostrd, dice que deste
coracon a nacido un tunal encima desta piedra, tan lindo y coposo que encima del hace su
morada una hermosa aguila: este lugar nos manda que busquemos y que allado nos
tengamos por dichosos y bien aventurados, porque este es el lugar de nuestro descanso y de
nuestra quietud y grandeza: aqui a de ser ensal¢ado nuestro nombre y engrandecida la
nacion mexicana; a de ser conocida la fuerca de nuestro poderoso brago, y el animo de
nuestro valeroso coragon, con que emos de sujetar 4 todas las naciones, asi cercanas como

lexanas, subjetando de mar & mar todos los pueblos y ciudades, aciéndonos sefiores dellos y

1 Es bien sabida la parcialidad de la historia de Durdn hacia los mexicas, historia basada en otra que es
desconocida y que los investigadores han llamado la Crémica X. Tal vez el dominico haya pecado de
ingenuidad o tal vez no, pero el hecho de que la historia en la que baso la suya y las informaciones que él
mismo recopilé dan muestra de que todavia en ese tiempo, a pesar de estar ya conquistados, los nahuas del
altiplano central querian ensalzar y dignificar su historia pasada, y asi es como debe entenderse ésta, eso
pensamos: una historia escrita (Crénica X), una historia recopilada (Duran) de hechos gloriosos (ya perdidos).
Si Duran actu6 de buena fe y se confié a la Cronica X, se le disculpa esa parcialidad, porque entonces €l cayd
en la “trampa” de esa fuente; si, a pesar de saber que estaba siendo parcial continu6 con su historia, entonces
¢l también estaria cayendo en la manipulacion de la misma, que a lo largo, precisamente, de la historia de este
pueblo fue una estrategia socorrida. Creemos que sucedié lo primero. Lo mismo va para Alvarado Tezozémoc
(Croénica Mexicana) y el Codice Ramirez, que se dice también estan basados en la Cronica X.

%2 Duran, Fray Diego, Op. cit., t1., p. 90, (los paréntesis son mios).

190



de sus haciendas y de sus hijos y de sus hijas, y nos han de servir y ser subjetos y
tributarios”.*® El dios manda —continua— que ese lugar se llame Tenochtitlan y alli se
edifique la ciudad que ha de ser reina y sefiora de entre todas las demas. Finaliza
Cuauhtlequetzqui: “y asi, hijos mios, vamos por entre estos tulares y espadafias, carrigales y
espesura, pues nuestro dios lo dice, y en todo lo que nos ha dicho y prometido emos allado
verdad, también la allaremos agora”.64 Sobra decir que, efectivamente, los mexicas hallaron
el prodigio augurado por su dios, al menos, eso hace creer el mito.

A pesar de que la cita es muy larga, nos interes6 anotarla, pues queremos resaltar
precisamente el discurso, que a todas luces es politico-propagandistico. Pero debe
entenderse el mismo como un discurso pronunciado en el futuro, cuando los mexicas ya
eran los amos del Andhuac, que muy probablemente se les decia a los jovenes en las
respectivas escuelas a las que asistian y por qué no, en las distintas ceremonias que tenian
al pueblo en general como publico receptor. Resulta dificil creer que este alegato, tal cual lo
recoge Durédn, se haya pronunciado asi, con esa intenciéon y con esas promesas en el
momento de la fundacion. Insistimos, es un discurso pronunciado cuando el azteca ya era
un imperio y se decia con conocimiento de causa, con el fin de enaltecer el pasado y al dios
mismo que todo lo sabe, e ilustrar que, ante la adversidad, no hay imposibles para el pueblo
que ha sido elegido. Por eso el relato lo registra asi Duran, por eso lo conocen asi los otros
religiosos hispanos y luego los descendientes de la nobleza indigena que también
registraron la historia de sus antepasados: una historia, que a pesar de haberse truncado,
intentaba, todavia, hablar de la grandeza de este pueblo. En este punto coincidimos con
Enrique Flores Cano, quien, al hablar de la fundacién de Tenochtitlan dice: “Este mito,
seguramente inventado cuando los mexicas se hicieron poderosos en la cuenca de México,
se encuentra en los relatos que narran la fundacion de la ciudad y en los monumentos que
simbolizan el poder mexica”.®

Otro punto importante de la fundacion, que no tiene que ver con el mito, se refiere,

precisamente al espacio donde se funda la ciudad, en un “pantano”, si cabe la expresion.

Independientemente del simbolismo de la misma, habiamos mencionado que a los

% Ibidem, p. 91.

5 Jtem.

5 Florescano, Enrique, La bandera mexicana, breve historia de su formacién y simbolismo, Fondo de
Cultura Econémica, México, 2004, p. 24.
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sacerdotes-dirigentes les urgia un lugar definitivo para asentarse, el cual, atinadamente
supieron encontrar. Dice el arquedlogo Ignacio Bernal: “Los brillantes directores aztecas
deben de haber comprendido el valor estratégico y politico que representaba este sitio.
Tratandose de una isla la defensa era muy facil, ya que sélo podia atacarsele por agua; pero
ademas estaba colocada en los confines de tres reinos por lo que en realidad, siendo de los
tres, no era de ninguno”,*® aunque la crénicas sefialan que tuvieron que pedir la venia de
Azcapotzalco para poder establecerse, siéndoles tributarios en servicios, productos y
guerreros. Pero si, con el asentamiento en el lago, gozaban de cierta independencia y
aislamiento para poder desarrollarse sin que nadie los molestara, aparentemente. Ademas,
esta ubicacion, en un futuro, les traeria una ventaja Unica para su desarrollo econdémico,
pues, ante la falta de animales de carga, una canoa deslizada por el agua permitia una
transportacion mas factible que los cargadores humanos. Continuemos con el acto de
fundacion de Tenochtitlan; lo trataremos de explicar a partir de una de las dimensiones del
mito que ya mencionamos arriba.

Es la dimension ontoldgica, la cual dice que a través del mito se enraiza la vida
humana en un cosmos y su orden arquetipico. Entre otros aspectos, se menciona que esta
dimensién tiene que ver con la fundacién del lugar habitable que, segiin Amador Bech,®’
debe entenderse como una extension de la creacion cosmica; es un acto sagrado, en tanto
que completa la cosmogonia de la creacion. “La ubicacion del lugar para el asentamiento de
la comunidad se define por medio de una revelacion divina. Los dioses muestran a los
hombres, mediante un signo inconfundible, el lugar donde deben fundar su ciudad”. Vemos
que este requisito se cumple en su totalidad en el mito de la fundacion de Tenochtitlan.
También dice este autor, que toda fundacion comienza por el templo que es concebido
como una “abertura” hacia el cielo que asegura la comunicacién con las deidades. “Asi
pues, paupérrimamente hicieron la casa de Huitzilopochtli; cuando erigieron el llamado
«Oratorio» era todavia pequefio”.®® Asi mismo, contintia Amador Bech: “La teofania, la

aparicion del dios en forma de 4guila blanca es el signo que define el lugar para la

% Bernal, Ignacio, “Interpretacion de la fundacion de Tenochtitlan”, en Ledn-Portilla, Miguel, De
Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit., p. 244.

7 Amador Bech, Julio, Las raices mitolégicas del imaginario politico, Facultad de Ciencias Politicas y
Sociales, UNAM, México, 2004.

6% Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicayotl, Op. cit., p. 67.
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edificacion del templo y a la vez el caracter sagrado del lugar”.®” Por eso la fundacion
comienza por el templo porque éste, ademas de ser un medio para comunicarse con los
dioses, es un simbolo del centro y de la ascension, “al ser una montafia escalonada
(montafia + escalera)”. Misma idea que encontramos en varios investigadores de cultura
nahua contemporaneos.

Otro de los aspectos de la dimension ontologica del mito que ya habiamos
mencionado, era que, a partir de la iniciacion ritual, el hombre participa del mito, y
encuentra asi, un sentido en su vida, una misién que compartird con otros seres, divinos y
humanos. Pero para lograrlo, entre otras cosas, debe fundar su espacio habitable, tomando
como ejemplo la creacion del cosmos. Por eso, dice Amador Bech, que el descubrimiento
del lugar sagrado de la fundacion comenzé con la aparicion de Huitzilopochtli, alla en las
lejanas tierras de origen, ordenandoles a que salieran de alli para encontrar un lugar mejor,
no sin antes pasar las duras pruebas que ya hemos visto. “Todas esas dificultades y
enemigos exteriores que aparecen en el relato mitico son, a la vez, simbolos de las
debilidades interiores que hay que vencer, como ser humano, en el camino espiritual. El
simbolo comunica lo interior con lo exterior. S6lo gracias a la dureza y persistencia de las
dificultades la inocencia inicial es dejada atrds para dar paso a la belicosidad y, finalmente,
a la sabiduria”.”® Por ltimo, dice Bech, “todos estos simbolos confluyen en el significado
fundamental de la travesia como elevacion espiritual y en la fundacién del templo y la
ciudad como signos inconfundibles de la misién cosmica encomendada a los mexicas”.”!
Pero, ;cual es esa mision? Ya lo mencionamos arriba: “La Guerra Sagrada”. Lo
explicaremos a continuacion, a partir del simbolo de la fundacion de Tenochtitlan, tan
poderoso que, aun después de casi setecientos afios, sigue vigente, pero ahora como
emblema nacional.

1.5 El aguila y la serpiente, el simbolo de la propaganda mexica
En el dicho afio 2-Casa
llegaron a Tenochtiltlan,
alli donde crecia

el tunal sobre la piedra,

% Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 28.
" Ibidem, pp. 26-27.
" Ibidem, p. 28.

193



encima del cual se erguia el aguila,
estaba devorando una serpiente.
Alli llegaron entonces.

Por eso se llama ahora
Tenochtitlan Cuauhtli itlacuayan:
donde esta el aguila que devora

en el tunal sobre la piedra.72

Dentro de la iconografia mexica, base de los relatos historicos y miticos, se
encuentra también el acto de la fundacion de Tenochtitlan. Algunas de estas imagenes que
hay llegado hasta nosotros las podemos ver en cddices como el Mendoza (f. 2r o “folio de
la Fundacién”), en donde aparecen los sacerdotes que descubrieron el prodigio,
encabezados por Tenoch, que a su vez fundaron la ciudad. Esta se halla dividida en cuatro
cuadrantes, que representan los cuatro puntos cardinales y a los cuatro grandes “barrios” en
que se supone estaba dividida. Lo destacable es que al centro del cuadrante esta dibujado el
emblema mexica: el dguila sobre el nopal que nace de la piedra y debajo de ésta se ve la
imagen de un escudo con flechas horizontales atrds del mismo, simbolo de la guerra. Una
de sus garras estd abierta, lista para coger una tuna.

La lamina 6 de la historia de Duran (Op. cit.) nos muestra la misma imagen central
que el codice Mendoza, s6lo que aqui vemos el dguila devorando a la serpiente. La lamina
1 del tomo II de este mismo autor también ilustra la fundacion de Tenochtitlan, en este
caso, el dguila devora un ave. Cabe hacer una observacion del historiador José Guadalupe
Martinez, al respecto. El hace notar que se comienza a hablar o a dibujar a la serpiente en
los documentos posteriores a la conquista, pues, este animal rastrero, es un agregado de
Fray diego Durdn, cuyos motivos, se suponen, responden a sus pretensiones
evangelizadoras (propagandisticas). Esto es cierto, si corroboramos que en la imagen del
codice Mendocino no aparece dicho animal, mucho menos en el monumento arqueoldgico
conocido como el Teocalli de la Guerra Sagrada, en donde el 4guila no devora una
serpiente sino que prende en sus garras una tuna, simbolo de los corazones humanos.
Suponemos que Duran quiso parangonar el mito mexica de la fundaciéon con algunos

aspectos del cristianismo, en este caso, la serpiente, representante del demonio, de la

7 Chimalpain Cuauhtlehuanitzin, Tomado de Ledn-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 89
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maldad. Resulta curioso, como dice el historiador Martinez, concebir que la comida se
coma a la comida, en alusion a que el dguila representa la caza y la serpiente a la
agricultura, dentro del imaginario mesoamericano. Pero, mientras no existan las revisiones
y aclaraciones historiograficas respectivas, continuemos con la version oficial.

Uno de los monumentos descubiertos, el mas importante tal vez, que tratan el
asunto, es el que fue hallado en Palacio Nacional a principios del siglo XX y que en la
actualidad puede observarse en el Museo Nacional de Antropologia e Historia de la Ciudad
de México, nos referimos al Teocalli de la Guerra Sagrada.” En ¢él se encuentran los temas
fundamentales de la vida mexica: el culto al sol y la guerra sagrada, los cuales sintetizan los
mitos primordiales de este pueblo y lo concretan en un simbolo poderoso, como ya
observamos, el aguila entona el canto de batalla sobre el nopal que nace del corazon del
rebelde Copil. Se hallan en este monumento también otros simbolos, personajes y fechas de
suma importancia para los aztecas.”* La imagen mas importante de este monumento es la
que ya describimos: el nopal, como simbolo del arbol césmico, el eje donde se situan los
cuatro puntos cardinales y el centro como representacion del arriba-abajo. Esta concepcion
era propia de los pueblos mesoamericanos y data de muchos afios antes de que el pueblo de
Huitzilopochtli 1a utilizara. “Siguiendo esa tradicion, los mexicas escogieron el nopal como
su arbol emblematico”.” El nopal nace de la piedra que esta en el agua. Segin la
interpretacion, la piedra es el corazon del sacrificado Copil, el rebelde. Se entiende
entonces que la nacion mexica estd fundamentada en el sacrificio de los enemigos del dios
portentoso. Sobra decir que el aguila representa a este dios, Huitzilopochtli, guerrero por
excelencia que continuamente tiene que luchar contra las otras fuerzas del cosmos, las
estrellas, la luna, los planetas, en general contra las fuerzas nocturnas. Para que pueda salir
victorioso de su viaje por el inframundo (noche) y aparecer de nuevo (dia) debe alimentarse
de lo mas sagrado que puede ofrecerle el hombre, como retribucion al sacrificio que
hicieron los dioses para crear el mundo y al hombre mismo: los corazones humanos, que,
con claridad pueden verse en el relieve de este monumento y que son representados por el

fruto del nopal (tuna). Para que el fruto esté siempre dispuesto al dios, éste les ordena, los

3 Estudiado por Alfonso Caso, “El Teocalli de la Guerra Sagrada”, México, 1927.

™ Puede consultarse el estudio ya mencionado: “Nuevas consideraciones en torno al Teocalli de la Guerra
Sagrada”, Simbolos de poder en Mesoamérica, Op. cit.

73 Florescano, Enrique, Op. cit., p. 24.
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conmina a conseguirlos mediante la guerra y la captura de los enemigos. En la imagen del
monumento puede verse esta “orden”; un simbolo en forma de voluta doble de la palabra lo
indica. Este simbolo se conoce como el atl-tlachinolli (agua quemada) que representa la
guerra, entendiéndose esta como la union de los contrarios (como diria Séjourné), el agua y
el fuego. La guerra es sagrada porque el dios tutelar es quien la ordena y todos los
personajes que aparecen en este monumento ‘“hablan” de ella, pues de sus bocas sale el
simbolo del atl-tlachinolli. Asi, “el emblema de Tenochtitlan es entonces una exaltacion de
la guerra que construyé el poder de la nacion mexica”, dice Florescano,’® quien ademas
observa que es una alegoria de la victoria de los pueblos némadas-cazadores sobre los
pueblos sedentarios-agricolas, como también lo apuntara Jaques Soustelle. El &guila
representa al sol, y es un animal cazador. Por eso devora a la serpiente que representa a la
tierra.

Dice también Enrique Florescano que esta imagen sirvio como simbolo a los
mexicas, no solo de identidad, sino, posteriormente, como un simbolo general del poder
del pueblo de Huitzilopochtli y “cada vez que el ejército mexica se impuso a sus enemigos,
o cada vez que un nuevo territorio era supeditado al poder de Tenochtitlan, esas victorias
fueron sefialadas por el estandarte del aguila y la serpiente ondeando triunfal en la cima del
templo conquistado”.”” Por eso quisimos ahondar en el asunto: es fundamental este simbolo
del aguila y la serpiente, pues no solo sirvio para explicar la fundacion del pueblo mexica,
sino que se convirtid en un “emblema cuyos simbolos reiteraban la legitimidad de la
ocupacion territorial, la unidad del pueblo mexica y la obsesion por la grandeza futura™; 7
“el simbolo constante de esta fuerza expansiva, de esta explosion religiosa y econdémica; lo
que sintetizaba el ideal azteca en su lucha por el poder y por el bien, era el aguila sobre el
nopal”;”® simbolo que, sin duda, fue manipulado y explotado al maximo por los dirigentes
mexicas.

1.6 La separacion de los tlatelolcas
Después de que los mexicas se establecieron, con la autorizacion de Azcapotzalco,

levantaron el modesto templo de Huitzilopochtli e hicieron la divisién en cuatro grandes

"® Ibidem, p. 31.

7 Ibidem, p. 35.

7 Item.

7 Caso, Alfonso, “El aguila y el nopal”, Op. cit. p. 235.
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calpulli, cada uno con su respectiva deidad, entonces ocurrié un suceso que podemos
considerar como un ejemplo interesante de propaganda: la division de una parcialidad que
se establecid en lo que se conoce como Tlatelolco, que a la larga sirvido de excusa a los
mexicas para conquistar esta provincia y anexarla al imperio. Esto se registré en 1337,
segun la Cronica Mexicayotl y los Anales de Tlatelolco.

Es interesante como tratan las fuentes este asunto. Reiteramos, todavia después de la
conquista la rivalidad entre los distintos pueblos nahuas era una constante y ello se reflejaba
a la hora de contar y registrar sus historias, pues cada cual queria asentar la gloria de su
ascendencia lo mas cercano a la realidad. Los casos mas visibles son, por supuesto, los de
Alvarado Tezozémoc (Cronica Mexicana y Cronica Mexicayotl), Alva Ixtlixdchitl (Obras
Historicas), los Anales de Tlatelolco (Autor anénimo). En este ultimo caso se asegura que
tras la division mexica, ambos grupos fueron ante el gobernante de Azcapotzalco
(Tezozomoc) y le solicitaron a su hijo (Cuacuauhpitzahuac) para que los gobernase.
Después de habérselos negado en dos ocasiones, en la tercera se los dio. “Mexicas, podéis
marchaos; yo os doy a Cuacuauhpitzéhuac Epcéhuatl”® Pero, por un afio este “rey
mexica” permanecié en Azcapotzalco, y alla le iban a servir tenochcas y taltelolcas. Pasado
ese tiempo, se asentd definitivamente en Tlatelolco, y alli iban los tenochcas a servirle. Por
eso, dice esta fuente que “durante todo el tiempo en que Tenoch los acaudilld (a los
mexicas-tenochcas), Cuacuauhpitzahuac gobernaba también a los tenochcas™.® Esto
comprendi6 un periodo de dieciséis afos, 1350 (cuando se les dio a Cuacuauhpitzahuac),
1366 (cuando muri6 el caudillo Tenoch), “entonces los tenochcas dejaron de llevar tributos
a Tlatelolco™.

Por su parte, la Cronica Mexicayotl, dice que esta separacion se registrd en 1337 y
data la muerte de Tenoch en 1363. En este asunto se refiere a los tlatelolcas: “ellos se
fueron a establecer alld en Xaltiloco porque eran unos grandisimos bellacos, nada humanos,
y envidiosisimos, y asi son ahora sus nietos, quienes no viven correctamente”.** Pero es
Duran, nuevamente, quien habla de una rebeldia, ya que algunos sacerdotes no quedaron
conformes cuando se establecieron los “barrios” de Tenochtitlan y “entendiendo merecian

mas de lo que les daban y que no se les hacia aquella honra que merecian se amotinaron y

% Anales de Tlatelolco, Op. cit., p.79.
81 Ibidem, p. 83.
82 Alvarado Tezozoémoc, Crénica Mexicdyotl, Op. cit., p.76.
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determinaron ir 4 buscar nuevo asiento”.® Pero este caso, en esta fuente, va mas alla y
registra un discurso bastante inflamado en contra de los tlatelolcas, pronunciado por uno de
los ancianos tenochcas (Mexi), que, siendo puntillosos, lo podemos considerar como una de
las justificaciones de la futura conquista que hizo el pueblo de Huitzilopochtli sobre esta
parcialidad. Veamos lo que registro la historia:

“hijos y hermano: ya veis como estos nuestros hermanos y parientes se han apartado
de nosotros y se fueron a Tlatelulco & vivir y dexaron el sitio y lugar que nuestro dios nos
sefialo para nuestra morada; ellos como rebeldes y ingratos no conociendo el bien se fueron
y apartaron de nosotros. Temo y me persuado de sus malas mafias que algun dia nos an de
querer sobrepujar y subjetar y an de levantarse 4 mayores y querer elexir rey y hacer cabeca
por si, por ser malos y de ruin inclinacion...”.*

Por esta razon decidieron buscar alguien que los gobernara. Pensaron solicitarlo a
Azcapotzalco, Tezcoco, Coatlichan y Culhuacan; se decidieron por este ultimo pueblo.
Torquemada también trata el tema, el cual le intriga y lo coteja lo més que puede llegando a
confrontar a un descendiente tenochca y a uno tlatelolca. Su fallo es a favor del primero,
respecto de que ellos tuvieron al primer rey, un afio antes que los de Tlatelolco.* Sin duda,
resulta dificil esclarecer el punto, debido a esa parcialidad en las fuentes, pero ya en el
terreno de las suposiciones, cabe darle el beneficio de la duda a la version de Tlatelolco. Es
logico pensar que si los dos pueblos estaban en tierras de Azcapotzalco, tuvieran entonces
que solicitar el permiso de su gobernante, mas todavia si este pueblo se perfilaba como el
hegemonico de entonces. Pero, ante el hecho de que se haya dado la preferencia a
Tlatelolco otorgandole al hijo de Tezozomoc, los tenochcas tuvieron que hacer de tripas
corazon y buscar rey por otro lado; con el paso de los afios habrian de ajustar esas cuentas,
incluida la historia. También es cierto y es un argumento fuerte el que hayan optado por
buscar rey dentro de la estirpe culhuacana, ya que éstos eran descendientes directos de la
nobleza tolteca, a parte de que, cuando los mexicas estaban en Tizapan, se emparentaron
con este pueblo, teniendo asi el antecedente consanguineo. El pero de esta version es que

fueron los culhuacanos quienes mas guerra le hicieron a los mexicas, y €stos, como hemos

% Duran, Fray Diego, Op. cit., T. L, p. 94.
8 Ibidem, p. 95.
% Torquemada, Fray Juan de, Op. cit., p. 79.
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visto, no perdonaban nada; tanto asi que cuando vencieron a Azcapotzalco, uno de los
siguientes pueblos en conquistar fue precisamente el culhuacano.
1.7 El poder de los tlatoque se oficializa

...y es €l (Acamapichtli) quien queremos

que cuide lo mexicano, lo tenochca,

ya que nacio del linaje

y abolengo de los culhuacanos,

y es nieto de los sefiores, y de los reyes

y de nosotros los mexicanos, los chichimecas:

jvamos pues, oh mexicanos!*®

Esta es la version mas aceptada por las fuentes respecto de la eleccion del primer
Tlatoani mexica que, a la manera de los pueblos vecinos, imitaron la forma de gobierno,
dejando atras el caudillaje guerrero-sacerdotal que los venia dirigiendo desde su salida de
las tierras nortefias hasta este momento. ;Por qué Acamapichtli? Ya mencionamos algunas
razones a manera de hipotesis, pero lo mas creible es esta razon: la busqueda de la nobleza
como un medio para reforzar su imagen ante los demdas pueblos. Esto les daria mayor
legitimidad a la hora de justificar sus conquistas, como pueblo expansionista, pero también
se la daria a la ¢lite gobernante a la hora de justificar la division de clases en tetecuhtin y
macehualtin. Cabe pensar que no fue nada facil esta pretension, a diferencia de como lo
cuentan las fuentes. Dice la Cronica Mexicayot! que los dirigentes culhuacanos tuvieron
que “parlamentar” el asunto y que como, en verdad, Acamapichtli era “hijo” de ambos
pueblos, “convenia” que gobernase como lo pretendian los mexicas. De acuerdo con los
textos, esta practica de solicitar un gobernante para alguna provincia era algo comun,
incluidas las alianzas matrimoniales que mas bien eran de caracter politico.

Los dirigentes mexicas tuvieron que ofrecerle algin tipo de retribucion a
Acamapichtli para que aceptara ser su tlatoani, pues quién, en su sano juicio, puede aceptar
el reino de una nacidn pobre y sin futuro, como lo eran los mexicas en ese momento. Le
dicen a éste los sacerdotes cuando se fue a Tenochtitlan: “{Oh nieto mio, oh rey, has pasado
penas y fatigas, (...) tus tios y abuelos, los mexicanos chichimecas son muy pobres;

guardaras al sacerdotes, al Tetzahuitl Huitzilopochtli; y comprendes que nos hallamos en

% Alvarado Tezozoémoc, Fernando, Crénica Mexicdyotl, p. 82.
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linderos y paises ajenos, no en tierras nuestras; pasards penas, trabajos y fatigas, y te
esclavizaras, ya que nos hallamos en tres de las islas de Azcapotzalco™.®” Con semejante
discurso nada persuasivo quién se aventuraria a tal empresa. Tuvieron que pensarlo y
planearlo bien, tanto mexicas como culhuacanos. Por ello, este hecho més bien parece una
alianza entre los dos pueblos para protegerse ambos. A pesar de ser enemigos declarados,
los culhuacanos sabian del poderio mexica en el combate, por lo que era mejor tenerlos de
su lado ante un eventual ataque de Azcapotzalco, como sucedi6é. Lo que no contaban era
que los astutos mexicanos habrian de emparentar también con los tecpanecas, al fin sus
vasallos. Por su parte, los mexicas, con esta alianza tendrian en sosiego a los culhuacanos
mientras se hacian fuertes, ademas de que, ante una ofensiva tecpaneca, podrian solicitar la
ayuda de Culhuacan. Y lo mas importante, es que ya tenian en la mira hacerse de un
“abolengo”, pues no se conformaron con el que les ofreciera el culhuacano, durante los
siguientes afios lo siguieron buscando con los demas pueblos comarcanos, como veremos
en seguida.

En el afio 3-cana, 1391, comenz6 a gobernara los mexicas Huitzilihuitl, hijo de
Acamapichtli. Este segundo tlatoani se casd con una mujer de Tiliuhcan Tlacopan llamada
Miahuaxochitzin, y “he aqui como principio y se trasladé de all4 acé el linaje, como vino a
pasar a México el abolengo real”.®® Recordemos que Tlacopan era un poblado fepaneca.
Vemos entonces como los mexicanos continian con la busqueda de la nobleza, con los
motivos ya expuestos. Al respecto, Durdn, también refiere el hecho, sélo que ¢l menciona
que esta mujer es hija del propio Tezozémoc, llamada Ayauhcihuatl. Confirma también el
proposito de este enlace: aligerar la carga tributaria que les imponian los tepanecas. “Ya
estamos cansados de ser subjetos y vasallos tributarios de los sefiores de Azcaputzalco, (...)
pero juntamente nos tienen avasallados los de Culhuacan y los de Tezcuco: ya nos faltan
fuergas para acudir 4 tanto. (...) De donde mas nos fatigan es de Azcapotzalco, por estar alli
la corte y el rey: somos de parecer que, pues nuestro rey €s mogo y por casar, que vamos
(vayamos) & Azcaputzalco y pidamos la hija del rey Tecocomoctli por mujer para nuestro
» 89

rey.. Consiguieron su objetivo, pues a través de la hija de Tezozomoc se aligerd la

carga de tributos y el trato hacia ellos de parte del gobernante fue mas “amable”.

