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aniroduccio’n

Al dejar las islas del Caribe y arribar al continente americano, los espanoles se
encontraron con que los naturales que habitaban la tierra firme vivian en asentamientos
distribuidos por las sierras, desiertos y sabanas. Los pobladores del continente estaban
dedicados al cultivo del maiz, lo que los obligaba a vivir cerca de sus campos de labranza.
Existian algunos centros ceremoniales que fungian como cabeceras religiosas y econémicas
donde sélo residian gobernantes, sacerdotes y algunos nobles; a los cuales acudian los naturales
desde sus asentamientos durante las celebraciones religiosas, dias de mercado, pago de tributo
y cuando iban a prestar servicios personales en trabajos comunales. Ante esta situacion, los
espanoles pronto se dieron cuenta de que no podrian explotar completamente ni catequizar
efectivamente a esas comunidades mientras estuvieran dispersas en dreas remotas, donde
ademds de evadir el tributo seguirian practicando sus ritos idolatricos. Por lo tanto, resultaba
necesario congregar a los naturales en pueblos alejados de sus antiguos establecimientos,
dispuestos en lugares que facilitaran su control y administracién.

A principios de 1530, tan pronto llegaron los primeros misioneros franciscanos a
Texcoco y Toluca —que eran los centros mas importantes de los valles de México y
Matlatzinco-  se abocaron a organizar los asentamientos indigenas segin los lineamientos
proporcionados por el virrey Antonio de Mendoza. Las directrices del virrey marcaron los
primeros poblados en el centro de México en la década de 1540. Durante la segunda mitad del
siglo XVI hubo una tendencia a asentar los pueblos y grupos indigenas alrededor de las villas o
municipios espafioles, donde fuese mas ficil evangelizarlos y ensenarles a vivir en concierto de
leyes, en policia. A éstos se les llamé pueblos de congregacion, junta o policiay a fines del siglo
XVI también se les conocié como pueblos de reduccion, en los que se siguieron los modelos y
conceptos urbanos traidos de Espana, modificados en parte por el contacto con las tradiciones
indigenas.

Los naturales se resistieron a la congregacion por temor a perder sus tierras de

labranza, por tener que construir nuevas casas y para evitar prestar servicios personales a
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conventos, casas reales, casas de espanoles y en la construccion de los edificios publicos,
ademds procuraron evadir su registro en el padrén de tributarios del encomendero donde
existian estas mercedes. La oposicion a las congregaciones se agravé cuando ello implico
trasladarse a sitios lejanos, donde la calidad de las nuevas tierras era inferior, la vulnerabilidad
a los intrusos se incrementaba y la coexistencia con grupos indigenas enemigos era ineludible.

Sin embargo, en las décadas posteriores a la conquista se produjeron exageradas
demandas de servicios y tributo, situacién que ahondé atin mds la coaccién de los colonos para
congregar a los indios, servirse de su trabajo y arrebatarles sus tierras. Acciones que a la postre
provocaron la muerte de millones de indios, uno de cada cinco sobrevivié a las epidemias y la
explotacion. Los ganaderos y los agricultores espafnoles ambicionaban las tierras despobladas,
los encomenderos aspiraban a conservar el tributo y los frailes esperaban mantener a sus fieles
recién conversos lo mas cerca posible. Todos convinieron que los naturales fueran reunidos en
asentamientos bien dispuestos alrededor de los monasterios y parroquias, cada uno hizo que su
opinién sobre este asunto se escuchara en Espana.

Asi, el proceso de congregacion de los indios se planteé de una manera general, a partir
de cedulas y ordenanzas reales, sin embargo, en cada pueblo el proceso de congregacion fue
distinto debido a que las condiciones culturales del grupo étnico, las condiciones ecolégicas y
el momento en el que se llevaron a cabo, fueron diferentes. Muchos de los pueblos de
congregacién que se fundaron en los siglos XVI y XVII existen hoy en dia, y son espacios para
el estudio de su pasado y del proceso particular a través del cual fueron congregados; otros
pueblos, en cambio, no lograron sobrevivir al influjo espanol.

En el presente estudio analizo de manera general el programa de congregaciones
emprendido en la Nueva Espana, los cambios que sufrié6 en sus diferentes etapas y las
caracteristicas que tuvo durante la segunda parte del siglo XVI. Ademas desarrollo conceptos
y categorias bdsicas que permitan la comprensién del proceso de congregacion de los indios en
general y sobre un caso especifico, el de la congregacién del pueblo de indios de Pahuatlan.
Con ello pretendo profundizar en los significados e implicaciones que tuvo el programa de
congregaciones en la transformacion de la cultura y tradiciones indigenas. En virtud de lo cual,

haré una descripcion de la forma como se congregé al pueblo de indios de Pahuatlin,
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analizando y reflexionando las caracteristicas de su disposicion a partir de su naturaleza
ecoldgica, las etnias que lo conformaban y el contexto politico de la Nueva Espana.

Asimismo, el estudio histérico de Pahuatldn se apoyard en el anilisis de una pintura
incorporada a un documento elaborado bajo el régimen gubernamental de la colonia. Esta
pintura fue elaborada en 1585 bajo las convenciones plasticas del mundo prehispanico y
colonial. El andlisis del documento y de la pintura proporcionarin elementos para la
explicacion de las nuevas convenciones y significados culturales amalgamados a raiz del
proceso de congregacion y las necesidades existenciales de indigenas y espaioles

Para lograr de la mejor manera los objetivos de esta investigacion se incluyeron
ilustraciones, mapas, fotografias y relatos que ayudardn a sustentar algunas ideas sobre la
geografia, el espacio urbano, el contexto natural y las tradiciones de Pahuatlin, que de otra
forma habrian quedado incompletas para lector y que hubiera sido dificil explicar sin un
referente empirico. La mayor parte de este material fue recabado entre los meses de febrero y
agosto de 2005, en distintas visitas y largas caminatas por las sierras aledanas a este municipio.
Durante ese periodo realicé mi servicio social en la comunidad de Pahuatldn, del contacto con
sus habitantes, los relatos sobre sus tradiciones y leyendas surgieron los motivos que animaron
la investigacion documental, que posteriormente terminaria con la realizaciéon de una
monografia que abordé la historia de este pueblo durante siglo XVI. La finalidad de aquel
trabajo fue proporcionar elementos didacticos que le sirvieran a la comunidad para conocer la
historia prehispédnica y colonial de su pueblo, sobre todo a partir de documentos coloniales que
desconocian y que describfan una realidad mucho mas particular y cercana a sus experiencias
vitales.

