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La legitimacién de poder mesoamericano estd intimamente asocia-
da con cultos ancestrales y relaciones genealdgicas. Los documen-
tos pictogréficos trataban principalmente de la legitimacion de los
sefiores y sus territorios, razén por la que cuando un lector narra-
ba la historia contenida en aquellos libros o telas, se referia a anti-
guas fuentes de poder bien conocidas. Los patrones histéricos que
justificaban la posicion de los sefiores fueron de esta manera re-
petidos una y otra vez a lo largo del tiempo, mostrando una con-
siderable continuidad de acuerdo con la necesidad de incluir uno
u otro elemento de la legitimacién. La asf llamada “Toma de Po-
sesi6n” puede ser considerada el momento supremo del proceso
de legitimacién de un sefior “y por lo tanto un motivo central (un
arquetipo en historias arquetipicas)- (legitimacién, iconografia,
periodo postcldsico, Mesoamérica).

NTRODUCCION

I La disciplina de los estudios pictograficos mesoameri-
canos ha sido objeto de un gran desarrollo durante los
ultimos afios. Recientemente las pictografias habian

sido inicamente consideradas como fuentes histdricas y religiosas para
uso de la elite, sin embargo hoy podemos ver como mds y mds estudio-
sos también reconocen su probable uso en ceremonias publicas (Tedlock
1983, Hanks 1986, 1987, Byland & Pohl 1994). Es como si los cddices y
lienzos hubieran formado parte de representaciones publicas en las que
los sefiores, a través de la danza, el teatro y “la narracién de historias”,’
mostraban su descendencia -la cual se remontaba a los fundadores del
linaje o casa-y a su vez, recibian el reconocimiento de su estatus por
parte de sus antepasados y ancestros. De esta manera los sefiores legiti-
maban su posicion social y se aseguraban el apoyo de sus vasallos.

* oudyk@hum ku.dk

"El término “la narracién de historias”, asi como las variantes del mismo empleadas
en el presente articulo, se corresponden al termino inglés storytelling. En ella una persona
narra una historia que forma parte de la tradicién oral, recurriendo a veces a ciertas téc-
nicas mnemanicas.
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Con esta nueva aceptacion del uso de documentos pictograficos en
ceremonias publicas se introducen nuevos caminos para su lectura e in-
terpretacion. Como si de una lectura poética se tratara, se ha sugerido la
utilizacion de la forma llamada “parangén” a la hora de leer los codices
mesoamericanos (Jansen y Pérez Jiménez 2000). Caracteristicas tan bien
conocidas de la tradicién oral, como por ejemplo la estructuracién de la
informacién histérica, han sido reconocidas en varios documentos pic-
tograficos y alfabéticos (Oudijk 2000). Los “narradores de historias”, to-
davia hoy, usan estructuras arquetipicas para narrar sus diferentes rela-
tos. De esta manera capturan y mantienen la atencién de una audiencia
que, a pesar de saber lo que va a suceder a continuacién, siempre estara
expectante de determinados aspectos de cardcter variable dentro de la
misma historia. Estas estructuras arquetipicas también pueden recono-
cerse en el corpus pictérico mesoamericano, donde en las mencionadas
ceremonias ptblicas de legitimacién parecen haberse usado a menudo.

Asi pues, desde que Eduard Seler estableciera los fundamentos de
esta disciplina a finales del siglo xix, el estudio pictogrédfico mesoameri-
cano ha recorrido un largo camino. Aunque su paradigma del Astraldeu-
tung ha sido refutado convincentemente (Nowotny 1961; Loo 1986), sus
identificaciones iconograficas son todavia hoy vélidas debido al uso de
su s6lida metodologfa. En las dos tltimas décadas se ha atestiguado el
desarrollo de esta metodologfa iconografica, de la cual es resultado hoy
la llamada etnoiconologfa (Jansen 1986,1988; Loo 1986; Doesburg 1996;
Roskamp 1998; Oudijk 2000).

La etnoiconologfa consiste de tres niveles. El primero es aquel en el
que los diferentes elementos pictograficos representados en una escena
iconogréfica son identificados y determinados. Por ejemplo, la repre-
sentacion glifica del concepto altepet], como “agua”: atl y “cerro”: tepetl.
Se trata de una identificacién que puede ser establecida, por ejemplo, a
través de la comparacién con otras fuentes, glosas explicativas que
acompafian a los elementos glificos, o con base en tradiciones atin en
existencia entre los indigenas.” En cuanto a la determinacion del tema o

? Un aspecto importante de este analisis es la llamada “disyuncién”, que quiere decir
que durante el desarrollo iconogréfico se pierde la relacién original entre el significado
y significante. Por ejemplo, en el Lienzo de Guevea I esta pintado un cerro con hongos
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género del documento, se trata de un subnivel que conecta el primero
con el segundo. Obviamente es de vital importancia conocer el género
al que pertenece el manuscrito, con la idea de interpretar sus elementos
pictéricos en su propio contexto pues, por ejemplo, la representacién de
un templo en un documento histérico puede tener una significacion dis-
tinta a la de un templo en un documento méntico.

El segundo nivel interpretativo es el de la identificacién de escenas.
En éste, los elementos identificados en el primer nivel son agrupados de
una manera relevante, o mejor dicho, como “unidades teméticas” (Loo
1986, 21), considerdndolos como parte de una misma escena y relaciona-
dos entre si a través de asociaciones significativas, como las generadas
por el andlisis de temas existentes en la sociedad indigena actual, fuen-
tes historicas escritas, etcétera. En este punto es importante resefiar lo
que aqui queremos decir con asociacién significativa, una asociacion
s6lo puede ser demostrada si existe al menos en un segundo contexto
similar tanto en espacio como en tiempo, o en ambos simultdneamente.
Por ejemplo, si una escena pictografica mexica representa una espina,
un recipiente y papel, ésta puede ser interpretada con relacién al au-
tosacrificio con base a las descripciones de fuentes como las de Sahagtin
0 Ruiz de Alarcén. Sin embargo, si se quiere relacionar estos mismos
elementos con la penitencia, culpabilidad o vergiienza, entonces se ha-
rian necesarias otras fuentes que demostrasen dicha asociacion, ya que
las dos fuentes arriba mencionadas no legitimarfan en absoluto esta tl-
tima interpretacién. Asi, mientras Sahagtin y Ruiz de Alarcén nos ofre-
cen un contexto prehispanico donde ubicar la escena pictografica des-
crita, la otra asociacion propuesta parece mds bien estar relacionada con
el contexto occidental donde el sacrificio estd realmente unido a con-
ceptos como la culpabilidad y la vergiienza.

Llegamos asi al tercer nivel interpretativo, aquel de las reflexiones y
conclusiones generadas de los andlisis previos. S6lo en este momento
podrd argumentarse por qué razones se elaboré un documento, por

que significa en tichazda o zapoteco quia = cerro y bia = hongo. Sin embargo, en las ver-
siones basadas en este lienzo se muestra el pueblo Guevea como un cerro con hojas y un
cerro con flechas (Oudijk y Jansen 2000, Oudijk 2000, 43-78). En este punto se hace nece-
sario un estudio comparativo de las costumbres indigenas y europeas a lo largo de los si-
glos xv-xv1 con el fin de identificar similitudes o posibles influencias.
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quién y por qué en un momento en particular. Serd entonces también
cuando pueda determinarse el significado y la importancia del manus-
crito en relacién con sus copias, con el resto del corpus o en el amplio
contexto de los procesos historicos.

Por esto, una de las caracteristicas de la etnoiconologia es el recono-
cimiento de grupos de elementos iconogréficos interrelacionados, que
juntos forman una escena o unidad tematica. Estas escenas son a menu-
dos parte de una historia mds larga, como la que, por ejemplo, puede re-
conocerse claramente en la famosa biografia del Sefior 8 Venado de Ti-
lantongo representada en los Cédices Nuttall y Colombino, si bien, al-
gunas veces estas escenas constituyen un documento entero como serd
demostrado mds adelante.

LA ToMA DE POSESION

La unidad temdtica que aqui se discutird es la llamada “Toma de
Posesién”; una ceremonia celebrada cada vez que un sefior llegaba al
poder o, asimismo, en otros momentos importantes de su vida. Esta
serd analizada en un recorrido que va desde el principio del periodo
postclésico (S. x-x) hasta los inicios del siglo xx, cuando sus reminiscen-
cias eran todavia visibles en la cultura benizaa o zapoteca.

La Toma de Posesién esta representada en numerosos documentos
pictogréficos y consta de cinco o seis elementos relativamente bien de-
finidos. Estos forman parte de una secuencia de eventos (tirando fle-
chas, dividiendo la tierra, etcétera) tan bien conocida que tan solo se
hizo necesario representar uno o dos de estos elementos para indicar el
conjunto de toda la ceremonia. Es decir, que a través de la lectura de una
escena pictogréfica, el narrador de historias relatarfa toda una secuencia
de eventos. Mientras, su audiencia, que desde un principio conocia
como esta particular secuencia iba a terminar, tan sélo tenfa que centrar-
se en la manera en que la historia iba a ser contada. Consecuentemente,
con el objetivo de capturar y mantener la atencién de su audiencia, el
narrador de historias enfocarfa diversas secuencias histéricas en estruc-
turas arquetipicas, contando con elementos particulares de cada histo-
ria y creando con ello historias arquetipicas.
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Una famosa Toma de Posesién histérica tuvo supuestamente lugar
en el siglo X cuando, después de la caida de la capital tolteca de Tula,
los chichimecas liderados por Xélot! llegaron al Valle de México proce-
dentes del norte:

Este acuerdo y mandato de X6lotl le parecié muy bien a los sefiores sus va-
sallos, y luego €l personalmente, con su hijo el principe Nopaltzin y alguna
gente, asi noble como plebeyos, salié de la ciudad y se fue derecho a un
monte que se dice Y6cotl, que cae hacia el poniente a respecto de aquella
ciudad, muy alto; se subi6 sobre él, y fue la primera parte que hizo las dili-
gencias que ellos usaban, tirando un sefior chichimeca cuatro flechas con
todas sus fuerzas por las cuatro partes del mundo, occidente y oriente, nor-
te y sur; y después, atando el esparto por las puntas, y haciendo fuego y
otros ritos y ceremonias de posesién que ellos usaban, [...] envié a cuatro
sefiores [...] Los cuales cada uno se fue hacia la parte que le cupo, y tornan-
do Xélotl, que habia ido hacia el mediodia a respecto de Xocotitlan, en el
cerro de Malinalco, dio la vuelta entre oriente y sur y fue derecho al monte
de Iztzucan, en donde usé las mismas diligencias, y de aquf al monte, de
Atlixcahuacan, y de Atlixacahuacan a Temalacayocan [...] Poyauhtécatl [...]
Xiuhtecuhtitlan [...] Zacatlan [...] Tenamitec [...] Cuauhchinanco [...] Tototé-
pec [...] Meztitlan [...] Cuaxquetzaloyan [...] Totonilco [...] Cuahuacan, y de
Cuahuacan en Xocotitlan donde habia comenzado, y luego a su ciudad de
Tenayuca a ordenar lo que se sigue. Después de haber hecho la demarca-
cién que hizo X6lotl, y enviado a los cuatro sefiores para tomar posesion de
la més tierra que quedaba de una mar a otra, y estando ya en su ciudad,
mando repartir toda la tierra que estaba dentro de esta primera demarca-
cién a todos sus vasallos, déndole a cada noble las gentes que le cupo |...]
(Ixtlilxochit] 1975: 1: 295-296).