¥ Ibidem, pp. 85-86
8 Ibidem, p. 89.
% Durén, Fray Diego, Op. cit., pp. 107-108.
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Otro pasaje claro de estas alianzas politica a través del matrimonio, lo refiere la
Cronica Mexicayotl, que menciona que después de haberse casado Huitzilihuitl con
Miahuaxochitzin o Ayauhcihuatl, con quien engendr6é a Chimalpopoca, quien habria de ser
el tercer tlatoani tenochca, buscO otra esposa. Ahora del seforio de Cuauhndhuac
(Cuernavaca), el cual tenia el control del algodon, cuyo sefior era Ozomatzintecuhtli. No
“les venia algodon acé a los mexicanos, por lo cual andaban en gran miseria...”.”" Creemos
que esta parte es interesante, pues no se trata de un producto cualquiera. Debe entenderse el
algodén como un simbolo de nobleza, de poder, por eso la importancia de poseerlo; no s6lo
para vestirse, sino para vestirse bien, por supuesto, nada mas los dirigentes. Dice la cronica
que el senor de Cuauhnahuac se negd a tal peticion: “;Qué es lo que dice Huitzilihuitl?
(Qué podra ¢l darle?: lo que se da en el agua, de modo que, tal como ¢l se viste con
«maxtlatly de lino acuatico y de «amoxtli», asi la vestira...”.”! Pero de esta anécdota se
desprende otro ejemplo de propaganda, que de nuevo, cae en el terreno de la ficcion.

Dice la cronica que Huitzilopochtli le hablo en suefos a Huitzilihuitl y le dijo que no
se preocupara, pues su deseo habia de cumplirse. Le orden6 entonces que hiciera una lanza
y una redecilla y que afiadiera a la cafia, que servia de flecha-lanza, una piedra muy
preciosa, muy luminosa y se fuera a donde la princesa, llamada Miahuaxihiutl, estaba
enclaustrada por su padre. Asi lo hizo Huitzilihuitl y se fue a Cuauhndhuac y arrojo la
flecha, la cual cay6 a medio patio. “La doncella Miahuaxihiut! la vio bajar del cielo, al
punto la tomd con la mano maravillindose luego”. Abrid la cana y encontr6d la piedra
hermosa y queriéndose pintar los dientes con ella se la tragd y ya no pudo sacarla, “lo cual
dio principio a su embarazo y concepcion de Motecuhzoma Ilhuicaminatzin®.®* Asi
comenzo la guerra con Cuauhndahuac que durd cuarenta afios, segun la fuente.

Suponemos que por el momento los mexicas tuvieron que abstenerse del algodon,
que al menos en apariencia, los igualaria a los grandes reyes. Pero, lo importante es la
leyenda que surgio6 de este hecho, pues ésta le otorgaria el caracter “divino” a Motecuhzoma
llhuicamina, precisamente “el flechador del cielo”. Con seguridad que este acontecimiento
lo manipulé muy bien el quinto #afoani mexica cuando gobernaba al pueblo. Motecuhzoma

I se compara, con esta leyenda, al mismo Huitzilopochtli, que también fue concebido de

% Alvarado Tezozoémoc, Crénica Mexicdyotl, p. 91
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manera similar. El padre de la princesa Miahuaxihiutl se le asimila con Coyolxauhqui-
Malinalxochitl, pues segun esta leyenda, Ozomatzintecuhtli era también un brujo y
hechicero al que le obedecian todas las alimafias conocidas, las cuales cuidaban de que
nadie profanara a su hija.

Finalmente, antes de la guerra con Azcapotzalco, quien gobern6 a los mexicas fue
Chimalpopoca, electo muy joven (diez afios, segin Duran), tras la muerte de su padre,
Huitzilihuitl. Hay duda en la fuentes de si éste tltimo tuvo varios hijos, Duran dice que s6lo
fue Chimalpopoca, pero las otras fuentes coinciden en que fueron mads, entre ellos,
Motecuhzoma Ilhuicamina, como ya vimos, y Tlacaellel. Podemos entender la eleccion, de
Chimalpopoca como una estrategia politica, pues el nifio se convirtié en el nieto predilecto
del gobernante fepaneca. Situacion que supo manipular la élite mexica en sus pretensiones
de alzarse con el poder. Asi lo muestra Duran:

“sefior, todos somos de acuerdo que pues el rey Tecocomoctli tu agiielo te quiere
tanto y hace tanto caso de ti y entre los demads sefiores ay tanta familiaridad con nosotros,
que le invidsemos a rogar que nos diese el agua de Chapultepec para que pudiesemos beber
y que nosotros la trairiamos 4 la ciudad”.”?

Como esto no beneficiaba ni afectaba a los tepanecas, Tezozomoc, les concedi6 lo
que pedian. Pero, dice Duran que movidos por malicia, los mexicanos no se conformaron
con esto y de nuevo, a través de Chimalpopoca, solicitaron que Azcapotzalco los ayudara
con material y gente para construir un acueducto de piedra y no de barro como lo tenian.
Esto fue tomado como una afrenta por parte de los tepanecas, incluso su gobernante, quien
disimuld su malestar. Por ello, antes de responder, consultd con su élite, quien le respondid
asi: “No queremos, ni es nuestra voluntad, y sobre eso perderemos todos las vidas, porque
aunque el rey Chimalpopoca de México sea nuestro hijo y deudo de la nacion tepaneca, no
por eso nos ha de querer sefiorear y mandar; pues ¢l es nifio y lo que hace es incitado por
sus consejos...”.>

Seglin Duran, esto fue la razon por la que los tepanecas comenzaron a ver con malos
ojos a los mexicas, por lo que determinaron acabar con ellos. Tezozomoc pidi6 respetaran la

vida de Chimalpopoca, pero se lo negaron y por esa afliccion enferméd y murid. Es poco

%3 Duran, Fray Diego, Op. cit., p. 113.
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creible este motivo, lo mas probables es que, ciertamente los mexicanos se sentian mas
seguros con el nieto de Tezozomoc como rey, pero de eso a que quisieran rebelarse ya,
aunque en verdad lo desearan, hay mucha distancia, sobre todo por el lazo que existia entre
los dos tlatoque. Es mas creible la ambicion de poder de Maxtlat/, hasta entonces
gobernante de Coyohuacan (Coyoacan), que, en verdad, vio en los mexicas un obstaculo
para su reinado, principalmente porque Chimalpopoca era el nieto preferido de su padre y
quien sabe qué hubiera pasado si el mexica hubiera adquirido mas poder con el paso de los
afios, por eso, habria de ser eliminado, al igual que ese pueblo que estaba adquiriendo
poder.

1.8 La guerra con Azcapotzalco

Este episodio que marca el inicio de la hegemonia mexica sobre los pueblos
mesoamericanos nos arroja material muy claro sobre propaganda, sobre todo en los
discursos politicos que debatian la pertinencia de una guerra contra los poderosos
tepanecas.

El detonante de esta guerra fue la muerte del tlatoani de Azcapotzalco Tezozomoc
en el afio 12 Tochtli (1426). “Tras su muerte, Maxtlaton, que era Tlatoani de Coyohuacan,
se apodero del tlatocayotl (de Azcapotzalco), y para validar su sefiorio inici6 la guerra™.”
Los Anales de Tlatelolco, sugieren que el tlatoani Chimalpopoca se suicid6é ahorcandose,
pero lo mas probable es que lo hayan asesinado los tepanecas como lo indican otras fuentes,
asi como hicieron con Ixtlixochitl, rey de Acolhuacan Tezcoco, padre de Nezahualcoyotl,
que segun Alva Ixtlxochitl, quien lo asesind fue Tezozomoc y no Maxtlatl. De éste ultimo,
el propio Ixtlixochitl, da cuenta de su ambicion de poder, pues, tras la muerte de su padre,
Tezozomoc, que habia heredado el trono a otro de sus hijos, Tayatzin, alegd Maxtlatl una
traicion de su hermano Tayatzin en contubernio con el flatoani de Tenochtitlan,
Chimalpopoca, por lo cual asesind al primero y se alzo con el reino de Azcapotzalco y
luego al segundo lo mandé matar, al igual que al rey de Tlatelolco, Tlacateotzin. Entonces
los mexicanos, ante tal situacion se preguntaron: “;A donde iremos? Ahora que el tepaneca

- 96
es nuestro enemigo...”.

% Anales de Tlatelolco, p. 89.
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Duran, por su parte, dice que tras el asesinato de Chimalpopoca, los mexicanos
quisieron vengar su muerte, pero uno de los consejeros supremos les indicd que primero
eligieran un rey que los guiase en tal empresa y que no se desanimaran si no sabian a quien
elegir pues, por el contrario, herencia noble existia, y mucha, de donde escoger. Asi,
eligieron a Itzcoatl, hijo “natural” del primer tlatoani, Acamapichtli. Entonces, ante la
dificil situacidén en que se encontraban, ahora bajo el poderio de Maxtlatl, y viendo que el
futuro no les favorecia decidieron prepararse par la guerra, aunque esto le resultaria dificil a
la clase gobernante llevarlo a cabo “porque los mexicanos hasta entonces estavan muy
acobardados y muy poco exercitados en cosas de guerra, fue necesario el animo de su rey y
valor, para con su persuacgion poner algun aliento & la gente comun y 4 los demas
principales...”.”” Es aqui donde hace su aparicién el mitico-histérico Tlacaéllel.

Nuevamente tenemos que tratar con reserva este asunto, tanto en el aspecto de la
“existencia” de Tlacaéllel, como el de la parcialidad de Durdn que presenta este hecho
como acto casi heroico de los mexicanos. En contraparte, basta leer el mismo asunto como
lo refiere Ixtlixochitl para darnos cuenta que todo el cabildeo de esta guerra y los “actos
heroicos” alli narrados los realizaron los acolhuas tezcocanos, por lo cual la gloria es de
ellos. A nosotros nos interesa, por supuesto, la parte mexica, cuya historia, que si bien
ensalzada al méximo, nos muestra con claridad ejemplos de propaganda, hasta ella misma
lo es, resaltando a sus personajes y a sus hechos casi a nivel de la inverosimilitud. Uno de
estos primeros actos heroicos pertenece al citado T/acaélel.

Cuenta Duran que el desconcierto entre los mexicas era tal que algunos optaban por
seguir tributarios de Azcapotzalco, aceptando las nuevas condiciones, mas duras todavia,
impuestas por Maxtlatl. Habia otro grupo que no estaba dispuesto a perder lo que ya habia
ganado por lo que preferian luchar. Se determind entonces que una embajada fuera a
parlamentar con el soberano fepaneca para pedir o exigir que la situacidbn mexicas no
cambiara o de lo contrario, que se atuviera a una inminente guerra. Nadie quiso tomar tal
empresa, a sabiendas de perder la vida. Fue cuando Tlacaélel se ofrecid para cumplir con
esa mision. Observemos que su discurso al respecto es a todas luces inflamado, lleno de un

patriotismo que s6lo puede entenderse como un arenga propagandistica dicha o recordada

°7 Duran, Fray Diego, Op. cit., .1, p. 119.
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durante los afios del imperio con el fin de que el joven que lo escuchara se llenara de
orgullo y quisiera emular al valeroso Tlacaélel. Veamos lo que éste le dijo al rey ltzcoatl:

“... yo me ofrezco 4 ir y llevar tu embaxada donde fueres servido, sin temor de la
muerte, porque si entendiera que avia de vivir perpetuamente y que nunca avia de morir,
con la mesma voluntad fuera que agora voy, porque supuesto que tengo de morir, hacesele
muy poco al caso que sea oy que sea mafiana; y asi, ;para quando me he de guardar?
(Dénde mejor me puedo emplear que agora? ;Donde moriré con honra y en defensa de mi
patria? Por tanto, sefior, yo quiero ir”.”®

No menos inflamada resulté la respuesta de /tzcoatl, quien le prometié recompensa
por tal hazafia: “...te prometo de te hacer grandes mercedes y uno de los mexores de my
reyno, y que si murieres en esta demanda, de lo cumplir en tus hijos, para que de ti quede
perpetua memoria y de un hecho como éste, pues vas a morir por la patria y por la honra de
los mexicanos™.”’

Con mucha astucia —sobre todo persuasiva—, segun Durdn, Tlacaélel logrd pasar la
guarnicion tepaneca y pudo entrevistarse con Maxtlatl, pidiéndole recapacitara sobre sus
pretensiones de destruir a los mexicanos; que ellos estaban dispuestos a continuar como sus
vasallos. El soberano de Azcapotzalco le dijo que lo trataria con sus consejeros, que
regresara al siguiente dia por la respuesta. Tlacaélel le pidi6é seguridad para ello, pero
Manxtlatl le dijo que €l solo se las arreglara. Asi lo hizo y regres6 al siguiente dia. La
respuesta fue que les harian la guerra. Entonces Tlacaélel, por orden de Itzcoatl realizd el
ritual de declaracion de guerra, que consistia en “ungir” al soberano enemigo y entregarle
un arco y un escudo en sefial del combate proximo. De nuevo, Maxtlatl no le dio garantias
para abandonar la ciudad, pero, en recompensa a su valor, le dio armas para que se
defendiera de los soldados que lo esperaban. También le indicd un camino “secreto” para
que saliera con bien. Tlacaélel fue descubierto pero logro llegar a salvo a su pueblo, con la
noticia de que habria guerra.

La respuesta fepaneca causé todavia mas desasosiego entre el comtin de pueblo que
se resistia al combate, segun las cronicas. Por lo cual, podemos imaginar el debate realizado

en la pequefia plaza de la, todavia, incipiente ciudad de Tenochtitlan. Es claro, de acuerdo

% Ibidem, p. 123.
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con Durén, que esta discusion se llevo a cabo entre un pequefio grupo constituido en élite
de gobierno y el pueblo en general, apoyado por algunos consejeros que también formaban
parte de la élite pero que no querian la guerra. Los discursos persuasivos han de haber
estado a su méaxima expresion, lastima que s6lo se haya registrado uno de ellos, que en si
mismo, constituye una justificacion histérica para en el futuro inmediato dividir a la
sociedad en “nobles” y “plebes”, en tetecuhtin y macehualtin. Este es el discurso que
registré Duran entre los nobles y el pueblo desconsolado:

“Los sefiores consolandolos, y el rey en persona les dijo: no temais, hijos mios, que
aqui os pondremos en libertad sin que os haga mal ninguno. Ellos (el pueblo) replicaron, ;y
si no salieredes con ello, qué sera de nosotros? Si no saliéremos con nuestro yntento (la
victoria) nos pondremos en vuestras manos, dixeron ellos (los nobles), para nuestras carnes
sea mantenimiento vuestro, y alli os vengueis de nosotros y nos comais en tiestos
quebrados y sucios, (...) Ellos (el pueblo) respondieron, pues mirad que asi lo emos de hacer
y cumplir, pues vosotros mismos os dais la sentencia; y asi nosotros nos obligamos, si salis
con vuestro intento, de os servir y tributar y ser vuestros terrazgueros y de edificar vuestras
casas y se os servir como 4 verdaderos seflores nuestros, y de os dar nuestras hijas y
hermanas y sobrinas para que os sirvais dellas, y cuando fuéredes 4 las guerras de os llevar
vuestras cargas y bastimentos y armas 4 cuestas, y de os servir por todos los caminos por
donde fuéredes; y finalmente, vendemos y subjetamos nuestras personas y bienes en
vuestro servicio para siempre. Los principales y sefiores viendo 4 lo que la gente comun se
ofrecia y obligaba, admitieron el concierto, y tomandoles juramento de que asi lo
cumplirian, ellos (el pueblo) lo juraron”.'®

Qué contundente y conveniente resulto este trato para la clase gobernante, que se
formd de la naciente nobleza y de los guerreros que se animaron al combate. Tal cual,
resulta dudoso este pacto, porque ante lo inminente de la guerra debieron ser otras las
preocupaciones, tanto de la élite como del pueblo, pero, con el resultado positivo, los
combatientes exigieron sus derechos por el servicio prestado, creyendo que merecian los
privilegios que a partir de alli, verdaderamente gozaron. Con el tiempo ese supuesto pacto
se fue ajustando a la conveniencia de los dirigentes, en detrimento de aquél que no era apto

para la guerra o que no podia acceder a las capas altas de la sociedad por ese medio,

1% Duran, Fray Diego, Op. cit., T.L, p. 126. (Los paréntesis son mios).
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teniéndose que conformar con el destino de campesino, carente de todos los lujos que
ofrecia la carrera de las armas.

En lo que si debieron pensar los dirigentes mexicanos fue en la posible alianza que
les ayudaria a ganar la guerra. La encontraron con el acolhua Nezahualcoyotl, quien tenia
cuentas pendientes con los fepaneca, y si atendemos a Ixtlixochitl, hasta con los mexicas,
pues, segun su version, Tezozomoc, con la ayuda mexica —€stos como sus tributarios
guerreros—, asesinaron al padre de Nezahualcoyotl, llamado precisamente Ixtlixochitl.
Entonces, primero por Tezozomoc y luego por Maxtlatl, Nezahualcoyotl era profugo de los
tepanecas, y cuando los mexicanos estaban en contra también de estos Ultimos, el acolhua
se unio a ellos para recupera su reino de Tezcoco derrocando el de Azcapotzalco. Por eso,
esta alianza fue posible, ademas de que el llamado “rey poeta” era familiar de ltzcoatl.
Unas fuentes dicen que era su primo; otras que era sobrino del mexica. Para efectos de
propaganda, hubiera sido interesante conocer los argumentos y acuerdos establecidos entre
mexicas y acolhuas, lamentablemente, ninguna fuente registroé tal cosa.

La victoria sobre los tepanecas no fue fécil, pero al fin de cuentas la lograron, y
como toda guerra, no hubo piedad del enemigo, ni siquiera de Nezahualcoyotl, que fue
considerado como un rey bondadoso, pues Ixtlixochitl 1o muestra, en esta batalla, como un
sanguinario al ordenar la muerte de todos los habitantes de Azcapotzalco. Mismos términos
que registra Duran a los mexicas, que no por ser imperio y herederos de la cultura tolteca
tuvieron misericordia con los tepanecas. “Entonces el rey (/tzcoatl) mando6 a todo el resto
del exército que con €l habia quedado, que asolasen al pueblo y quemasen las casas, y que
no perdonasen 4 viejo ni nifio, hombre ni mujer y que robasen y saqueasen todo lo que en
ella allasen, lo qual sin ninguna lastima, antes con la mayor crueldad del mundo, fué hecho
y executado...”.!"!

Esto sucedid en el afio 1-Tecpat! (pedernal), 1428, segin los Anales de Tlatelolco,
fuente que marca también ese mismo afio como el de la muerte de Maxtlatl; otras fuentes
indican que éste huy6 a su antiguo sefiorio, Coyoacan y que hasta alli fue perseguido y
asesinado, siendo este pueblo conquistado también. Tras la victoria sobre los fepanecas de
Azcapotzalco y Coyoacan, los dirigentes mexicas repartieron tierras, a ellos mismos y a los

soldados sobresalientes en la batalla. También se otorgaron los titulos que los distinguian.

" Ibidem, p. 128. (El paréntesis es mio).
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Y a partir de alli iniciarian una etapa diferente en sus vidas y en su historia. Los mexicas,
después de muchos afios y varias adversidades, habian, finalmente accedido al poder, con

ayuda, claro, de la propaganda.

2 LA PROPAGANDA PARA CONSOLIDAR Y PRESERVAR EL PODER

La victoria sobre los tepanecas fue un parte aguas —valga el lugar comin— en la historia de
los mexicas y tezcocanos. Se habian liberado finalmente del yugo imperial de
Azcapotzalco. Ningln acto similar habria de repetirse en el Valle de México hasta la
llegada de los espafioles que lo superaron, y en mucho. El siguiente paso de estos dos
pueblos victoriosos era consolidar ese poder que habian conquistado “en buena guerra”,
apuntara con insistencia Duran tras cada victoria de la Triple Alianza. En efecto, lo
siguiente fue repartir las tierras conquistadas, asi como apuntalar una élite que los
gobernara y unas leyes que rigieran los destinos del pueblo.

Uno de los acuerdos politicos de mayor trascendencia fue que acolhuas y mexicas
mantuvieran la alianza que les habia dado la victoria, y, como estrategia, acordaron integrar
al pueblo tepaneca, representado por el sefiorio de Tlacopan. Esto con la finalidad de evitar
una venganza de los descendientes de Tezozomoc y Maxtaltl. Asi que, coaccionandolos con
una parte de los botines de guerra y las alianzas familiares futuras, el pueblo de estirpe
tepaneca habria de integrarse al mexica, a tal grado que, a la llegada de los espafioles, ya no
se habla de los tepanecas como tales, porque ya eran mexicanos. Con mayor claridad,
Ixtlixochitl nos habla de esto:

“...y asi juntos todos los sefiores mexicanos y los de la parte de Nezahualcoyotzin,
fueron jurados todos tres por sucesores al imperio, y cada uno de por si rey y cabeza
principal de su reino. Al de Tezcuco llamandole Acolhua Tecuhtli, y dandole juntamente el
titulo y dignidad de sus antepasados, que es llamarse Chichimécatl Tecuhtli que era el titulo
y soberano seforio que los emperadores chichimecas tenian. A su tio Itzcoatzin se le dio el
titulo de Colhua Tecuhtli, por la nacion de los culhuas tultecas. A Totoquihuatzin se le dio
el titulo de Tepanécatl Tecuhtli, que es el titulo que tuvieron los reyes de Azcaputzalco”.'%*

De este modo, la participacion de colhuas y acolhuas era en partes iguales, tanto

para hacer la guerra como para recibir los beneficios de ella; una quinta parte le

192 Alva Ixtlixchitl, Fernando de, Obras Histéricas, op. cit., pp. 82-83.
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correspondia a los tepanecas. Entre las dos cabezas principales existid, al principio, cierta
autonomia, que se fue diluyendo con los afios, al grado que, una parcialidad acolhua se
uniria a los espafioles y combatiria a los mexicas. Por su parte, el pueblo de Tlacopan,
siempre respondid a los intereses tenochcas. Establecida entonces esta alianza que
implicaba un pacto de no agresion y ayuda mutua, cada cual se ocupd de levantar su reino
con caracteristicas similares, pero no iguales, en la forma en como habrian de constituir su
gobierno y su sociedad, incluida, por supuesto, la religion, que, ciertamente, fue un punto
muy espinoso de confrontacion entre Tezcoco y Tenochtitlan.

2.1 La quema de codices

Uno de los hechos de mayor relevancia que podemos catalogar como propaganda es la
quema de los codices, en este caso los del Valle de México, que de otra manera podemos
considerar como libros, en donde se registra la historia y diferentes aspectos de una cultura
en particular.

Queremos destacar un trabajo muy interesante al respecto: Libros en llamas,
historia de la interminable destruccion de bibliotecas de Lucien X Polastron (FCE, 2007).
Este trabajo da cuenta de la quema de libros y bibliotecas a lo largo de la historia mundial
como medida propagandistica de los diferentes gobiernos e imperios, que, tras la conquista
de un pueblo o cuando se alzaban con el poder, una de las medidas de control inmediatas
era desaparecer los libros o sus similares, con el pretexto de “crear” una nueva sociedad,
para lo cual, los libros y las historias antiguas resultaban un obstaculo. Son muchos los
ejemplos que este autor nos arroja que seria ocioso registrar s6lo una décima parte de ellos,
pero, para no quedarnos con las ganas veamos uno de ellos, muy similar al caso que nos
atafie: “El 4 de mayo de 1515, el concilio de Letran decretd que, con el fin de erradicar los
«errores demasiados numerosos del pasado y aun mdas temibles en el futuro», se debia
quemar toda obra que pudiera atentar contra la fe”.'” El Papa que gobernaba era Leon X.
No olvidemos también que por esos afios la crisis de la iglesia catdlica sentaria las bases
para institucionalizar la propaganda fide.

No hay duda entonces que la destruccion del pasado ha sido materia recurrente de la

propaganda ejercida por algunos poderosos, a quienes no sabriamos cémo calificar, si

193 polastron, Lucien X, Libros en llamas, historia la interminable destruccién de bibliotecas, FCE, México,

2007, Trad. Hilda H. Garcia y Lucila Fernandez, p. 128.
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astutos, ignorantes o locos. Apenas, hace algunas décadas, la historia mundial tuvo a tres de
estos “grandes” exponentes: Hitler, Stanlin y Mao, enormes, eso si, propagandistas. China,
con sus miles de afios de historia ha sido uno de los pueblos que mas ha padecido estos
actos. El emperador Shi Huangdi, constructor de la Muralla China, “quiso que la historia
comenzara con ¢€l, para eso ordend quemar todos los libros existentes en el imperio, de
modo que las generaciones futuras ignoraran todo el pasado y colocaran su nombre a la
cabeza de la lista imperial de China™.'"*

De la misma forma que estos casos, Tlacaélel e Itzcoatl quisieron que la historia
comenzara con ellos. “Implicitamente se tomo a la historia como un instrumento de
dominacion”, diria Ledn-Portilla, al respecto. Por eso, ordenaron quemar sus libros de
pinturas, en donde:

“se guardaba su historia, pero entonces fue quemada: cuando reind Itzcoatl en
Meéxico. Se tomo una resolucion, los sefiores mexicas [Tlacaélel, Motecuhzoma
IThuicamina y otros] dijeron: No conviene que la gente conozca estos libros de pinturas.
Los que estan sujetos, se echaran a perder, y andaré torcida la tierra, porque en ellos se
guarda mucha mentira y muchos en estas pinturas han tenido falsamente por dioses”.'"®

Es dificil establecer si esta parte de la reforma emprendida por ltzcoatl y Tlacaélel
haya sido inmediatamente después de la conquista de los tepanecas si tomamos en cuenta
que las cronicas hablan de una reforma legal emprendida por Motecuhzoma I, por lo que
resultaria mas viable pensar que, producto de esta, se ordend cambiar o adecuar la historia a
la conveniencia de los mexicas, mas todavia, si observamos que la busqueda del mitico
Aztlan, ordenada por este emperador, tenia la intencion de legitimar a su pueblo.

Como fuere, hay que tener las respectivas reservas al caso porque, resulta dificil
creer que hayan eliminado toda la historia para inventar otra distinta, pues, como apunta el
etnohistoriador Carlos Martinez Marin, “s6lo podemos inferir la eliminacion de algunas
informaciones sobre acontecimientos historicos concretos, pero nunca una sustitucion total

que los hubiera colocado ante la necesidad de inventar nuevamente todo su pasado, pues de

haber sido asi, lo mas probable es que se hubieran presentado en los nuevos libros como un

104 Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 168.
195 Cédice matritense de la Real Academia, Tomado de Leon-Portilla, Aztecas-Mexicas, Op. cit., p. 107.
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grupo ya completamente civilizado o cuando menos totalmente aculturado...”'®. Ya
dijimos que toda la historia de la peregrinacion y la sujecion que padecian, les sirvio en el
futuro como ejemplo de tenacidad y orgullo guerrero.