El estudio que aqui se expone es producto de aquella investigacion documental y
trabajo de campo, por lo cual en muchas de sus partes quedaron los remantes que sirvieron
para construir aquella monografia. Aunque los objetivos han variado poco, el cambio mas
significativo al que tuvo que adaptarse este trabajo fue el de conformarse a partir de un
lenguaje mucho mas complejo, cientifico y abstracto, menos ligero y didactico para el lector.

De la misma manera, este estudio analiz6 con mucho mas profundidad las complejidades que



acompanaron la segunda parte del siglo XVI y que impactaron la historia particular del pueblo
de indios de Pahuatlan.

Finalmente he decir que una de las razones extraacadémicas que motivaron esta
investigacion, se origin6 del contacto con indigenas de la Sierra Norte de Puebla, contacto que
no se dio in situ, en las sierras que ellos extrafan, sino en la ciudad, donde descalzos y
desarrapados reparten pequeios papeles en el metro pidiendo dinero o que con el mismo
objeto circundan la ciudad universitaria. Platicando con ellos me surgi6 una incégnita cuando
pensé que en nuestros dias por diferentes medios se habla de la miseria que acompana a los
indios que habitan no sé qué lejano e indémito lugar, lejano de las ciudades quiero pensar, de
las urbes que rebosan una modernidad devaluada. Si esto era asi, pensé, por qué muchos de
estos indigenas vienen de algunos poblados a los que hago referencia en este trabajo y no estan
a mds de una hora y media de la ciudad. No serd mas bien que la memoria colectiva es quien
quiere mantener lejos la condicién de esas comunidades, imponiéndoles una lejania no de tipo
geogrifica, sino histérica, de la conciencia; situando sus comunidades en lugares indémitos
para nuestra lengua, para nuestras formas sociales, para los propésitos de la economia nacional
y mundial.

Uno de los objetivos de este trabajo fue contribuir para que el pasado de esos indios
deje de ser un lugar distante para la memoria, un recuerdo olvidado, un lugar que evita la
mirada. El andlisis y las reflexiones que encontrarian en él, presuponen que el proceso de
exterminio, desprecio cultural, degradacién racial y explotacién de los indios llevado a cabo en
el pasado mantiene necesariamente sus implicaciones en el presente, arrastradas por la historia
y concentradas en las formas y acuerdos sociales actuales. Dando origen a un malestar social
que s6lo se superara en tanto se le confronte desde la historia que duele y no disimula los

hechos, mira el pasado a contra pelo y no intenta conciliar.



@a{n’iulo I
@escripcién cgeog'rd 1ca

Sentido de la descripciéon geografica

El estudio histérico que se expone aqui no puede entenderse sin su contraparte
geogrifica, ya que su fundamento queda establecido justo a partir de los distintos aspectos que
comprende la geografia histérica que ha definido a Pahuatlin. Sobre todo si pensamos el
espacio geografico como el escenario donde se realizan las identidades culturales de una
comunidad, como el pedazo de tierra donde han quedado cicatrizadas las aspiraciones de
quienes lo habitaron, lo codiciaron o lo protegieron, procesos histéricos en los que se
entretejieron disputas por su posesion, robo o explotacion. Aspectos todos que se muestran al
historiador como miltiples dimensiones de la sociedad y la historia, asi como de los distintos
desdoblamientos de lo humano, en cuyo seno se encuentra siempre la tierra, medio
indispensable para reproduccion de la existencia y la cultura de una comunidad.

Desde esta perspectiva el andlisis del paisaje de Pahuatlan, cotejado con la informacién
documental, es susceptible de proporcionarnos elementos que ayudan en la reconstruccion y
comprension de su historia, debido a que en el paisaje quedan rastros materiales de épocas
pasadas, del sudor y la sangre con que se erigieron sus caminos y edificios, de la esperanza con
que se tejieron las ilusiones de quienes los construyeron y las cicatrices de las querellas, los
arrebatos y el sacrificio por la subsistencia.

Ahora bien, el anilisis y estudio del paisaje no puede reducirse a los diferentes aspectos
de la urbe —a los monumentos histéricos— sino que debe extenderse al paisaje natural de la
Sierra,' donde se realizaba en realidad la vida de los indios y en donde nacfan las ambiciones
de los espaiioles, ya que, para el periodo histérico que estudiamos aqui la configuracién natural

del paisaje, es decir, la calidad de la tierra y sus recursos, fue fundamental, no sélo porque

! En adelante, al usar el término Sierra nos estaremos refiriendo al territorio comprendido por la Sierra Norte de
Puebla.




sustentara la capacidad de subsistencia de los indios o garantizara la efectiva congregacion y
evangelizacion de los mismos, sino porque esa especifica configuracién natural desmotivo las
ambiciones de los espafioles en la Sierra y defini6 la especifica conformacién de la
congregaci6én de Pahuatlan.

Es por estas razones un requisito innegable para la comprension de este trabajo que se
observen con detenimiento los distintos elementos de la geografia de Pahuatlan que se ofrecen
adelante, ya que de ello depende la intensidad y profundidad con que se logre adentrar en el

espacio y el tiempo de una época de la que ya sélo existe el recuerdo.
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Descripcién Geogréafica de Pahuatlan

Se le denomina Sierra Norte de Puebla al territorio esencialmente montanoso que se
extiende al norte del estado de Puebla, desde su extremo septentrional hasta un limite
meridional mis o menos formado por los municipios de Teziutlin, Tlatlaquitepec,
Zacapoaxtla, Zautla y Tetela. Se trata de una regién de lluvias abundantes, en donde lo
accidentado del relieve y lo dificil de las comunicaciones han permitido la conservacién muy
notable de ciertas tradiciones indigenas. Ya desde la época colonial esta regién era considerada
como una zona de refugio para los naturales, dadas sus caracteristicas climaticas, orograficas y
la fuerte presencia de poblacion indigena en la regién, se logré mantener apartados de ella a los
colonos espafioles. Actualmente en la Sierra se siguen hablando las lenguas totonaca, otomi,
ndhuatl y tepehua.