Lo que aqui se representa es la clasica Toma de Posesion llevada a
cabo por los sefiores del postcldsico, donde estd presente la mayoria de
los elementos que formaron parte de dichas ceremonias legitimizado-
ras. En ella, la secuencia de elementos descritos por Ixtlilx6chitl consti-
tuyen una historia arquetipica que fue revivida una y otra vez por los
sefiores con el objetivo de legitimar su posicién social. En realidad ca-
rece de importancia si Xélotl tomaba de verdad parte de esa ceremonia
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o si simplemente le fue atribuida por Ixtlilxdchitl. Basandose en las tra-
diciones indigenas orales y escritas que culminaron en su trabajo, Ixtlil-
x6chitl simplemente describié una escena que sabia que habia tenido
lugar cuando Xolotl llegé al Valle de México.* La ceremonia de la Toma
de Posesion era lo que siempre se realizaba cuando alguien llegaba al
poder o conquistaba una regién o ciudad.

La ceremonia consta de varios elementos diferentes:
1) Tirar flechas hacia los cuatro puntos cardinales.
2) Hacer el Fuego Nuevo asf como otros ritos y ceremonias relacionadas.
3) Mandar a cuatro sefiores para tomar posesion de la tierra.
4) Demarcacion de las tierras.
5) Divisién de la tierra entre los nobles.

A veces todos estos elementos estdn incluidos en una misma escena,
pero lo mas comtin es que solamente se describa uno de ellos.* Si un ele-
mento estd, o no, incluido puede depender de las necesidades de un se-

? En este punto considero importante aclarar el valor de la obra de Ixtlilxéchitl para
el estudio de la historia indigena. El autor naci6 en la colonia y en consecuencia sufrié la
influencia europea hasta el punto que ha sido llamado “historiador espafiol” (Vdzquez
Chamorro 1985, 36). Sin embargo también fue un descendiente de la casa real de Texcoco
y tenia acceso a muchas fuentes indigenas prehispanicas y coloniales tempranas, todavia
elaboradas dentro de la tradicién prehispanica. Por tanto podemos considerar su infor-
macion histérica vélida, aunque la estructura en la que estd escrita sea europea. Ahora
bien, donde si hay que tener cuidado con su obra como fuente para el estudio es en las
partes donde se habla de religién. Sabemos que Ixtlilxochitl era un mestizo catélico, y
como tal rechaz la religién indigena prehispénica probablemente mds que los mismos
espafioles, debido a que €l tenfa que demostrar que era un buen cristiano. No obstante,
no podemos descartar la totalidad de su obra por la occidentalizacién del autor. Véase
Keen 1971:198-201, Vdzquez Chamorro 1985 y Calnek 2001.

* Podrfamos incluir aquf también la presencia de los bultos sagrados en el acto de la
Toma de Posesion, pero parece que el bulto estd particularmente relacionado con los ritos
de fundacién. Los dos actos estdn relacionados si bien no son lo mismo. Me parece que
la Toma de Posesion tiene que ver con la fundacién del pueblo y la relacién entre el pue-
blo y sus sefiores, mientras que el bulto sagrado estd més relacionado con el sefior y su
casa real. Mientras el papel del bulto dentro la toma de posesién no esté todavia claro,
prefiero discutir sélo los elementos dados por Ixtlilx6chitl. Para una discusién del bulto
sagrado véase Stenzel (1970), Eschmann (1976:169-178), Jansen 1986, Anders, Jansen &
Pérez Jiménez (1992), Olivier (1995), y Oudijk (2000)

102

LA TOMA DE POSESION

fior en particular, o simplemente debido a la limitacion del espacio del
documento. Aunque los diferentes elementos estdn aqui claramente di-
vididos, en el caso de los documentos pictograficos esto no es lo mds
usual. Como veremos, una pintura puede constituir dos o tres elemen-
tos a la vez.

TIRAR FLECHAS

El Cédice Xolotl (Dibble 1980) es probablemente la fuente en la que Ixtlil-
x6chitl se basé para escribir sus “Obras histricas” (1975). Aquel repre-
senta pictogréficamente la escena en la que X6lotl tira flechas hacia los
cuatro puntos cardinales, ademds de otras en las que clava una flecha en
distintas montafias. En el cidice, la ceremonia no estd tan elaborada
como en la versién escrita donde como era costumbre entre los lectores
de documentos pictograficos ~Ixtlilxochitl, en este caso—, no se “lefa”
sino que se “narraba”. Cuando queremos decir narrar, nos referimos a
que se tienen presentes ciertas técnicas como la refinacion de frases, el
ritmo y la rima. Como ya se dijo, desde hace unos afos se ha venido
aceptando la idea de que los manuscritos pictogréficos mesoamericanos
fueron usados en ceremonias ptblicas, a través de las cuales un gober-
nante legitimaba su posicién como sefior del sefiorio (Tedlock 1983,
Byland & Pohl 1994, Jansen 2000, Oudijk 2000). En este sentido, las es-
cenas representadas en la obra pictogréfica actuaban como un tipo de
recurso mnemonico que impulsaba al narrador a nuevas elaboraciones
de una misma historia (véase también Vansina 1985). Esto es lo que pa-
rece ser que hacfa Ixtlilxéchitl quien, en vez de narrar, escribia.

Un titulo primordial del archivo municipal de Santo Domingo Yojo-
vi, en la Sierra Norte de Oaxaca, nos brinda un hermoso paralelo de la
imagen de X6lotl tirando flechas.” Como los guiados por X6lotl, la gente
de Yojovi emprendieron una larga migracién, esta vez procedente del

® Los “Titulos”, que cada vez estd recibiendo mds atenci6n, forman una fuente suma-
mente rica para el estudio de la historia mesoamericana. En la discusion sobre la historio-
cidad de estos existen basicamente dos opiniones; aquellas que analizan los titulos dentro
del paradigma histérico europeo y aquellas que lo hacen dentro del paradigma histérico

103



MICHEL R. OUDIJK

LA TOMA DE POSESION

valle de Oaxaca y en direccién a las montafias, desde donde se movie-
ron de un lugar a otro hasta encontrar el lugar idéneo donde fundar su
pueblo:

[..] y llegaron donde nombran Cahuyozozino, y de este salieron y llegaron a
Lachiyediolani; aqui estuvieron mirando y tiraron sus flechas a un lado del
cerro Yojovi, y vieron si ya estaba su hermano Lalayeag, y alli estaba Lalayeag
y volvieron sus flechas y se fueron al paraje Yediolani y de aqui salieron y
llegaron a un lado de la loma del cerro de Yojovi; y aqui se juntaron con su
hermano, sus padres y abuelos. Nosotros hombres que fuimos primeritos
en laloma de Yojovi, hicieron y aplanaran llano y formaran sus planes, y en
el llano de Yojovi: aqui los recibieron, que es de nuestros padres y abuelos
[...] (amy, Titulo Primordial, ff. 1v)

Tirar las flechas hacia las cuatro direcciones, o cualquier forma de
disparar una flecha en la tierra, es una convencién bien conocida dentro
del corpus pictografico. Esta se relaciona siempre con una conquista y,
por conexi6n, con una apropiacion de la tierra (Smith 1973). Los c6dices
Nuu Dzavui estén repletos de escenas en las que los glifos toponimicos
estan representados con una flecha que los atraviesa. Que esto no siem-
pre pueda ser interpretado como una conquista por armas puede afir-
marse si se compara el Cédice Nuttall con el Mapa de Teozacualco. La parte
superior de este tltimo muestra la instalacion del sefior 2 Perro y la
sefiora 6 Cafla como sefiores y fundadores de la tercera dinastfa de

indigena. Segtin las primeras estas fuentes son falsificaciones, mientras las segundas las
consideran una fase dentro el proceso historiografico indigena y como tal vélida. Ha-
blando sobre los documentos cuicatecos Sebastian van Doesburg (1996, 22-23) observa:
“El objetivo de nuestro estudio no es la reconstruccién de la sociedad cuicateca prehispa-
nica en términos ‘objetivos’. El material histérico no permite tal intento; lo prohiben la
escasez de datos y el caracter ‘subjetivo’ o ‘partidista’ de los mismos. Casi toda la docu-
mentacién existente nacié de la necesidad de una elite cuicateca de legitimar su posicién
social y no del deseo de escribir una historia objetiva. Nuestro fin es entonces la lectura
de los dos cédices cuicatecos y la interpretacién de su contenido segtin el marco de refe-
rencia del pintor y lector cuicateco”. Podemos extender este paradigma a toda Mesoamé-
rica y sus fuentes indigenas para llegar a un mejor entendimiento de su historiografia
(sobre este tema véase también Wood 1998).
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Teozacualco. Ambos son recibidos por un grupo de siete principales del
pueblo dispuesto en hilera. Justo enfrente de estos siete sefiores aparece
una flecha clavada en la tierra. La representacion del sefior 2 Perro con
un arco no deja duda de quien la ha disparado. Naturalmente esta esce-
na podria ser leida como una violenta usurpacién dentro del sefiorio, es-
pecialmente porque los siete sefiores de Teozacualco estdn representa-
dos con vestimenta guerrera y totalmente armados. Sin embargo, el C6-
dice Nuttall 31-34 aclara lo que alli ocurre exactamente. A principio del
siglo x1v se produjo una crisis dindstica en Teozacualco debido a la falta
de un descendiente legitimo para el trono. Se eligié entonces a un noble
de otro sefiorio con el objetivo de fundar la tercera dinastfa, en realidad
la dltima. Este noble fue el sefior 2 Perro, primogénito de Zaachila, hijo
de una sefiora de Teozacualco, la Sefiora o Yya Dzehe 4 Conejo, que a su
vez habia dejado su pueblo de origen para casarse con el aspirante al
trono de Zaachila, el sefior 5 Flor.