2.2 Las reformas de Motecuhzoma Ilhuicamina y la bisqueda de Aztlan

Por un lado, los mexicas continuaban con sus guerras de conquista para hacerse de recursos
capitales y humanos; por el otro, se consolidaban al interior de su sociedad. Todavia, a la
muerte de Itzcoatl, no se fortalecian del todo las instituciones, de hecho, no terminarian de
hacerlo, siempre estuvieron en constante movilidad, pero en ese momento, aiin no estaban
bien establecidas las reglas sociales, politicas y religiosas que habrian de caracterizar a esta
nacion. Un primer esbozo se realizaria en tiempos del primer Motecuhzoma. Dicen las
cronicas que €l ordend la ampliacion del Templo Mayor, se institucionalizé la educacion, se
definieron los papeles de las distintas capas sociales, se le dio orden y forma a la religion,
entre otras cosas. Mencionaremos los casos, de esta reforma, que consideramos como
propaganda.

El Estado mexica se caracterizd por la rigidez de sus normas y por la observancia
que de ellas tenian, tanto que dilucidamos, en estos tiempos de violencia desmedida, la
conveniencia de tomar como modelo el sistema de control social que tenian los t/atoque del
valle central. No nos atreveriamos a considerar la viabilidad del modelo porque, a pesar de
la aparente eficacia del sistema, éste se basaba en el control total por parte de las élites en el
poder, en donde la pena de muerte era la solucion para casi cualquier disfuncion social, por
lo que nosotros afirmamos que la propaganda del Estado para controlar a la sociedad se
basaba en buena parte en el miedo que causaba la pena capital en caso de infringir alguna
ley. Esto, por un lado; por el otro, las leyes, como siempre, habrian de favorecer a quienes
las hacen y esto se refleja en las anotaciones que hace Duran al respecto, quien llega a decir
que éstas tenian la finalidad de honrar, respetar, temer y reverenciar a los reyes y grandes
seflores, casi tanto como a dioses.

“Y asi, lo primero que se ordeno, fue que los reyes nunca saliesen en publico, sino &
cosas muy necesarias y forzosas: que solo el rey se pusiese corona de oro en la cabeza, en

la ciudad, y que en la guerra, todos los grandes sefiores y valientes capitanes se la pudiesen

196 1.4 cultura de los mexicas durante la migracion en Ledn-Portilla, De Teotihuacan a los Aztecas, Op. cit.,

p. 254.
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todos poner, y fuera de alli, no; los quales en la guerra representavan la persona real, y asi
podian en la guerra ponerse coronas de oro y ynsinias Reales...”.'"’

Esto s6lo como ejemplo, pues la lista de leyes que menciona este autor es larga,
entre otras cosas, también se ordenod que nadie podia andar calzado en el palacio “so pena
de la vida” y en la ciudad, solo quien se haya destacado en la guerra. Se ordené también
que solo el rey pudiera vestir la ropa mas rica; y de fibras de henequén el pueblo comun.
“Sali6 ordenado que ninguno fuese osado & edificar casa con altos, sino solo los grandes
sefiores y valientes capitanes, so pena de la vida, y que ninguno osase poner xacales
puntiagudos ni chatos ni redondos en sus casas, sino solo los grandes sefiores, so pena de la
vida, porque aquellos eran particular grandeca y merced de los sefiores, concedida de lo alto
por los dioses 4 solo ellos”.'®® Y asi, contintia Durén enumerando las demas leyes —que no
todas— que se dictaron por Motecuhzoma Ilhuicamina y sus consejeros reales, entre ellos
Tlacaélel. De la misma forma Ixtlixochitl (op. cit., pp. 101-105) menciona ochenta normas
establecidas por Nezahualcoyotl, en su reino de Tezcoco.

Pero una de las acciones mas importantes, para nuestro estudio, fue que
Motecuhzoma I, segun Duran, ordend la busqueda de Aztlan, aquel lugar mitico que habia
quedado en el pasado, tanto que por ello los dirigentes del imperio quisieron conocer si en
verdad existi6 tal lugar; no siendo este el unico motivo. Si atendemos bien a la narracion
nos daremos cuenta que este viaje tenia la intencion de legitimar su poderio, mediante la
justificacion mitica de que la conquista y el dominio de todos los pueblos era la misioén por
la cual habia salido (o liberado) el pueblo de Huitzilopochtli. Ya mencionamos que por ello,
creemos que la quema de coddices y la reescritura de la historia sucedieron en tiempos de
este tlatoani.

Volvemos a ver como interviene el relato fantastico para sorprender al explicar o
inventar de plano una historia. Los encargados de la busqueda de Aztlan no fueron
guerreros sino hechiceros, segun la cronica, porque éstos tendrian el poder de encontrar el
sitio, a través de sus visiones y conjuros. Habiéndolo encontrado, preguntaron por la madre
del dios Huitzilopochtli, Coatlicue. El sacerdote de la diosa los condujo hacia donde ésta se

hallaba, en un monte cuya superficie era arenosa y dificultaba el andar de los mensajeros;

197 Durén, Fray Diego, Op. cit., T.L., p., 264.

198 Ibidem, p. 265.
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no asi para el viejo, quien caminaba ligero, como si no pisara la arena. Tanto éste ultimo
como Coatlicue, quien estaba vieja y sucia, preguntaron por los que habian salidos de
Aztlan guiados por Huitzilopochtli y los siete sacerdotes que habian salido con éste. Los
mensajeros de Motecuhzoma I respondieron que habian muerto hace mucho tiempo y que
no los conocieron, solo que lo habian oido mentar en las historias, pero que mas noticias de
ellos no tenian. Coatlicue y el sacerdote se sorprendieron porque todos los parientes y
amigos de aquellos peregrinos todavia estaban vivos; como si el tiempo en Aztlan se
sucediera muy lento o fuera estatico. Es mads, este cerro (Culhuacan) era una fuente de la
juventud porque, mas adelante, se narra como el sacerdote les hizo una demostracion a los
enviados: bajoé del cerro y se hizo joven; subid y se hizo viejo de nuevo. Entregados los
presentes que los mensajeros llevaba a Coatlicue, ésta les inquirid sobre el regreso de su
hijo, y es aqui donde se liga el relato mitico con la justificacion del poderio mexica:

“... pero decidle (a Huitzilopochtli) que tenga lastima de mi y del gran travajo que
sin €l paso: miradme qual estoy, en ayuno y penitencia, por su causa: ya save que me dixo,
quando se partia: madre mia, no me deterné mucho en dar la vuelta, no mas de quanto llevo
a estos siete barrios y los aposento en donde han de avitar y poblar aquella tierra que le es
prometida; y aviéndolos asentado y poblado y consolado luego volveré y daré la vuelta, y
esto sera en cumpliéndose los afios de mi peregrinacion y el tiempo que me esta sefialado,
en el qual tiempo tengo de hacer guerra a todas las provincias y ciudades, villas y lugares, y
traellos y sujetallos & mi servicio; pero por la mesma 6rden que yo los ganare, por esa
mesma 6rden me los han de quitar y tornar a ganar gentes estrafias, y me an de echar de
aquella tierra; entonces me vendré acd y me volveré 4 este lugar...”.'”

Este relato tiene mucho de escatoldgico y esta ligado al mito del quinto sol y al
ritual del fuego nuevo, en donde la grandeza de este pueblo no ha de ser eterna, algiin dia
terminard, cuando el quinto sol, el de movimiento ya no aparezca mas por el oriente, y el
mundo se acabe a causa de los temblores y los planetas, convertidos en fieras, habran de
bajar del cielo y se comeran a todos los hombres.

Otro ejemplo, de acuerdo con Durén, de las creaciones hechas por Motecuhzoma 1
es que, bajo su reinado y a sugerencia de Tlacaélel, se institucionalizd la Xochiyaoyotl, o

guerra florida. Y, ante la necesidad de victimas para el sacrifico, y con el pretexto de la

19 Ibidem, pp. 274-275.
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pronta inauguracion del Templo Mayor, el emperador reuni6 a su consejo y le dijo “como
su voluntad era ordenar una feria militar, donde, como quien va al mercado de tantos a
tantos dias, se acudiese a comprar honra y gloria humana con su sangre y vidas, para que
los hijos de los grandes no estuviesen ociosos y el exercicio militar no se perdiese; y que lo
que mas 4 esto le movia era la honra y engalgamiento de su dios Vitzilopoch‘[li”.110

Con esto, podemos considerar a Motecuhzoma Ilhuicamina, siempre aconsejado por
Tlacaélel, si aceptamos tal cosa, como un gran politico, que, aparte de las guerras de
conquista realizadas por su gobierno, institucionaliz6 al Estado con leyes y servicios
publicos que habrian de asegurar la hegemonia de su pueblo. A parte de que, para fortuna
nuestra, fue también un gran propagandista con los ejemplos referidos. Uno mas que apoya
nuestra tesis es que este mismo gobernante mandé esculpir su efigie y la de Tlacaélel para
eterna memoria en unas piedras en Chapultepec, pero de ello nos ocuparemos mas adelante.
2.3 La guerra con Tlatelolco
El episodio de la guerra de los mexicas en contra de los tlatelolcas (1473), cuando ya
gobernaba Axayacat! en Tenochtitlan resulta muy interesante en cuanto a politica interna —
con sus respectivas pugnas— se refiere, por supuesto que también nos arroja ejemplos de
propaganda. Esta guerra, en apariencia, terminaria con los eternos conflictos entre mexicas
y taltelolcas, lo cual no sucedid, pues, a través de las cronicas, vemos que aun después de la
conquista continuaban las rivalidades entre estos dos bandos, mismas que se remontan a la
lejania de la peregrinacion. A manera de especulacion, trataremos de explicar este
acontecimiento.

Creemos que la guerra tuvo motivos politicos, expansionistas y de control absoluto
de la zona lacustre. Recordemos que la parcialidad tlatelolca se habia separado de la
tenochca y habia pedido rey al sefiorio de Azcapotzalco, siendo un hijo de Tezozomoc el
primer tlatoani tlatelolca; le sucedieron tres mas. Moquihuix fue el cuarto, y el Gltimo con
la distincion de tlatoani, ya que, después de su muerte, quien habria de gobernar esta
parcialidad era una especie de regente impuesto por el soberano de Tenochtitlan. Asi las
cosas, suponemos que la autonomia y riqueza de Tlatelolco, gracias a su principal
actividad, el comercio, era algo que molestaba a los tenochcas, y mas que destruir la ciudad

resultaba mejor tener su control; lo de menos era el pretexto, y asi se muestra en las

"0 Ibidem, p. 289.
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narraciones de este hecho. La misma historia de estos pueblos les daba a los mexicas-
tenochcas la justificacion para hacer la guerra.

Torquemada, nos habla que durante la peregrinacion, tuvieron una disputa las dos
parcialidades a causa de dos bultos que se encontraron en el camino. Uno de ellos contenia
una piedra preciosa, por la cual rifieron los que luego habrian de ser taltelolcas con los
tenochcas. El otro bulto tenia simplemente dos palos; cosa que nadie queria, pero uno que
los guiaba ordend a los tenochcas dejasen la piedra a los otros, pues los palos habrian de ser
de mayor provecho. Intrigados, quisieron saber de qué se trataba, y este dirigente les mostrd
coémo obtener fuego de los dos maderos, quedando los demas admirados de tal cosa, pues
nunca lo habian visto. Los tlatelolcas vieron su error y quisieron trocar la piedra, pero ya no
aceptaron los tenochcas. “Desde esta ocasion, aunque todos estos aztecas venian juntos, ya
no con aquella hermandad y familiaridad que antes traian. Porque desde esta disension,
guardaron el rencor y odio los unos contra los otros y vinieron parciales y divididos en las
voluntades”.""" La otra “afrenta” es la ya referida escision en el lago.

A todas luces, los motivos que refieren las cronicas, resultan poco creibles como
detonantes de una guerra. Durdn nos dice que fueron unos muchachos tenochcas que
molestaban a unas mujeres tlatelolcas los que reavivaron las rencillas entre los dos pueblos,
mismas que se agudizaron al punto de la guerra, iniciada por Moquihuix y capitaneada por
Teconal. De lo que relata Durdn se desprende una hipdtesis interesante al respecto. Dice
que los tlatelolcas decidieron hacer la guerra porque veian débil a Tenochtitlan, pues su
tlatoani, Axayacatl, era muy joven e inexperto, y Tlacaélel, el gran consejero, era ya muy
viejo para poder hacer algo significativo. A pesar de la factibilidad de esto, no nos
convence la iniciativa tlatelolca; preferimos la suposicion de que fueron los tenochcas
quienes decidieron conquistar Tlatelolco, y al salir victoriosos, lo mas sencillo era echarles
la culpa a estos ultimos. Por ello, Tlacaélel envié mensajeros a los reinos comarcanos y
aliados, “no para que nos favorezcan y ayuden, sino para que si los tlatelulcas nos quisieren
hacer mal y los venciéremos y desbaratiremos, sepan y estén avisados no aver sido
nosotros la causa, por ser caso vergongoso que unos hermanos contra otros se maltraten y

den guerra...”.!!?

111
112

Torquemada, Fray Juan de, Monarquia Indiana, Op. cit., p. 56.
Duréan, Fray Diego, Op. cit., T.I., p. 311. Es mas, casi en toda la obra, el fraile afirma que eran los otros
pueblos y no los mexicas quienes daban motivo para la guerra.
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El otro pretexto lo refiere la Cronica Mexicayotl, la cual dice que Moquihuix estaba
casado con Chalchiuhnenetzin, hermana del soberano Axaydcatl. A esta mujer le “hedian
grandemente los dientes”, por lo que no era del agrado del tlatelolca, quien la maltrataba
mucho por ser “de feo rostro, delgaducha y sin carnes”. Chalchiuhnenetzin fue a quejarse
cos su hermano de estos agravios por lo que se decidio hacer la guerra a los tlatelolcas.
Unas fuentes dicen que Moquihuix fue arrojado desde el Templo Mayor de Tlatelolco por
los tenochcas; otras que ¢l mismo se aventod por las gradas.

Una cita de la Cronica Mexicayotl, nos sirve de argumento para afirmar que fue la
¢lite de Axaydcatl la que decidid6 conquistar Tlatelolco: “Quienes persuadieron a
Axayacatzin cuando destruyo al «tlatelolcatl» fueron: el 1° llamado Tepecocatl, y el 2° el
llamado Calmecahuateuctli, a los cuales procreara Tlacateotzin™.'"”> Como pago o como
acuerdo, un hijo de este Tlacateotzin, Itzcuauhtzin, tuvo el cargo de cuauhtlatoani de
Tlatelolco, mismo que se equiparaba al de “rey”, y “fue puesto por Axayacatzin”.

Otra suposicion, que sirve de hipotesis, puede ser que, como narra Alvarado
Tezozdmoc, Axayadcatl, no era bien visto por sus hermanos quienes se sentian con derecho a
gobernar el imperio, pues por edades les correspondia a ellos el trono—a la postre lo
tendrian—. Es mas, aqui cabe el dato respecto de que este puesto de huey tlatoani se lo
ofrecieron los principales a Tlacaélel, pero éste lo rechaz6: “yo os agradezco la honra que
me quereis dar; pero ;qué mas honra puedo yo tener que la que hasta aqui he tenido? ;qué
mas sefiorio puedo tener del que tengo y e tenido? pues ninguna cosa los reyes pasados han
hecho sin mi parecer y consejo en todos los negocios civiles y criminales...”.'"*

Dudaban entonces los hermanos de Axaydcatl y, posiblemente, algunos otros
principales de la capacidad de conquista de su hermano el emperador. Detectado esto por la
¢lite mexica o por el mismo Tlacaélel, y queriendo evitar por ello una confrontacién al
interior del reino, decidieron buscarle una guerra a modo al joven tlatoani para que
demostrara su capacidad, ;qué mas conveniente que una guerra contra Tlatelolco? Las
intrigas, componente de las estrategias politicas, comienzan a vislumbrarse en esta
sociedad, que ni el mismo Axaydcatl se salvaria de ellas. A pesar de haber derrotado a

Tlatelolco, posteriormente sufrid el Unico fracaso militar mexica: la guerra contra los

3 Alvarado Tezozémoc Fernado, Cronica Mexicdyotl, Op. cit., p. 121.
"'* Duran, Fray Diego, Op.cit., . 1, p. 304.
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purépechas, de la cual ¢l mismo sali6 herido y “sefialado” como responsable de la derrota
que, a pesar de haber tenido otras victorias ulteriores, se le consideraron menores, por lo
que habria de morir enfermo y con el lastre de ese descalabro.

También por estos tiempos habria de morir el cihuacoatl, Tlacaélel, aunque Duran
dice que vivid hasta el reinado de Ahuitzotl, pero es poco probable esto. Lo que si es cierto
es que podemos considerar a Tlacaélel como el gran artifice de la propaganda mexica, pues
en su papel de “consejero” real, su palabra y pensamiento tuvieron mucho peso en las
decisiones de la é¢lite mexica, tanto que se le ha llamado a este personaje “el poder tras el
trono”, pues “en todo el reino no se hacia otra cosa mas lo que Tlacaélel aconsejaba”. Dice
leén portilla que por todos los hechos atribuidos a Tlacaélel, “parecen alejadas de toda
hipérbole las palabras de Chimalpain:

“Ninguno tan valeroso, como el primero, el mas grande, el honrado en el reino, el
gran capitan de la guerra, el muy valeroso Tlacaélel, como se vera en los anales. Fue ¢l
también quien supo hacer de Huitzilopochtli el dios de los Mexicas, persuadiéndolos de
ello”.'"

2.4 La muerte de 7izoc

S6lo como ejemplo, mostraremos que ni los mexicas se salvaron de la practica de las
conspiraciones internas, como una forma muy comun en la disputa del poder que terminaba
con el asesinato del gobernante. Y asi, como las grandes intrigas del imperio romano, de la
Grecia clasica y del mismo México post revolucionario con la sombra caudillesca, los
mexicas no dudaron en emplear esta estrategia extrema que luego habrian de justificar o
explicar con propaganda.

Dice Durédn: “que en cuatro 6 cinco afios que reynd (7izoc), que su exercicio era
estarse encerrado, sin mostrar brio en cosa ninguna, antes mucha pusilanimidad (...)
viéndole los de su corte tan para poco, y no nada republicano, ni deseoso de engrandecer y
ensanchar la gloria mexicana, que creen que le ayudaron con algun bocado (veneno), de lo

cual murié muy mogo y de poca edad”.''® La historia tezcocana también refiere el hecho:

15 Chimalpain Cuauhtlehuanitzin, Diego Francisco de S. Antén, en Ledn-Portilla, Miguel, Los antiguos
mexicanos, Fondo de Cultura Econémica, México, 2004, pp. 47-48.
16 Duréan, Fray Diego, Op. cit., t.I., p. 370.
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“y sobre la causa de su muerte hay variedades de opiniones entre los autores; porque unos
dicen que los suyos lo mataron secretamente, y otros que le dieron bocado”.'”

2.5 El reinado de Ahuitzotl

Mas que hechos historicos preponderantes de Ahuitzotl, como los ejemplos anteriores, lo
que hay que destacar de este tlatoani es la solidez que le dio al imperio, pues de ¢l, de
acuerdo con Leon-Portilla, “puede afirmarse que consoliddé mejor que nadie el poderio de
su pueblo”. Destacan: la reedificacion del Templo Mayor, la construccion de otros tantos
templos y palacios, la consolidacion del comercio como actividad alterna al tributo, muchas
guerras de conquista destacables y, entre otras cosas, la construccion del acueducto que
venia de Coyoacan, obra que habria de costarle, a posteriori, la vida.

En las cronicas, vemos con Ahuitzotl/, con mayor énfasis, lo que Amador Bech ha
llamado la “némesis del poder”, que no es otra cosa que la transformacion que experimenta
el héroe “libertador” del pueblo en un tirano y déspota a causa del poder, y que tendria su
mayor exponente en Motecuhzoma Xocoyotzin, siguiente tlatoani. Como ejemplo del
autoritarismo de Ahuitzotl, Duran nos cuenta que éste soberano le orden6 al gobernante de
la provincia de Coyoacan, que permitiera los trabajos para construir un acueducto para
llevar el agua hasta la capital del imperio. La respuesta del coyoacanense fue que
obedeceria lo mandado, pero que queria hacerle al rey una advertencia, pues al ser mucha el
agua que salia de los manantiales se corria el riesgo de que la ciudad se inundase, que mejor
siguiera abasteciéndose de Chapultepec. Oida la razon, Ahuitzotl, “encendido en yra y
enojo, no considerando que era aviso saludable, enojado de la respuesta, con palabras de
menosprecio y arrogancia, empego a denostar al sefior de Cuiuacan (Coyoacan), llamandole
débil, apocado y hombre de baxa suerte (...) y jurando de le destruir y raer su generacion de

la haz (faz) de la tierra...”.!®

El soberano no entendié ninguna razén y mando ejecutar a
dicho gobernante y, de cierta manera, la historia mexica se encargd de “manchar” un poco
la imagen del ejecutado, pues se dice que éste era un “bruxo y hechicero”, que cuando lo
querian matar, se transformé en varios animales, asustando a sus ejecutores, pero, al final
de cuentas, ante la amenaza del tlatoani mexica de destruir su ciudad, el de Coyoacan se

entregd y fue ahorcado.

17 Alva Ixtlixéchitl, Fernando, Op. cit., p.154.
"8 Duran, Fray Diego, Op. cit., t. I, p. 430.

218



Observamos de nuevo que uno de los argumentos para denostar al enemigo era
acusarlo de hechicero. A final de cuentas, el tiempo le daria la razéon al de Coyoacan
porque, ciertamente, la ciudad se aneg6 a los cuarenta dias de que funcionara el acueducto,
y fue la causa de la muerte de Ahuitzotl porque, ante la emergencia, el soberano se golped
la cabeza en una puerta baja, de lo cual no quedd bien y a los pocos afos murid por las
complicaciones de ese golpe.

2.6 La propaganda de Motecuhzoma Xocoyotzin

Al igual que su predecesor con el mismo nombre (Motecuhzoma Ilhuicamina),
Motecuhzoma Xocoyotzin, fue un reformador de su pueblo, no a la escala del primero pero
si, con cambios sustanciales en la forma de gobierno, aparte de convertirse totalmente en un
déspota, al grado de la deificacion, al menos asi lo pintan las cronicas. No por ello paso a la
“inmortalidad” de la historia, sino porque a ¢l le toco recibir a los conquistadores espafioles,
hecho que marcaria el fin del imperio.

Al inicio de este capitulo habiamos hablado de una segunda reforma emprendida
por este tlatoam’,“9 la cual consistio, a groso modo, en cambiar la fecha de la atadura de
afios mesoamericanos que, segun el investigador Michel Graulich, se celebraba en un afio
ce-Tochtli (uno-Conejo) y fue permutada a ome-Acat! (dos-cafia) que segun la Historia de
los mexicanos por sus pinturas (HMP), a la que hace referencia Graulich, el nacimiento de
Huitzilopochtli en Coatepec fue esta ultima fecha. Otras fuentes (Sahagln, entre ellas)
sefialan que el nacimiento del dios tutelar mexica fue ce-Tecpat! (uno-Pedernal). Mas
todavia, también se cambid el mes en que se celebraba el fuego nuevo, pasando de
Ochpaniztli a Panquetzaliztli, en el cual se reavivaba ceremonialmente el nacimiento del
dios. Esta reforma se llevo a cabo entre los afios 1506-1507; Motecuhzoma 11, se entronizo
en 1502.

Dice Graulich que “el Codice Taleriano Remensis explica que en 1 Conejo 1506,
por el hambre,'*” los mexicas movieron la fiesta del Fuego Nuevo al afio siguiente 2 Caiia
1507. Eso fue el pretexto pero la otra causa aludida por Paso y Troncoso parece mas

convincente y se explica por el deseo de Motecuhzoma de ensalzar todavia mas a

119 3 r: . . . . i
Michel, Graulich, Nuevas consideraciones en torno al Teocalli de la guerra sagrada, en Simbolos de

poder en Mesoamérica, Coordinador Guilhem Olivier, UNAM, México 2008.
20 Dicen los Anales de Tlatelolco que en el afio 13-Calli (1505) hubo hambruna en el valle de México.
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Huitzilopochtli, imponerlo mas como dios de la ciudad y del imperio, y reanimar la guerra
sagrada contra sus enemigos”.'?!

Continuta el investigador: “Podemos observar un tremendo esfuerzo de propaganda
alrededor de este cambio de Fuego Nuevo. Primero, textos como la Historia de los
mexicanos por sus pinturas 'y la Leyenda de los Soles, composiciones relativamente tardias,
justifican la reforma por el mito: en la Leyenda, el fuego encendido en 1 Conejo por Tata y
Nene era ilicito y fue Tezcatlipoca el que hizo el fuego licito el afio siguiente; en la HMP es
también Tezcatlipoca quien hace fuego en 2 Caifia”.'*® En, cambio, dice el autor,
Huitzilopochtli no tiene mucho que ver con 1 Tochtli, que segin el mito, este era el afio de
la creacion de la Tierra, ademas de que tiene relacion con el nacimiento de Cintéotl-Venus,
la estrella de la mafiana, que a su vez estd relacionado con Quetzalcoatl, personaje
involucrado en la creacion del hombre. Entonces, de acuerdo con la hipétesis de Graulich
“cuando se mudo la fiesta de 1 Conejo a 2 Cana y de ochpaniztli a panquetzaliztli importod
proclamar, explicar y legitimar el cambio; de ahi que el Codice Borbonico y el
Xiuhmolpilli'* con indicacion del nuevo mes de Fuego Nuevo secular”.

Con esto vemos, como la historia y el mito vuelven a manipularse de acuerdo a los
intereses de la ¢élite gobernante. Esto, en cuanto a los documentos. En lo que respecta a los
monumentos, sin duda el Teocalli de la Guerra Sagrada —del que ya hablamos— que da
testimonio de esto que estamos tratando, es el mejor ejemplo. Otro de ellos, es el relieve de
este segundo Motecuhzoma, labrado en una piedra de Chapultepec, igual que su homoénimo,
en el cual aparece la fecha 2-Acatl, la del fuego nuevo y también aparece el glifo Atl-
Tlachinolli, el simbolo de la guerra sagrada.

No cabe duda respecto de esta reforma si atendemos a las otras fuentes que narran
como Motecuhzoma II realiz6 cambios drésticos en la politica mexica, incluida la alianza
tripartita, la cual no dudé en poner en riesgo de ruptura.