Pahuatldn es un municipio enclavado en la Sierra Norte de Puebla, ocupando la parte
noroeste del mismo estado; en €l se siguen hablando lenguas indigenas como el nihuatl, el

otomi y en menor grado el totonaca. Las coordenadas geogrificas de este poblado son los

paralelos 20° 1371277 y 20° 217 48"
de latitud norte, y los meridianos 98° 1- Acaxochitlan
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Las vias de comunicacién que unen a Pahuatlin con los municipios aledafios se
encuentran en muy mal estado la mayoria son de terraceria y recorren territorios muy
escarpados. Sélo existe una carretera pavimentada por la que se puede acceder a este
municipio, ella une a las cabeceras municipales de Honey y Pahuatlin y entronca con la
carretera federal que va de Tulancingo a Acaxochitlan. Asi, para trasladarse a esta localidad

desde la ciudad de México es necesario primero transitar la carretera que comunica con la
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ciudad de Tulancingo Hidalgo y después recorrer un tramo de alrededor de una hora sobre la
carretera que va hacia Acaxochitlin. Unos kilémetros antes de llegar a esa localidad hay una
desviacién, a la altura de una localidad de poblacién tepehua llamada San Pedro Tlachichilco,
la cual va ascendiendo lentamente hasta llegar a Honey, a una altura de 2100 msnm, después la
carretera comienza un descenso de aproximadamente una hora hasta llegar a una vega en la
que se sitda Pahuatldn, alrededor de unos 1000 msnm. Como se puede observar la diferencia
de alturas entre Honey y Pahuatlin es de mds o menos 1000 metros, dato que nos permite
imaginar el descenso escarpado por el cual se accede a este pueblo y el contraste que hay entre

los ecosistemas de toda la regién.
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Gran parte de la importancia geopolitica que ha conservado Pahuatlin a lo largo de su
historia dentro de la region, radica en que es el paso obligatorio para quien quiera comunicarse

con alguna de las comunidades de los municipios de Tlacuilotepec o Tlaxco, que estin
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localizados en lo mas profundo de la Sierra, una de las regiones mas inaccesibles de la misma
y por tanto de los mas pobres del estado. Esta cualidad geopolitica a dado principio para que
los pobladores de la regién llamen a Pahuatldn La puerta a la sierra magica. Es particularmente
interesante que ya desde el siglo XVI los primeros misioneros agustinos se hayan servido de
esta cualidad geoestratégica de Pahuatldn para consolidar la evangelizacién de la parte noreste
de la Sierra, mds adelante se podra observar cémo las caracteristicas ecolégicas de la zona,
entre otros factores, impidieron la realizacién optima de este proyecto. Asi mismo, la
importancia geopolitica de Pahuatlin se encontraba ya bien arraigada en el pasado
prehispanico, en tanto que, como he mencionando, por su ubicacién la Triple Alianza la utilizé
como enclave para la recoleccion de tributos y control politico de los altepeme ° de la Sierra.

En seguida profundizare un poco maés sobre las caracteristicas ecolégicas de la region
donde se sitda Pahuatldn, tomando en consideracién que hay una gran diferencia entre el
universo natural que debi6 existir en la zona hace mas de 450 afios y el que en seguida voy a
describir, sobre todo en lo que se refiere a la fauna que ahi habitaba.

El sentido que tiene esta descripcién ecolégica de la regién no es hacer un estudio que
evalué los cambios que han operado sobre la naturaleza del lugar, sino que, por el contrario,
con ella pretendo ofrecer elementos que me ayuden a recrear las condiciones generales de la
naturaleza que debieron existir en el periodo de la historia en que se sitta esta investigacién, a
partir de la informacién que hoy se tiene y con la finalidad de ofrecer elementos que expliquen
la particular forma como se configuré la congregacion de Pahuatlan, ya que, supongo que en
algunos aspectos del proceso el factor ambiental intervino, aunque no de manera
determinante. De la misma manera pretendo que algunos elementos ofrecidos por esta
descripcion ecolégica, nos ayuden a sustentar algunas ideas expuestas en el dltimo capitulo,
donde hago el anilisis de una representacioén pictografica de la regién elaborada en 1585, cuyo
colorido con que se representa a la naturaleza del lugar sugiere un conocimiento intimo de ella

por parte del autor.

2 Altepeme: plural de la palabra ndhuatl altepetl, cuyo significado es poblado, estado, rey. Segiin el Diccionario de la
lengua Nahuatl o mexicana, redactado por Rémi Siméon, 1984.
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Configuracion de climas en la regién

El municipio de Pahuatlin hoy comprende una superficie aproximada de unos 80
kilémetros cuadrados, la cual se caracteriza por sus escarpadas barrancas, la abundancia de rios
y montanas. En él imperan dos tipos de clima, ya que por su ubicacion geogrifica, se presenta
una transicién de los climas templados de la Sierra Norte a los calidos del declive del Golfo de
México.

El clima templado himedo con Iluvias todo el ano; temperatura media anual entre los
12°C y 18°C, se localiza en las zonas mas elevadas del municipio, es decir, en la parte sur
donde el municipio de Pahuatlan colinda con el de Honey. El clima semicalido subhiimedo
con Iluvias todo el aiio; temperatura media anual mayor de 18°C, se presenta en la mayor parte
del municipio de Pahuatlin, sobre todo en la parte noreste, donde la altitud ha disminuido
considerablemente.

El clima templado himedo con
[luvias todo el ano se distribuye en las zonas
del municipio con una altitud entre los 2100
y los 800 msnm, altiplanicies, paramos y
abras donde los vientos cargados de
humedad provenientes del Golfo se
condensan provocando una alta humedad y

bajas temperaturas todo el ano.

En cambio, el clima semicilido

Condensacién de los vientos del Golfo en

subhimedo con Iluvias todo el ado se — — FRIEIEERERCUREERLEEL L

distribuye por las zonas de menor altitud, en las laderas de los cerros, algunos valles, vegas,
barrancas y canadas. Este tipo de clima parece carecer de estaciones meteoroldgicas, ya que las
temperaturas varian muy poco durante todo el ano, lo que hace que se evidencie el cambio
estacional es el periodo de lluvias, el cual es muy prolongado y hasta hace unos afios

derramaba abundantes lluvias sobre el municipio.
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Esta particular conformacién climatica de la regiéon puede comprenderse mejor si

recurrimos a un ejemplo que nos la ilustre. Supongamos que estamos en Honey, alrededor de
la una de la tarde, parados sobre la carretera esperando el camién que nos lleva camino abajo
hacia Pahuatldn, mientras lo hacemos miramos a nuestro alrededor. No se alcaza a ver el cielo,
pues este estd cubierto por densas nubes que amenazan con descender hasta el suelo, en un
principio rozan la copa de los arboles y finalmente antes que llegue el camién nos rodea una
ligera neblina. La temperatura comienza a bajar un poco y una humedad fria nos cala los
huesos. Después de tomar el camién y realizar el trayecto hasta Pahuatlin, nos encontramos
con un calor que nos hace transpirar, el sol sale y se esconde tras las nubes que recorren el
cielo, la humedad que hay aqui es caliente, aunque estemos guarecidos en una sombra nuestro
cuerpo sigue traspirando para contrarrestar la temperatura. Evidentemente la vegetacién es

totalmente otra, pero de ello hablaremos enseguida.