En ese tiempo, Zaachila fue el sefiorio mds importante del Valle de
Oaxaca y por ello con el estatus suficiente para proveer de un fundador
a la nueva dinastfa de Teozacualco. Al mismo tiempo tenia el poder de
otorgar legitimidad politica y sagrada a los fundadores y sefiores como
ya se habia hecho en Quialoo y Quiavini (Oudijk 2000). Asimismo,
como la sefiora 4 Conejo era descendiente de la casa real de Teozacual-
co, su hijo 2 Perro tenfa los derechos legitimos al trono de ese sefiorio.
El conjunto de todas estas razones determinaron que él podia gobernar
en Teozacualco, mientras que su hermano menor podria hacerlo en Zaa-
chila. Ademés, para eliminar cualquier duda acerca de la legitimidad de
la posicion del sefior 2 Perro como sefior de Teozacualco se arreglé un
matrimonio con una sefiora de la dinastfa gobernante de Tilantongo, el
mds importante sefiorio en la Mixteca Alta durante el periodo postclasi-
co, y por ello también con cardcter legitimador.

La informacién aportada por el Cddice Nuttall deja claro que la Ile-
gada de los nuevos sefiores de Teozacualco no fue en absoluto una hos-
til usurpacion, sino mds bien un acuerdo politico que, por un lado, unfa
a los dos sefiorios mds importantes del momento (Tilantongo y Zaachi-
la) y, por otro, resolvia el problema del (legitimo) gobierno de Teoza-
cualco. Una informacién que, sin embargo, se contradice con la repre-
sentacién que se recoge en el Mapa de Teozacualco donde ambos sefiores
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son recibidos por siete guerreros armados. El corpus Bénizaa puede
aportar una explicacion posible a este problema.

En un reciente andlisis de la historiografia benizaa (Oudijk 2000) he
sugerido que, de acuerdo con los Lienzos de Guevea y Petapa, asi como en
varias otras fuentes, Cosijopii I trasladé su corte de Zaachila a Tehuan-
tepec en algtin momento a lo largo de la mitad del siglo xv. Le sucedie-
ron en el trono su hijo Cosijoeza y su nieto don Juan Cortés Cosijopii II,
respectivamente, gobernando este tltimo en Tehuantepec en el tiempo
de la conquista espafiola.® Si comparamos algunos términos utilizados
en los testimonios del siglo xvi, referentes a las conquistas benizaa y
espafiola por parte de los testigos en el caso a favor de don Juan Cortés
y su hijo don Felipe, surgen interesantes patrones:

% Mi reciente andlisis de la historiografia bénizaa ha dado como resultado una visién
totalmente nueva del periodo postcldsico en la regién benizaa. De ella se deduce que
Cosijoeza I goberné en Zaachila durante la segunda mitad del siglo x1v, llevando a cabo
una politica de expansién basada en varias alianzas matrimoniales y militares que tam-
bién contemplaban los lazos con los sefiorfos Nuu Dzavui de Tilantongo y Teozacualco.
Cosijoeza I fue quien, alrededor del afio 1370, realizé la primera entrada en el Istmo de
Tehuantepec, donde probablemente fundé algunos pueblos entre los que se encuentran
Guevea y Jalapa, con el objetivo de controlar las importantes rutas de comercio a Xoco-
nusco y Coatzacualco. Esta actividad fue continuada por su hijo y sucesor, el Sefior 6
Agua Quixicayo (+1350-1435), quien después de un largo reinado murié sin descenden-
cia, ocupando el trono de Zaachila el medio hermano de Cosijoeza 1, el sefior 1 Hierba.
Esto probablemente sucedid, no sin algunos problemas con las otras facciones de la fa-
milia real de Zaachila. Asf se observa cuando tras la muerte de Sefior 1 Hierba a media-
dos del siglo xv, tiene lugar una crisis dindstica que divide a todo el Valle de Oaxaca en
varias facciones rivales y que perdura hasta la llegada de los espafioles en 1521. La razén
de estos problemas parece estar en que, o bien el sefior 1 Hierba no tenia hijo legitimo, o
si lo tenfa, éste no fue aceptado como gobernante por las otras facciones. Este supuesto
hijo serfa Cosijopii I, a quien los Lienzos de Guevea y Santo Domingo Petapa situan en el
Istmo de Tehuantepec en la segunda mitad del siglo Xv. Serd el mismo personaje al que
la Relacion geogrdfica de Cuilapa se refiere cuando menciona que tras perder la lucha por
el poder en Zaachila se fue al Istmo. Una vez asentado alli, Cosijopii I comenz6 a con-
quistar la regién, usando probablemente los asentamientos de Cosijoeza I como base. El
hijo de Cosijopii I, Cosijoeza II, continu las conquistas de su padre hasta su muerte en
1502. Fue Cosijoeza II el mismo que luché contra el ejército de Ahuitzotl (1487-1502) y
Moctezuma Xocoyotzin (1502-1521), y que se casé con la hermana de este tltimo. Don
Juan Cortes Cosijopii II fue fruto de dicho matrimonio y gobern6 en Tehuantepec en el
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[...] que se llamava chicomematatle su padre que el oyo desir q[ue] le avia
conoscido al d[icJho yecaquiahuitl abuelo del d[ic]ho don juan y que el avia
visto q[ue]l avia ganado por guerra esta provingia de teguantepeque [...] ye-
caquiahuit aguelo del d[icJho don juan fue s[efio]r y cacique de esta provin-
cia de teguantepeque y la avia ganado por guerra y echo della a los guacon-
tecas [...] (AGIE 160b: 1: 48v, 50v).

Esta cita deja de manifiesto que fue Cosijopii I (Yecaquiahuitl) quien
en realidad conquistd el Istmo, como queda recogido en el Lienzo de Gue-
vea y Petapa. No obstante, si esto es comparado con las referencias a la
llegada de los espafioles, podemos obtener una idea muy diferente del
asunto:

[...] puede aver quarenta afios poco mas 0 menos que entraron los espafioles
en la tierra y la ganaron por guerra al d[iclho don ju[an]o y el se dio de paz
[...] puede aver treinta e quatro afios poco mas o menos que los espafioles
entraron en esta tierra e la tomaron al d[iclho don juan por guerra e se que-
do s[efio]r desta provingia el marq[ue]s del valle [...] (AGIE 160b:1:52r, 55r).

En la primera parte de la cita uno podria decir que el testigo se re-
fiere a la conquista espafiola de la Nueva Espafia, o incluso a la conquis-
ta del supersefiorio mexica. Sin embargo, lo que en realidad se dice en
ambas citas (y el documento contiene muchas mds en alusién a lo mis-
mo) es que los espafoles tomaron la tierra de don Juan Cortés a través
de una conquista militar. De todas maneras esto es contrario a lo que se
conoce de los contactos entre los espafioles y don Juan Cortés. Es el mis-
mo Herndn Cortés quien, en su tercera carta a Carlos v, nos menciona
que los embajadores de Tehuantepec llegaron a México-Tenochtitlan

tiempo de la conquista espafiola hasta que muri6 en 1562. Durante los afios previos a la
conquista, otros dos Cosijoezas vivieron en el Valle de Oaxaca; uno en Zaachila y otro en
Cuilapan. Esta confusa cantidad de sefiores con idénticos nombres ha provocado la lla-
mada estructuracién en la tradicién oral; un proceso que ‘simplifica’ la historia mediante
la atribucién de eventos de un largo periodo de tiempo a una persona en particular. Esto
tiene especialmente lugar cuando diferentes personajes histéricos poseen un mismo
nombre o han realizado mds o menos las mismas hazafias como es el caso de la historia
bénizaa.
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para ofrecerle la lealtad de su sefior, ademds de entregarle varios ricos
regalos (véase tambien Diaz del Castillo, Cap. 164). En 1554 y 1570 nu-
merosos testigos juraron que don Juan Cortés recibié a don Pedro de Al-
varado en paz y lo provey6 con soldados y provisiones para la conquis-
ta de la region Chontal, Guatemala y Honduras (AGI Escribania 160b).
Una relacién que nunca cambié cuando se observa que mds tarde en el
tiempo, don Juan mand6 construir la iglesia y convento de Tehuantepec
y que, asimismo, suministré hombres y materiales a Herndn Cortés para
la construccién de barcos destinados a las expediciones de Sudamérica.
Por ello, deducimos que la frase “ganaron por guerra” debe significar
algo diferente.

Si ahora regresamos a la escena del Mapa de Teozacualco es més claro
lo que estd sucediendo en ella. El sefior 2 Perro, al igual que los espafio-
les 200 afios més tarde, tomé posesion de la tierra, siendo la guerra la
tinica manera legitima de hacerlo; sea una guerra real o simbdlica. En el
Mapa, esta simbdlica guerra estd representada a través del sefior 2 Perro
que tira una flecha al pueblo de Teozacualco, mientras que la gente de
ese sefiorio, totalmente armada, defiende su territorio. Esto es todavia mas
apropiado si consideramos que el sefior 2 Perro es de Zaachila, en otras
palabras un extranjero. Como tal, parece ser que esta ceremonia es la con-
tinuacion de una larga tradicién que tuvo comienzos a lo largo del siglo
Xt con la conquista de Xdlotl en el Valle de México. Mds atin, el sefior 2
Perro es retratado como un guerrero chichimeca, con el arco y las flechas
en sumano,’ por lo que una plausible lectura de su Toma de Posesién po-
drfa ser aquella de “él gand por guerra” ya que no parece ser que este
acto hubiera sido considerado diferente al de una conquista militar real.