Dice Alva Ixtlixochitl: “Lo primero que hizo fue mudar toda la gente que estaba

ocupada en sus consejos, que desde tiempos de su padre y tios estaban puestos, y puso otros

de su mano, y lo mismo hizo con sus ejércitos y en las reptblicas de su reino; todo a fin de

2! Michel, Graulich, Op. cit., p. 164.
122
Idem.
123 A 1a atadura de afios (52) se le llama asi, y a lo que se refiere el autor es al documento conocido como
“rueda de los afios” (Ledn-Portilla, Los Antiguos Mexicanos, p.59).
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o 124 . . e
hacerse sefior absoluto”.”™ Por ello mand¢ traer gente joven, principalmente noble porque

no queria “plebeyos” en su corte, deseaba gente de “sangre muy limpia” como apunta
Duran, de quién sacamos una de las citas con mayor carga propagandistica al respecto. Dice
el fraile que el motivo por el que Motecuhzoma II se deshizo de los antiguos funcionarios y
los sustituy6 por los que acabamos de describir fue porque, segun palabras del emperador,
“yo los quiero criar y hacer 4 mis mafias y costumbres, y conformes 4 mi voluntad y
corazon; y tampoco quiero de los ya muy hombres, sino todos mancebos de poca edad,
porque a estos se les imprime con mas facilidad cualquier buen consejo y tienen mas
habilidad para hacer lo que se les encomienda y ensefia”.'*®

No conforme con ello, tanto Ixtlixdchitl como Duran afirman que mando asesinar a
los sefiores destituidos, “y no me maravillaria que uviese usado esta crueldad, porque fue
desde que empecd 4 reynar el mayor carnicero que avia avido, solo por ser temido y
reverenciado, del qual hallo escrito que, por solo algar los ojos ¢ miralle, como fuese
hombre baxo, luego le mandava matar, porque decia que los hombres baxos no se avian de
atrever ¢ mirar al que estava en lugar de Dios; y asi le adoravan como 4 Dios...”."*

Tan mal retratan a Motecuhzoma II las cronicas que no dudan incluso en acusarlo de
fraticida. Cuenta Ixtlixéchitl que, tras la muerte de Ahuitzotl, a quien le correspondia
sucederlo era a un tal Macuilmalinatzin, hermano de Motecuhzoma y yerno del tlatoani
Nezahualpilli de Tezcoco. Pero como no era hombre de caracter, el mismo Nezahualpilli
sugiridé que mejor fuera electo Motecuhzoma, de lo cual se arrepentiria el acolhua porque,
por algunas desavenencias, Motecuhzoma, ya en el trono, le hizo la guerra a los de Atlixco,
con quienes conjurd la muerte de su hermano en el campo de batalla.

Duran refiere un hecho semejante en donde dice que perdieron la vida “la flor” de
Meéxico y Tezcoco en una guerra contra los huexotzincas (tlaxcaltecas, segiin Ixtlixdchitl)
en el valle de Atlixco, en donde murié Tlacahuepan, hermano de Motecuhzoma Xocoyotl,
ademads de gente principal de Tezcoco, entre los que estaban, posiblemente, unos hijos del
soberano Nezahualpilli, segun lo refiere Ixtlixdchitl, quien afirma que también fue una

traicion de Motecuhzoma, pues ‘“era tanta y tan insaciable la codicia que el rey

Motecuhzoma tenia de mandar y ser sefior absoluto, que pareciéndole menos valor tener en

124 Alva Ixtlixochitl, Fernando, Obras Histéricas, p-179.
125 Duran, Fray Diego, Op. cit., p.464.
126 Ibidem, p.467
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el imperio compaieros e iguales a ¢€l, todo se le iba en maquinar y buscar modos, ardides y
trazas para conseguir su intento...”."?” Asi, acordd con los tlaxcaltecas emboscar a los hijos
de Nezahualpilli para matarlos.

De acuerdo con Ixtlixochitl, el rey de Tezcoco recibido mucha pena por lo ocurrido,
por lo que le pidi6 explicaciones al emperador mexica, rogdndole acatase las leyes de sus
ancestros, a lo cual Motecuhzoma respondi6 con gran soberbia y presuncion: “que ya no era
el tiempo que solia ser, porque si en los tiempos atrds se gobernaba el imperio por tres
cabezas, que ya al presente no se habia de gobernar mas que por una sola, y que ¢l era el
supremo sefior de las cosas celestes y terrestres”.'”® Algo cierto ha de haber en esto, si
consideramos que tras la muerte de Nezahualpilli (atribuida a esta pena), y al no dejar
heredero al trono, quien lo sucedi6 fue su hijo Cacama, sobrino a su vez, curiosamente, de
Motecuhzoma. Mas todavia, si vemos que otro de los hijos de Nezahualpilli, Ixtlixochitl,
que se sentia con mas derecho al trono, al no ser elegido se alié a la postre a los ejércitos
espafioles en la guerra contra los mexicas.

Pero los cambios que emprendid6 Motecuhzoma Xocoyotzin, no terminan alli,
todavia hay otro que interesa mucho a nuestro proposito. Lo refiere Duran y trata de como
el emperador mexica invitaba a las fiestas de la capital a los principales de las provincias
enemigas, entiéndase tlaxcaltecas y huexotzincas, principalmente. Eran tres fiestas anuales
a las que asistian los “enemigos”, “lo qual costumbre turé (durd) mientras reynd”.'*’ Esta
forma de actuar se mantenia en total secreto y la causa de proceder asi responde a que
Motecuhzoma queria impresionar a sus invitados mostrandoles su poderio a través de las
ceremonias. No es creible que, en verdad, existiera una amistad o complicidad, pues de ser
asi, los tlaxcaltecas no le hubieran dado la espalda al mexicano.

Pero, ;cual fue la féormula para que la élite mexica llegara a estas alturas? ;Qué
razones se concretaron para que el pueblo aceptara el estado de cosas? ;Por qué la voluntad
de Huitzilopochtli se cumplié a cabalidad, como lo habian profetizado sus sacerdotes

cuando dejaron las lejanas tierras de Aztlan-Chicomoztoc?

127 Alva Ixtlixéchitl, Fernando, Op. cit., p. 185.
128 Ibidem, p. 188.
12 Duran, Fray Diego, Op. cit., p. 477.
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2.7 El mito escatologico del Quinto Sol o el Pueblo del Sol, la propaganda perfecta
“Todos los sistemas politicos y sociales se han sustentado en discursos miticos, en sus
simbolos y en los rituales que los celebran” (Julio Amador Bech)."*’

Basados en las dimensiones miticas de Amador Bech, de las que ya hablamos,
trataremos de responder los cuestionamientos que acabamos de enunciar. Ya tratamos una
de ellas: la dimension ontoldgica en la fundacion de Tenochtitlan, veamos otras.

De acuerdo con la dimension social y politica del mito, los pueblos, a través de los
mitos, crean los codigos de identidad comunitaria (el mito de la fundacion de Tenochtitlan,
por ejemplo), unifican las creencias de un grupo mediante los rituales que reproducen los
mitos, por lo que permiten la integracion social, también fundamentan y legitiman las
estructuras sociales y politicas. La guerra sagrada esté justificada porque asi lo ordeno el
dios portentoso: el hombre tiene que alimentarlo con lo mas sagrado, los corazones
humanos, para que éste, a su vez, siga apareciendo todos los dias y le permita al hombre
disfrutar de la vida a la que esta destinado.

En el nivel social, la élite gobernante justifico muy bien la division de las clases
mediante la manipulacion histérica-mitica de la guerra con Azcapotzalco, como ya lo
referimos. Nada nos asegura que, en verdad, se haya registrado aquel debate cuando el
pueblo no queria la guerra contra los tepanecas y los guerrero mexicas si la deseaban. Es
factible pensar que si la élite cambi6 o ajusto sus historias cuando estaban conformando la
sociedad, bien pudieron haber hecho ese agregado que dictaba que, en caso de obtener la
victoria, el pueblo no aspiraria a gobernar, sino que serviria a los dirigentes.

En un plano més mitico, Amador Bech menciona otra posible justificacion para
jerarquizar a la sociedad. Se refiere a uno de los mitos de la creacion:

“Pasados seiscientos afios de los cuatro dioses hermanos, los hijos de
Tonacatecuhtli, se juntaron todos cuatro y dijeron que era bien que ordenasen lo que habia
que hacer, y la ley que habian que tener y convinieron en nombrar a Quetzalcoatl y
Huitzilopochtli para que ellos dos ordenasen, estos dos, por comision y parecer de los otros
dos,"! hicieron luego el fuego, y hecho, hicieron medio sol, el cual por no ser entero no

relumbraba mucho sino poco. Luego hicieron a un hombre y a una mujer: al hombre

130
131

Ver capitulo I de este trabajo, “El mito: un componente esencial de la propaganda”.
Tezcatlipoca y Xipe; se esta hablando de los cuatro tezcatlipocas que representan los cuatro puntos
cardinales.
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llamaron Oxomoco y a la mujer Cipactonal, y mandaronles que labrasen la tierra y que ella
hilase y tejiese, y que de ellos nacerian los macehuales, y que no holgasen sino que siempre
trabajasen, y a ella le dieron los dioses ciertos granos de maiz para que con ellos ella curase
y usase en adivinanzas y hechicerias y asi acostumbran hacer hoy las mujeres”.'**

Queda claro que el destino del macehual habria de ser siempre el de trabajar; las
cosas del gobierno habria que dejarselas a los fefecuhtin. De nueva cuenta, también,
observamos la estigmatizacion que se hace de la mujer, como ya lo hemos visto a lo largo
de este capitulo, lo cual le cerraba toda posibilidad de acceder a puestos de poder.

El ritual reproduce el mito, dice Bech, y en el caso del macehual, quien veia vedado
su acceso a las capas altas de la sociedad si no destacaba en la guerra, lo vemos con
claridad. En el ritual de entronizacion del tlatoani, en el primer discurso que proferia al
pueblo, entre otras cosas decia:

“Y si eres medroso y cobarde, y no te atreves a las cosas de la guerra, vete a labrar
la tierra y a hacer maizales; seréas labrador y, como dicen, seras labrador, varén de la tierra,
y por aqui habré (hara) misericordia de ti nuestro sefior todopoderoso; y los que sembrares
en los camellones, gozaras de ello después que naciere y se criare; siembra y planta en tus
heredades de todo género de plantas, como son magueyes y arboles; gozaran de ello tus
hijos y nietos en el tiempo de hambre, y aun tu gozaras de ello, comeras y beberas de tus
trabajos”.'*

En el nivel politico de esta dimensidon mitica, la clase gobernante mexica encontrd
en el mito escatologico del quinto sol la justificacion perfecta, tanto para cohesionar a su
gente con un fin comun (la guerra sagrada), como para justificar al exterior su expansion y
dominio militar, principalmente. Este es el tema medular de la propaganda mexica.

La escatologia del mito nos habla de los ultimos tiempos. Le concierne por un lado
el destino ultimo del individuo, por el otro, el de la colectividad, la humanidad y el
universo.””* Es el mito del fin del mundo, piedra angular de las grandes religiones

conocidas. Es la idea de un mundo prefecto que ha sido corrompido, por lo que debe

destruirse para crear uno nuevo y mejor. “La fuente de todas las creencias que proclaman la

132 Amador Bech, Julio, Las raices mitologicas del imaginario politico, UNAM, México, 2004, pp. 36-37.
133 Sahagun, Fray Bernardino, Historia General de las cosas de la Nueva Espaiia, Editorial Porria, México,
1981, t. 11, 1. VI, p. 111. (EI paréntesis es mio).

3% Amador Bech, Julio, Op. Cit., p. 44.
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existencia de una Edad de Oro original se encuentra en el mito escatologico. Desde las
ensefianzas del reformador Zoroastro, hasta las visones del ciclo de los profetas judios, o las
poderosas imagenes apocalipticas de San Juan y la esperanza mesianica del Islam chiita en
el retorno del Doceavo Iman, hasta las utopias de la modernidad: liberalismo, marxismo,
fascismo, fundamentalismo, ecologismo...”.'*

Asi, como indica Mircea Eliade (Mito y realidad), “la mayoria de los mitos
americanos del Fin del Mundo implican, bien una teoria ciclica (como la de los aztecas);
bien la creencia de que la catastrofe sera seguida de una Nueva Creacidn; bien, finalmente
(en ciertas regiones de América del Norte), la creencia en una regeneracion universal
efectuada sin cataclismo (...) Segun las tradiciones aztecas, ha habido ya cuatro
destrucciones del Mundo, y la quinta se espera para el futuro. Cada uno de esos Mundos
esta regido por un ‘Sol’, cuya caida o desaparicion marca el fin”.'*®

En el segundo capitulo de este trabajo explicamos en qué consistia el mito del
quinto sol; las cuatro edades o soles que le precedieron y la creacion del quinto alld en
Teotihuacan, el sol actual, el que regia la época en que vivieron los pueblos
mesoamericanos; sol que fue posible por el sacrificio de los dioses. Y aunque este mito o
idea religiosa no es propiedad mexica, sino mesoamericana, muy antiguo, lo cierto es que
supieron apropiarse de ¢l y acomodarlo a su conveniencia. Al menos en el aspecto
catastrofico se manipul6 el mito sobre la voluntad del pueblo mexica, que, cada cincuenta y
dos afios, esperaba con angustia su ocaso definitivo, lo cual permitiria a los planetas y a la
luna bajar a la tierra y en forma de monstruos apoderarse de este mundo, que, a su vez,
seria destruido por grandes terremotos. ;Quién en su sano juicio no haria lo “indicado” para
evitar tal desgracia? (Los mensajes deben implicar una determinada dosis de temor, dirian
los estudios de persuasion)."*” Pero el ingenio mexica no solo consistio en apropiarse del
mito y explotar su aspecto tragico, sino que supo crear la idea de que el cataclismo podia
ser evitado si los hombres se convertian en colaboradores del dios —curiosamente el sol era

su dios tutelar Huitzilopochtli—, otorgandole la fuerza necesaria para su subsistencia

mediante los corazones y la sangre humanos. Esto implicaba un motivo de orgullo, con sus

135 Ibidem, pp. 49-50
136 Citado por Amador Bech, Julio, p.49.
7 Moragas Spa, Miguel de, Teoria de la comunicacion, Op. cit., p. 59.
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respectivas recompensas, y no s6lo comprendia una conducta coaccionaria basada en el fin
del mundo.

“Es claro —dice Alfonso Caso— que el azteca, como todo pueblo que se cree con una
mision, estd mejor dispuesto a cumplirla, si de su cumplimiento se deriva el dominio sobre
los otros pueblos”.'*® Por eso, la idea de que el mexica “era un colaborador de los dioses; la
concepcion de que cumplia con un deber trascendental y que en su accion radicaba la
posibilidad de que el mundo continuara viviendo permitieron al pueblo azteca sufrir la
penalidades de su peregrinacion, radicarse en un sitio que los pueblos mas ricos y mas
cultos no habian aceptado, e imponerse a sus vecinos, ensanchando constantemente su
dominio, hasta que las huestes aztecas llevaron el poder de Tenochtitlan a las costas del
Atlantico y del Pacifico, y sometieron a pueblos mas adelantados culturalmente y mas
antiguos en la posesion de las tierras de la Altiplanicie y de las costas”™.'*

2.8 Dimension psicologica y moral del mito o el ideal ético mexica

A través de esta dimension del mito, las sociedades establecen sus “codigos de ética”, que,
de acuerdo a su contexto, definen qué es el bien y qué es el mal. Esta dimension puede
estudiarse a partir de las pulsiones del psicoanalisis —como ya se explico—, en donde la
pulsion erotica (amor y placer) y la pulsion agresiva (poder y éxito: voluntad de dominio)
se manifiestan en distintos grados en los hombres por lo que deben regularse mediante el
principio de realidad (orden y virtud moral). Sobra decir que la propaganda moderna y la
publicidad se han ocupado de estos asuntos para manipular la voluntad de las personas de
acuerdo a sus intereses, se diria. Por lo tanto, la sintesis de esta dimension es la “armonia
vital”; el hombre, a través del mito y sus arquetipos logra “armonizar” lo interior con lo
exterior, el espiritu con el mundo.

Por eso, el pueblo mexica no sélo era el encargado de mantener el orden cdsmico,
sino también tenia la responsabilidad del ideal ético, como diria Alfonso Caso, pues la
lucha del Sol contra los poderes de la noche no sélo es un combate entre dioses, sino una
lucha entre el bien y el mal, obviamente Huitzilopochtli es el bien y la luna y las estrellas

representa el mal, como ya hemos visto en los distintos mitos que relatan el combate.

138 Caso, Alfonso, EI Pueblo del Sol, FCE, México, 2000, p. 121.
B9 Ibidem, p. 122.
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“En consecuencia —continiia Caso—, el azteca debe emprender esta lucha ética hasta
lograr que su caudillo divino triunfe de los dioses malvados que planean la destruccion del
hombre, y hasta lograr que el hombre triunfe, asimismo, de los malévolos poderes que
representan el pecado (...) el pecado mas grave es la falta en la colaboracion con el plan
divino; es decir, la falta de cumplimiento a los deberes para con los dioses, o el temor en el
combate”.'*’

Por ello, la virtud principal del mexica era el valor en el combate, cuya recompensa
en el plano divino, si moria en la guerra, era ser compafiero del dios portentoso en su
trayecto diurno y disfrutar de los deleites que ese paraiso le ofrecia “y esta manera de
muerte es deseada de muchos, y muchos tienen envidia a los que asi mueren, y por esto
todos desean esta muerte, porque los que asi mueren son muy alabados™;'*! y en el plano
mundano era la riqueza material y el prestigio social, tan estimado y anhelado por los
hombres. Aspecto éste que se refleja en varias cronicas que de ¢l hablan.

Al respecto, Duran registra un discurso que, supuestamente, dirigio Tlacaélel a los
guerreros mexicas, previo a un combate, cuando se instituyeron las “guerras floridas”:

“...quando vais 4 un mercado y ves una galana joya para las orejas 0 para las
narices, ¢ veis unas galanas y ricas plumas, por ventura ;no acudiciais 4 ellas y dais todo lo
que os piden por ella? Pues avis de saber que vuestro rey, que presente estd, es su voluntad
que estas preseas de becotes, guirnaldas de oro y plumas de diferentes colores, orejeras y
brazaletes, rodelas, armas, devisas, mantas, cefiidores ricos, que los valerosos y esfor¢ados
hombres, de hoy mas no las compren, sino que los reyes se las den en pago y premio de sus
valentias y memorables hechos...”. '*

De lo contrario, “el que no osase ni atreviese a ir 4 la guerra, aunque sea hijo del
mesmo rey, le privamos de hoy mas de todos estos beneficios; y use de los vestidos y trajes
que usan los hombres baxos y de poco valor, para que se conozca su cobardia y poco
coragOn y no le sea permitido vestir ropas de algodon, ni usar plumas, ni le den rosas como

a los demas sefiores, ni humacos de olor, ni beba cacao, ni coma comidas preciadas y sea

. . 143
tenido por hombre baxo y sirva en las obras comunes aunque sea de sangre real...”. ™ Y,

140 Caso, Alfonso, Op. cit, p. 122.

14! Sahagiin, Fray Bernardino, Op. cit. t. 11, 1. VI, p. 143.
2 Duran, Fray Diego, Op. cit., p.290.

3 Idem.
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efectivamente, segiin esta cronica, tal castigo se efectud en tiempos de Motecuhzoma 11,
cuando los principales guerreros se comportaron poco valerosos durante una de las “guerras
floridas”, por lo que anduvieron un afio “deshonrados”; y al siguiente lavaron su error
haciendo muchos cautivos y portdindose muy valerosos en otra “guerra florida”.

Con estos ejemplos vemos, como operaba la propaganda, en primer lugar con un
discurso inflamado, lleno de promesas de grandeza, y en segundo lugar con el castigo de la
deshonra si fallaban como soldados de dios que eran; castigo similar al destierro de la
antigua Grecia. En este sentido, lo que la ¢lite explotaba era la pulsion agresiva de poder y
éxito, regulado por el principio de realidad del premio-castigo.

2.9 Los mitos teogonicos mexicas

Para que la dimension psicoldgica y moral del mito sea posible, el gobierno debe encontrar
los modelos de rectitud y valor que sirvan como soporte de la conducta social. Esta el la
funcion de los mitos teogdénicos, seguin Amador Bech, y como ya lo vimos, “narran los
hechos fundamentales de los dioses y los héroes”. En este caso, Quetzalcoatl 'y
Huitzilopochtli, son las deidades en cuyo accionar (registrado por los mitos) se sustentd
toda la virtud del hombre mexicano.

2.9.1 Quetzalcoatl, el mito del héroe civilizador

“El mito del héroe es de vital importancia —dice Amador Bech— porque constituye
una estructura profunda que ha determinado desde los origenes de la cultura humana, la
interpretacion, no sélo de la historia social o de los complejos procesos de formacion de las
identidades colectivas e individuales, sino, una gran variedad de aspectos de la vida
humana”."**

El caso de Quetzalcoatl es ilustrativo y tan importante que ha sido tratado por
diferentes investigadores y de formas muy diversas. No pretendemos aqui profundizar en
ello, a sabiendas de la bibliografia abundante. Lo trataremos en el sentido de que este
personaje fue utilizado por la propaganda mexica como ejemplo de rectitud y cultura, en
franca paradoja con el caracter guerrero del dios portentoso Huitzilopochtli.

Ya vimos que Quetzalcoat! es uno de los dioses principales o el principal
mesoamericanos, creador del mundo y de los hombres, representado en su momento por su

sacerdote homonimo, rey de la extinta Tula, la capital cultural, de la que los mexicas

144 Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 61.
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quisieron ser reflejo. Tanto en su forma humana (si damos crédito a que existid el
personaje), como en su forma divina, Quetzalcoat! cumple con los requisitos del héroe, del
héroe civilizador.

Segun Amador Bech, los “héroes son todos fundadores de los elementos esenciales
de la cultura, de ahi que tiendan a exagerarse sus hazafias y la antigiiedad de sus hechos
principales”.'* Por lo que, desde la perspectiva psicoldgica y moral del mito, estas figuras
cumplen la funcidon primordial de operar como modelos de comportamiento ejemplar,
siendo asi, vehiculos de transmision de los valores primordiales de la cultura, a la manera
en que hoy se presentan —desvirtuada y estereotipada— los superhéroes de las tiras comicas,
llevados al cine y utilizados con fines de propaganda (mantener el status quo occidental-
norteamericano).

Dice Julio Amador que “en los mitos teogdénicos de todas las culturas aparecen
siempre los héroes civilizadores a quienes se atribuye el invento de las herramientas, armas
y medios de vida fundamentales de la sociedad”."*® Esto mismo es lo que se le atribuye al
Quetzalcoat! humano (rey de Tula), el creador de las ciencias y las artes.

Pero, para que el héroe sea lo que es, debe de revelarse y cumplir un ciclo, dividido
en tres etapas: la partida, la prueba y el retorno. En la partida cobra conciencia de su
mision, en la que enfrenta diversas pruebas, tanto internas como externas y en caso de
triunfar, regresa victorioso a lugar de partida para dar la buena nueva de su “aventura”,
compartiendo los beneficios de la misma a sus semejantes o a quienes dependan de é€l.
Durante la prueba “el héroe se mueve en un paisaje de suefio poblado de formas
curiosamente fluidas y ambiguas, en donde debe pasar por una serie de pruebas. Esta es la
fase favorita de la experiencia mitica (...) El héroe es solapadamente ayudado por el
consejo, los amuletos y los agentes secretos del ayudante sobrenatural que encontrd antes
de su entrada a esta region”.'*’ Basta recordar el viaje que emprendié Quetzalcéatl a la
region de los muertos en busca de los huesos preciosos para dar vida a los hombres, o su
viaje al interior de la montaia de los mantenimientos donde le rob6 el maiz a la hormiga

para darselos a los hombres.

15 Ibidem, p. 166.
146 Ibidem, p. 165.
7 Ibidem, p. 63.
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Asi, como diria Alfonso Caso, Quetzalcoatl es el arquetipo de santidad; su vida de
ayuno y penitencia, su caracter sacerdotal, su benevolencia con sus hijos, los hombres, son
una constante en los registros que de €l se tiene. Noticias que tuvieron los mexicas, por lo
cual lo elevan a la categoria de modelo de virtudes como una consecuencia del prestigio
que se crearon con base en el ideal tolteca, mismo que completaba la nocion de ser el
pueblo elegido del sol. El mexica, no solo seria el pueblo salvador del desastre que
implicaba la destruccion del quinto sol, sino que también era el pueblo elegido para
civilizar a los que iba conquistando. Tenochtitlan seria el modelo, como lo fue Tula, de la
maxima expresion cultural de todo el Anahuac, y eso solo seria posible apropiandose del
mito de la serpiente emplumada. Pero, en franca contradiccion, Quetzalcoatl no era el
numen tutelar del pantedn mexica; Huitzilopochtli tenia ese privilegio.

2.9.2 La traicion a Quetzalcéatl o 1a Némesis del poder

Una hipotesis interesante podria ilustrar lo que acabamos de decir. La arquedloga francesa
Laurette Séjourné, dice en este sentido que “todo lo que se puede decir es que las leyes de
perfeccionamiento interior ensefiadas por Quetzalcoatl sirven a los aztecas para apoyar una
sangrienta razon de Estado: la union mistica con la divinidad, que el individuo no puede
alcanzar mas que por grados sucesivos y solamente al cabo de una vida de contemplacién y
penitencia, estd ahora determinada por la manera en que se muere”.'*® Esto es, que como
indica la dimension psicologica y moral del mito, en la que el hombre aspira a la perfeccion
mediante la practica de las virtudes, en el caso mexica, la recompensa espiritual se alcanza
con algo mas simple: la muerte en la guerra o en la piedra del sacrificio. A esto es lo que
llama la autora “la traicion a Quetzalcoatl”.

Es traicion, porque a su juicio, la élite mexica se apropid de los valores que
representaban la doctrina de Quetzalcoatl, para utilizarlos en sus fines politicos. Argumenta
que la esencia mexica era la de un pueblo ndmada, cazador e ignorante que, para lograr sus
objetivos de dominio, tuvo que recurrir a las ensefianzas ya establecidas, pues era el unico
camino para darse legitimidad e imponer su visidn mistico-guerrera. Para S¢journé es
incompatible e incomprensible la coexistencia de una doctrina que promovia las maximas
virtudes: bondad, humildad, paz..., el respecto por la vida de los semejantes; en oposicion a

una doctrina que tomaba la vida humana para satisfacer una necesidad césmica, a pesar de

1% S¢journé, Laurette, Pensamiento y religién en el México antiguo, FCE, México, 2003, p. 35.

230



que esta necesidad estuviera investida de la méxima honra: morir para salvar a la
humanidad del cataclismo. Lo cierto es que asi era: la moral de la vida mexica estaba
orientada por el ideal de Quetzalcoatl y su accionar politico estaba sustentado en la idea del
Pueblo del Sol. No es dificil entender esto si lo comparamos con los tiempos de la “Santa”
Inquisicion: el actuar politico de la Iglesia Catdlica, quemando herejes (;disidentes politico-
religiosos?), en contra de la filosofia de “ama a tu projimo” de la doctrina de Cristo...'*

Argumenta todavia maés la investigadora a su hipotesis: “La existencia de
Tenochtitlan reposaba sobre los tributos de los paises conquistados, y es facil comprender
la necesidad imperiosa que tenian los aztecas de un sistema de pensamiento que sostuviese
su imperialismo. Es indiscutible que la necesidad cosmica del sacrificio humano constituyo
un slogan ideal, porque en su nombre se realizaron las infinitamente numerosas hazanas
guerreras que forman su historia”.'>

Insiste, S¢jorné, que los sacrificios, destinados al sol no tenian otro fin que el
politico. “Tomar en serio sus explicaciones religiosas de la guerra es caer en la trampa de
una grosera propaganda de Estado (...) no se ve jamas a los sefiores aztecas impacientes
por alcanzar la gloria solar en nombre de la cual mataban a la humanidad pues su
encarnizamiento por vivir no era menor que su afan de poder. Si hubieran creido
auténticamente que la unica finalidad de la existencia era hacer don de su vida, el sacrificio
no hubiera quedado limitado a seres juzgados inferiores —esclavos y prisioneros— sino que
hubiera sido exclusivo de la élite”."”!