Asociaciéon de bosques y climas

A estos climas se asocian dos tipos distintos de bosque: el bosque mesotilo de montana

y el bosque tropical caducifolio, las propiedades de cada uno crean una sistema simbiético, en
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el que se complementan las funciones biolégicas de sus respectivos miembros. Por ello, no
puedo afirmar que se encuentren distribuidos en zonas estrictamente delimitadas, ya que hay
macizos montanosos en los que la cispide se encuentra poblada por el bosque mesofilo de
montana y sus faldas por el bosque tropical caducifolio, en cada una de las regiones impera,
por lo tanto, un clima distinto, esto hace que la naturaleza de la Sierra sea muy compleja y que
su descripcién parezca un tanto excesiva, pero necesaria para los fines de esta investigacion.

Al bosque mesotilo de montana se vincula el clima templado hiimedo con Iluvias todo
el ano que predomina en las zonas més elevadas del municipio de 800 a 2100 msnm, sobre
todo las que colindan con el municipio de Honey.’ Vemos que se presenta principalmente
junto a cultivos de café, ya que los agricultores se sirven de la sombra y humedad que
producen sus arboles, aunque en muchas zonas este bosque ha sido totalmente talado con la
intencién de aprovechar esas tierras para la creaciéon de extensos plantios de maiz,
principalmente. Asi mismo, este tipo de bosque se puede observar durante el descenso que
hace la carretera que une a las cabeceras municipales de Honey y Pahuatlén, y se caracteriza
por contener en su sistema ecolégico especies de arboles con més de 20 metros de altura como:
el pino (Pinus patual), la encina (Quercus xalapensis), y el arbol del ambar (Liquidambar
styraciflua y L. macrophylla) también conocido con el nombre de liquidambar. Asimismo
alberga a otras especies de drboles mas pequenos como: el aile (Aglnus acuminata), el aile rojo
o aliso rojo(Agnus jorullensis), el jaboncillo o cucharillo (Clethra alcoceri) y la Pacata

(Clethrea mexicana). *

® Marcos Reyes Diaz, Estudio de la vegetacion en los municipios de Honey y Pahuatlan de la Sierra Norte de
Puebla, 2003, p. 50.
* Ibidem, p. 51.
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(Pinus patual)

Arboles que crecen en el bosque

mesdfilo de montana

(Aglnus acuminata)
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Por su parte, el bosque tropical caducifolio se
encuentra en zonas de menor altitud, justo en las laderas de
los cerros donde abunda el bosque mesotilo de montana, se
distribuye por todo el municipio de Pahuatlan,
principalmente en las partes que se encuentran entre los s
660 y 1400 msnm. El tipo de clima al que este bosque se
asocia es el semicilido subhiimedo con lluvias todo el ano,
el cual, por sus caracteristicas climatolégicas, produce la '
sensacién de no pasar por los cambios estacionales anuales,

dado que permanece constante en su temperatura y

humedad casi todo el ano. La precipitacion pluvial en estas

(Clethra alcocerii)

areas no es tan abundante como en la zona de
condensacién situada a mayor altitud, la época de lluvias se presenta en el periodo que va de
junio a octubre, mientras que el periodo de sequia comienza en noviembre y termina a
principios de mayo.” El drea que ocupa este tipo de bosque se ha venido reduciendo con el
tiempo, debido a que es mucho mas sensible a la tala de sus drboles, pues al situarse
fundamentalmente en terrenos inclinados el desgaste y erosién de sus suelos es mucho mas
rapido y perjudicial que en el bosque mesotilo de montana situado a mayor altitud y en
terrenos con menor angulo de inclinacién.

En el bosque tropical caducifolio cohabitan drboles como: la flor de cuervo o rosa
blanca, que en lengua ndhuatl se le conoce como Cacaloxéchitl (Plumeria rubra), Ceiba o
pochota (Ceiba odorata), Arbol de amate (Ficus tecolutensis), ciruelillo o estribillo (Trichilia
havanensis), cedro rojo o amargo (Cederla odorata), plitano (Musa acuminata), zapote
amarillo (Pouteria campechiana), zapote blanco (Pouteria sapota), papaya (Carica papaya),

mango (Magnifera indica) y aguacate (Persea americanay P. gratissima).’

® Ibidem, p. 53-54.
® Ibidem.

19



Arboles que crecen en el bosgue
tropical caducifolio

Flor del Arbol

(Ceiba odorata)
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: (Musa acuminata)
(Carica papaya)
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Arbol de Mango
(Magnitfera indica) (Persea americana)

Transformacion del entorno ecolégico

Hay que mencionar que dentro de
los anteriores sistemas ecolégicos, existen
areas a las que podria considerirseles
alternas, las cuales por su extensién y
desarrollo han comenzado lamentablemente
a predominar en el paisaje de Pahuatlan. A

éstas las denominaré dreas de cultivo y

pastizales, y se extienden a lo largo de todo
el municipio sin verse limitadas por la =~ -TlEEEEER o A A A AL LS
latitud ni la altitud. Estas dreas han © lospoblados. Foto: H.N.
desplazado criticamente a la vegetacion original por cultivos de maiz, café, huertos familiares

y grandes extensiones de bosque que se ha deforestado para la cria de ganado mayor.
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De la misma forma la produccién de monocultivos ha impactado fuertemente no sélo a
la caracteristicas ecoldgicas originales del lugar, sino a la misma economia de los lugarefios, de
tal suerte que la poblacién de Pahuatldn décadas antes se habia dedicado a la produccién de
aguacates, hasta que hace unos afios dichos arboles fueron atacados por una plaga que hoy en
dia no termina de extinguirse, este recurso productivo ha sido ya abandonado por los
pobladores a tal grado que ahora el aguacate que se vende en la regién proviene de otros
estados.