”La dinastia postclasica de Zaachila parece estar relacionada con la tradicién chichi-
meca como varios de sus miembros parecen atestiguar al representarse como sefiores
chichimecas. En el Cédice Selden 12-1v y 13-1, el sefior 6 Agua Quixicayo es dibujado con
arco y flechas tras una batalla contra el sefior 7 Casa “Aguila-Sol” y el sefior 3 Lagarto
“Jaguar-Sol”. Esta misma escena es parcialmente representada en la Genealogia de Macuil-
xochitl, donde de nuevo el sefior 6 Agua es mostrado como un guerrero chichimeca. Lo
mds interesante es que la Genealogin de Quiavini describe Chicomoztoc como lugar de ori-
gen, siendo éste un rasgo tipicamente nahua o chichimeca. Es como si Quiavini estuviese
politicamente relacionado con Zaachila pero desgraciadamente el material es muy esca-
50 para afirmarlo.
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Dentro de esta perspectiva, y por sus similitudes, puede considerarse
que una ceremonia que tuvo lugar en el siglo XX tenfa conexi6n directa
con la del postcldsico. En el afio de 1922, un pleito sobre tierras entre
Santa Cruz Lachizolana y San Sebastidn Xochimilco en el Valle de Etla,
Oaxaca, fue resuelto de la siguiente manera: “[...] hizo formal y solemne
entrega de dicho punto y de todos los demés que limitan el ejido y de
los terrenos de que se trata, en nombre del C. Presidente de la Reptibli-
ca, como acto posesorio, tirando piedras en todas direcciones y arran-
cando yerbas [...]” (AGEO, Asuntos Agrarios, Serie II, Leg 127, Exp. 275,
ff. 68v).

Aungque aqui las flechas han sido sustituidas por piedras, es muy
claro que se trata de la misma ceremonia que Ixtlilxdchitl describi6 tan
detalladamente en su obra.! En el mismo contexto, similares elementos

* Tenemos que notar que el acto de la Toma de Posesién también tenia un papel en
la Europa medieval como ha sido demostrado por Weckmann (1984, 107-109). Varios ele-
mentos de esa ceremonia se parecen mucho a los que existieron en la tradicién indigena
como, por ejemplo, cortar la rama de un rbol, lanzar piedras o arrancar un manojo de
yerbas. Con la llegada de los espafioles en lo que ahora conocemos como México, mu-
chos elementos de ambas culturas se mezclaron para formar nuevas expresiones politi-
cas, sociales, religiosas y culturales; el famoso proceso de sincretismo (véase entre mu-
chos otros, Gruzinski 1993, Lockhart 1991, 1992 y Monaghan 2000). Este proceso tuvo
lugar especialmente allf donde las tradiciones europeas y mesoamericanas eran muy si-
milares. Considerando esta observacién, debemos darnos cuenta que en actos ptiblicos
como la Toma de Posesién, sobre todo en fechas tan tardias como la de 1922, existieron
elementos que pudieron ser de origen europeo, como por ejemplo el arrancar de yerbas.
Sin embargo, no puede descartarse que también existieron -y todavia existen— elemen-
tos de origen mesoamericano. Uno de ellos es el tirar flechas a los cuatro rumbos o, mejor
dicho, tomar por guerra los cuatro rumbos. Como vamos a ver méds adelante, este acto
fue representado en los documentos pictograficos de la regién de Coixtlahuaca, caracte-
rizados por su escasisima influencia europea. En consecuencia podemos considerar este
elemento de origen prehispanico (sobre este tema véase especialmente Nowotny 1961 y
Loo 1986). Hay investigadores que comparten la siguiente opinién expresada por Robert-
son (1959, 10): “De todas maneras, podemos considerar estas caracteristicas estilisticas
[las de las convenciones pictogréficas prehispénicas] de origen nativo cuando no tienen
contrapartes en el arte europeo de los siglos xv y xv1”. La implicacién de lo dicho es clara;
si existe una contraparte en Europa, entonces no es de origen nativo, o sea que no es posi-
ble que el pueblo indigena inventase algo que los europeos también habian inventado.
Un punto de vista, en mi opini6n, bastante eurocentrista.
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han sido repetidos una y otra vez a lo largo de 500 o 600 afios, y quizds
atn mds atrds en el tiempo, alcanzando el periodo postcldsico, si acep-
tamos que la Toma de Posesion de X6lotl verdaderamente tuvo lugar.
Una extraordinaria continuidad.

HaCcCER EL FUEGO NUEVO

La ceremonia del Fuego Nuevo es un fenémeno bien conocido en el cor-
pus pictogréfico mesoamericano, cuya representacion ha sido reconoci-
da como un elemento que debe leerse como “el principio” (Anders, Jan-
sen y Reyes Garcfa 1991, 1992), sea del tiempo en cada nuevo ciclo de 52
afios, sea de la casa real o un pueblo.

El inicio del ciclo mesoamericano de 52 afios estd extensamente re-
presentado en el Cddice borbénico, documento que registra la ceremonia
que inaugura el afio 2 Cafia (1507), dltimo xiuhmolpilli o “atado de los
afios” prehispdnico. Asimismo, el ritual del Fuego Nuevo podria estar
también relacionado con la historia sagrada nahua acerca del origen del
mundo, en la cual los dioses Nanahuatzin y Tecciztecatl se arrojan al
fuego con el propdsito de convertirse en el sol y la luna respectivamente
(Anders, Jansen y Reyes Garcfa 1991, 37; Sahagtin, Libro v, Ch. 1-2).
Como tal, la ceremonia relacionada con el principio del xiuhmolpilli re-
presenta el principio del tiempo donde, a través del ritual de hacer el
Fuego Nuevo, el primer amanecer es revivido una y otra vez. Son varias
las pictografias nahuas que muestran ejemplos de la misma (p.e. Telle-
riano-Remensis 32v, Boturini 6, 10, 15, 19, Mendoza 3v, 7v, 15v, Borbéni-
co 34).

Sabemos que esta misma ceremonia fue utilizada por Xélotl para co-
menzar una nueva era e iniciar una nueva casa sefiorial. En este particu-
lar contexto, adquiere el cardcter de “el principio”, el de la fundacién
(Anders, Jansen y Reyes Garcia 1992: 129-180). En los documentos pic-
tograficos del drea cultural oaxaquefia (p.e. Codice Vindobonensis, Lienzo
Tlapiltepec, Rollo Selden) se representa asimismo una ceremonia de Fue-
go Nuevo, indicadora de fundacién de casas o pueblos, aunque parece
que alli nunca fue utilizada para hacer referencia al inicio de un xiuh-
molpilli. No obstante, la representacién del Fuego Nuevo estd a menu-
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do relacionada con las representaciones de otros elementos de funda-
cién en los documentos pictogréficos.

El Lienzo de Tlapiltepec, por ejemplo, nos ofrece una interesante mez-
cla de elementos pictogréficos nahuas y oaxaquefios, mostrando ade-
mds una historia arquetipica distinta. Asf, en la mitad inferior del lien-
zo se representa una historia sagrada que comienza en Chicomoztoc,
representado como un monstruo de la tierra con siete cuevas al lado de
cuatro rocas y una acacia. Las rocas y el drbol estdn asociados al drido
paisaje del norte mesoamericano donde Chicomoztoc estaba supuesta-
mente situado. Asi lo vemos representado en varias pictografias nahuas
como el Cédice Azcatitlan o la Historia tolteca-chichimeca. Se trata por lo
tanto de un lugar de origen tipicamente nahua, como claramente se de-
duce de las fuentes histéricas (p. e. Tezozomoc 1992, 14-18; Durén 1995,
Ch. IT; Anales de Cuauhtitlan 1992, §4). En el mismo lienzo, los protago-
nistas de esta parte de la historia, un hombre y una mujer, proceden de
una cueva y de dos rios; el Rio de Plumas de Quetzal y el Rio de Jade, o
sea el Rio Precioso. Sin embargo, no estd claro quién procede de qué lu-
gar. Lo importante es destacar que ellos son de origenes sagrados pues
lugares de origen como este son muy tipico de la tradicién histérica
oaxaquefia, en la que los fundadores nacen de drboles, piedras, rios o la-
gunas (Nuttall, Bodley, Selden, Quiavini). En la siguiente escena pode-
mos ver a ambos sentados como sefiores de un lugar todavia no identi-
ficado, el Cerro de la Red y el Cerro de Arbol. Sin embargo, sera el hijo
de esta pareja el que salga de su lugar de origen para ir a fundar el lina-
je o casa de Coixtlahuaca, o para ser més precisos, el barrio o la casa del
Aguila en dicho pueblo (Doesburg, 1997). Este es el famoso Atonal men-
cionado en los Anales de Cuauhtitlan (1992, §67). Unos Anales que tam-
bién aportan posibles pistas para identificar el pueblo de los padres de
dicho fundador al sefialar que Atonal, antes de dirigirse a Coixtlahuaca,
se qued6 en Cuauhtitlan aunque en realidad provenia de Tamagolac o
Tlamazolac (ibid.). El doble glifo de sus padres en el Lienzo de Tlapiltepec
puede, en cierta manera, estar relacionado con Tlamazolac,- “Lugar de
caza mediante redes” (tlamatlauiliztli [Siméon 1986, 611]) y “Cerro del
arbol de iczotl”-, pero también puede estar relacionado con Matlahua-
cala y Huixachtitlan, lugares por los que los mexica pasaron justo antes
de llegar a Coatepec (por ejemplo: Historia de los mexicanos, cap. 11;
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Codice Azcatitlan 6).” Si aceptamos esta tltima interpretacién, podemos
decir que el Lienzo de Tlapiltepec auna dos tradiciones; por un lado sigue
la historia arquetipica de la migracién chichimeca, tan importante du-
rante el periodo postcldsico, y por otro lado la historia arquetipica oaxa-
quefia.