Si bien es cierto que los sacrificios humanos en masa fueron mas una consecuencia
que una causa de la propaganda mexica, debemos tomar la tesis de Sejourné con cautela.
Una lectura mas detallada nos muestra su aversion por las occisiones rituales, motivo por el
cual niega todo caracter religioso a las practicas mexicas, cosa en la que no estamos de
acuerdo. Es tanta la complejidad de este tema que nos resulta dificil entender el actuar
mexica al respecto. ;Cémo podemos entender la traicion a Quetzalcoatl?

A nuestro juicio, puede explicarse ¢ésta por la “Némesis del poder”, de la que ya

habiamos hablado, en donde el héroe deviene en tirano. Si nosotros decimos que la é¢lite

14 Cabe advertir una gran diferencia: las muertes infringidas por la Iglesia Catélica eran un castigo y no una
ofrenda a dios, como si lo eran —al menos en apariencia— las muertes rituales mexicas.

130 Sgjourné, Laurette, Op. cit, pp. 37-38, (Las cursivas son de la autora).

B Ibidem, p. 43.
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mexica utilizd los arquetipos del héroe civilizador en el caso del Quetzalcoatl y del héroe
guerrero en el caso de Huitzilopochtli —como veremos adelante—, en donde el ideal del
héroe que lucha por liberar a su pueblo de la tirania, cuando alcanza su objetivo y se hace
con el poder, necesariamente toma uno de los dos caminos posibles: “En el sentido
profundo del mito (del héroe) —segin Amador Bech—, la finalidad es la obtencion de la
sabiduria. En el sentido limitado, la obtencion del poder que es visto como un «nuevo poder
justo que se establece sobre el mundo». En el primer caso el simbolo correspondiente es la
espada y en el segundo el cetro de dominio o el libro de la ley”."** En el caso mexica vemos
que se quedaron en el plano limitado: la obtencion del poder por el poder que,
paraddjicamente, la tendencia indicaba que un sector de la élite mexica, en vispera de la
llegada de los espaioles, ya aspiraba a una religiosidad profunda, teniendo como ideal la
doctrina de Quetzalcoatl.

La realidad indica, en el caso del héroe, representado por el gobierno mexica, que su
ideal de justicia libertaria se subordind a los intereses ya conocidos, convirtiéndose en un
sistema de justicia coercitivo de premio-castigo (basta echarle un vistazo a las multiples
penas capitales aplicadas a las mas minimas faltas). Este “proceso condujo a la concepcion
de la guerra como medio de aniquilacion del enemigo y a la paulatina degeneracion de la
figura del guerrero y su conversion en un mero ente disciplinado que sirve ciegamente a
una causa”.'”?

La Némesis del poder “es la logica por medio de la cual, en ausencia de una
comprension profunda del poder, todo héroe, todo salvador, termina por convertirse en su
contrario: el tirano. Todo movimiento revolucionario mesianico que lucha contra la
injusticia, participa en un proceso ideoldgico y politico que lenta, pero, inexorablemente, lo
lleva hacia la dictadura. Su trayecto termina, al detentar el poder gubernamental,
encarnando la tirania y la injusticia contra la que originalmente se levanto”.'>*

De cierta manera, la Némesis del poder de la élite mexica se dio gradualmente En
un principio lucharon por liberarse de la tirania de Azcapotzalco, ya en el poder, comenz6 a

gestarse la némesis, hasta llegar a la verdadera tirania de Motecuhzoma II. Por otro lado, ya

se manifestaban esbozos de superar esta etapa para aspirar a una religiosidad mas profunda,

152 Amador Bech, Julio, Op. cit,, p. 67.
133 Ibidem, p. 68.
3 Ibidem, p. 73.

232



lo cual no se logro por la interrupicon abrupta del desarrollo de la sociedad. Esto explicaria
entonces el concepto de traicion a Quetzalcoatl de Séjourné. Todo se reduce al poder, diria
Federico Campbell.

2.9.3 Huitzilopochtli, el arquetipo del guerrero

Si Quetzalcoat! cumple con los requisitos del héroe civilizador que sirvié de modelo para
sustentar la moral mexica; Huitzilopochtli, sin duda, cumple con los atributos del héroe
guerrero y se convierte como tal en el arquetipo del destino del hombre mexica: la guerra
sagrada.

Mas como creador del mundo (los cuatro Tezcatlipocas), el mito de Huitzilopochtli
es la narracion del guerrero perfecto —como ya vimos—, el concebido milagrosamente y
nacido en el momento justo para defender a su madre de sus hermanos, los cuatrocientos
del sur y la Coyolxauhqui, y que, con su rayo de fuego (xiuhcoatl), logra vencerlos y se
convierte asi en el héroe sustentador del orden césmico. El, como sol, ha de librar esta
batalla mitica todos los dias: nacer de su madre, la tierra (Coatlicue), en el oriente,
emprender su viaje diurno, acompanado hasta el cenit por su corte guerrera de las almas
muertas en combate y por la tarde de las almas, también guerreras, de las mujeres muertas
en parto. Y cuando llegue a la tierra de los muertos habra de librar la batalla celeste contra
las fuerzas nocturnas, para después vencerlas y regresar triunfante a reinar de nuevo en la
cumbre del cielo, cumpliendo asi el ciclo del héroe, el héroe guerrero.

Dice Amador Bech que el guerrero como tal, se perfila cuando existe una lucha a
favor de ideales elevados o contra un estado de cosas considerado como injusto o contra un
tirano, penetrando asi en el terreno del mito escatoldgico, en tanto medio para salvar al
mundo de la catastrofe. Se convierte entonces en “el demiurgo de las historia. Cuenta con
dos armas fundamentales: el poder de la palabra —elocuencia que le permite ganar adeptos
para su causa— y con la espada —simbolo de la justicia, del poder sobre la vida y la

s 155

muerte”.”” Por eso, el guerrero, “en tanto héroe caracteristico de la accion transformadora,

se convierte en agente del ciclo: es el personero del destino, prolongando el movimiento

. . ., . 156
vivo y el impulso que movié al mundo por primera vez”.

135 Amador Bech, Julio, Op. cit., p. 66, (Las cursivas son del autor).
156
Idem.
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Todo esto nos lleva a ver en Tlacaélel al guerrero perfecto, arquetipo de todo
guerrero mexica si recordamos su hazana en la guerra contra el tirano Maxtlatl de
Azcapotzalco. El cihuacoatl poseia la elocuencia de la palabra como primera arma y el
escudo y la flecha, simbolo de la espada justiciera, como segunda. No dudamos, entonces
que la figura de Tlacaélel sirvid a los jovenes guerreros como ejemplo de valentia y
decision en su papel guerrero y como modelo de virtud y moral en su papel de supremo
sacerdote, cumpliendo de esta manera también el arquetipo del héroe civilizador. Incluso,
en caso de no haber existido Tlacaélel, su sola evocacion mitica cumplia la funcion
propagandistica en la formacion del guerrero mexica. Esta figura de Huitzilopochtli, el
guerrero perfecto, fue representada, en primera instancia, por Tlacaélel y la clase guerrera
que triunfoé sobre el macehual en los inicios del imperio, ya que ‘“el proyecto guerrero,
traducido al lenguaje politico, es el de la afirmacion territorial: hallazgo, fundacion y
proteccion de un lugar en el mundo y transformacién de éste de acuerdo a un ideal
moral”."”” Posteriormente, el tlatoani seria el encargado de encarnar el mito del héroe
guerrero.

Continia Bech: “En el mito original, el guerrero es capaz de derrotar al tirano
porque posee la clave de su debilidad: la pretension de dominar al mundo sin antes
dominarse a si mismo. Todas las doctrinas esotéricas que estan en la base del camino del
guerrero, como camino de sabiduria, muestran que su ensefianza siempre presupone que el
aprendizaje de las artes marciales es solo el medio para la preparacion espiritual del
guerrero, la ensenanza de las claves que le permiten aprender a conocerse asi mismo y a
dominar a sus demonios interiores. El guerrero nahua conocia este periplo muy bien. Entre
los rituales de iniciacion del guerrero nahua se encontraban aquellos destinados a ensefarle
a vencer el miedo y el dolor, lo importante del proceso era que esta ensefianza no constituia
una mera técnica, sino, una experiencia mistica que se valia de ciertas técnicas psiquicas y
corporales para introducir al guerrero en un mundo mas alla del dolor y el miedo, en un
lugar que es el de lo sagrado™."™®

Sirva esto como la explicacion del estoicismo del soldado mexica, del que tanto han

hablado, a favor, los estudiosos de la cultura nahuatl. Nuevamente los relatos miticos son

57 Ibidem, p. 69, (Las cursivas son del autor).

"% Ibidem, p. 67, (Las cursivas son del autor).
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utilizados para un fin concreto: la preparacion del “super soldado”. “La figura del dios, del
héroe o del dios-héroe y el relato €épico de sus hazafias, permiten que los modelos
arquetipicos de la cultura se fijen en los iniciados a través de la constante repeticion y la
experiencia traumatica del ritual iniciativo. Esta asimilacion no esta exenta de violencia —
que es propia de todo ritual de iniciacion— y que es el unico medio encontrado por las
sociedades tradicionales para que el arquetipo moral y su comportamiento ejemplar se
arraiguen en el iniciado”.' Y es cierto, los informantes de Sahagin nos hablan de ello
cuando se refieren a las celebraciones hechas a honra de Huitzilopochtli precisamente, en el
mes de Panquetzaliztli.

Después de realizados los sacrificios correspondientes, al tercer dia, dice Sahagun,
se hacia una ceremonia en la cual habia dos bandos de jovenes, uno del telpochcalli y otro
del calmecac. Entonces los dos grupos escaramuzaban entre si teniendo como armas ramas
de oyamel y caflas macizas “y cuando se aporreaban con ellas hacian grande ruido,
lastimabanse los unos a los otros y a los que cautivaban fregabanles las espaldas con pencas
de maguey molido, lo cual hace gran escocimiento...”. "% En este ritual que poco tenia de
simulado, les era permitido a los vencedores despojar de sus pertenencias a los derrotados,
a la manera de una conquista verdadera.

Por eso, el ideal de todo mexica es convertirse en el mejor guerrero, a semejanza del
dios Huitzilopochtli y del guerrero Tlacaélel. E1l maximo galardon guerrero era convertirse
en guerrero aguila y jaguar: el ave, como simbolo del sol; el felino, su contrario, como
simbolo del inframundo. “El aguila y el tigre son los animales en los que encarnan las
potencias de la luz y las tinieblas, y los guerreros que han alcanzado la alta dignidad de
llamarse con esos nombres estan dedicados mas que los otros a procurar al Sol su alimento
por medio del sacrificio”.'® Y es que ese fue el mandato (mitico) del dios, desde que
andaban peregrinando:

“La primera cosa que os adornara sera la cualidad del 4guila, la cualidad del tigre, la
Guerra Sagrada, flecha y escudo; esto es lo que comeréis, lo que iréis necesitando; de modo

que andaréis atemorizando: en pago de vuestro valor andaréis venciendo, andaréis

19 Ibidem, pp. 62-63.
160 Sahagun, Fray Bernardino de, Op. cit., t. I, L. 11, p. 213.
1! Caso, Alfonso, EI pueblo del Sol, p. 53.
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destruyendo a todos los plebeyos y pobladores que ya estan asentados alli, en cuanto sitio
iréis viendo™.'%?

De esta manera, tanto el mito del héroe civilizador y del héroe guerrero, sirvieron a
la €lite mexica para crear la ideologia sobre la cual se sustentd su actuar social, politico y
religioso. Y, al igual que estos dos mitos, el alma y el cuerpo social mexicanos crearon un
caracter de contraste muy particular: némada-sedentario, cazador-agricultor, guerrero-
civilizador, barbaro-culto, idolatra-mistico... aguila-tigre, Huitzilopochtli-Quetzalcoatl. ..

Al respecto, dice Yolotl Gonzéalez Torres: “El mito del nacimiento milagroso de
Huitzilopochtli en Coatépec, y su lucha contra los huitznahua, en el que se reitera la
importancia de la obediencia y los nefastos resultados de la desobediencia, es otra muestra
de la manipulacion religiosa que suftria el pueblo y que se trataba de confirmar todos los
afios mediante la escenificacién en la fiesta de panquetzaliztli”.'®

Solo asi puede explicarse el nacimiento-auge-“decadencia” del imperio tenochca:
con su varios mitos, incluso el pueblo mismo se compara a los mitos, pues la grandeza
mexica vivio una €época “oscura” que vio a la luz cuando alcanzaron el poder y tuvo su
viaje hasta alcanzar su esplendor, el cenit, y habria de entrar al horizonte, a las tinieblas,
para terminar con toda esa grandeza alcanzada.
2.10 La sugestion en los rituales de sacrificio humano
En este apartado no es intencion nuestra poner juicios de valor a la practica del sacrificio
humano entre los mexicas; no nos corresponde, como tampoco la descripcion detallada de
los tipos de la misma, mucho menos presentar una cantidad, real o aproximada de los
muertos por esta causa. Lo que nos interesa es relacionar el sacrificio humano con la
propaganda ejercida por el Estado mexica. Creemos que esto es posible, ya que la occision
ritual tiene estrecha relacion con los mitos escatologicos, en tanto que fueron los dioses
creadores quienes se auto-sacrificaron para que existiera el mundo y los hombres; ahora,
ellos habrian de corresponder a eso: otorgar el “alimento” sagrado, los corazones y sangre
humanos, para que el Sol continuara con su ciclica batalla; esa era la justificacion mitica.

Ademas, los rituales de sacrificio humano reproducian cada afio los temas miticos.

De esta manera, “se lograba que el tiempo mitico se hiciera presente y que tuviera asi una

162 17,
Ibidem, p. 119.

163 Gonzalez Torres, Yolotl, El sacrificio humano entre los mexicas, FCE, CONACULTA, INAH, México,

2006, p. 111.
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vigencia indefinida, ya que el representar en el ritual un hecho ocurrido mucho tiempo atrés
hacia que volviera a ocurrir en el momento mismo del sacrificio”.'®*

Si atendemos bien a las fuentes podemos ver que la practica del sacrificio humano
era algo no muy bien aceptado por la mayoria de los pueblos, sino entonces, ;por qué
castigar a quién se negara a presenciar la ceremonia?, o ;por qué el sacrificio de la hija del
soberano de Culhuacan fue motivo de guerra en contra de los mexicas? ;Por qué
Nezahualcoyotl primero y Nezahualpilli después no podian ocultar cierta aversion hacia el
sacrificio humano, llegando incluso a dudar de que este fuera el camino deseado por los
dioses? ;Por qué la inmolacion de personas se convirtio en la queja perfecta de los pueblos
sometidos a Tenochtitlan a la llegada de los espafioles?

Podemos hablar entonces de que el sacrifico humano, que en un principio tenia la
funcion de obtener los favores de los dioses para que éstos les dieran el sustento a los
hombres y los protegieran de los desastres naturales, con el tiempo se diluy6é en una razoén
de Estado, en donde el objetivo principal de inmolar seres humanos tenia la doble funcion
de mantener el orden cosmico, por un lado y la de conferir riqueza y prestigio a quien se
hacia de cautivos en la guerra para el sacrificio, por el otro. No olvidemos que esta practica
de sacrificar era exclusiva de la élite; un macehual, por mas que quisiera congraciarse de
esta manera con el dios no podia hacerlo, a no ser que sirviera con su vida misma como
ofrenda a los dioses.

Al ser una razén de Estado, el sacrifico humano jugaba un papel de persuasion-
sugestion ante las masas, como un tipo de mecanismo de control-seduccion. Pues, ante
todo, la occision ritual mexica —quitandole su aspecto religioso— era un espectaculo digno
(¢0 indigno?) de contemplarse. “El rito sacrificial se volvidé una demostracion de poder del
Estado y el aspecto religioso pasé a segundo plano. Se convirtié en una excusa para exhibir
el poderio mexica y por ello adquirid mayor espectacularidad”,'® dice Gonzalez Torres,
quien ademas no duda en considerar este acto, siempre masivo, como “una forma de
terrorismo y de represion contra los pueblos rebeldes, revestido con la funcion religiosa de

alimentar a los dioses”.

14 Ibidem, p. 132.
15 Ibidem, p. 242.
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En este sentido, podriamos describir la espectacularidad de los diferentes tipos de
sacrificios, pero mejor remitimos al lector a las muchas fuentes que tratan el asunto:
Sahagiin y Duran son de los que mejor detallan estas ceremonias. En nuestro caso, hay un
ritual que ilustra muy bien lo planteamos arriba. Se trata del llamado “sacrifico gladiatorio”
que, hasta por el mismo nombre, tiene mucha relacion con el espectaculo del imperio
romano, el llamado circo romano, en el que un esclavo, en clara desventaja (hecho guerrero
a fuerza), se enfrentaba a verdaderos guerreros o a animales salvajes. Todo ello con la
intencion de entretener a las masas. De la misma forma, creemos que funcionaba el
sacrificio gladiatorio mexica.

Este ritual se hacia en la fiesta del mes Tlacaxipehualiztli (desollamiento de
hombres) a honra del dios Xipe y consistia en amarrar a un cautivo desnudo del pie a una
piedra redonda con un orificio en medio, llamada “temalacatl” (Duran). Hecho esto, se le
daban un garrote de pino a manera de espada que en lugar de tener navajas filosas como el
macuahuitl tenia bolitas de plumas. Con esta “arma”, un escudo de madera y otras cuatro
varas que tenia en el suelo a su disposicion, el cautivo tenia que defenderse de cuatro
guerreros; dos aguila y dos jaguar, quienes si tenian toda su indumentaria y sus armas
verdaderas para atacar gradualmente al cautivo, en caso de que éste lograra vencer o cansar
a cada uno de los guerreros. Si lograba someter a los cuatro, “luego venia otro quinto, que
era izquierdo, el cual usaba de la mano izquierda por derecha: éste le rendia (al cautivo) y

166 (LlIl

quitaba las armas, y daba con €l en tierra; luego venia el que se llamaba looallaoada
sacerdote), y le abria los pechos y le sacaba el corazon™.'’

Dice Duran que “concurria al espectdculo toda la ciudad al mesmo templo del ydolo
en el qual se ofregia aquel sacrificio (y) era templo particular y vistoso asi por su altura
como por haber en ¢l tantas particularidades de piedras para sacrificar”.'®® Al respecto dice
Yolotl Gonzalez que “en los templos mexicas el téchcatl (piedra del sacrificio) siempre
estaba situado en un lugar estratégico desde el punto de vista del espectaculo, ya que el

o . , 169 .
sacrificio debia ser observado por el mayor nimero de personas”. ” El principal punto para

el sacrificio, sin duda, es el que se ubicaba en el Templo Mayor, pues éste fue “construido

168 Youallduan, bebedor de la noche”, tal vez.

167 Sahagun, Fray Bernardino de, Op. cit., t. I, L. 11, p. 145.
'8 Duran, Fray Diego, Op. cit, t. II, p. 108.

1% Gonzalez Torres, Yolotl, Op. cit., p. 164.
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ex profeso para los grandes espectaculos religiosos, entre los que ocupaba el lugar central el
rito del sacrifico humano”.'”

Pero no solo la ubicacion del sito del sacrificio jugaba un papel importante dentro
del ceremonial-espectaculo, el ambiente era un ingrediente mas para que la sugestion del
acto principal surtiera un efecto demoledor en las masas que presenciaban tal cosa. “La
musica, la danza y los cantos tenian gran importancia en el ceremonial (...) Ademas de su
funcioén social y politica, el canto y la danza deben haber tenido una importante funcioén
catartica para los practicantes y para los oyentes, a lo que hay que afiadir los efectos de los
hongos alucindgenos ingeridos sobre todo por las clases superiores”.'”!

Otra prueba de que una de las funciones alternas de los rituales de sacrificio humano
era demostrar el poder mexica, lo tenemos en lo que cuenta Sahagin y confirma Durén: los
“enemigos de casa”, como eran llamados los tlaxcaltecas y huexotzincas, enviaban
representantes a estas ceremonias, por supuesto, solo las clases dirigentes de ambas partes
sabian esto; no resultaba conveniente que el pueblo se enterara de ello.

“A este espectaculo secretamente venian a mirar y a estar presentes aquellos con
quien Moteccuzoma tenia guerra, que eran los de esa parte de los puertos de Huexotzinco,
de Tlaxcala, de Nonoalco, de Cempoala y otras partes muchas, y los mexicanos
disimulaban con ellos porque dijesen en sus tierras lo que pasaba cerca (acerca) de los
cautivos”.'”?

Por su parte, Durdn cuenta que los “enemigos de casa” fueron invitados a la
ceremonia de entronizacion de Motecuhzoma Il y que “desde este dia, quenta la historia,
que tres veces en el afio convidaba Montecuma 4 los reyes y sefiores enemigos y les hacia

173
gran fiesta™!’

y les hacia todo tipo de obsequios al igual que hacian los tlaxcaltecas con los
representantes de Motecuhzoma que visitaban aquellas tierras.

De esta manera concluimos que, por un lado el sacrificio humano cumplia una
funcion de caracter religioso, cohesionadora, reproductora de los mitos y por otra, de
acuerdo con Yolotl Gonzales, que a su ves concuerda con la tesis de Séjourné en el aspecto

de que ‘el sacrifico se habia convertido, entre los mexicas, en un medio de presion de tipo

70 Idem.

" Ibidem, p. 112.

172 Sahagiin, Fray Bernardino de, Op. cit., t. I, 1. II, p. 147, (los paréntesis son mios).
' Duran, Fray Diego, Op. cit., t.I, p. 477.
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politico, lo cual, a nuestro modo de ver, no le quita su caracter religioso porque —y aqui es
donde surge nuestra diferencia basica— la religiéon puede convertirse y de hecho ha sido una
verdadera arma represiva, como lo demuestra la historia de la humanidad hasta nuestros
dias”.'"*
2. 11. La dimension cognoscitiva del mito: La retorica como metalenguaje de las clases
altas
Retorica, en que vemos al orador intentando persuadir y lograndolo en sus oyentes. Las
arengas que se ponen en este libro del que felicita al rey recién electo, del rey mismo a su
pueblo y a sus electores, o los discursos que el padre hace a sus hijos, son muestras precisas
de la manera ampulosa y redundante de los tecutlatoque, o de los padres de familia que
habian aprendido con esmero estas a veces largas exposiciones de motivos y exhibicion de
sentimientos y afectos.

Angel Ma. Garibay K., Introduccion al Libro VI

de la Historia de Sahagtn (Op. cit.).

Uno de los aspectos significativos de esta dimension del mito, se refiere a la
utilizacion de un lenguaje especial para transmitir el contenido mitico (histérico y moral)
para que este sea aprendido. Dice Julio Amador Bech: “El mito se vale de un lenguaje
peculiar, basado en imagenes y figuras poéticas, que son las linicas que permiten proponer
una explicacion de los misterios de la vida. Para decirlos, para nombrarlos, hace falta otro
lenguaje distinto del cotidiano, distinto del lenguaje utilitario. Este es el lenguaje de las
homologias, de las metaforas™.'”

Sin duda, el lenguaje poético que empleaban los mexica como medio de
transmision-fijacion de sus historias, sus mitos, sus costumbre y sus ritos es uno de los
aspectos que mas han destacado autores como Garibay o Leon-portilla porque la riqueza
literaria contenida en esta forma de expresion contrasta con el misticismo guerrero que
caracterizaba a la sociedad. Este arte de la Flor y el Canto (metafora de poesia), como diria

Leon-Portilla se encontraba contenido en los diversos cuicat! (cantos) y tlatolli (discursos),

cuyas caracteristicas principales ademas del ritmo y el metro contenian “el paralelismo y la

17% Gonzélez Torres, Yolotl, Op. cit., p. 87.
175 Amador, Bech, Julio, Las raices miticas del imaginario politico, UNAM, México, 2004, p. 22.
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repeticion, con variantes, de un mismo pensamiento”.'’® Hay que recordar que el mensaje

persuasivo, propagandistico o publicitario, se sirve de la retérica en su elaboracion, ademas
de que utiliza como método de fijacion la repeticion constante del mismo. Estos “cantos” y
“discursos” se diferenciaban entre ellos por su contenido:

Los teocuicatl (cantos divinos), narraban los mitos de la creacion y destruccion del
mundo, asi como los hechos primordiales de los dioses; Cuauhcuicat! (cantos de aguilas),
ocelocuicatl (cantos de jaguares), yaocuicatl (cantos de guerra) “eran diversas maneras de
nombrar a las producciones en las que se enaltecian los hechos de capitanes famosos y las
victorias de los mexicas o de otros grupos”;'’’ xochicuicatl (cantos de flores), xopancuicatl
(cantos de primavera) e icnocuicatl (cantos de tristeza), eran composiciones de tono lirico
con motivos de reflexion principalmente. Una caracteristica de estos cuicat/, que menciona
Leon-Portilla, es que en ocasiones se hacian acompafar de musica, baile y representacion
para crear un mayor “impacto” en el receptor.

Respecto de los tlahtolli, dice Ledn-Portilla, que en ellos se “comprendia todo
aquello que, no siendo pura inspiracion o recordacion poética, se ofrecia como fruto de
inquisicién y de conocimiento en diversos grados sistematico”,'”® o sea, comprendian un
discurso, un relato, una historia o una exhortaciéon. De aqui su clasificacion en
huhuehtlahtolli (discurso de los ancianos) —la forma discursiva mas importante, sin duda—
que comprendian exhortaciones de contenido moral, principalmente; teut/ahtolli (discursos
divinos), a la manera de los teocuicat! comprendian relatos acerca de las divinidades; ye
uecauh tlahtolli (“relatos acerca de las cosas antiguas™) o ihitolloca («lo que se dice de algo
o alguien»);'” eran los relatos histéricos; tlamachilliztlahtol-zazanili, comprendian las
narraciones miticas; in tonalli itlahtlatollo, era la forma en que se hablaba de los destinos
del hombre, contenidos en el tonaldmatl o calendario adivinatorio y, finalmente, estaban los
nahuatlahtolli, que comprendia un lenguaje “magico”, acerca de las cosas de supersticion
de los mexicas, utilizado por gente que hoy es calificada como “brujos” o “hechiceros”.

Destacamos estas distintas formas discursivas del pueblo mexica como uno de los

componentes principales de su propaganda, pues, no solo el relato en si, era importante,

176 1 - . . . e, L ..
Leon-Portilla, Miguel, Aztecas-Mexicas, desarrollo de una civilizacion originaria, Algaba Ediciones,

2005, p. 2001.
Y7 Ibidem, p. 202.
'8 Ibidem, p. 206.
179 Idem.
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sino la forma en que éste se presenta, ya que tiene por objetivo una mayor profundizacion
del mensaje, sea este propagandistico o no. Recordemos la importancia del discurso en la
formacion del imaginario politico. “La construccion del imaginario politico es un suceso
discursivo porque, ante todo, se vale de las estructuras lingliisticas para comunicar o
transmitir un mensaje determinado, cuya finalidad es la creacion de un discurso
socialmente aceptado™."™

Cabe afiadir que, en algunos casos, esta construccion, de alguna manera, comprende
monopolio de Estado. “Las sociedades establecen también, diversamente, las reglas de la
distribucién de los conocimientos, asi como las complejas relaciones de jerarquia e
intercambio entre las esferas de saber, su correspondencia con las distintas estratificaciones
sociales y sus multiples funciones™.'®' La comunicacion directa con el dios portentoso era
exclusiva de la parte mas alta de la élite mexica: los sacerdotes principales y el tlatoani.
“Aunque sois nuestro projimo y amigo, hijo y hermano, no somos vuestros iguales, ni os
consideramos como a hombre, porque ya tenéis la persona y la imagen y conversacion y
familiaridad de nuestro sefior dios, el cual dentro de vos habla y os ensefia, y por nuestra
boca habla, y vuestra boca es suya, y vuestra lengua es su lengua...”."®* Esto es parte del
discurso que se pronunciaba durante la ceremonia de entronizacion del nuevo soberano,
mismo que era dicho por “alguno de los sacerdotes, muy entendido y muy retérico, o era
alguno de los tres sumos sacerdotes, que el uno se llamaba Quetzalcoatl, y el otro
Totectlamacazqui, y el tercero Tlacoc, que eran sumos sacerdotes”.'®?