El porcentaje que ocupan las dreas de cultivo y pastizales es del 40% de la superficie
total del municipio, utilizando las dreas elevadas para cultivar maiz y las laderas de los cerros
para el cultivo de café, muy abundante en el municipio de Pahuatlin.” En cualquier caso
ninguno de estos productos ofrece una ganancia importante para la economia de la
comunidad, por lo que la cria de ganado ha tomado cada vez mads importancia sobre aquellos
productos, incluso los pobladores de la regién se las han ingeniado para la crianza en zonas
donde antes parecia imposible. Atn y con el ingenio de los pobladores la produccién pecuaria
sigue sin tener un impacto econémico importante, debido que la geografia de la region sélo
permite una produccion pequeiia, local .’

Me parece importante sefialar este punto, porque segin algunos de los datos histéricos
investigados, fueron minimas las incursiones de los espanoles en la regién, debido justamente
a la poca proclividad ganadera del terreno, sumado a que en la Sierra nunca se encontré oro o
algin otro mineral, el recurso mas explotado desde el siglo XVI fue la madera y los productos

de la agricultora.

Rios de Pahuatlan

A partir de los elementos geogrificos y ecoldgicos descritos arriba, el espacio
comprendido por el municipio de Pahuatlin debe pensarse como un lugar cuya naturaleza se

presenta, ante la vista de quien lo mira, como un paisaje saturado de cerros, canadas, rios,

" Ibidem p. 56-57.
® Ibidem.
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nubes y barrancas colmadas de vegetacion. De estos elementos geograficos, al menos dos
merecen ser mencionados con mayor especificidad, dada su hegemonia sobre el paisaje de
Pahuatlan; ellos son los rios y los cerros, cuya importancia va mds alld de la mera imponencia
fisica que muestran, ya que sirven como limites, mojoneras y términos municipales y
estatales.

Enseguida enumeraré algunos de los rios y cerros mas importantes dentro del territorio
de Pahuatlan: El rio Mamiquetla recorre el oriente del municipio, yendo de sur a norte, sirve
de limite municipal con Naupan, pasa justo por enfrente de las comunidades de Mamiquetla y
Atlantongo, pertenecientes a Pahuatldn, y por las de Mextla y Copila, poblados que
pertenecen al municipio de Naupan. Los rios Arroyo Grande y Honey separan los territorios

municipales de Honey y Pahuatldn, mientras que el rio Cuarco delimita el territorio estatal

entre Hidalgo y Puebla, ya que /

éste sirve como limite a las @ nan g o

comunidades de Tenango de \ ) d e Dor 1 a T l acu i l O
B

Doria y Pahuatlan.

= ¢ San Pablito

Rios de Pahuatlan
1- Rio Mamiquetla
2- Rio Trinidad
3- Rio Santa Catarina
4- Rio Honey
5- Rio Los Maria
6- Rio Cuarco
7- Rio San marcos

De la misma manera, el rio La Trinidad y Honey separan al estado de Puebla del de
Hidalgo, en el mismo tramo en que separa a los municipios de Pahuatlin y Acaxochitldn,
pertenecientes a los dos estados.

El rio mas grande que cruza las tierras de Pahuatldn es el San Marcos, conocido
también como Cazones, el cual desemboca en el Golfo de México. La importancia de este rio

no sélo estriba en su magnitud y longitud, sino en que también en algtn tiempo delimit6 a dos
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de los grupos étnicos mas importantes que pueblan la zona: otomies y nahuas. Se dice que este
rio dividia hacia el norte a los pueblos otomies y hacia el sur a los pueblos nahuas, cuestion
que vale para los habitantes del poblado de Pahuatlin en nuestros dias, pero quizis la
organizacién de la poblaciéon en el pasado en la misma demarcacién no era asi. Ello se
analizard con mayor profundidad en el capitulo siguiente.

Estos fueron, pues, algunos de los rios mds importantes que banan las montanas y
valles de Pahuatlan, su condicién actual no es la mejor, ya que la mayoria estin contaminados

y ha disminuido su cauce, tal vez debido a la deforestacion y a la falta de lluvias abundantes.

Cerros de Pahuatlan

He venido resaltando la compleja naturaleza orogrifica de Pahuatldn, en la que se
alberga una variada vegetacion y una profusa afluencia de rios. Estas cualidades ecolégicas
fueron muy bien aprovechadas por los indigenas y parecen haber mantenido alejados a los
espanoles durante la Colonia, ya que para los diferentes grupos autéctonos que habitaron la
Sierra hace mas de 400 anos, esta especifica disposicién de la naturaleza no incidia en sus
forma de organizacién social, politica o econémica. Por el contrario, sabemos que el altepet],
expresién mas acabada de la organizacién politica mesoamericana, vinculaba el nombre de la
comunidad y sus miembros con un topénimo, cuyo referente material, por lo general, era un
cerro, de hecho la palabra compuesta de origen nahuatl altepet! significa atl-agua y tepetl-
cerro o montafia.” En este caso la mayorfa de los asentamientos indigenas que encontramos
dentro del municipio de Pahuatlin se encuentra asociados a un cerro, ya sea porque
efectivamente estdn situados en la cispide de €l, o bien, aunque se encuentran asentados en
sus faldas, el poblado recibe el mismo nombre del cerro bajo el cual se encuentra.

Para la cultura de los pueblos mesoamericanos el concepto que distinguia a cada grupo
era el nombre del topénimo de su asiento definitivo, alcanzado después de una larga historia
de migraciones y acomodos. Asi por ejemplo se encuentran los poblados de Ahila, Xolotla y

Atla cuyos nombres hacen referencia al cerro en el que se encuentran asentados. En ocasiones

° Siméon, Rémi, 1984, op. cit., p. 39 y 496.
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el nombre reflejaba también un origen, o una filiacién étnica o religiosa, implicitos en su
etimologia, como en el caso de mexicas.

Por estas razones me parece importante describir algunos de los cerros a los que se
encuentran asociadas algunas de las comunidades del municipio de Pahuatlan. No fue posible
desentranar la relacién mitica que hay entre los cerros y sus comunidades, debido a que en la
mayoria de los casos sus habitantes mantienen ocultas celosamente las historias, o bien la
barreara del lenguaje no me permiti6é una clara comprensién de lo descrito, ya que son muy
pocas las personas que hablan espanol.

El primer cerro que me gustaria describir es el cerro de Ahila, cuya forma da la
impresion de haber sido cortado, dando lugar a un despefiadero que cae sobre una pendiente
vertical de unos 40 6 50 metros y cuyo declive sigue cayendo violentamente inclindndose poco
a poco hacia la horizontal hasta formar el valle donde se ubica el poblado de Pahuatlan. El
poblado de Ahila se encuentra asentado en la ctspide de este cerro y aparece sefialado dentro
de las poblaciones que refiere la pintura analizada en el ultimo capitulo de este trabajo.