Otra escena de fundaci6n es aquella representada entre la de los pa-
dres de Atonal y la de la fundacién de la casa del Aguila. Se trata de un
complejo glifo toponimico representado por una montafia con dos ser-
pientes-jaguares emplumadas que se entrelazan. Una de ellas estd aso-
ciada con cuchillos de pedernales, mientras que la otra parece estarlo
con llamas o fuego. Dos sacerdotes nahuales, asi como dos dguilas, sa-
len volando de la montafia. El glifo especifico que identifica el lugar estd
representado en el corazoén del cerro; se trata de una dguila, la misma
que se representa sobre el templo de la casa de Atonal." Todos estos ele-
mentos del mundo sobrenatural hacen que la montafia puede ser inter-

* Es importante notar que Sahagtin menciona que el Fuego Nuevo fue hecho en el
Cerro de Huixachtlan (Libro vii: Cap. 9-10), desde donde fue llevado al templo de Tenoch-
titlan. Esto aparece corroborado por el Cédice borbénico (34) que muestra exactamente la
misma secuencia (para una interpretacion alternativa véase Anders, Jansen y Garcia
1991). Si el pintor del Lienzo de Tlapiltepec en realidad intent6 relacionar el pueblo de ori-
gen de Atonal con Huixachtlan, se trataria de otro elemento fundacional a incorporar en
el relato. Aunque el drbol en el Tlapiltepec parece ser un maguey, hay que considerar que
el drbol del uixache también cuenta con diferentes representaciones pictogréficas. Com-
parese por ejemplo el Tlapiltepec, el Borbénico 34 y el Cédice Mendoza 17v.

" El Rollo Selden muestra una cadena de escenas muy similares al Lienzo de Tlapilte-
pec. En el primero cuatro hombres salen de Chicomoztoc y pasan por el Templo del Jue-
go de Pelota, el mismo Juego de Pelota que estd representado bajo el Cerro de Tlapilte-
pec. Continuan adelante y parecen conquistar tres pueblos: el Cerro del Jaguar, el Cerro
del Aguila y el Cerro del Papagayo, después de lo cual cruzan el Rio de la Sefiora 6 Ve-
nado. Se trata exactamente de la misma escena representada en el Tlapiltepec junto a los
Rios Preciosos. La tinica diferencia es que alli, el Rio de la Sefiora 6 Venado estd dibuja-
do como el Rio del Venado. Los cuatro hombres prosiguen el camino y pasan por dos cac-
tus, los mismos que vemos representados a la izquierda del Cerro de Tlapiltepec. Se llega
asf al tltimo glifo del Rollo Selden, representado por un gran cerro, un Coatepec, flan-
queado por cuatro serpientes-lagartos emplumadas que se entrelazan. Dos estdn asocia-
das con cuchillos de pedernal, las otras con nubes 0 humo. Asimismo, dos jaguares pa-
recen salir volando del cerro, ambos relacionados con flechas cruzadas y un escudo,
probablemente en relacién a la orden militar de los jaguares. En el centro del cerro pode-
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pretada como un Coatepec, el lugar simbélico que separa la historia sa-
grada o primordial de la historia temporal (Castafieda de la Paz 1997,
94-115, en prensa; Jansen 1997, 18, Schele y Mathews 1998). Es decir, el
lugar que marca un nuevo principio. Por eso no es de extrafiar encontrar
un ritual de Fuego Nuevo representado sobre los Coatepec del Lienzo de
Tlapiltepec, el Rollo Selden y el Lienzo de Tequixtepec I." En todos vienen a
indicar la fundacién de la nueva casa o pueblo donde, por tanto, el Fue-
go Nuevo se hace necesario.” En el caso del Lienzo de Tlapiltepec ambos

mos distinguir la figura de un quetzal, glifo que sugiere que el Rollo Selden pertenece al
barrio o pueblo del quetzal. Pero atin hay mds. Directamente a la derecha del Cerro se re-
presenta una olla, colocada a su vez sobre la cima de una colina de piedra; sobre ella hay
una cabeza de cuya boca sale una serpiente de nube con huellas impresas a lo largo de
su espalda. En el Lienzo de Tlapiltepec, a la izquierda del Coatepec, se dibuja de forma si-
milar un cerro de piedra curvada sobre el que hay una olla de la que también sale una
serpiente de nubes con huellas de pies a lo largo de su espalda. El Rollo Selden finaliza
con la Sefiora 13 Lagarto, representada sobre un juego de pelota y sosteniendo un cora-
z6n en su mano. Una escena también recogida en el Tlapiltepec, justo al lado del templo
de Atonal. Escenas similares se dibujan en el Cddice Baranda y el Lienzo de Tequixtepec II,
ambos con cerros de serpientes o Coatepec, el primero de ellos asociado, ademads, con ja-
guares y tortugas. Para una discusién mds profunda de estas pictograffas véase Caso
1954, 1961; Parmenter 1982; Boone 2000, 145-161.

! Es importante notar que los cuatro hombres que participan en la ceremonia del
Fuego Nuevo en el Rollo Selden, los sefiores 9 Zopilote, 10 Casa, 4 Mono y 13 Lagartija,
estdn asimismo representados en el Lienzo de Tlapiltepec y en el Lienzo Seler 11, aunque en
el primero solamente se dan los nombres calenddricos de 9 Zopilote y 4 Mono. Otro
asunto es que en todas estas pictograffas, la ceremonia tiene lugar en el afio 10 Casa, dia
4 Lagartija. Sin embargo, el Lienzo de Tequixtepec II, que sélo representa a los sefiores 13
Lagartija y 4 Mono lo hace en una ceremonia de Fuego Nuevo que tiene lugar en un afio
irreconocible (9 ?). No obstante, el Cddice Baranda dibuja a los sefiores 3 Mono, 4 Casa, 2
Lagartija y 5 Flor sin estar asociados a dicha ceremonia del Fuego Nuevo.

2 En este contexto podemos ahora interpretar mejor el significado del juego de pelo-
ta como un elemento més que alude a la fundacién o el inicio. En la clésica historia de la
migracién mexica se construy6 uno en Coatepec (p.e. Alvarado Tezozomoc 1992, §41-43),
motivo que induce a pensar que el juego de pelota también esté asociado con Coatepec
en el Tlapiltepec y Rollo Selden. En realidad es un elemento de la gran historia de la fun-
daciones mesoamericanas. Asi, Schele y Mathews (1998, 36-40, 73-74, 197-256, 367-368) se
refieren a este mismo elemento en el contexto arqueoldgico durante el periodo cldsico en
la regién maya. Vedse también la discusién del Templo Mayor como un Coatepec por
Matos Moctezuma (1983, 185-210).
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espacios estdn claramente definidos; la parte de la historia sagrada es
aquella referente a la migracin, mientras que la historia temporal co-
mienza con la fundacién de la casa por Atonal mediante un Fuego Nue-
vo sobre Coatepec.” Del Rollo Selden, por otro lado, sélo se conserva la
parte relativa al relato sagrado que finaliza en Quetzaltepec 0 Quetzalli,
un pueblo o barrio atin no identificado en la regién de Coixtlahuaca.

...Y OTROS RITOS Y CEREMONIAS RELACIONADAS

Una importante parte de la ceremonia de la Toma de Posesion es el re-
conocimiento del sefior por parte de sus vasallos. Esto normalmente tie-
ne lugar en la inauguracién de éste como Sefior o en todo momento sig-
nificativo a lo largo de su vida. Por ejemplo, después de una conquista,
al principio de un nuevo xiuhmolpilli o quizds incluso todos los afios en
un momento importante del calendario mesoamericano. En su obra, Ix-
tlilxochitl no menciona especificamente esta escena del reconocimiento
por parte de los vasallos, pero ciertamente resefia la importancia del re-
conocimiento de X6lotl como sefior supremo.

Una famosa pictografia de la Toma de Posesion que incluye este re-
conocimiento por parte de los vasallos es aquella representada en el Cé-
dice Nuttall 53-68, donde 112 sefiores toman parte de la inauguracién de
12 Movimiento y su medio hermano 8 Venado como Sefiores de Tilan-
tongo. Otro elemento a saber se incluye también en esta escena median-
te la flecha clavada en la tierra, justo enfrente del templo. Claramente se
estd diciendo que los dos sefiores estdn reclamando la tierra por guerra,
incluso sabiendo nosotros de que no se trata de un acto literal. En el Cé-
dice colombino 17, esta escena, dibujada con mayor elaboracién, muestra

" El Lienzo de Tequixtepec II describe una cadena de eventos muy similares. Aunque
en ella no hay signo alguno de una migracién, los inicios del documento contienen los
mismos elementos analizados, después de los cuales tiene lugar la fundacién de la casa
real de un barrio que atin no ha podido ser identificado. El Cédice Baranda también mues-
tra muchos de estos elementos pero carece de la representacién de la ceremonia de Fue-
go Nuevo, si bien representa la casa sefiorfal de un pueblo o del Barrio de la Cabeza, atin
no identificado.
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a 8 Venado tomando posesion y haciendo un Fuego Nuevo. Aunque los
representantes de muchos sefiorios estan presentes en la inauguracion,
es seguro que no todos eran subordinados de Tilantongo ya que los
sefiorios dibujados alcanzan regiones como las de Tamazola y Zaachila,
llegando hasta la de Coixtlahuaca y probablemente todavia més lejos.
Por esto podemos sugerir que estos sefiores reconocfan mds bien a un
sefior y no a su sefior. La ceremonia como tal es comparable a la actual
Toma de Posesion en las que los reyes de un determinado pais invitan
al resto de la realeza para que con su presencia reconozcan simbdlica-
mente su soberanfa. Obviamente, en el mencionado cédice, y a través de
la representacién de esta ceremonia, los sefiores 12 Movimiento y 8 Ve-
nado quisieron probar, mas alld de toda duda, la legitimidad de sus
posiciones como Sefiores de Tilantongo. Esto fue particularmente nece-
sario porque, aunque eran hijos del sacerdote principal del pueblo, no
tenfan sangre real. Como se observa en el documento, fue entonces cru-
cial la asistencia de los representantes mds importantes en dicha Toma
de Posesi6n."