La apropiacion de un lenguaje “elevado”, tiene la funcion de control social y al
igual que la quema de codices —“no conviene que la gente conozca estos libros de pinturas”
—, lo mismo se hizo con el uso del lenguaje retorico: una manipulacion para que éste, en su
maxima expresion, fuera exclusivo de la clase dirigente constituida en gobernantes, consejo
supremo y sacerdotes o sabios (tlamatinime) encargados de la educacién del pueblo.
Incluso, esta actividad era una profesion muy bien remunerada o castigada, segun el orador,

y, naturalmente, era un oficio para las clases altas. “Los sefiores siempre traian consigo

muy expertos oradores, para responder y hablar cuanto fuera menester, y esto desde el

180 Amador, Bech, Julio, Op. cit., p. 228, (las cursivas son del autor).
81 Ibidem, p. 227.

182 Sahagun, Fray Bernardino, Op. cit., t. II, 1. VI, p. 95.

'3 Ibidem, p. 97.
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principio de su eleccion, los cuales siempre andaban a su lado”.™" Al respecto apunta Juan

Bautista Pomar:

“Esforzébanse los nobles y aun los plebeyos, si no eran para la guerra, para valer y
ser sabidos, componer cantos en que introducian por via de historia, muchos sucesos
prosperos y adversos y hechos notables de los reyes y personas ilustres y de valer. Y el que
llegaba al punto de esta habilidad era tenido y muy estimado, porque casi eternizaba con
estos cantos la memoria y fama de las cosas que en ellos componian y por esa razon era
premiado, no sélo por el rey, pero de todo el resto de los nobles™.'®

De alguna manera, la élite mexica comprendia un Estado paternalista, sin cuya
intervencion el pueblo estaba perdido, a oscuras, en la penumbra de la desazéon, maxime
cuando habia muerto un t/atoani. Por eso, cuando era electo el nuevo, el principal orador lo
conminaba: “Vos, sefior, por algunos afios los habéis de sustentar (al pueblo) y regalar,
como a nifios que estan en la cuna. Vos habéis de poner en nuestro regazo y en vuestros
brazos a la gente popular; vos los habéis de halagar, y hacerles el son para que duerman el
tiempo que viviéredes en este mundo”."*® Posteriormente, después de que el tlatoani, habia
exhortado al pueblo a que se manejara con rectitud y fuera valeroso en las guerras, venia
otra arenga dirigida al pueblo, con el fin de que atendiese las palabras del gobernante:

“Grandes son, ciertamente, los trabajos de los sefiores y reyes y gobernantes, y mira
que ahora que tu sefior te habla y exhorta a la obediencia y al bien vivir, no le
menosprecies, ni le desdefies; dentro de ti antes debes tenerle en mucho, porque tiene por
bien de hablarte y en verte en persona, y nuestro sefior dios le inspira lo que te dice; y esto
haslo de tener en mucho, y tenerte por digno de oir sus palabras, y debe las guardar dentro
de ti, como oro en pafo; tenlo por mochila para todo el tiempo que vivieres en este mundo,
y mira que no lo pierdas, ponlo dentro de tu corazon, porque te serd vida y consolacion todo
el tiempo que vivieres”.'®’

Finalmente, dentro del ritual de entronizacion, habia un “principal y sabio en el arte

del bien hablar” que respondia a nombre del pueblo, “agradeciendo la doctrina y

'8 Ibidem, p. 101.

185 Poesia Nahuatl, op.cit., Vol. II, “Introduccion”, p. VII.
186 Ibidem, p. 92.

"7 Ibidem, p. 118.
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razonamiento del sefior y protestando la guarda de todo lo que se habia dicho”. Notese que
no era un “hijo de vecino” quien hiciera esta funcion.

Sobra decir el efecto que muy posiblemente pretendian y lograban estos
huehuehtlatolli en el &nimo del pueblo. Como estos fragmentos que acabamos de ver hay
muchos en la obra de Sahagun, asi como algunos presentados por Ledn-Portilla en el libro
homonimo, registrado en la bibliografia de este trabajo. También hay abundancia de
diferentes cuicatl en los manuscritos que comprenden los tres volimenes de Poesia Nahuatl
(Coleccion de Cantares Mexicanos, Romances de los Sefiores de la Nueva Espaia),
también referidos en la bibliografia. Como ejemplo podemos mencionar alguno de estos
ultimos, principalmente los de caracter épico para darnos cuenta del potencial persuasivo en
la actividad principal mexica: la guerra:

La ciudad del dios de la guerra

Rodeada con circulos de jade perdura la ciudad, /irradiando reflejos verdes cual quetzal esta
Meéxico aqui. /Junto a ella es el regreso de los principes: /Niebla rosada sobre todos se
tiende. /{Es tu casa, autor de la vida, /aqui imperas tu: en Andhuac se oye tu canto /sobre
todos se tiende! /De blancos sauces, de blancas espadafias /es México la mansion. /Tu,
como garza azul vienes volando, /tu eres el dios. /Sobre ella ta abres tus alas, /arreglas tu
cola: son tus vasallos: /en todas partes ti imperas /desde México. /Que no hay placer en
vagar, /huya vuestra tristeza, oh Moteuczomatzin /oh Totoquihuatzin, ja quién hard servir
el autor de la vida? /{El que vino a sostener el cielo y la tierra! /Ya pone en movimiento la
batalla, /suben sus voces, habla a los cuatro rumbos: /ha hecho nacer la aurora sobre la
ciudad /de Tenochtitlan Moteuczomatzin /y Nezahualpilli en Acolhuacan. /Ya con sus
abanicos de pluma de Quetzal /va siendo el regreso en las barcas, /suben suspiros en el
lugar de su tristeza. /;Como queda la ciudad de Tenochtitlan? /;Qué dispone el dios
aqui?'®®

También podemos citar un canto belicoso compuesto a honras de Huitzilopochtli:

“Huitzilopochtli, el joven guerrero, /el que obra arriba, va andando su camino...! /-
“No en vano tomé¢ el ropaje de plumas amarillas: /porque yo soy que ha hecho salir el sol”.

/El portentoso, el que habita en region de nubes: /juno es tu pie! /El habitador de fria region

188 poesia Néhuatl, Cantares Mexicanos, Manuscrito de la Biblioteca Nacional de México, Primera parte,

Universidad Nacional Auténoma de México, México, 2000, t. II, pp. 37-38.
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de alas: /jse abrid tu mano!/ Al muro de la regién de ardores, /se dieron plumas, se va
disgregando, /se dio grito de guerra... Ea, ea, ho ho! /Mi dios se llama Defensor de
hombres. /Oh, ya prosigue, muy vestido va de papel, /el que habita en la region de ardores,
en el polvo, /en el polvo se revuelve en giros. /jLos Amantla son nuestros enemigos! /;Ven
a unirte a mi! /Con combate se hace la guerra: /jVen a unirte a mi! /Los de Pipitlan son
nuestros enemigos! jVen a unirte a mi! /Con combate se hace la guerra: /jVen a unirte a
mi!”, "%

Asi, la retérica mexica —cuicatl y tlahtolli— funcion6 para hacer el mensaje
persuasivo, adornandolo de todas las figuras e imagenes, contenidas en las historias y los
mitos de este pueblo. Pero, ;coOmo se transmitian estos mensajes de la élite a las masas?
(Como se adoctrinaba a la gente? ;Como aprendian estos cuicatl y estos tlahtolli? La
respuesta es: la educacion.

2.12. La educacion como medio de transmision de la propaganda mexica

La educacion nahua ha sido un tema muy tratado por los diferentes investigadores de esta
cultura. Ya nos referimos a ella en cuanto a sus aspectos generales en el capitulo pasado. Lo
que explicaremos aqui sera como nuestro estudio considera que la educacion, en el
calmécac, en el telpochcalli y en el hogar, fue el principal medio para transmitir la
ideologia mexica.

Viene al caso citar de nuevo a Lopez Austin cuando se pregunta “;Coémo someter a
las grandes masas de poblacion a los designios de los dominantes?”, y responde
inmediatamente: “La coercidn, en sus mas brutales formas, como la fuerza de los ejércitos,
hasta las mas institucionalizadas, como el ejercicio del derecho, hizo su parte. Pero, sin
duda, fue mas importante la sujecion a través de la ideologia. Y para ella, debe reconocerse,
las instituciones educativas debieron de ser el mas recio de los pilares”.'”

En las sociedades, la educacion tiene una importancia fundamental, por lo que se
hace necesario una conciencia para proporcionarla, por parte del Estado y para tomarla, por
el lado de la gente, porque “un pueblo con conciencia historica (y con una mision) tiende a

tener, consecuentemente, una mayor preocupacion por el futuro de su comunidad que otro

'% Garibay, K., Angel Ma., “Los himnos de los dioses”, Apéndice II al t. IV de la obra de Sahagun, Op. cit.,
p. 293.

190 Lopez Austin, Alfredo, La Educacion de los antiguos nahuas, 2 tomos, Secretaria de Educacion Publica y
Ediciones el Caballito, México, 1985., t. I, p. 17.
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sin ella, ya que el cuidado por guardar recuerdos y legados del pasado se convierte
logicamente en otro por codmo hacerlos valer en el futuro también (...) Resulta, pues, que
no hay otro medio mas digno de confianza que la educacion para asegurar la persistencia
temporal de una comunidad cultural”.""

Mas alla del romanticismo de esta cita, que deja ver uno de los ideales de la
educacion, podemos observar que, en el fondo, existe un ideal no menos idem cuando la
educacion sirve a intereses particulares, como lo notara ya Roberto Fabregat al hablar de
propaganda y educacion: “Asi se interfieren estas opuestas fuerzas: una pugnando por
transmitir conocimientos, significados y valores; la otra batallando por propalar lo que
conviene e interesa”.'”? Es muy cierto esto, no podemos imaginar en la actualidad, en
nuestras sociedades, una educacién “propagandistica” como tal, eso queda para los
regimenes totalitarios; aunque tampoco podemos negar ciertos resquicios ideoldgicos en lo
planes de estudio que ustedes quieran, pues éstos responden a los valores e intereses de la
sociedad que los reproduce. Pero si, no podemos hablar de una propaganda de Estado
inmersa en el sistema educativo del México actual, por ejemplo, aunque esos fantasmas
quieren volver a merodear por las aulas.

En el caso de los mexicas, podemos afirmar que se presentaban esos dos planos
educativos: la idea de la instruccion en los valores y virtudes morales, en el conocimiento
de las ciencias y las artes, entre otras cosas que atafien a la educacion entendida como tal; y
también existia la idea de la educacion como medio de control de la sociedad, pues a través
de ella se alcanzarian los objetivos trazados por la élite de poder, por ello el monopolio de
la misma se hace presente. “Es un hecho patente que una de las mayores preocupaciones
del Estado ha sido y es como asegurarse hombres ttiles para su funcionamiento. Esto sobre
todo cuando el Estado tiene un programa politico que desarrollar en el futuro”.'”
Concentrémonos en esto ultimo.

2.12.1. La educacion institucional

El Estado mexica llegd a ser absoluto; esa fue la pretension de los dirigentes que vencieron

al tirano de Azcapotzalco: lo lograron. Tlacaélel y sus allegados entendieron muy bien que,

191 . . . ., . . L. .
Kobayashi, José Maria, La educacion como conquista (empresa franciscana en México), El Colegio de

México, 2007, p.49, (los paréntesis son mios).

192 Fabregat Cuneo, Roberto, Propaganda y sociedad, Universidad Nacional Auténoma de México, Instituto
de Investigaciones Sociales, México, 1961, p. 206.

193 K obayashi, Jos¢ Maria, Op. cit., p. 49.
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para alcanzar sus objetivos, tenian que controlar todos los aspectos de la vida social,
politica, econdmica y religiosa. Por eso, la reforma de Motecuhzoma Ilhuicamina,
amalgamaria los ideales de su élite, por ello se crearon las leyes, como ya vimos, y se cred
una institucion educativa de tipo doctrinario-militar-religioso, similar a lo que podriamos
llamar escuela.

“Ordenaron (los dirigentes mexicas) que uviese en todos los barrios escuelas y
recoximientos de mancevos donde se exercitasen en religion y buena crianga, en penitencia
y asperega y en buenas costumbres y en exercicios de guerra y en trabajos corporales, en
ayunos y en disciplinas y sacrificarse (punzarse con espinas de maguey diversas partes del
cuerpo), en velar de noche y que uviese maestros y hombres ancianos que los reprendiesen
y corrigiesen y castigasen y mandasen y ocupasen en cosas de ordinarios exercicios y que
no los dejasen estar ociosos, ni perder tiempo, y que todos estos mogos guardasen castidad,
con grandisimo rigor, so pena de la vida”."”*

Esta cita de Duran resume muy bien, en términos generales, lo que comprendia la
educacion mexica. El control que el Estado tenia sobre ella, nos hace pensar en los
regimenes totalitarios contemporaneos, en donde también, los dirigentes entendieron que
para mantener el poder era necesario el control de la educacion. Un claro ejemplo de ello es
la China Maoista:

“Bajo el gobierno revolucionario, el sistema educativo se convirtid6 en el medio
fundamental de formacién de valores, control y vigilancia de los nifios, los adolescentes y
los jovenes. Mas tarde, a través de ellos se vigilé el comportamiento del resto de la
poblacion. En ese sentido, el sistema cumplia plenamente los objetivos del gobierno
totalitario de formar, integralmente, la personalidad, la voluntad y la forma de pensar de
todos los miembros de la sociedad”.'”

Y, al igual que la China de Mao, los nifios mexicas tenian que ser “entregados” al
Estado para que éste los educara. “...los muchachos y muchachas cridbanlos con gran rigor,
hasta que eran adultos, y esto no en casa de sus padres, porque no eran poderosos para

criarlos como convenia, cada uno en su casa, y por esto los criaban de comunidad debajo de

maestros muy solicitos y rigurosos, los hombre a su parte y las mujeres a la suya. Alli los

194 Duréan, Fray Diego, Historia de las Indias de la Nueva Esparia e Islas de Tierra Firme, CONACULTA,
México, 2002, 2 vols., t.I, p. 266, (los paréntesis son mios).
195 Amador, Bech, Julio, Op. cit.,p. 171.
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ensefiaban coémo habian de honrar a sus dioses, y como habian de acatar y obedecer a la
republica y a los regidores de ella”.'”® Sobra decir que los castigos corporales eran el
método para mantener la disciplina escolar, mismos que se reproducian al interior de las
familias y en la sociedad, con la pena capital como maxima condena.

Esta obligacion de “entregar” al nifio a cualquiera de las dos escuelas no estaba
desligada del pensamiento religioso y de la méaxima solemnidad posible. Relatan los
informantes de Sahagln el discurso que se decia cuando los padres llevaban al infante para
que se le educara:

“Nuestro Sefior, Tloque Nahuaque, se dignoé establecer a ustedes aqui. Aqui ustedes
escuchan, saben, que Nuestro sefior se digndé regalar un collar, una pluma preciosa:
descendié el nino. En verdad, ahora parece ya cuajarse; ya es un capullito. ;Acaso
colocaremos en sus manos [como si fuese nifia] el malacate, el machete del telar?

“Es propiedad de ustedes; es su venerable hijo, su venerable nifio. Lo ponemos bajo
su poder, bajo su proteccion, con los [demas] hijos venerables; porque ustedes ensefian,
educan; porque ustedes hacen aguilas, hacen ocelotes (guerreros); porque ustedes lo educan
para nuestra madre, para nuestro padre, Tlaltecuhtli, Tonatiuh. Y ahora lo dedicamos a
Yohualli, a Ehécatl, a Tlacatl, a Telpochtli, a Yaotzin, a Titlacahuan, a Tezcatlipoca.

“Quizéd Nuestro Seflor se dignd hacerlo crecer. Lo dejamos para que se haga
telpochtli, para que viva en las casas de la penitencia, en la casa de lloros, en la casa de
lagrimas, en el telpochcalli, donde nacen, donde se forman las 4guilas, los ocelotes, donde
pueden obtenerse los bienes de Nuestro Sefior. Y alli se digna mostrarlos, alli se digna
repartirlos; alli se apiada de la estera de aguilas, de la estera de ocelotes; alli Nuestro Sefior
hace regalos al que llora, al que se aflige; alli se digna mostrarles la estera, la silla (el
gobierno), de €1, de Nuestro Sefior.

“Y esto: (Acaso nosotros somos de los lloradores? ;Acaso somos de los que se
afligen? ;Acaso por merecimiento propio, por nuestras penitencias, mirara [el nifio] las
cosas [del mundo], se desarrollara? No, porque somos desgraciados, pobres ancianos,

pobres ancianas. Dignense ustedes recibirlo; dignense venir a tomarlo; que [el nifio] siga;

1 Sahagun, Fray Bernardino, Op. cit. t. III, I. X, p. 158.
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que conozca al que es ensefiado, al que es educado, a los nobles; y a ellos, a los hijos de
plebeyos, a los aguilas pobres, a los ocelotes pobres™."’

Similar discurso se pronunciaba durante la ceremonia que se asemeja al bautismo
cristiano, a parte de que al recién nacido se le colocaba en sus manos un escudo y unas
flechas de juguete como simbolo de que su destino seria la guerra. Mdas todavia, se
encargaba a uno de los soldados que iban a la guerra llevase el ombligo para que lo
enterrara en el campo de batalla, ligando asi el destino del vardon; el ombligo de la mujer se
enteraba junto al hogar, ligdndola para siempre a esta actividad.

Ya vimos, en el capitulo pasado, la manera en como estaba organizada la educacion
mexica. Dos “colegios” principales, eran los encargados de la empresa: el calmécac y el
telpochcalli. En el primero se instruia la nobleza, pudiendo hacerlo algun macehual que
mostrara talento. La formacién era mas rigurosa que en el otro y, de cierta manera,
comprendia una instruccion elitista. Se ensefiaban la historia, la religion con mdas ahinco
que en el telpochcalli. Se aleccionaba al joven en el arte del buen hablar y del buen actuar;
en pocas palabras, el calmécac se encargaba de preparar a los futuros dirigentes del pueblo,
incluia, por supuesto la preparacion militar, porque, ante todo, el mexica, fuero noble o
“plebeyo” era un soldado de Huitzilopochtli.

Por su parte, en el felpochcalli, la educacién era mas laxa, no exigia tantas
penitencias ni sacrificios; pero los egresados no salian tan preparados como los del
calmécac; no serian por lo tanto miembros del gobierno. Estaban destinados a ser soldados,
campesinos, vendedores simples o empleados de alguna de las instituciones, porque ni
siquiera podian aspirar a ser un pochtecat! o un artesano si no habian nacido tales. Estos
ultimos, por el cierto poder econdomico que les conferia su actividad podian mandar a sus
hijos al calmécac. El inico camino del macehual para acceder a las capas altas de la
sociedad era destacandose en la milicia. Hasta en esto, la clase dirigente pens6 muy bien la
manera en cOmo orientar sus interese. No crearon ex profeso estas instituciones, se sabe que
ya existian antes de que los mexicas alcanzaran el poder. Simplemente supieron

aprovecharlas a sus intereses.

197 Version directa del nahuatl de Alfredo Lopez Austin, La educacion de los antiguos nahuas, Op. cit., t. 11,

pp. 11-12, (Los corchetes son del traductor y los paréntesis son mios, basados en las aclaraciones al pie de
pagina del mismo).

249



Dice José Maria Kobayashi que a la dirigencia mexica nunca le interes6 que de los
muchachos del telpochcalli saliese alguno que fuera depositario de los altos conocimientos
culturales. “Interesaba s6lo que la educacion en el telpochcalli proveyese de elementos
humanos capacitados y utiles para la guerra, ciegamente obedientes al mando superior del
tlatoani”."”® Con esto podemos explicarnos que la poesia nahua era una actividad exclusiva
de la élite; ella era la preparada para componer los diversos cuicatl; no el comun del
pueblo.

Este mismo autor no habla de un funcionario interesante, en cuanto al monopolio
del conocimiento que ejercia el Estado: el tlapixcatzin (el conservador), que tenia por
mision instruir al comtn del pueblo. Cita a Sahagun: “El conservador tenia cuidado de los
cantos de los dioses, de todos los cantares divinos. Para que nadie errara, cuidaba con
esmero de ensefar ¢l a la gente los cantos divinos en todo los barrios. Daba pregon para que
se reuniera la gente del pueblo y aprendiera bien los cantos™.'” Por ello, Kobayashi, no
duda en calificar a este personaje de “agente revisor o censor de los cantos ensefiados al
pueblo”, en tanto encargado de supervisar la instruccion popular que propagaba el
pensamiento mistico-guerrero, mas como reforzamiento que como nueva ensefianza.

2.12.2. La educacion familiar mexica

Si bien el Estado era el responsable de la educacion principal y orientacion
profesional de los jovenes mexicas, la familia jugaba un papel importante dentro de la
formacion del nifo, principalmente durante sus primeros afios. Las fuentes divergen un
poco en cuanto a la edad en que el nifio ingresaba a la escuela, pero, de acuerdo con José
Maria Kobayashi, se puede establecer que ingresaban a la edad de diez afos y a los quince
entraban a una etapa de especializacion y a los veinte egresaban, tanto para casarse como
para ejercer algun cargo publico e ir a la guerra; podian ir al combate antes si ya se sentian
capaces. Entonces, durante los primeros diez afios eran los padres los encargados de
transmitir los valores e ideales que, a su vez, les habian transmitido a ellos sus padres y el
Estado, reproduciendo asi el sistema social imperante.

No habiendo mucho que agregar, citaremos un ejemplo de como se educaba en el

hogar al nifio cuando ya tenia uso de razon. Como ya vimos una de las funciones del

198 K obayashi, José Maria, Op. cit., p. 78.

9 Ibidem, p. 83.
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huehuetlatolli era precisamente ésta, transmitir e infundir los valores morales imperantes en
la sociedad. Este es el discurso que pronuncia un padre a su hija:

“Ahora mi nifiita, tortolita, mujercita, tienes vida, has nacido, has salido, has caido
de mi seno, de mi pecho. Porque te ha forjado, porque te ha moldeado, te hizo, te formd
menudita tu padre, tu sefior. Ojalé no andes sufriendo en la tierra. ;Coémo viviras al lado de
la gente, junto a las personas? Porque en lugares peligrosos, en lugares espantosos, con
gran dificultad se vive. Asi hay aspereza en la tierra. Porque se acaban los rostros de la
gente, los corazones de la gente (puede entenderse como «todo lo humano termina») y los
hombros de las personas, las espaldas, las rodillas. Asi, un poquito concede a las personas,
las hace merecer su fama, su honra, su calor, su tibieza, su dulzura, su sabrosura, el Sefior
Nuestro.

“Y, t, no te abandones, no seas desperdiciada, no te quedes atras, t que eres mi
collar, mi pluma de quetzal; no se dafie tu rostro, tu corazon («no se dafie tu imagen»), ni tu
hombro, tu espalda, tu rodilla, si te pones a barrer, a limpiar, a lavarle las manos, a lavarle
la cara, la boca a los demas. Y también ponte junto al agua, el metate («haz los trabajos
propios de la mujer»), y bien coge, toma el molcajete, el canasto; ante las personas, junto a
ellas, acomoddalos, separalos.

“No vayas buscando discusion, no sin consideracion la ofrezcas; sélo con calma,
poco a poco expondrds (tus palabras), y no iras como tonta, no iras jadeando, no iras
riéndote, no iras viendo delante de ti, ni de través, no iras siguiendo con la mirada a la
gente, no miraras de frente cuando te dirijas a las personas o salgas ante ellas o cuando las
encuentres. Asi alld tendras fama, honra. Asi nadie te apartard, asi tampoco a nadie
molestaras. Solo asi, en el medio, esta lo que corresponde a la comunidad, la honra.

“Y bien canta, bien habla, bien conversa, bien responde, bien ruega; la palabra no es
algo que se compre. No como muda, tonta, te vuelvas. Y el huso, la tablilla para tejer, hazte
cargo de ellos («hazte cargo de los enseres propios del trabajo de las mujeres»); la labor, lo
que eleva, asciende como el olor, lo que es la nobleza, el merecimiento, los libros de

pinturas, lo que es un modelo, el color rojo [el saber] (...)".2"

200 1 e4n-Portilla, Miguel, Silva Galeana, Librado, Huhuehtlatolli, testimonios de la antigua palabra,

Secretaria de Educacion publica, Fondo de Cultura Econémica, México, 2003, pp. 91-92, (los corchetes son
de los autores, los paréntesis mios, basados en las aclaraciones de éstos en los pies de pagina).
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Con esto nos damos una idea de la efectividad de la propaganda mexica transmitida
a través de la educacion, institucional y familiar, logrando asi la movilizacion social que la
clase dirigente queria. “No se habia equivocado el Estado al escoger la educacion como
medio prometedor para la consecucion de su proposito. La educacion tenia en el ambito
mesoamericano una tradicion antigua. Como instituciéon social era una practica muy
arraigada entre sus habitantes. Por ello la educacion mexica durante el periodo histérico de
Tenochtitlan fue, desde un principio, obra del gobierno central por excelencia y dirigida por
la iniciativa de un Estado fuertemente interesado en disponer de elementos humanos utiles
para su fin politico. El intervencionismo estatal en el campo de la educacion fue un hecho
evidente”.?!

2.13. Los simbolos de poder de la élite mexica

Como ultimo aspecto de la propaganda mexica que consolida y mantiene el poder,
queremos destacar la manera en como se ejercia el poder en funcion de una propaganda
sugestiva mas que persuasiva. En otras palabras, nos interesa hablar aqui de la imagen del
tlatoani y su ¢élite, de como se presentaban ante las masas, qué representaba su
indumentaria, entre otros aspecto.

Alo largo de este trabajo hemos visto caracteristicas propias de los diferentes
gobernantes mexicas, como se comportaban ante situaciones concretas. Por ejemplo, vimos
la actitud pusilanime ante las guerras de conquista de Tizoc, lo cual supone su asesinato;
vimos el despotismo de Motecuhzoma Xocoyotzin, en franca contradiccion con el ideal del
tlatoani que aparece en las cronicas. Precisamente, comenzaremos con este aspecto citando
las cualidades que deberia poseer el soberano azteca, representante o encarnacion terrestre
de Huitzilopochtli:

“;Oh sefior nuestro, vos sois el que habéis de llevar la pesadumbre de esta carga, de
este reino, sefiorio o ciudad! Vos sois el que habéis de suceder a vuestros antepasados los
sefiores reyes, vuestros progenitores, para llevar la carga que ellos llevaron; vos, sefior,
habéis de poner vuestras espaldas debajo de esta carga grande que es el regimiento de este
reino; en vuestras espaldas y en vuestro regazo, y en vuestros brazos pone nuestro sefior
dios este oficio y dignidad, de regir y gobernar a la gente popular, que son muy antojadizas

y muy enojadizas (...)