Un cerro impresionante que se
encuentra en el limite del municipio y el estado,
es el de El Cirio, alrededor de €l se cuentan
historias miticas y leyendas populares, cuyo
significado encuentra sentido al observar su
magnitud y forma de cofre perforado, este se
encuentra al poniente del pueblo de San

Pablito, al pie del poblado de San Nicolis,

Hidalgo, esto es al noroeste de Pahuatlan.
Uno de los cerros mas altos es el cerro de Toxtla, cuya altitud es de 2500 msnm, y se
ubica al sureste de Pahuatldn entre los poblados de Ahila, Santa Catarina y Acahuales, en sus
taldas se haya asentada una pequena comunidad que lleva el mismo nombre.
Finalmente, la cordillera montafiosa que se mira hacia el oriente de Pahuatldn, donde
se encuentran asentados los pueblos de Atla y Xolotla, guarda una importancia histérica

relevante, dado que en su cima se encuentran ruinas arqueoldgicas y petroglifos.
26



Cuentan los habitantes de estos
poblados que aquellas ruinas son los vestigios
de una ciudad fundada y gobernada por el rey
Xolotl, dios gemelo de Quetzalcéatl,
vinculado a los grupos Chichimecas y
Otomies. La zona donde existi6 la antigua
morada de Xo6lotl, se encuentra en la cima de
la sierra que alberga en sus faldas al pueblo de
Xolotla, la conformacién de una parte de la
sierra evidencia una gran planicie en cuyo
espacio se encuentran gran cantidad de piedra
suelta y algunos tepalcates. En los

alrededores de dicha sierra encontramos

ofrendas hechas por los habitantes de las
localidades aledanas, estas constaban de velas, figuras hechas con papel picado, paliacates y un
violin. Este altimo elemento me record6 que alguna de las ofrendas que dejan los wirraritari

(etnia que habita la sierra de Jalisco) en algunos lugares sagrados contienen instrumentos
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musicales en miniatura como el violin y la guitarra, un de ellos me explicé que lo hacen con la
tinalidad de pedirle al guardidn del lugar que le conceda aprender a tocar alguno de estos
instrumentos.

Un dltimo elemento, bastante importante
por cierto, que encontramos en la misma sierra
pero ahora del lado del poblado de Atla, nos servira
como punta de lanza para tratar el siguiente
capitulo donde abordaré el pasado prehispanico de
la regién.

Tanto en el poblado de Xolotla como en el
de Atla se habla ndhuatl, sin embrago, hay
informacién que nos muestra que esto no fue asi

siempre, ya que hace unos cuatrocientos afos
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predominaba la lengua otomi en estos poblados." Este es un fenémeno interesante sobre el
que ahondaré en el siguiente capitulo, pero que nos da la
pauta para mostrar cudn ligadas estuvieron estas
poblaciones al mundo prehispanico, no sélo porque
continten realizando ofrendas como la que describimos
arriba, sino porque en el paisaje quedan los restos de un
pasado mitico, el cual quedé representado en las paredes
de cuevas y pefas en formas, figuras y simbolos
representativos del mundo mesoamericano. No realizaré
un andlisis de los petroglifos y pinturas rupestres
mostradas a continuacion, ya que nunca pude averiguar

su significado y los pobladores no quisieron hacer

ninguna referencia sobre ellos.

El paisaje de Pahuatlan hace 400

anos

Para finalizar este capitulo se
expondran una serie de pequefos extractos
de diferentes documentos de la época, en los
que se aprecian comentarios descriptivos

acerca de la naturaleza de Pahuatlin. Me

parece interesante que los autores de dichos
documentos hayan hecho cierto énfasis en lo complicado que resultaba vivir y andar aquellas

tierras, no sélo porque con ello obtenga los elementos necesarios para sostener el razonamiento

19 «<Carta escrita por el Prior del Monasterio de San Agustin Fray Pedro Serrano en marzo de 1571>>
en Francisco del Paso y Troncoso, Papeles de la Nueva Espafia, 1905, Vol. 5, p. 278.
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de que el medio poco idéneo para la producciéon de riqueza mantuvo alejado a los espafioles de
Pahuatlan, sino porque esas mismas particularidades afectaron tanto el desarrollo de la regién
respecto de sus alrededores, como de la misma poblacién india, debido a que las epidemias,
sufridas a mediados del siglo XVI en la Nueva Espana, golpearon significativamente a
Pahuatlan.

Comenzaré por mostrar una descripcion de la geografia de Pahuatldn hecha por el Prior
del monasterio de San Agustin fray Pedro Serrano, cuya carta fue fechada en el afio de 1571 y
cuyo contenido nos servird para imaginar el paisaje natural que dicho pueblo tuvo hace mais
de cuatrocientos afios. Con esta descripcién no sélo se puede contrastar los cambios en el
medio provocados por el desarrollo humano que sefalamos antes, sino que ademas se puede
constatar lo dificil que fue para los religiosos la penetracion y evangelizacion en esta region. De
igual forma, espero que dicha descripcién sirva como una ventana que nos brinda la
posibilidad no sélo de viajar en el tiempo, sino de mirar y reflexionar sobre un paisaje que ya

no existe mas.

Este dicho pueblo de Pahuatlan y toda su tierra es de esta calidad; que es todo sierra;
todo lo mas del ano llueve ay grandes neblinas que en quinze dias y veynte no se be el
sol; es tierra muy doblada y trabajosa para los religiosos que tratan el ministerio, por la
aspereza de la tierra, que zesadas las aguas y nieblas es muy ezesibo el calor y la
humidad de la tierra por los calores y agua que ay en ella; ansi los naturales como los

demis enferman mucho."

Efectivamente, el lugar donde se estableci6 el pueblo de indios de Pahuatlin se
caracteriz6 siempre por sus sierras escarpadas, con gran humedad y abundancia de lluvias.
Esta disposicion creé las condiciones naturales ideales para que proliferara gran cantidad de
enfermedades y para que su poblacién fuera abatida por las epidemias. Para los médicos de la

época, seguidores de los principios hipocriticos, la disposicién natural de Pahuatlin seria

1 1bidem.
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malsana e insalubre, uno de los peores lugares para cohabitar.” Tal disposicion de la
naturaleza atorment6 a los frailes agustinos y franciscanos en su misién evangelizadora, la cual
se planted, que a partir de la congregacion de los indios en pueblos, se podia contrarrestar la
idolatria y las excrecencias provocadas por las condiciones de la naturaleza, fundando los
pueblos de congregacién en sitios cuyas cualidades neutralizaran los atributos malsanos de la
region.