En una discusion sobre las estelas 8-11 y 21 en Seibal, Schele y Ma-
thews (1998, 182-196) nos proveen de otro ejemplo acerca de la misma
ceremonia, aunque mds temprano en el tiempo que los ejemplos aqui
discutidos. En este caso particular, un extranjero, el Sefior Ah-Bolon
Wat'ul Chatel, lleg6 a Seibal en 830 d.C. para instalar una nueva dinastia
que trajera gran prosperidad al sefiorio. Después de construir una pird-
mide radial, interpretada por Schele y Mathews como un arquetipo de
Coatepec, Wat'ul erigié cinco estelas que colocé hacia cada uno de los
cuatro puntos cardinales, mds una en la direccién central. En las escenas
allf grabadas se ve al Sefior Wat'ul llevando a cabo rituales relacionados
con el fin de un periodo, reforzando por ello también su legitimidad.
Varios sefiores de otros sefiorios como Tikal, Kalak’'mul y Motul de San
José, estdn presentes. En mi opinién se trata de una cldsica ceremonia de
Toma de Posesién. Y aunque estas ceremonias, con excepcién de aque-
lla representada en la estela 11, no tienen lugar en el mismo dia de la
inauguracion de Wat'ul como gobernante, es muy probable que los se-

1 Otra parte del mismo acto de inauguracion parece haber sido la “pereginacién” de
8 Venado a varios lugares sagrados.
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fiores que actuaron en ellas tuvieron el objetivo de revitalizar su legiti-
midad. Gracias al registro tan preciso de los textos jeroglificos mayas
hoy sabemos que estos momentos fueron, por ejemplo, al final y/o el
principio de un bak’tun o k’atun, patrén que sin embargo, y con toda
probabilidad podemos traspasar al resto de Mesoamérica.

Una historia muy diferente tiene lugar en varias otras pictograffas.
En el caso de la Toma de Posesi6én de 8 Venado y 12 Movimiento que ya
se ha discutido més arriba, y que también estd dibujada en el Mapa de
Teozacualco, si bien allf se hace desde otra perspectiva. En esta ocasion,
percibida y representada por los sefiores principales de Tilantongo o
quizés por aquellos principales de sus pueblos sujetos.” Lo mismo su-
cede con la Toma de Posesién del Sefior 2 Perro de Teozacualco, también
ya discutida. Su representacién y reconocimiento en el Mapa es desde el
punto de vista de los sefiores locales, quienes a su vez, o mediante esta
ceremonia, legitimaban su posicién frente a su gente. Este acto probaba
que su legitimidad habia sido recibida del sefior supremo, el cual des-
cendia del fundador de la dinastia que, a su vez, habia nacido del drbol
de Apoala (Anders, Jansen y Pérez Jiménez 1992). Ahora bien, debido a
que el sefior supremo habia dado a estos otros sefiores menores la auto-
ridad de gobernar en sus respectivos barrios, la gente que habitaba en
ellos no tenfan eleccién, simplemente debifan reconocerlos, pagandoles
tributos y servicios personales. Por consiguiente, los sefiores principales
reconocian la autoridad del Sefior como su sefior supremo, garantizan-
dole a su vez el tributo y el servicio personal a través de sus stibditos.
Asi, mientras el Cddice Nuttall es un claro documento del sefior supre-

** El Mapa es parte de la Relacion Geogrdfica de Teozacualco de 1580 donde se muestra
el linaje de Tilantongo ya que hay que recordar que los sefiores de Teozacualco descien-
den de ellos. Por su parte, en la Relacion Geogrdfica de Tilantongo las autoridades reclaman
tener ocho pueblos sujetos, mientras que el Mapa de Teozacualco solamente muestra a siete
sefiores enfrente de Sefior 8 Venado (y en una escena méds temprana enfrente del Sefior
Ocofiafia). En este punto tenemos que considerar que habfan pasado mas de 500 afios
entre la Toma de Posesién y el momento en que esta escena se dibujo en el Mapa, debido
a lo cual la situacién con respecto a los pueblos sujetos probablemente cambié conside-
rablemente durante ese tiempo. De todas maneras, la representacién de escenas similares
en otros documentos que discutiré mds abajo sugieren que estos sefiores eran las autori-
dades locales de Tilantongo.
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mo, el Mapa de Teozacualco parece serlo del pueblo o cabildo, a pesar de
contener en él la descendencia en linea directa desde el fundador de la
casa hasta el cacique colonial.

Duran da varias descripciones de estas Tomas de Posesién en rela-
ci6én con los sefiores mexicas. Una de ellas es la de Axaydcatl en la que,
después de ser elegido como tlatoani de Tenochtitlan, sucedi6 lo si-
guiente:

[...]la qual election divulgada y sauida en Tezcuco y en Tacuba y por todas
las demas provincias, luego sin ninguna tardanga se mouieron 4 venir &
Meéxico & hacer sus cumplimientos y 4 dar la obediencia, como es uso y cos-
tumbre y lo era entre ellos: y asf vinieron & México el rey de Tezcuco con
todos sus principales; el de Tacuba con todos sus sefiores; los de Chalco, Xu-
chimilco, con toda la chinampa; de Cuitlahuac, Mizquic, Culhuacan, Mexi-
catzinco y Iztapalapan, los matlazincas, los mazauaques, los coatlalpane-
cas, todos los sefiores de la tierra caliente, los quales, despues que le
uvieron todos besados las manos y ofrecidoles grandes dones y riquegas
[...] (Durédn 1995, 1, 358, cap. 39).

Una escena muy similar puede verse en la primera parte del Lienzo
de Tlaxcala. En ella vemos como los sefiores de los cuatro barrios -Oco-
telolco, Ticatlan, Quiahuiztlan y Tepeticpac-, estdn presentes en la
“Toma de Posesién” espafiola del sefiorio de Tlaxcala. Tres de los ba-
1rios tienen siete representantes, mientras que el cuarto solamente tie-
ne a cuatro. La escena recoge el momento en el que los sefiores indige-
nas reconocen a las autoridades espafiolas como sus nuevos sefiores,
mientras que al mismo tiempo ellos son reconocidos por sus respectivos
barrios. Obviamente, no todos los elementos de la Toma de Posesion es-
tdn representados debido a que, en realidad, el documento fue hecho
para presentarlo al rey de Esparia. Sin embargo, podemos interpretar su
imagen central como una ceremonia del Fuego Nuevo en la que se re-

" En el Titulo Primordial de San Juan Tabad y el Lienzo de Tabad los espafioles también
son recibidos por el Coqui Tiadela y sus siete capitanes (Oudijk 2000). En esta ocasién
particular, los sefiores de Tabad fueron bautizados y se les dieron cargos, elementos todos
muy claramente de una nueva era, un nuevo principio.

117



MICHEL R. OUDIJK

presenta la ereccién de la cruz o, mejor dicho, la implantacién del cris-
tianismo. Como tal, ésta se refiere a una nueva divisién del tiempo, un
antes y un después de la “gentilidad”. Una division crucial en el drea
cultural mesoamericana que indica un nuevo inicio (Jansen 1997). No
obstante, al mismo tiempo hace referencia al nacimiento de Cristo, el co-
mienzo de una nueva era en la tradicién cultural occidental.

MANDAR A CUATRO SENORES A TOMAR LA TIERRA

El Lienzo de Tlapiltepec y el Rollo Selden dan una interesante idea de como
este elemento de “mandar a cuatro sefiores a tomar la tierra” puede ser
ilustrado. En ambos vemos la representacién de Coatepec y, en sus cua-
tro lados, la imagen de cuatro lugares distintos, todos relacionados con
los puntos cardinales. Estos sitios, conocidos a través de varios otros do-
cumentos, han sido identificados por numerosos investigadores.” Estos
son el Templo del Craneo, o mds bien el Templo de la Muerte, el cual
estd asociado con el sur, y el Templo del Cielo o del Sol, asociado con el
este. Con respecto a los dos tltimos, el problema es que difieren el uno
del otro en el Tlapiltepec y Rollo Selden. Mientras el primero representa
un Templo de Cenizas, el segundo muestra un Templo del Rio, ambos
asociados con el oeste. En cuanto al segundo, mientras el Lienzo repre-
senta un Cerro del Tablero de Ajedrez, sinénimo de la oscuridad, el Rollo
Selden dibuja un cerro con dos cuerdas anudadas. Con base en que el
Cerro de la Oscuridad estd bien identificado con el norte, deducimos
que por su parte, el Cerro del Nudo debe hacer alusion al norte, obte-
niendo como resultado una orientacion hacia las cuatro direcciones.
Sin embargo, mds importante que esto es atn el hecho de que estos
lugares direccionales estdn conectados con un camino de galones en
blanco y negro, identificados en los registros pictograficos como “cami-

" Algunos de los documentos en los que estos lugares estén representados son los
Cédices Vindobonensis, Nuttall, Selden, Porfirio Dinz, Colombino, Gémez y Orozco, Aubin y los
Lienzos de Tequixtepec, Zacatepec y Tlapiltepec. Algunas publicaciones sobre estas materias
son Nowotny 1961, Smith 1973, Jansen 1982; 1998 y Parmenter 1982.
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nos de guerra” (Smith 1973). Esto nos lleva a sugerir que la combinacién
de caminos de guerra y las direcciones cardinales deben leerse como
“las cuatro direcciones tomadas por guerra”. Como tal es una represen-
tacion alternativa a la de tirar flechas por los cuatro rumbos, confirman-
do que se trata de una tradicién sumamente mesoamericana. Si esto es
asi, la representacion contenida en el Lienzo de Tlapiltepec y el Rollo Sel-
den estd haciendo alusion directa a la historia arquetipica que conoce-
mos de X6lotl. De todas maneras, no estd claro si las otras representa-
ciones de las cuatro direcciones en contextos similares (Lienzo de Tequix-
tepec I, Codice Gémez de Orozco) podrian ser interpretadas de la misma
manera que en el Tlapiltepec y el Rollo Selden debido a que en aquellos,
el camino de guerra no estd representado.