1 K obayashi, José Maria, Op. cit., pp. 85-86.
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“Y asi es menester, oh sefior nuestro y rey nuestro, que pongdis todas vuestras
fuerzas, y todo vuestro poder para hacer el deber en la persecucion de vuestro oficio, y esto
con lloros y suspiros, orando a nuestro sefor dios, invisible e impalpable (...) no debéis de
decir, ni hacer cosa alguna arrebatadamente, oid con sosiego y muy por entero las quejas e
informaciones que delante de vos vinieren, no atajéis las razones o palabras de que habla,
porque sois imagen de nuestro sefior dios y representais su persona, en quien ¢l habla, y con
cuyas orejas oye; mirad, sefior, que no sedis aceptador de personas, ni castiguéis a nadie sin
razon, porque el poder que tenéis de castigar es de dios, es como con ufias y dientes de dios,
para hacer justicia sois ejecutor de su justicia y recto sentenciador suyo (...) mirad que la
dignidad que tenéis, el poder que se os ha dado sobre vuestro reino, o sefiorio, no os sea
ocasion de ensoberbeceros y altiveceros, mas antes os conviene muchas veces acordaros de
lo que fuiste atrds, y de la bajeza de donde fuiste tomado para la dignidad en que estais
puesto, sin haberlo merecido (...)

“;Oh muy dichoso sefor! humillaos e inclinaos y llorad con tristeza, y suspirad y
orad y haced lo que nuestro sefior quiere que hagais, el tiempo que €l por bien tuviere, asi
de noche como de dia; haced vuestro oficio con sosiego, continuamente, orando en vuestro
trono y en vuestro estrado con toda benevolencia y blandura, y mirad que no deis a nadie
pena, ni fatiga, ni tristeza; mirad que no atropelléis a nadie, no sedis bravo para con nadie, y
no habléis a nadie con ira, ni espantéis a ninguno con ferocidad (...) no os hagais bravo
como bestia fiera, de quien todos tengan temor y horror...”.**

Dudamos mucho que éste haya sido el comportamiento real de los diferentes
tlatoque; contravenian los intereses del Estado, que para conquistarlos y mantenerlos,
seguramente, debieron aparentar éste ideal de gobernante pero ejercer lo contrario a estas
disposiciones. Como ejemplo, tenemos el retrato que hace uno de los pocos afortunados
que observo en plena funcion del cargo al tlatoania mas despotico, Motecuhzoma II, nos
referimos a Bernal Diaz del castillo:

“...Era muy limpio en sodomias; las mantas y ropas que se ponia un dia no se las
ponia sino después de cuatro dias; tenia sobre doscientos principales de su guarda en otras
salas junto a la suya, y éstos no para que hablasen todos con €I, sino cual y cual, y cuando

le iban a hablar se habian de quitar las mantas ricas y ponerse otras de poca valia, mas

%92 Sahagiin, Fray Bernardino, Op. cit., t. I1, 1. VI, pp. 90-96.
253



habian de ser limpias, y habian de entrar descalzos y los o0jos bajos, puestos en tierra, y no
miralle a la cara, y con tres reverencias que le hacia e le decian en ellas; «Sefior, mi sefor,
mi gran seflor», primero que a ¢l llegasen; y desque le daban relacion a lo que iban, con
pocas palabras les despachaba; no le volvian las espaldas al despedirse dél, sino la cara e
ojos bajos, en tierra, hacia donde estaba, e no vueltas las espaldas hasta que no salian de la
sala (...) En el comer, le tenian sus cocineros sobre treinta maneras de guisados, hechos a
su manera € usanza, y tenianlos puestos en braseros de barro chicos debajo, porque no se
enfriasen, e de aquello quel gran Montezuma habia de comer guisaban mas de trescientos
platos, sin mas de mil para la gente de guarda (...) Y ya que comenzaba a comer echébanle
delante una como puerta de madera (;biombo?) muy pintada de oro, porque no le viesen
comer, y estaban apartadas las cuatro mujeres aparte; e alli se le ponian a sus lados cuatro
grandes sefiores viejos e de edad en pie, con quien el Montezuma de cuando en cuando
praticaba (platicaba) e preguntaba cosas (...) Traian unas como a manera de copas de oro
fino con cierta bebida hecha del mismo cacao; decian que era para tener acceso con
mujeres, y entonces no mirabamos en ello; mas lo que yo vi que traian sobre cincuenta
jarros grandes, hechos de buen cacao, con su espuma, y de aquello bebia®”, y las mujeres le
servian con gran acato, y algunas veces al tiempo de comer estaban unos indios corcovados,
muy feos porque eran chicos de cuerpos, que entre ellos eran chocarreros, y otros indios
que debieran ser truhanes, que le decian gracias (chistes), e otros que le cantaban y
bailaban, porquel Montezuma era aficionado a placeres y cantares (...)”.*** Y asi contintia
el soldado espafiol describiendo los palacios, el arsenal y el zooldgico que hacian de
Motecuhzoma un gran emperador.

Con esto podemos darnos una idea de la grandeza que representaba el t/atoani, que
con la simple idea de la semejanza divina (impuesta por la propaganda) de seguro causaba
admiracion, respeto, embelezo y temor. Pero ;qué pasaba con el noble que no alcanzaba la
alta distincion de tatoani?

El estudio de Marc Thouvenot “La nocion de teuctli”, que aparece en la antologia

Simbolos de poder en Mesoamérica, hace un interesante analisis y sintetiza a manera de

203 . - , . . .
Beber cacao era un signo de poder en toda Mesoamérica, que solo los altos dignatarios tenian el placer de

disfrutar. Ver el articulo “Los vasos como simbolos de poder entre los Itzaes”, en Simbolos de poder en
Mesoamérica, Op. cit.

2% D{az del Castillo, Bernal, La historia verdadera de la conquista de la Nueva Esparia, Editores mexicanos
Unidos, México, 1997, 2 vols., t. I, pp. 210-212.
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retrato lo que implica la palabra teuctli o tecutli (noble o sefior, en singular) feteuctin o
tetecuhtin (noble o sefior, en plural). De entrada indica que tecutli es como un adjetivo y
hace referencia a una cualidad mientras que tlatoani hace referencia a una funcién, un
cargo. Transcribimos entonces, el retrato de los teteuctin:

“Los teteuctin son seres humanos que tienen la cualidad de ser teuctli. Ellos reciben
su calidad de los dioses, en particular es Tezcatlipoca quien se las da (maca). Ellos la
merecen (macehuia), ellos la obtienen (icnopilhuia). Eso ocurre si ellos nacieron en buen
dia (tecutiz).

“Son descendientes (huitzyo ahuayo) de los otros feteuctin antepasados (techiuhqui)
(...).

“Son los que sirven (flacoti, tequita, tequilia), son el poder, que se hacen petate y
asiento (petlati, icpalti). Que se asientan sobre el icpalli (tlatoca-tlalia, teuc-tlalia).

“Ellos participan en el acto de dirigir (achcauhtia), gobernar (tlatoa, pachoa),
determinar las reglas (#/alia), escoger (pepena), a través del desempeiio de funciones
especificas como la de tlatoani o de tecutlato (...)

“Ellos participan en las danzas rituales (feuc-itotia) que tienen lugar cada cuatro
afos, dirigidas por el tatoani (...)

“Pueden ordenar un apedreamiento (tetzotzona).

“Ellos viven en el tec-pan o tec-calli.

“Tiene dos fiestas anuales en su honor: tecu-ilhuitontli y tecu-ilhuitl (...)

“Tienen tierras y tributos teuc-tequitl dedicados (...)

“A través de sus hazanas florece (cueponi) su fama (tenyotl), se exalta su gloria
(timaloa), ellos se hacen un nombre (focaitl), el renombre de su linaje (feuc-tocaitl), ellos
aparecen en las historias, en los libros (...)”.%*

Digan ustedes si con semejantes beneficios convertirse en feuctli no era la maxima
aspiracion de un simple macehual, cosa que si podia alcanzar, siempre y cuando lo

mereciera en el campo de batalla; un circulo perfecto.

295 Marc Thouvenot, “La nocion de Teuctli”, en Simbolos de poder en Mesoamérica, Op. cit., pp. 59-60
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2.13.1. La entronizacion del tlatoani

Los aspectos que nos interesan de la entronizacion del tlatoani son, por un lado, su
significado; por el otro, observar como este ritual, que reproducia ciertos mitos, servia a la
¢lite de para conferir un poder absoluto al t/atoani.

Cuenta Sahagin que, tras elegir al nuevo soberano y a su consejo de cuatro
principales, iban a buscarlos y “desnudos los llevaban al cu (templo) de Huitzilopochtli, y
delante del cu vestian al sefior de las vestiduras con que los satrapas (sacerdotes) solian
ofrecer incienso a los dioses, que era un xaqueta de verde obscuro y pintada de huesos de
muerto, que a manera de Auipil de mujer; llamabanle xicolli”.**® Luego le ponian en la
cabeza a manera de velo una manta verde oscuro, también con calaveras pintadas; en la
mano izquierda le ponian una “talega con copal o incienso blanco; era también de lienzo
verde obscuro y pintada de huesos de muerto, y ponianle en la mano derecha un incensario
de los que ellos usaban, pintados de cabezas de muertos, y en el cabo del astil, llevaba
colgados unos papeles como borlas™.?"’

Luego los sacerdotes lo tomaban y lo conducian a lo alto del Templo Mayor y lo
colocaban delante de la estatua de Huitzilopochtli, y el recién electo comenzaba a incensar
al dios. “Estaba abajo todo el pueblo mirando como incensaba el sefior nuevo, y los
ministros de los idolos tocaban las cornetas y otros instrumentos cuando el sefior
incensaba”.*®

Después de esto, los sacerdotes conducian al tlatoani y a los otros cuatro
principales, su consejo supremo, al Tlacochcalco que se hallaba dentro del patio del
Templo Mayor, y alli habian de dejarlos por cuatro dias para que hiciesen penitencia,
durante los cuales ayunaban y hacian sacrificios de sangre, punzando partes de su cuerpo e
iban a incensar la imagen del dios al medio dia y a la media noche. “Después de haber
incensado y ofrecido sangre, se bafaban en una alberque por hacer penitencia, como
siempre lo hacian los satrapas todas las medias noches”.*"’

Acabada la penitencia, el tlatoani y el consejo se retiraban a sus palacios y alli

consultaba el sefior con los “agoreros” el dia propicio para hacer la fiesta de entronizacion

2% Sahagiin, Fray Bernardino, Op. cit., t.I1, 1. VIIL, p. 322.
27 Idem.

28 1dem.

2 Ibidem, p. 323.
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“que llaman matlatoapaca”. Elegido el dia se invitaba a los representantes de los pueblos
amigos y subditos para que asistiesen a la ceremonia. Durante la fiesta corrian cantidades
de alimentos para todos los invitados y “bailaban de noche y de dia, con gran pompa y
aparato y con cantares de gran solemnidad. Esto duraba una noche y un dia, o dos noches y
dos dias, o tres noches y tres dias o mas”.*'°

La fatuidad de la ceremonia, al igual que la mayoria de ellas, de cualquier caracter,
tenia también la intencién de sorprender y sugestionar a quien las presenciase. Duran lo
menciona cuando habla de las fiestas de entronizacion del soberano Ahuitzot!:

“La intencion destas gentes mexicanas, en hacer esta fiesta, era dar 4 conocer al Rey
y para que los enemigos, que eran los enemigos tlaxcaltecas y vexotzincas y chulultecas y
Metztitlan entendiesen la grandeca de México y se asombrasen y cobrasen temor y
conociesen, con la fama de la grandeza y prodigalidad de joias y presentes que en estas
solenidades se davan y gastavan, quanta era la abundancia de México y su valor y
excelencia”.*!"!

“Después de algunos dias que el sefior habia hecho la fiesta de su eleccion, mandaba
luego a pregonar guerra, para ir a conquistar alguna provincia™'? para que se hiciera del
primer cautivo que sacrificaria ya como soberano.

Guilhem Olivier, en su articulo “Las tres muertes simbolicas del nuevo rey
mexica”,”"” dice que la forma en que se vestia al elegido, simbolizaba el bulto sagrado, el
mismo dios. “Pensamos que los vestidos que se ponia al nuevo fatoani eran ropajes
divinos, atavios de las estatuas y/o telas que cubrian los tlaquimilolli (bulto sagrado)”.*'*
Era pues, el ropaje del mismo dios Huitzilopochtli, como simbolo de que era el dios mismo
quien gobernaria. Los huesos “pintados™ en las ropas que le ponian al #atoani también
tienen que ver con Tezcatlipoca. Dice también Olivier, que un posible significado de estos
ropajes era establecer la “muerte simbolica” de los futuros gobernantes.

El rito de entronizacion tiene que ver con la idea de —muerte-descenso-renacimiento

a semejanza del sol que todos los dias cumplia con este proceso. La desnudez del tlatoani

significaria la renuncia, la humildad y humillacién en tanto su condicion humana y la

219 Ihidem, p. 324.
21 Duyan, Fray Diego, Op. cit., t. 1, p. 382.
212 Sahagun, Fray Bernardino, Op. cit., t.I1, 1. VIIL, p. 324.

213 En Simbolos de poder en Mesoamérica, Op. cit.
1% Ibidem, p. 265.
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vestimenta como tlaquimilolli representaria la muerte que seguia a la renuncia, pues el dios
es eso: los huesos sagrados en un bulto; los cuatro dias de ayuno y penitencia implicaria su
viaje por el inframundo. “El ala Norte (del templo Mayor), Tlacochcalco —donde se
encontraban las imagenes de Mictlantecuhtli— correspondia al inframundo en el que el rey
hacia penitencia”.'> La “coronacion” del tlatoani significaria el nacimiento del dios. “Los
ritos de entronizacion de los reyes mexicas consistian, pues, en un recorrido ritual que
reproducia las etapas miticas vividas por sus dioses tutelares. La muerte simbolica del
tlatoani correspondia al entierro de Huitzitl, guia de los mexicas que se convirtid en
Huitzilopochtli, y a la desaparicion de Tezcatlipoca en el Popocatépetl”.216

Durante el rito de entronizacion, los soberanos de Tezcoco y Tlacopan se levantaban
y perforaban la nariz del elegido y le ponia una turquesa; se le daban armas como simbolo
de guerra y de que protegeria a la ciudad; también se le cambiaba el nombre o se le
asignaba uno nuevo con el que habria de conocerse. Seglin Olivier todo esto tiene que ver
con los diferentes mitos que sustentaron el pensamiento mexica. Por ejemplo, menciona
que el entregar las armas es un simbolo que reproduce la victoria de Huitzilopochtli en
contra de los mimixcoa, durante la peregrinacion, asi como el triunfo obtenido contra los
huitznahua en Coatepec, pues estas armas fueron arrebatadas a los enemigos en sefial de
victoria.”'” De forma similar, durante la peregrinacion, Huitzilopochtli les cambi6 el
nombre, “ya nos os llamaréis aztecas, vosotros sois ya mexicas”, esto era reproducido
entonces por el cambio o asignacion del nuevo nombre del #atoani. El horadamiento de la
nariz implica status y poder, pero también connota el sacrifico. De acuerdo con Olivier,
“tiene como propdsito presentar a los nuevos dirigentes como victimas de sacrifcio,
destinados a nutrir al Sol y a la Tierra, tal como lo hicieron los Mimixcoa en el mito de
origen de la guerra sagrada”.*'®

El otro aspecto de los ritos de entronizacion se refiere cuando, después de la
“coronacion” el tlatoani emprendia una guerra de conquista, para reafirmar la guerra

sagrada, con el fin de captura una victima que a la postre seria su primer sacrificado el cual

le serviria para representarlo como ofrenda del soberano mismo al sol. Olivier destaca la

3 Ibidem, p. 279.
218 Ibidem, p. 267.
27 Ibidem, p. 270.
18 Ibidem, p. 279.
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idea de que la victima del sacrificio representaba al ofrendador, por ello cita a Sahagtin: “Y
el que posee al cautivo [el captor] no comia la carne del cautivo. Decia: acaso me comer¢ a
mi mismo, cuando capturaba [el cautivo] decia: €l es mi querido hijo: y el cautivo decia es
mi querido padre”.

Con esta idea dice Olivier: “Este texto manifiesta la identidad entre el captor y su
presa y confirma que a través de la victima sacrificial, el sacrificante ofrece su propia vida
(...) Otro ejemplo se encuentra durante la fiesta de foxcatl, cuando el rey era sacrificado a
través de un representante de Tezcatlipoca, otra deidad vinculada estrechamente con el
poder real”.*"’

Algo que también hay que destacar es la relacion que tiene el rito de entronizacion
con las deidades del fuego Tonatiuh (Sol) e Xiuhtecuhtli (fuego). El tlatoani era comparado
con el Sol y ya vimos que este ritual tenia la intencion de reproducir el curso del astro; pero
también estaba relacionado con el dios del fuego, que a su vez estd emparentado con
Huehuehtéotl, el dios viejo, el cual era considerado el numen tutelar de los gobernantes,
ademds de que “se escogia la fecha del nombre calendarico de Xiuhtecuhtli, «Cuatro
Cafiay, para llevar a cabo los ritos de entronizacion”.**° Esto nos remitiria entonces a una
cierta relacion con la celebracion del fuego nuevo que se realizaba cada 52 afios, en tanto
que el inicio del reinado del tlatoani representaba el nacimiento de una nueva era. Ademas
de que ‘el primer cautivo del t/atoani era sacrificado como imagen del dios del Sol o del
dios del fuego”.**'

Asi, las tres muertes simbolicas del rey que sefiala Olivier: como bulto sagrado,
como victima del sacrificio por el horadamiento de la nariz y el primer sacrificado, podria
responder al cuestionamiento de Séjorné, quien se preguntaba si tanto valoraba la élite
mexica los sacrificios humanos, por qué no eran ellos mismos quienes se sacrificaban, la
respuesta quedaria en evidencia: si lo hacian, pero a través de un sustituto y del simbolismo
del regicidio. Claro que pensar asi implica que los dirigentes mexicas fueron muy habiles

para concebir tal cosa, que es lo que pensamos hicieron en realidad.

21 Ibidem, p. 276.
220 Ibidem, p. 277.
2! Ibidem, p. 280.
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Recordemos que el regicidio como acto sacrificial de las élites en otras culturas,
como la egipcia®??, estuvo presente, y en este caso tuvo una evolucion: una primera etapa
consistio en la inmolacion del faradon para mantener el orden césmico, posteriormente, en
una segunda, se congregd lo cosmico con lo politico mediante la dualidad faradnica en
donde el Faraon muerto (convertido en deidad) era representado por el faraon de carne y
hueso, que a su vez eran uno solo; el faraén vivo era “una encarnacion del dios”. En la
tercera etapa todo esto se cambid por una ceremonia con una escenificacion ritual,
simbolica. “La muerte simbdlica del rey, cuyo poder se renovaba ciclicamente, llevo a un
primer plano al rey vivo, al ser humano concreto, convirtiéndolo en la figura central de un
nuevo ciclo heroico del mito que consistio en la absorcion de la sustancia divina del Faradén
eterno por el faradn mortal. Se vener6 al rey como si éste ser humano fuese un dios en su
caracter temporal”.**

De forma semejante la muerte o las tres muertes simbolicas del #tatoani tenian esta
funcion. “Ahora te has hecho dios, aunque seas humano como nosotros, aunque seas
nuestro amigo, aunque seas nuestro hijo, nuestro hermano menor, nuestro hermano mayor,
nunca mas eres humano como nosotros, no te vemos mas como hombre. Ahora representas,
substituyes a uno, hablas en una lengua extrana con Dios, Tloque Nahuaque. En tu interior
él te habla, él esta adentro de ti, él habla a través de tu boca...”***

Con esto queremos dejar constancia de lo importante que fue para la propaganda
mexica la entronizacion del #atoani, en tanto ritual que conferia poder absoluto e
indiscutible a una sola persona: el emperador.

2.13.2. Los atavios de los sefiores

Sin duda, la imagen es un aspecto de suma importancia dentro de la propaganda,
principalmente la que presenta el agente emisor de la misma, tanto en su indumentaria
como en la forma de dirigirse a las masas. Nuestro caso no es la excepcion, sobre todo si
tomamos en cuenta que la forma de vestir y los aparejos que podian portarse era la manera
de marcar la profunda diferencia de clases. Llegamos a ver en las cronicas, incluso, que la

degradacion de una persona comprendia dejar de usar sus “ropas galanas” y todos los

adornos como argollas, penachos, etc., que le eran permitidos en su condicion de noble, lo

222 yer Amador Bech, Julio, Op. cit., pp.40-43.
22 Ibidem, p. 42.
**% Citado por Olivier en Simbolos de poder en Mesoamérica, Op. cit., p. 280.
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que causaba una gran humillacién en quien sufriera esto, ya lo habiamos comparado con el
destierro griego que equivalia a la pena de muerte. Por otro lado, el derecho de vestir de
manera noble, estaba prohibido para las clases bajas, que s6lo podian obtener ese derecho
por via de guerra. Simbolizaba la vestimenta el poder, la valentia y la riqueza que una
persona podia tener, lo que implicaba a su vez un motivo de orgullo, tan estimado por la
sociedad mexica; ante todo el prestigio.

Tan importante resulta este aspecto que Sahagin dedico la mayor parte de su libro
octavo para tratar estos asuntos. “Usaban los sefiores una manera de mantas muy ricas que
se llaman coaxayacayo tilmatli; era toda la manta leonada (con motas de jaguar) y tenia la
una cara de monstruo, o de diablo, dentro de un circulo plateado, en un campo colorado
(...) Usaban también otras mantas que se llamaban teccizyo tilmatli, llamabanse de esta
manera porque tenian tejidos dibujos de caracoles mariscos, de fochomitl colorado, y el
campo era de unos remolinos de agua, azules claros”.*®

En cuanto a los adornos que portaban los principales menciona Sahagun: “Uno de
los aderezos, y el primero que usaban los sefiores en los areitos (fiestas), se llamaban
quetzalilpiloni, y eran dos borlas hechas de plumas ricas guarnecidas con oro; muy curiosas
(...) traian un plumaje rico a cuestas, que se llamaba tlauquecholzontli (...) Llevaban
también en los brazos unas ajorcas de oro (...) unas orejeras de oro (...) También traian un
barbote de chalchihuitl engastado en oro, metido en la barba (...) Traian también
agujeradas las narices los grandes sefiores, y en los agujeros metidas unas turquesas muy
finas, u otras piedras preciosas, unas de la una parte y otra de la otra de la nariz (...) traian
una medalla colgada de un collar de oro (...) usaban también unos brazaletes de mosaico,
hechos de turquesas (...) Usaban también traer en las piernas, de la rodilla abajo, grebas de
oro muy delgadas (...) también usaban traer unos moscaderos (espanta moscas) en la mano,
que llamaban quetzallicaceuaztli, y con bandas de oros, que subian con las plumas (...)
También usaban los sefiores, en los areitos, traer flores en la mano juntamente con una cana
de humo (tabaco) que iban chupando (...) traian también unas cotaras (sandalias), los
calcafios de las cuales eran de cuero de tigre, y las suelas de cuero de ciervo hechas de

muchos dobleces y cosidas, con pinturas (dibujadas) L2

223 Sahagun, Fray Bernardino, Op. cit., t. II, 1. VIIL, p. 295 (los paréntesis son mios).
2% Ibidem, pp. 297-298, (los paréntesis son mios).
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En cuanto a los atavios que usaban en la guerra el fraile describe: “Usaban los
sefiores en la guerra un casquete de plumas muy coloradas, que se llamaban tlauhquechol,
con oro, y alrededor del casquete una corona de plumas ricas, y del medio de la corona salia
un manojo de plumas ricas que llaman quetzalli como penachos (...) Llevaban una rodela
(escudo) con un circulo de oro por toda la orilla, y el campo de la orilla era de pluma rica,
colorada, verde, azul, etc.; y de la parte de abajo, del medio abajo, por la circunferencia
llevaban colgados unos rapacejos (flecos) hechos de pluma rica (...) Llevaban otra manera
de divisas y armas, que se llaman ocelototec, que era hecho de cuero de tigre con unos
rayos de oro sembrados (...) También solian traer los sefiores en la guerra una manera de
banderilla hecha de quetzalli, entrepuestas unas bandas de oro, y en lo alto de la banderilla
iba un manojo de quetzalli, como penacho (...) Usaban también llevar en la guerra unos
caracoles mariscos, para tocar al arma, y unas trompetas (...) Usaban también estandarte,
hecho de pluma rica, como una gran rueda de pluma rica; llevaba este estandarte en el
medio la imagen del sol, hecha de oro (...) usaban también de espadas de madera, y el corte
era de piedras de navajas pegadas a la madera, que eran en forma de espada roma...”.?’

Imaginemos toda la sugestion que provocaba toda esta indumentaria. En su funcion
de status, la vestimenta podia asemejarse a la sugestion publicitaria; y en su funcion de
valentia, podriamos compararla con la sugestion que puede llegar a provocar un uniforme
militar.

Con esto damos por terminado el aspecto de la propaganda que permite a la élite
consolidar el poder. A continuacion, el tercer aspecto que tiene que ver con la propaganda

que permite perpetuar el poder.

3. La propaganda para perpetuar el poder
Este es la tercera categoria de estudio que establecimos para poder hablar de propaganda en
una sociedad concreta, en este caso, la mexica. Se refiere a los actos de la ¢lite en el poder
que le permitieron registrar sus hazanas y hechos relevantes mas alld de la muerte, cosa
muy presente en este pueblo.

Al no contar con un registro exacto de la historia como hoy lo conocemos, los

gobernantes aztecas carecian de un aparato biografico que enalteciera su nombre para que

27 Ibidem, pp. 301-304, (los paréntesis son mios).
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quedara memoria de ellos; lo suplian, en cambio con creaciones poéticas o cantos en su
honor que eran aprendidos y reproducidos en los distintos calmécac, principalmente; se
perpetuaban asimismo en pictogramas (codices) donde aparecian las conquistas que habian
realizado; en algunos casos —de acuerdo con las fuentes—, los dirigentes mandaban esculpir
su imagen en piedra o, en el mismo soporte, ordenaban que se labrasen hechos importantes
de su gobierno. Quizé el aspecto que tiene que ver con este asunto, pero que difiere en
mucho de otras culturas sea el aspecto funerario, que si bien, el acto como tal estaba
revestido de grandilocuencia, el destino fisico final de los restos del soberano no era un
hecho se suma relevancia si lo comparamos con las grandes tumbas faraonicas e incluso
con algunas mesoamericanas como la tumba maya de Pakal. ;Cdomo era entonces el rito
funerario de un t/atoani?

3.1. Los ritos funerarios del #latoani

En el capitulo segundo de este trabajo vimos los destinos espirituales de los muertos que,
de acuerdo a la forma de morir, correspondia el lugar a donde irian: si morian en la guerra o
en la piedra del sacrificio, le correspondia el paraiso de Huitzilopochtli; serian los
compaieros del sol en su trayecto hacia el cenit, lo mismo que las mujeres que morian en el
parto, quienes acompafiarian al astro del mediodia hasta la puesta del sol. Los que perecian
de muerte relacionada con el agua (ahogados, de un rayo, de enfermedades como
hidropesia) estaban destinados al paraiso de 7ldloc, el Tlallocan, similar al paraiso terrenal
biblico.