Sin embargo, a pesar del intento de los frailes agustinos y la Corona espafiola por
mantener a Pahuatlin dentro de la estructura de control administrativo y religioso, su
ubicacién siguié con el tiempo provocando problemas de comunicacién y aislamiento. Hasta
hace cincuenta afos la tnica forma de llegar a este pueblo, era por medio de un tren que
tinalizaba su recorrido en la estaciéon de Honey, de la cual habia que descender a lomo de
mula lo que hoy se recorre en una hora por una carretera muy escarpada. Imaginemos las vias
de comunicacion del pueblo de Pahuatlan hace mds de cuatrocientos afios, la siguiente cita nos

ofrece una pequena descripcién, donde de nuevo su tenor es quejoso.

[...] y atento a los malos caminos que hay desde Tulancingo para llegar a dicho pueblo
[de Pahuatlin] e que no pueden llegar a €l carretas ni arrias por ser tres leguas de cuesta
fragosa y peligroso camino para bestias debo mandar y mando que los dichos indios de
aqui adelante pongan y lleven los dichos tributos que ansi han de dar a la dicha dofa

Luisa a Tulancingo [...] "

La cita anterior pertenece a la nueva tasacion de tributos que los indios de Pahuatldn
tienen que pagar a la encomendera Luisa de Acuna, tributos que por lo peligroso y dificultoso
de los caminos entregarin en Tulancingo. Este es también un testimonio que nos ayuda a
describir las condiciones de vida de los indios que habitaron Pahuatldn, de c6mo ese mismo

aislamiento condicionado por el medio natural jugé en dos sentidos para los indios, ya que

12 Diego Cisneros, Sitio, naturaleza y propiedades de la ciudad de México, 1990, fs. 48v.

13 <<Sentencias que dieron el visitador Diego Ramirez y su acompafiado el licenciado Corral en la visita de los
pueblos de Pahuatlan y Acazuchitlan>> en Francisco del Paso y Troncoso, Epistolario de la Nueva Espafia, 1942,
V.8 p.17.
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mientras por un lado los mantuvo hasta cierto punto alejados del influjo espafiol, por otro, los
condeno al atraso, al olvido, a recibir en un grado menor los beneficios de las leyes y politicas
virreinales y a ser mas vulnerables ante las epidemias y, cuando llegé, a la influencia del
espafiol.

Asi pues, la historia de un pueblo como el de Pahuatlin se traicionaria si no se
mencionara las cualidades de su naturaleza, las formas como se le fue superando y la
importancia que mantuvo en el grado de desarrollo cultural que lograron sus habitantes. Hice
este andlisis de la geografia de Pahuatldn con la intencién de resaltar la importancia que tiene
el medio en la historia de algunos pueblos, negandome a considerar el dato geografico, dentro
del estudio de la historia, como accesorio o mera ilustracién de los procesos sociales. El uso,
interpretacion y andlisis de mapas me permiti6 afrontar la historia del proceso de
congregaciéon de los indios de Pahuatldn, desde una perspectiva mas profunda, ya que con la
ayuda de ellos, lo cadtico y exuberante del medio al que me enfrentaba, poco a poco fue
revelando la importancia que mantuvo en el proceso histérico estudiado, haciendo cada vez
mas comprensible el significado que tuvo para sus habitantes el medio que los abastecia,

cobijaba y desafiaba.

32



@apz’iulo 11
‘@niecedenies preltispdnicos
de la regidn

Indicios de tradiciones prehispanicas

En mis diferentes vistas a la Sierra, puede realizar varios recorridos por algunos de los
poblados del municipio de Pahuatldn, observando una serie de aspectos vinculados a antiguas
tradiciones prehispanicas, los cuales no fueron tan abundantes como uno podria imaginar,
segin las condiciones de “aislamiento” en las que supuestamente han vivido sus habitantes
hasta hace no mas de un siglo y los registros de estudios etnolégicos realizados sobre las
distintas etnias que lo habitan.

En algunos poblados de la Sierra pude observar cémo se
siguen realizando determinados ritos en los que se venera a las
deidades que habitan o resguardan montafas, cuevas Yy
manantiales, ceremonias vinculadas al cultivo de maiz celebradas
a partir de la realizacion de danzas relacionadas con la tradicion

cultural prehispanico-colonial, como la danza del Volador que se

festeja en Pahuatlian durante la Semana Santa.
Esta danza ha sido interpretada desde el siglo XVI en

las regiones mds occidentales de la Sierra como un ritual

calendérico cuya finalidad principal es asegurar la abundancia
de cosechas en el afo, unida a toda una serie de creencias
cosmoldgicas y religiosas de corte prehispanico, en seguida incorporamos una descripcién de

este rito hecho por fray Diego Duran.

También usaban bailar alrededor de un volador alto, vistiéndose como pdjaros y, otras

veces, como monas. Volaban de lo alto de él, dejandose venir por unas cuerdas que en
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la punta de este palo estaban arrolladas, deslidndose poco a poco por un bastidor que
tiene arriba, queddndose algunos sentados en el bastidor, y otros, en la punta, sentados
en un mortero grande de palo que anda a la redonda donde estin las cuatro sogas
asidas al bastidor, el cual anda a la redonda, mientras los cuatro vienen bajando,
haciendo alli sentados pruebas de mucha osadia y sutileza, sin desvanecérseles la

cabeza y muchas veces tocando una trompeta.'

Ahora bien, dentro de los distintos aspectos que observé en los recorridos por la Sierra
hubo uno que llamé mi atencién, este fue el de la indumentaria femenina, la cual se componia
de una blusa bordada y una falda larga sostenida por una faja tejida. He de decir que en un
primer momento me pareci6é que esta indumentaria se repetia en todos los pueblos que visité,
sin embargo, conforme se fue asentando mi mirada y el ajetreo de la vida citadina fue
quedando atrds, pude observar la existencia de un aspecto —sobre todo el dia domingo, dia de
mercado en Pahuatlin— que de alguna manera permitia a los distintos grupos étnicos que
confluyen en el mercado diferenciarse e identificarse, este por supuesto era el de la vestimenta.
Entre las mujeres era mds evidente y singular que entre los hombres, ya que las blusas
variaban en el tipo de bordados, las figuras que representaban y sus colores, también habia
diferencia en la forma y el color de la falda. Entre los otomies de San Pablito destaca un tipo
de bordado que se apoya en el brillo y los colores de las cuentas de vidrio que no sélo realza el
color de la figura sino que el uso de una prenda de estas distingue a quien la porta, ya que su
precio es de los mas elevados. Definitivamente los bordados hechos por los otomies de San
Pablito son mucho mas finos que los de los nahuas de Atla y Xolotla, ya que los primeros
ofrecen una policromia y un cuidado en el detalle de las figuras que contrasta totalmente con
las figuras poco claras, repetitivas y monocromdticas hechas por los nahuas, aunque la
sencillez de éstos los bordados puede entenderse si se considera que dentro de los pueblos de
Pahuatlédn, los habitados por nahuas, a diferencia de los otomies, tienen muchas mas carencias

econdomicas.