El Titulo Primordial del pueblo Benizaa Cajonos de San Andrés Sola-
ga, en la Sierra Norte de Oaxaca, contiene un texto que asimismo pue-
de estar relacionado con el mismo tema. Este dice:

[...], y yo Don Juan Mla]r[ti]n Belachila fui el primero que me bauptizé y coji
la fée de Dios y despues nos dieron la honrra de Cazique, y Capitdn Gene-
ral y D[o]n B[artolo]me M]a]r[ti]n Thiolana fue segundo Capitdn y le mandé
que bibiesse en el citio nombrado Xoa bego para que cuidara el que no en-
trase el abuelo de los Mixes que se llamaba Yavilao. Y el cazique D[o]n B[ar-
tolome Martin yalao lachixoza le mandé viviera en el citio nombrado
Lachixoza, para que cuidara el pueblo y el Cazique D[o]n Juan Pérez Thilaa
lachi zo Guia de Tabegua, este vivi6 en Yachivi (palabra ininteligible) para
que cuidara el pueblo y de aqui se mudé y se fuee al citio nombrado Zo
Guin y de aqui se mudé a Tabegua en donde se fundé el pueblo de Tabegua.
Y este fue nuestro hermano y el Cazique D[o]n Juan M[a]r[ti]n Yolozeche de
Zogocho bibio en Zogocho donde después fué pueblo y este fuee nuestro
hermano [...] (Fuente 1949).

La descripcién no es tan clara como la del Lienzo de Tlapiltepec y Rollo
Selden, pero parece seguir un patrén similar. Xoabego atin no ha sido
identificado, pero como el titulo recoge que estaba establecido en un
punto determinado con el objetivo de proteger a Solaga de los mixes,
debfa estar situado al este del pueblo, zona que linda con los mixes. La-
chixoza es el actual pueblo de Xozaa, al norte de Solaga, que formé par-

119



MICHEL R. OUDIJK

te del poderoso sefiorio de San Miguel Tiltepec cuando los Bénizaa
Cajonos entraron en la regién (Oudijk 2000, 208-224). Zoogocho es el
pueblo situado al sur de Solaga, mientras que el tltimo asentamiento,
Tabegua, es problemdtico porque el pueblo fue traslado en dos ocasio-
nes sin haberse podido identificar donde estuvo situado anteriormente.
Sin embargo, si nuestra interpretacion es valida, por eliminacién debia
estar ubicado al oeste de Solaga. No obstante, el actual Tabegua esta al
sureste de este pueblo. Un problema afiadido a esta identificacién es
que Yolozeche no fue enviado por Bilachila a vivir en Zoogocho, porque
ambos eran “hermanos”.” Yolozeche tomo la tierra directamente.

DEMARCACION DE LAS TIERRAS

Si alguno de los elementos de la Toma de Posesion ha sobrevivido hasta
hoy, es este en particular. De acuerdo con la importancia de la tierra y
las continuas disputas sobre ellas, la demarcacion de las tierras ha tenido
siempre un lugar preeminente en los documentos histéricos y judiciales
de Mesoamérica. Sin embargo, son muy pocas las fuentes histéricas tra-
dicionales que, como los Anales de Cuauhtitlan o la Historia tolteca-chichi-
meca, contienen una detallada descripcién de los limites fronterizos, ya
que la mayoria tienen que ver con historias de grandes organizaciones
politicas como fue la del Estado mexica (Durdn, Tezozomoc, Chimalpo-
poca). Cuando el territorio de uno de estos grandes sefiorios era defini-
do, solia hacerse enumerando sus pueblos sujetos. Sin embargo, en el
nivel de pueblos menores surgen otros patrones como los mapas colo-
niales tempranos de tradicién prehispanica que marcan los limites del
pueblo (Robertson 1959: 31, 179-189). Su continuacién puede observarse
en los Titulos Primordiales y las probanzas donde siempre se hallan

¥ Parece ser que la Sierra Norte fue conquistada por las llamadas parentelas quienes
la divididieron entre sus miembros. Estas estaban formadas por grupos de siete “herma-
nos” que, procedentes de algtin lugar en el Valle de Oaxaca, migraron a la Sierra donde
fundaron siete pueblos. Con el tiempo mantuvieron una relacién especial. Una forma de
organizacion bastante comtin en mesoamerica (Chance 1989, 2000, Schele y Freidel 1990,
Grube 1994).
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descripciones de los limites del pueblo en cuestién. En ellos parece exi-
stir dos patrones diferentes. En el primero el sefior prehispénico sefiala
las mojoneras del pueblo. Un buen ejemplo de esto es la Probanza de
Santo Domingo Petapa en el Istmo de Tehuantepec:

[...] recebimos a delante el sefior llamado gosihuesa asi le llama de nuestra
lengua sapolte]ca quiere decir Rey montesuma y por eso aserlo Mapa Pin-
tura que se lleba de todo claracion de su pueblo de Santo Domingo a donde
nasio de mi hijos y mi fieto y para toda la vida a donde salga su comida y
obedesco de el Pueblo Santomingo a donde nasio hijo de nosotrols] y obe-
desco mi hijo y para toda la vida y ta|m]bien para todols] hijos de Santiago
y Santo Domingo resebimos en este tierra delante del sefior le yama gosio-
huesa de nue[s]tro lengua Sapoteca Yo me llamo xuana Rigala asi me yamo
antespasado y tabien yo me llamo xuana logobicha asi me llamo a[n|tepasa-
do Real berdaderame[n]te y obedesco nosotros entero a los linderos de mi
tierra [...] (aBcp, Libro 2, ff. 61v)

Se trata de un texto colonial que recoge las costumbres prehispéni-
cas en las que Cocijoeza sefiala cierta cantidad de tierra para el susten-
to de la gente de Santo Domingo. En él también hay un particular enfo-
que de la inalienabilidad de la tierra ya que, a partir del momento en que
Logobicha la recibe, desde ese momento siempre serd de la gente de
Santo Domingo (mi hijos y mi fieto), quedando asi la legitimidad asegu-
rada. A continuacion se daba relacién de todos los linderos. Un ejemplo
pictogréfico de todo esto estd registrado en los Lienzos de Guevea y San-
to Domingo Petapa (Oudijk 2000).

En relacién con esas descripciones de los limites territoriales estd
también la versién colonial que se refiere al reconocimiento y legitima-
ci6én de las autoridades espafiolas antes de dividir la tierra. A veces esta
referencia puede ser muy breve como es el caso del titulo de San Juan
Chapultepec en el Valle de Oaxaca:

Yo Don diego Cortes, Parti la mitad, de las tierras que nos pertenegia le di,
a los principales mexicanos del pueblo de san Martin por ser grande de sie-
te Varios, Y encluso de lo rreferido Son quatro cavegeras que le pertenece Al
s[efio]r Marques Oy senalo los moxones en presencia de todos los pringipa-
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les hangianos del pueblo de san Juan chapulthepeque, Yo Don diego cortes
con todo mi Voluntad, Doy mis tierras a los hijos para que Viuan Y sus nie-
tos Y Visnietos perpetuamente [...] Oy dia de la fleclha les dexo este titulo
que me pertenecia Yo Don diego Cortes Y Juntam([en]te con la mapa los en-
triego en poder de todos los pringipales de mi pu[eb]lo de s[a]n Juan cha-
pulthepeque [...] Oy Martes a 8 dias del mes de febrero de 1523 afios (AGNT
236, 8v-9r, [1693]).

Aqui el sefior colonial sefiala los linderos del pueblo. De nuevo se
observan los mismos principios; la tierra es dada hasta el final de los
tiempos y después se realiza un mapa con el objetivo de mostrar picto-
graficamente lo que se ha dicho. Es interesante observar que, si bien es
don Diego Cortés quien cuida de la demarcacién, la tltima autorizaciéon
proviene del conquistador don Hernan Cortés, marqués de las cuatro
villas, explicitamente nombrado como duefio de ellas. Pero, aunque éste
ultimo probablemente no estuvo presente nunca en ninguna ceremonia
de este tipo, tampoco se puede afirmar si ésta alguna vez tuvo lugar. Lo
que alli era verdaderamente importante era mencionar a Cortés como fi-
gura representativa del nuevo Sefior de la tierra, el Rey de Espatia, sien-
do claro al mismo tiempo que fue don diego el que demarc la tierra y
por ello fue reconocido como gobernante del sefiorio.

El segundo tipo de patrén es aquel en que las autoridades espario-
las reconocen los limites del pueblo y levantan cruces en cada uno de
ellos. El titulo de los Benizaa Cajonos del pueblo de Santo Domingo Yojo-
vi es un buen ejemplo de ello:

Todo esto vi yo el Casique Bealachila de este pueblo, Don Juan Martinez,
avia y venera a Dios nuestro sefior, quien me esta dando salud y tengo cien-
to ocho afios; soy viejo anciano, y entonces me bautizaron de treinta, que
nos tenia cuando recibi el agua del Santo bautismo, tengo todos los papeles
que me dieron todos los cacsiques fundadores hijos del sol, como desiendo
y soy Casique y tambien de todo el trabajo que hice: y tambien tengo papel
como me favorecio el rey nuestro sefior de todas nuestras tierras, entonces
nos hizo favor que vino Juez a repartirlas a cada pueblo, a sefiarla linderos
a cada uno, dio el titulo de probanza y mapas, y puzo mojoneras en las tier-
ras [...] (amy, Titulo Primordial, ff. 5r).
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Al igual que don Diego de Cuilapan, don Juan se refiere al bautismo
como el inicio de un nuevo periodo. Un aspecto legitimador de su posi-
cién, y como tal, muy similar al del Fuego Nuevo. Mds atin, argiiye te-
ner un papel (;una merced?) del Rey de Espafia para demostrar que en
su momento fue reconocido como cacique de Yojovi. Sin embargo, y al
mismo tiempo, Don Juan todavia se identifica asimismo como sefior
prehispanico ya que atn conserva su nombre calenddrico tichdzaa, ob-
viamente relacionado con el calendario sagrado y sus précticas asocia-
das. También deja claro que nacié antes que los espafioles conquistaran
la Sierra Norte y es que, en realidad, podria ser uno de los caciques fun-
dadores de los Benizaa Cajonos como se menciona en los titulos de So-
laga y Tabad cuando se refieren a un tal Belagxila o Belaxila (Oudijk
2000, 200-202). Por tanto, su identificacién como catdlico estd obviamen-
te relacionada con el reconocimiento por parte de las autoridades espa-
flolas, los nuevos sefiores de la tierra, mientras que la conservacion del
nombre indigena, asi como la referencia a su nacimiento en el periodo
prehispénico, no deja duda que fue recogido en el titulo para también
recibir el reconocimiento de la gente de su pueblo. Como sabemos por
las investigaciones que tuvieron lugar a principios del siglo xvii acerca
de la continuacion de practicas religiosas de cardcter prehispénica en la
Sierra Norte, esta region prosigui6 en alto grado con su cosmovisién y
practicas religiosas prehispanicas (AGI México 882, Alcina Franch 1993).