A diferencia de los muertos en combate, parto, muerte natural o cualquier otra, los
cuerpos de los muertos por causas acuosas eran enterrados a la manera que hoy conocemos.
Los otros cuerpos eran amortajados e incinerados, y las reliquias guardadas en un olla y
enterradas en algun lugar de la casa. Los que morian por causas naturales o accidentales
tenian que pasar una serie de pruebas por el inframundo y hacer ofrendas a
Mictlantecuhtli.*®

Curiosamente, la forma comun del rito funerario entre los mexicas era la que
también adoptaban los nobles, incluido el t/atoani; éste no tenia una forma particular de
ritual mortuorio. “Y esto hacian asi en el enterramiento de los nobles como la gente baja; y

ponian los huesos dentro de un jarro u olla con una piedra verde que se llama chalchihuitl,

228 Ver Sahagun, libro I, c. L.
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y lo enterraban en una camara de su casa, y cada dia daban y ponian ofrendas en el lugar
donde estaban enterrados los huesos del difunto” **

La piedra de chalchihuitl/ la ponian en la boca del difunto como simbolo de un
corazén para que, en su viaje al inframundo, la ofrendara a las “fieras que comen
corazones”, por supuesto que la gente comuin no podia colocar una piedra ostentosa como
los nobles y gobernantes, quienes tenian ese privilegio de llevarse “cosas” al mas allé, sobre
todo el tlatoani, a quien le “mataban veinte esclavos y otras veinte esclavas, porque decian
que como en este mundo habian servido a su amo asi mismo han de servir en el infierno
(mas alld); y el dia que quemaban al sefior luego mataban a los esclavos y esclavas con
saetas (flechas), metiéndoselas por la olla de la garganta, y no los quemaban juntamente
con el sefior sino en otra parte los enterraban”.”"

Para darnos una idea de lo que representaba una ceremonia mortuoria acudimos a lo
que Duran relata acerca de la muerte del tlatoani Ahuitzotl:

“...fué tanta la lastima que puso, y dolor que su muerte caus6, que hasta los nifios
hicieron sentimiento, movidos por el grandisimo llanto y aullido que en la ciudad se
levant6, de las quellos llaman lloraderas (plafiideras), que las habia para las muertes de los
reyes y grandes y para los que morian en la guerra y sefialadamente avian de ser todas del
linaje de aquel Rey (...) luego el Rey Negahualpilli, con todos sus grandes sefiores, partid
para la ciudad de México 4 dar el pesame al cuerpo, llevando diez esclavos, que ellos
llamaban los acompanantes del muerto, y juntamente llevo otras muchas riquecas de oro,

231 . , )
. Lo mismo hacia el tlatoani de

joias, mantas, & las quales llamavan la mortaja...
Tlacopan, y de acuerdo a su condicién los demas seforios que llevaban sus ofrendas y
“cada provincia (el representante), por si (hacia) una platica al cuerpo, muy larga, dandole
el pésame de su muerte”.
Durante estos largos y retéricos discurso que le proferian al muerto como si
(13 . : 2 o r r . .
estuviese vivo” destacaba la comparacion que se hacia de su muerte con las tinieblas en

que se cernia el reino por dicha causa. Quedaba el reino huérfano y sin luz, hasta la llegada

de un nuevo tlatoani que representaba un nuevo dia.

229 Sahagun, Fray Bernardino, Op. cit., t. 1, 1. III, p. 296.
20 1dem.
! Duran, Fray Diego, Op. cit., t. I, p. 451.
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“Acabadas estas platicas y oraciones del pésame, sacaron todas la mantas y
cefiidores que el Rey avia usado en su vida, y todas las demas joias y piedras que tenia en
su recamara y para el ornato de su persona, de todo lo qual vistieron y adornaron todos
aquellos esclavos acompanadores (doscientos esclavos se juntaron, segin el fraile), que
avian de morir delante del cuerpo muerto, y todo lo que sobro, después de vestidos los
esclavos, echaroslo en unas petaquillas pequefias y pusiéronlas en las manos a los esclavos
para que se las llevasen al otro mundo, y poniéndolos todos en rengleras (filas) por una
parte y por otra, como en procesion...”. >

Después, contintia el dominico, todos los sefiores y reyes cargaron sobre sus
hombros el cuerpo del tlatoani Ahuitzotl, y 1o llevaron a un lugar que era como una primera
estacion. Alli “los cantores empecaron & tafier (tocar) y cantar los cantares funerales 0
responsos que en semejantes mortuorios cantavan”. Cuando terminaban estos cantos, de
nuevo, los principales se cargaban el cuerpo y lo llevaban al Tlacochcalli en el Templo
Mayor. Alli el soberano acolhua le ponia los atavios reales al muerto, su “corona” y todos
los adornos de joyas y oros que solia llevar en vida. Luego “embijaronle (untaron) todo el

233

cuerpo con el betun divino,”” con lo qual quedo6 el Rey Auitzotl consagrado en dios y

canonizado en el numero de los dioses”.***

Después de untado el cuerpo volvian a cargar el cuerpo para llevarlo al templo de
Huitzilopochtli, “4 donde lo salieron & recibir todos los sacerdotes del templo, vestidos con
sus aderecos sacerdotales y con sus encensarios en las manos, y empegaron 4 encensar el
cuerpo: salieron todos los capitanes de las guerras y los demads oficiales de los exércitos, en
sus escuadrones, todos vestidos 4 modo de pelear”.® Luego se entonaban mas cantos
funerarios.

“A este punto, ya el brasero divino estava ardiendo con mucha lefia de corteza de
arboles, que era lefa de los dioses, la qual hace muy hermosa brasa y muy turable
(durable), a donde los sefiores arrojaron el cuerpo, asi aderegado y compuesto como

estava”. Después se sacrificaban a todos los esclavos que irian a acompanar al t/atoani al

22 Ibidem, p. 453.

33 Habria que observar que primero debieron untarle y cuerpo y luego vestirlo.
2% Durén, Fray Diego, Op. cit., t.I, p. 454.

23 Idem.
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236 , : ..
“otro mundo”.””” Luego se recogian las cenizas y huesos del soberano como ya se dijo. Las

joyas que no se habian quemado se recogian en otra olla para enterrarlas junto con los
restos del gobernante y “la enterraron junto 4 la piedra del sol, quellos Ilaman
cuauhxicalli...”. Asi terminaban los ritos mortuorios del t/atoani, que no carecian de la
magnificencia y solemnidad de cualquier ceremonia mexica.

3.2. Las efigies de los emperadores

Cualquier propaganda con pretensiones de dominio absoluto, de cualquier época y de
cualquier latitud, seria llana si careciera del culto a la personalidad del gobernante, lider o
caudillo, constituido en agente propagandistico; basta echarle un ojo a la historia mundial.
El caso mexica no es la excepcion. Con Motecuhzoma Xocoyotzin observamos que este
culto llegd a limites insospechados por la misma élite de poder. Antes de la llegada de los
espafioles, el retrato de este tlatoani era el de un déspota autoritario, semidios, que a la
menor provocacion estallaba en coélera y sin haber justicia de por medio, mas que su
voluntad, eliminaba cualquier oposicion a su forma de pensar o actuar.

Esta soberbia, orgullo y hambre de poder han sido encausadas de diferentes formas
por cada déspota de la historia, pero la mayoria coincide en un punto: perpetuidad de su
memoria a través de su imagen, en otras palabras una efigie esculpida en cualquier soporte
que implique durabilidad (simbolo de eternidad), llamese, piedra o metal. En el caso
mexica, las fuentes refieren solo dos casos de entre los distintos tlatoque que gobernaron el
periodo imperial.

El primer ejemplo data de los primeros afios en que se estaba consolidando la
supremacia tenochca, después de las reformas del primer Motecuhzoma y de su cihuacoatl,
Tlacaélel. Dice Duran:

“...sintiéndose el rey Monte¢uma, ya muy viejo y que sus dias eran pocos, deseoso
de dexar su memoria y figura para siempre, mandé llamar & Tlacaélel, su hermano, que no
menos viejos quel era, y dixole: hermano, ya veis los trabajos y aflixiones con que hasta el
dia de oy emos sustentado esta republica y como emos ensanchado y engrandecido la
nacion mexicana, venciendo muchas guerras, justo serd quede memoria de vos y de mi,
para lo qual tengo determinado de que se labren dos estatuas, una mia y otra vuestra, dentro

en el cercado de Chapultepec, y que alli en la piedra que mejor pareciere a los canteros,

236 Idem.
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quedemos esculpidos para perpetua memoria, en premio de nuestros trabajos, para que
viendo alli nuestra figura se acuerden nuestros hijos y nietos de nuestros grandes hechos y
se esfuercen 4 imitarnos”. >’

(Qué mejor ejemplo de propaganda? Pero hay mas todavia: si damos crédito a la
version de Duran, podemos mencionar que Tlacaélel y Motecuhzoma I tuvieron también un
motivo divino para perpetuarse en piedra. Dice Motecuhzoma cuando fueron a ver sus
estatuas: “hermano Tlacaélel, contentaindome an estas figuras, las quales serdn memoria
perpetua de nuestra grandega como tenemos memoria de Quetzalcoatl y de Topiltzin, de los
quales esta escrito que, quando se fueron, dexaron esculpidas sus figuras en palos y en
piedras, en quien adoran la gente comun, y savemos que eran hombres como nosotros;
llevémonos nosotros esta gloria por delante”.>*®

El otro registro que existe de una efigie en piedra de un #atoani también lo refiere
Durén, aunque, entre lineas, nos hace pensar que los #/atoque, que gobernaron entre los dos
Motecuhzoma tuvieron la suya:

“Y llamando 4 los canteros (Motecuhzoma Xocoyotzin) mandd le labrasen su estatua
en el lugar de Chapultepec, donde estaban esculpidas las de sus antepasados, y asi fué
esculpido en una pefia de aquel cerro con las insignias y armas que solia traer; de lo qual
siendo avisado, fué & ver su estatua y luego que la viéo empeco a llorar y 4 decir: si nuestros
cuerpos fueran tan durables en esta vida y tan perpetuos, como lo serd esta efigie pintada en
esta pefia, la qual 4 de durar para siempre, ;/quién temiera a la muerte?; pero vien veo que
yo me e de morir y solo esta memoria 4 de quedar de mi...”.**’

Retomando el estudio de Michel Graulich,** en el que refiere que el feocalli de la
Guerra Sagrada fue mandado edificar por Motecuhzoma II para justificar el cambio de
fecha del Fuego Nuevo de 1-Conejo a 2-Cafia y asi enfatizar el poderio mexica y a

Huitzilopochtli como deidad suprema del Anahuac. El autor también se refiere a la efigie

de este segundo Motecuhzoma, quien la mando6 esculpir inspirado en su homoénimo con la

7 Duran, Fray Diego, Op. cit., t. 1, p. 299.

238 Ibidem, p. 300. Refiere el editor de esta obra que, de acuerdo con Antonio Leon y Gama, las estatuas si
existieron y que fueron destruidas por érdenes de “un gobernante necio”; la efigie de Motecuhzoma se
conservo hasta los aflos 1753 o 1754

239 Ibidem, p. 558. El pesimismo del comentario de Motecuhzoma 11, en oposicién a su fuerte caracter,
responde a que, segiin Durdn, mando esculpir su imagen después de un hecho “portentoso”, que referiremos
mas adelante, el cual era el primer augurio de la caida del imperio.

240 «“Nuevas consideraciones en torno al teocalli de la Guerra Sagrada”, en Simbolos de poder en
Mesoameérica, Op. cit.
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intencion de perpetuar su gloria. “Motecuhzoma II se hizo esculpir con la fecha del Fuego
Nuevo, el gran rito secular que marc6 su reinado. Era también la fecha del nacimiento de
Huitzilopochtli y de su victoria en Coatépec, y se hizo representar en traje de guerrero (con
la vestimenta del dios Xipe) y con los glifos de la Guerra Sagrada que el rey asociaba a su
reforma, como signo de la reactivacion de la Guerra Sagrada”.**!
3.3. La grandeza se graba y construye en piedra
“Asi pues, paupérrima y miserabilisimamente hicieron la casa de Huitzilopochtli; cuando
erigieron el llamado «oratorio» era todavia pequefio pues estando en tierra ajena, cuando se
vinieron a establecer entre los «tulares» y carrizales, ;de donde habian de tomar piedra o
madera?, puesto que eran tierras de los tepaneca (...) Citanse nuevamente los mexicanos, y
dicen: «jCompremos pues piedra y madera con lo que se da en el agua!» (...) E
inmediatamente fueron a vender y a comprar, regresaron luego y tomaron piedra y madera,
aquélla pequeiiita y ésta delgadita; y al punto cimentaron con ellas, al borde de la cueva;
pusieron asi la raiz del poblado aquél: la casa y templo de Huitzilopochtli; y el oratorio
aquél era bien pequeiito; y cuando llegaron la piedra y la madera comenzaron
inmediatamente el oratorio, y lo apuntalaron”.

Cronica Mexicayotl

Sin duda la piedra como material de construccion y como soporte de registro de
informacion es de suma importancia no s6lo para los mexicas sino para las demas culturas
mesoamericanas € incluso de todo el mundo. Importancia que radica en la durabilidad del
elemento que simboliza eternidad como ya habiamos dicho. Esto lo entendi6 muy bien la
¢lite tenochca, por eso, antes que nada, se buscd comprar piedra y madera para levantar el
templo del dios principal. Es mas, la piedra (fet/, en ndhuatl) puede considerarse como
sagrada, su nombre esta inscrito en la ciudad misma, Tenochtitlan; es la piedra el corazon
de Copil, de donde nace el arbol de la vida (el tunal). La piedra es sagrada, habla.

Lineas arriba mencionamos que un hecho fantastico, considerado como el primer
augurio de la caida del imperio, fue el motivo por el cual Motecuhzoma Xocoyotzin mando
esculpir su imagen en una pefia de Chapultepec. Cuenta Durdn que “siempre fué
Monteguma muy amigo de que sus cosas fuesen aventajadas y nombradas en todo el

mundo, y todo lo que los demas reyes habian hecho, le parecia baladi (insignificante) y

! Ibidem, p. 168.
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muy poco para lo que su magnanimo coragén aprehendia en cosas de grandega y nombradia
(dignas de ser nombradas), y asi, pareciéndole que la piedra que su agiielo avia puesto era

chica y baladi,**

y que no era conforme a la grandega de la solenidad y de la autoridad de
Meéxico, y conforme a lo quel queria, mandd llamar & todos los sefiores de su consejo y
trat6 con ellos de poner una piedra, la méas ancha y espaciosa que en toda la provincia se
pudiese allar, para la fiesta del desollamineto”.**

Encontrada la piedra, entonces, previa ceremonia, se procedio a llevarla arrastrando
hasta Tenochtitlan. Fue sorpresa que ésta se hizo muy pesada, por lo que Motecuhzoma
mando a todas las provincias comarcanas a que enviaran hombres con sogas para realizar la
dificil tarea. Los resultados eran pirricos; s6lo lograban moverla muy poco para asombro de
todos. No quedando alli la cosa, la piedra habld y expuso por qué se hacia tan pesada:
“Miserable gente y pobre desventurada: jpara qué porfias 4 me querer llevar & la ciudad de
Meéxico? Mira que vuestro trabajo es en vano y yo no he de llegar, ni es mi voluntad; pero
ya que tanto porfiays (insistis), estira (jalad) que yo yré hasta donde 4 mi me pareciere, por
vuestro mal”.***

Al fin la piedra llegd a Tenochtitlan pero cuando la quisieron pasar por un puente
que hicieron éste no resistié y la piedra se hundi6 en el lago. Motecuhzoma 11, asombrado
mandd que la buscasen en el fondo del agua para que la sacaran, pero no la encontraron.
Entonces le sugirieron al soberano que la piedra habria regresado a su lugar de origen pues
habia ido a la ciudad contra su voluntad. Efectivamente, la piedra habia regresado a su
lugar. A pesar de lo fantasioso de esta anécdota, queda demostrada la importancia que
tenian las piedras para la idiosincrasia mexica y su caracter de status para la élite
gobernante. No olvidemos que solo lo nobles tenian permitido construir sus casas de canto.

Otra piedra similar a la de Motecuhzoma I, es la llamada piedra de Tizoc, muy

parecidas ambas. Al respecto, Eloise Quifiones Keber hace una descripcion detallada de

ambas piedras que comunican “en si mismo un sentido de poder que perdura”. Describe

2 Se refiere a la piedra llamada temalacatl, donde se ataba al cautivo durante el sacrificio gladiatorio que
mando construir Motecuhzoma Ilhuicamina, a sugerencia de Tlacaélel, hecho que también esta revestido de
propaganda. Asi lo refiere Duran: “porque Tlacaélel, demas de ser valeroso y muy avisado en avisos y ardides
de guerra, fué¢ inventor endemoniado de sacrificios crueles y espantosos; y asi dandole drden el rey
Monte¢uma para que mandase hacer la piedra, mandandole también que pusiese en ella y mandase esculpir la
guerra que tuvieron los antepasados con los azcaputzalcos, quando se libertaron, para que estuviese alli en
perpetua memoria esculpida” (p. 224).

¥ Durén, Fray Diego, Op. cit., t. I, p. 552.

% Ibidem, p. 556.
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como los gobernantes son representados en su caracter de guerreros con los atavios de los
dioses, pues “es el soberano como dios quien captura al guerrero enemigo (...) Asi, los
programas iconograficos de ambos monumentos pretenden mostrar una asociacion divina
para justificar las proezas militares del monarca tenochca”.**’

Quifiones sugiere, y en ello estamos de acuerdo, que estas dos piedras y
monumentos similares estaban expuestos a la vista del publico a diferencia de los codices
que eran consultados por la nobleza y los sacerdotes que los ensenaban. “Es importante
considerar este contexto publico central, porque ofrece un contraste con los manuscritos,
que eran producciones de la élite accesibles a pocos, expuestas en condiciones mas
restringidas. Pensando en una exposicion publica y gran cantidad de espectadores, el
escultor cre6 imponentes monumentos circulares con imagenes a gran escala, repetidas, que
podrian ser vistas simultdnecamente por numerosos individuos desde multiples puntos de
vista”.**® De este modo, dice Quifiones, que la repeticion de las figuras las hacia legibles
desde cualquier angulo, logrando la efectividad del mensaje, no solo a los ojos de los
habitantes de la ciudad, sino también para quien la visitaba.

Monumentos en piedra similares en cuanto a su objetivo propagandistico pueden
considerarse la piedra del Sol, conocida como calendario azteca, labrada y consagrada en
tiempos del tlatoani Axaydcatl; lo mismo que la escultura de la Coyolxauhqui que recuerda
el mito del nacimiento de Huitzilopochtli, y que representa la victoria de este dios sobre sus
enemigos. El mismo caso es para el monumento conocido como el teocalli de la Guerra
Sagrada, del que ya hemos hablado. Los diferentes edificios y templos conllevan ese
mensaje de poder y grandeza; el Templo Mayor es claro ejemplo.

La construccion de este recinto siempre fue una tarea prioritaria para los
gobernantes mexicas. Motecuhzoma I, durante sus reformas, determiné la construccion de
un mejor templo, digno de su dios. “Asi este rey, viendose en paz, amado y querido, temido
y reverenciado, determiné edificar casa para sus dioses”.”*” Otra etapa constructiva del
Templo Mayor corresponde a la emprendida por el tatoani Tizoc, pero su gobierno fugaz

impidi6 que terminasen las obras, quedando éstas a cargo de su hermano Ahuitzotl, quien

3 Quifiones Keber, Eloise, “La representacion sobre papel del poder entre los mexicas”, en Simbolos de

poder en Mesoamérica, Op. cit., p. 185.
24 Ibidem, p. 186.
**7 Ibidem, p. 183.
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las concluy6 y consagroé en el afio de 1487. ... ténte por muy dichoso y bienaventurado en
averte el Senor de lo criado concedido gocar desta solenidad y de que acavases ti y dieses
fin 4 este exelente y bien edificado templo...”.?*®

El fraile dominico refiere que las fiestas de consagracion del Templo Mayor fueron
muy suntuosas, y durante éstas se registra la mayor cantidad de sacrificados a
Huitzilopochtli. “tur6 (durd) este sacrificio quatro dias arreo, desde la mafiana hasta la
puesta del sol, y que murieron en ¢l como dexo dicho, ochenta mil y cuatrocientos hombres
de diversas provincias y ciudades”.** Ha sido muy discutida esta cantidad por los
especialistas, con saldo a favor de la improbabilidad de la cifra.

La ciudad en si denotaba un poder superior al de las demas poblaciones y la
sugestion que causaba debid de ser evidente en las personas que la visitaban, sobre todo
representantes de los sefiorios aliados y conquistados por los mexicas. Suponemos que de
igual forma lo era la ciudad aliada de Tezcoco. Pero el asentamiento en el lago debid
provocar un impacto ain mas grande que cualquier otra ciudad grande de esa época. Basta
mencionar el asombro que provoco en los espafioles la gran ciudad de México Tenochtitlan.
Como ejemplo, transcribiremos la tan citada y famosa admiracion que le causé a Bernal
Diaz del Castillo y a sus compatfieros la entrada a la ciudad:

“Y desque vimos tantas ciudades y villas pobladas en el agua, y en tierra firme otras
grandes poblazones, y aquella calzada tan derecha y por nivel como iba a Méjico, nos
quedamos admirados, y deciamos que parescia a las cosas de encantamiento que cuentan en
el libro de Amadis, por las grandes torres y cues y edificios que tenian dentro en el agua, y
todos de calicanto, y aun algunos de nuestros soldados decian que si aquello que vian, si era
entre suefios, y no es de maravillar que yo lo escriba aqui desta manera, porque hay mucho
que ponderar en ello que no sé como lo cuente ver cosas nunca oidas, ni vistas, ni aun
sofiadas, como viamos”.**

Queda demostrado el efecto sugestivo que la arquitectura y el urbanismo de

Tenochtitlan producian, tanto a sus habitantes como a sus visitantes. Con esto damos por

8 Ibidem, p. 402.

2 Ibidem, p. 404.

20 Diaz del Castillo, Bernal, La historia verdadera de la conquista de la Nueva Esparia, 2 Tomos, Editores
Mexicanos Unidos, sexta edicion, México, 1997. p. 201, t. L.
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terminado el estudio de la propaganda mexica en sus tres aspectos: para conquistar el

poder, para consolidarlo y mantenerlo y, finalmente, para perpetuarlo.
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CONCLUSIONES

Si atendemos el concepto general de propaganda que establecimos al principio del
trabajo, el cual dice que ésta es un acto comunicativo que consiste en la manipulacion
de informacion persuasiva-sugestiva que intenta modificar las actitudes, los valores y la
conducta de la gente (colectividad) hacia la adhesion de determinados fines ideoldgicos
y de poder, mediante el uso de un aparato simbolico y/o coercitivo por parte de una
persona o grupos de personas constituidos en élites, y que este manejo simbolico y
coercitivo adquiere diversas fases y caracteristicas, dependiendo del contexto
sociocultural, y se presenta en el emisor, sus mensajes y acciones, asi como en la forma
en que son exhibidos éstos y el emisor mismo, encontramos que nuestra hipotesis de
trabajo quedd demostrada al cumplirse lo expuesto en esta nocion.

El contexto socio-cultural que tratamos en el capitulo II, nos arrojo que la
propaganda mexica habriamos de encontrarla en la historia y los mitos de este pueblo,
principalmente en lo que concierne a la salida de la mitica Aztlan y la consecuente
peregrinacion al valle de México. El manejo de la informacion que hicieron los
primeros dirigentes-sacerdotes para emprender dicho viaje, con la promesa un lugar
mejor para vivir, la grandeza y riquezas que habrian de alcanzar, son ejemplo de una
propaganda temprana de esta colectividad nahua. La manipulacion de la idea de que esa
era la voluntad de los dioses, la sugestion de los hechos “extraordinarios” que
acompanaban al discurso y la coaccion de los primeros castigos y sacrificios a los
rebeldes son el complemento de esta etapa en el camino hacia el poder absoluto del
valle. En algin momento dijimos que el poder se alcanza, muchas de las veces,
mediante la conquista armada, pero para que se llegue a este punto hace falta convencer
a la gente para aventurarse en esta empresa, coso que se logra con la propaganda. El
discurso y los actos heroicos de Tlacaélel e Itzcoatl son muestra de ello.

Una vez conquistado el poder, habra que consolidarlo y mantenerlo, asi, la
propaganda entra a una etapa de legitimacion de la élite y sus acciones; las expectativas
creadas durante el periodo previo al poder deben verificarse y cumplirse en la medida de
lo posible si es que se quiere seguir con el dominio, aunque, claro, la otra via de control
es la violencia y el terror, lo que ha de llevar a la dictadura, cosa que no se manifesto tal
cual, entre los mexicas; dirlamos, mas bien, que estas dos condiciones se presentaron
durante el periodo en que fueron imperio: por un lado, se procurd el bienestar del
pueblo, y por el otro, se implanto cierta dosis de temor entre los habitantes de la ciudad.

El verdadero terror se presentd hacia el exterior, con los diferentes pueblos
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conquistados. Entonces, la propaganda ayudé a consolidar a la ¢€lite tenochca mediante
la manipulaciéon de la informacion, la quema de cddices es ejemplo de esto, la
interpretacion a conveniencia de los mitos, principalmente el del Quinto Sol, en el que
se sustentaba todo el imaginario mexica, es consecuencia también de una propaganda de
Estado, pues los gobernantes lograron implantar la idea de que s6lo se venia a este
mundo para servir a los dioses, para alimentarlos con la vida humana de los cautivos y
asi, posponer el cataclismo que acabaria con la existencia de los hombres. Como
agradado a esta ideologia, existia un aparato coercitivo de premio-castigo: si el hombre
cumplia con los dioses —y sus gobernantes como representantes de éstos—, y mas adn si
sobresalia, el premio era la riqueza y la honra; por el contrario, si fallaban o faltaban a la
mision divina, el castigo era el estigma, la pobreza e incluso la muerte, pero una muerte
Vergonzosa.

Parte de la propaganda es, también, la sugestion que un pueblo puede llegar a
ejercer con su misma grandeza, los hechos y las hazafias de la ¢élite gobernante, habrian
de quedar en la memoria del pueblo, al menos esa era la intencion, pues a través de los
monumentos, construcciones, historias, cantos y leyendas, les permitirian una
perpetuidad, comparable a la eternidad divina; para su desgracia, quedé muy poco de
ello. La conquista espafiola destruyd la mayoria de la evidencia de una ciudad que llegé
a ser la mas poderosa del Andhuac, desapareciendo, casi, la misma historia y cultura
estos antiguos mexicanos, también conocido como aztecas. Al final de cuentas, los
mexicas fueron pagados con la misma moneda con que ellos habian alcanzado el poder:
la conquista y la destruccion, y como lo profetizara el dios Huitzilopochtli a su madre
Coatlicue, el mexicano habria de conquistar la gloria con el arco y la flecha, y de la
misma forma, habria de perderla a manos de gente extrafia.

Queda pues este trabajo como un aporte a la historia de la propaganda. Tocaré a
los interesados en el tema otorgar sus juicios y aportaciones para enriquecer éste u otros
trabajos similares. Quedara pendiente, al menos es la intenciéon de quien esto escribe,
hablar de una propaganda en tiempos de la conquista (1519-1521), misma que tiene
como contexto una lucha férrea entre dos mundos que, en ese momento, no supieron

comprenderse.
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