DIVIDIR LA TIERRA ENTRE LOS NOBLES

Un tipico aspecto de las conquistas motivadas por migraciones es la di-
visién de la tierra que el jefe militar y religioso, o sefior supremo, lleva
a cabo entre sus capitanes. Unos capitanes, que probablemente eran li-
deres de grupos, cohesionados en base de algtin tipo de relaciones (fa-
miliar, étnica, geografica, etcétera). Un claro ejemplo de esto lo tenemos
en la fuente de Ixtlilx6chitl, aunque también en otras regiones como en
el Istmo de Tehuantepec. Sabemos que, alrededor de 1375 d.C. Cocijoe-
za I fundé varios pueblos a modo de enclaves a lo largo de la ruta co-
mercial que iba hacia Xoconusco (acr, Escribania 160b, Oudijk 2000). A
mediados del siglo xv, estas fundaciones fueron seguidas de una inva-
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sion militar a gran escala, ademds de una migracién, cuando Cocijopii I
dirigi6 sus tropas hacia el Istmo. Se fundaron entonces nuevos pueblos
y sus capitanes recibieron el titulo de Pichana o Xoana, comparable al
de Teuctli en la regién de México central. Desde ese entonces, en deter-
minados momentos, los Xoanas tuvieron que jurar lealtad a su sefior
(pagar tributo y servicio), quien a cambio les daba reconocimiento. Por
supuesto, este ya no era el conquistador de antafio pero la directa ascen-
dencia con su antepasado conquistador justificaba su posicién como
sefior supremo y de esta manera su derecho al tributo.

Los Lienzos de Guevea, Santo Domingo Petapa y Huilotepec contienen
representaciones de ceremonias en las cuales las autoridades de estos
pueblos recibian sus cargos de Xoana por el simple hecho de que sus an-
cestros tomaron parte en la conquista de la region, después de la cual el
lider de la expedicion dividi6 la tierra entre sus capitanes. Como arriba
se dijo, la Probanza de Petapa nos ofrece una descripcion escrita en la que
se hace referencia al recibimiento de la tierra por parte de Cosijoeza. En
este caso se refiere a las fundaciones que tuvieron lugar en 1375, mien-
tras que el Lienzo de Huilotepec se refiere a las de 1450. Estamos, por tan-
to, ante una reactuacién de la conquista.

El repartimiento de tierras a cambio de ayuda militar es un tema
bien conocido en Mesoamérica como se refleja a través del “contrato” de
chichimecas, por parte de los toltecas-chichimecas, para vencer a los se-
fiores aliados de Cholula. Una vez que los toltecas-chichimecas ganaron
la guerra entregaron a sus mercenarios titulos de teuctli, tierras y mace-
hualtin (Historia tolteca chichimeca). El mismo fenémeno tiene lugar afios
después, cuando varias ciudades-estados ayudaron a los espafioles en
sus conquistas. En 1571, numerosos grupos que vivian en Guatemala,
pero originarios del centro de México y Oaxaca, reclamaron tierras y tri-
butos a la Corona espafiola, amparados en la justificacién de que sus pa-
dres habian tomado parte en la conquista de esas tierras:

xvi A las diez e ocho preg[un]tas dixo este testigo que segun los leales ser-
vigios que los d[iclhos yndios hizieron en las d[iclhas conquystas aberigua-
dos los que se hallaron en ellas su magestad esta obligado a hazerles algu-
na m[erce]d y a sus hijos dellos en descargar su rreal congiengia con ellos y
esto Responde a esta pregunta [...]
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xix A las diez e nueve preguntas dixo este testigo que los d[icJhos yndios se-
gund d[ic]ho tiene estan tan pobres que passan mucha negesidad de lo ne-
cesario y para su sustento hellos mysmos lo trabajan con sus propias manos
atento a lo qual el parege a este testigo que si pasasen tributo serian mas
hegesiva su negesidad [...] (aG 291, 505-v, 54v).

Es evidente que esas tropas tomaron parte en la conquista espafiola
ya que daban por hecho que recibirfan lo que hasta ahora siempre ha-
bian recibido en este tipo de campafias. Sin embargo, cuando los espa-
fioles no respondieron como los sefiores prehispanicos acostumbraban
a hacer, los sefiores indigenas iniciaron sus reclamaciones judiciales en
las cuales, y a través del transcurso del tiempo, se puede observar su
cada vez mayor desesperacion. Las reclamaciones de estos indigenas y
sus descendientes finalizaron cuando pudieron comprobar que el fun-
cionamiento de sistema ya no era el mismo. La sociedad prehispanica se
habfa transformada en una sociedad colonial.

OBSERVACIONES FINALES

La legitimaciéon de poder mesoamericano estd intimamente asociada
con cultos ancestrales y relaciones genealdgicas. Las famosas genealo-
gfas representadas en numerosas pictograffas, documentos escritos, pie-
dras grabadas y relatos orales constituyen claros ejemplos de esto,
mientras que el ancestral culto de los bultos sagrados es un hecho cons-
tatado por toda Mesoamérica. Estos dos elementos tan importantes
estdn expresados en una amplia gama de rituales y ceremonias, priva-
das y publicas, éstas tiltimas con base en una serie de actuaciones en las
cuales los eventos originales de la fundacién eran repetidos y, de esa
manera, revividos.

En el corpus pictografico el artista acostumbraba usar ciertas unida-
des temdticas para expresar el mensaje que deseaba diseminar. Unas
unidades constituidas por grupos de elementos pictograficos relaciona-
dos de modo significativo que daban lugar a una representacién signi-
ficativa. De esta manera, un lector con experiencia en el entendimiento
de este tipo de documentos los reconocerfa inmediatamente ya que
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formaban unidades estandarizadas dentro de un particular sistema de
escritura. Varias unidades tematicas pueden también constituir una es-
cena pictdrica, a veces incluso diferentes escenas, que podrian ser leidas
como toda una historia o solo como parte de ella. Es como si fueran es-
cenas tan bien conocidas a través de toda Mesoamérica que en algunos
momentos se comprimieron dentro de una sola unidad.

Los manuscritos pictogréficos fueron usados probablemente duran-
te ceremonias ptblicas en las cuales un lector especializado “narrarfa”
la historia contenida en el documento. Estas lecturas estdn bastante rela-
cionadas con la “narracién de las historias” y consecuentemente com-
parte algunas de sus caracteristicas. Un rasgo distintivo en este sistema
narrativo es el uso de arquetipos e historias arquetipicas, ya que a través
de ellas los oyentes, o sea el ptiblico, puede reconocerse e identificarse.
Como hoy sabemos, los documentos pictogréficos trataban principal-
mente de la legitimacién de los sefiores y sus territorios, razén por la que
cuando un lector narraba la historia contenida en aquellos libros o telas,
se referfa a antiguas fuentes de poder bien conocidas. Los patrones his-
toricos que justificaban la posicién de los sefiores fueron de esta manera
repetidos una y otra vez a lo largo del tiempo, mostrando una conside-
rable continuidad de acuerdo con la necesidad de incluir uno u otro ele-
mento de la legitimacion.

La asi llamada Toma de Posesién puede ser considerada el momen-
to supremo del proceso de legitimacién de un sefior. Esta representa la
ceremonia que inaugura su llegada al poder, pero también esta relacio-
nada con el principio del tiempo, como ambos eventos lo estan intrin-
cadamente en el plano cosmogénico. De esta manera, la entronizacion
del sefior es representada como el primer amanecer, consecuentemente,
los diferentes elementos que forman parte del ritual estarfan relaciona-
dos con los distintos elementos que constituyen la historia sagrada de la
creacién del mundo mesoamericano. Por ello, un sefior se convertiria en
la personificacién del sol, y como tal, es esencial para el frégil equilibrio
del mundo. Sus sujetos eran entonces responsables de la continuidad del
cosmos y, obviamente, harfan cualquier cosa para salvaguardarlo. Mds
atin, la ceremonia es una forma de revivir la inauguracién del linaje o
casa y su ancestro fundador; el ancestro deificado del bulto sagrado. La
relacién de sangre entre el sefior y este fundador justificaba la posicién
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del primero. Al igual que el sefior se convertfa en el sol, también se con-
vertfa en el fundador o conquistador primordial. De esta manera obte-
nfa los derechos de recibir tributo y servicios después de la reparticién
de la tierra a los sefiores menores, quienes, a su vez, tenfan el mismo pa-
pel en relacién con sus ancestros y por supuesto con sus sujetos. No se
trataba de una transicion metafdrica pues, en realidad, el sefior se con-
vertia en la otra persona, haciéndose indistinguible de ella. Esto lleg6 a
crear una considerable confusién entre los historiadores posteriores,
quienes encontraron dificultades al tratar de determinar quién era quién.
Sin embargo, para entender la historiografia mesoamericana, no tiene
caso registrar la historia en una esquema cronolégico occidental, sino
mds bien en una esquema de eventos relacionados de modo significati-
vo. Por ello, para entender dicha esquema es mas importante compren-
der el significado de los eventos que tratar de imponer un paradigma
ajeno, a menos que, por supuesto, este sea el objetivo del investigador
quien entonces deberia mencionarlo explicitamente.
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