! Fray Diego Duran, Historia de las Indias de la Nueva Espafia e Islas de Tierra Firme, 2002, T. II, p. 200-201.
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El municipio de Pahuatldn basicamente esta poblado por otomies, nahuas y muy pocos
totonacas, la indumentaria no sélo es, por tanto, un elemento que los diferencia de las demas
etnias, sino que los distingue dentro de su propia comunidad, ya sea porque son curanderos,
ostentan puestos en el gobierno, o bien son présperos comerciantes. De igual forma la lengua
de cada etnia es otro de los elementos que no sélo se conserva viva, sino que contrasta a las
dos grandes comunidades étnicas presentes en el municipio, el otomi o fidhfiu y el ndhuatl o
mexicano.

Entre los elementos prehispanicos que cada vez son mds dificiles de encontrar estin el
uso del temazcal, el cultivo del maguey y la consecuente producciéon de pulque, la herbolaria y
la medicina tradicional. Algunas exploraciones sanitarias llevadas a cabo en los afios cuarenta
por estudiantes de medicina de la UNAM, afirman que estas pricticas eran comunes dentro
del municipio.* Asi mismo, habitantes ancianos de la regién nos refirieron que hasta hace diez
o quince afios se producia buen pulque en la regién y que hasta hace unos cincuenta afnos eran
comunes los curanderos y la medicina tradicional indigena, los mismos ancianos nos
refirieron que la urgencia econémica, la migraciéon y la “modernizaciéon” fueron sustituyendo
al curandero por el médico, la herbolaria por la medicina alépata y al pulque por el aguardiente
y la cerveza, cuyos efectos en la salud de los habitantes han sido fatales.

Asi mismo, me parece pertinente comentar que muchos de los habitantes de los
poblados que visité han tratado por distintos medios de desvincularse de sus tradiciones.
Caso que es mas evidente en nuestros dias y que no podemos dejar de soslayar, dado que,
aunque parezca ridiculo —por no decir patético— los miembros de estas comunidades indigenas
han encontrado en la vergiienza un medio que los ha sustraido de sus tradiciones, originada
por la clara discriminaciéon en distintos niveles de que son presa por los miembros de su
misma comunidad que regresan de alguna ciudad de los Estados Unidos o de alguna de las
capitales estatales que circundan a la Sierra.

El sentido que tiene ésta problematica no se tratara en el presente estudio, pero se ha

mencionado con la intencién de plasmar una imagen base que ayude a la reflexién necesaria

2 Augusto Fujigaki Lechuga, Exploracién sanitaria del municipio de Pahuatlan del Valle, estado de
Puebla, 1946.
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que hay que hacer durante la descripcién del pasado indigena que cada vez mis se va
quedando en sus vestigios —interviniendo cada vez menos en el sentido que tiene la historia de
los pueblos de la Sierra—, condicién de las culturas de la Sierra que la condena cada vez mas

al olvido, cuyo vinculo con el presente y el futuro se desvanece.

Grupos prehispéanicos

La regiéon que comprende la Sierra Norte de Puebla, sobre todo la parte occidental
donde se encuentra el municipio de Pahuatlin, ha sido directamente influida por la dindmica
social llevada a cabo durante siglos dentro del drea del altiplano central de México y la costa
del Golfo. Hay que recordar que una de las vias de comunicacién entre la costa del Golfo de
México y el centro del pais la ruta que une a Tuxpan con el centro de México, justo pasa por
los municipios de Huauchinango, Acaxochitlin y Tulancingo, municipios aledanos al de
Pahuatldn, es por ello que la historia de éste pueblo se vincula de manera directa con la de
aquellos, asi como con la de los grupos que poblaron la region del Valle de México, sobre todo
pocos siglos antes de la llegada de los conquistadores. Esto fue asi porque que el dominio de
regiéon que comprende la Sierra fue estratégico, pues fue el punto de enlace entre dos ntcleos
fundamentales de la civilizacién mesoamericana, la costa del Golfo y el Altiplano central. Area
donde se pueden avizorar zonas arqueolégicas como las de Teotihuacin, Tajin, Zempoala y
Tula, y dentro de la Sierra algunos sitios arqueolégicos como Xiutetelco y Yohualichan.

Asi pues, la Sierra por su forma, su condicién ecolégica y su ubicaciéon geografica, ha
sido el centro de atracciéon de multiples migraciones de varios pueblos indigenas que se
integraron paulatinamente a los centros hegemonicos y que fueron configurando el area
pluriétnica que ahora conocemos. En seguida realizaremos un pequeno resumen cronolégico
en el que profundizaremos sobre la historia de los distintos grupos prehispanicos que
habitaron la parte de la Sierra aledana al municipio de Pahuatlan, antes de la llegada de los
conquistadores, resaltando la importancia que tuvo la constante reorganizacién espacial

sufrida por dichos pueblos desde antes del proceso de congregacion.
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Totonacas

Se dice que la mayor parte de la Sierra estuvo poblada por totonacas, ya que ella formé
parte del llamado Totonacapan, imperio totonaca dirigido desde Tajin, Zempoala y otros
centros urbanos de la zona. No existen fuentes que nos puedan describir detalladamente la
interrelacién étnica y social que existi6 en la Sierra Norte de Puebla durante la influencia
totonaca, cuyo mayor auge debié presentarse alrededor del ano 750. Algo que si se ha logrado
saber es que la parte noroeste de la Sierra estuvo ligada en aquellos afos al senorio de
Zempoala. Esto se ha logrado conocer a partir de la presencia de hablantes de totonaco en esta
regién en nuestros dias, asi como de los restos arqueolégicos que rodean y permanecen en la
Sierra.

La presencia de comunidades totonacas en la parte occidental de la Sierra, aunque se
puede registrar hasta hace unas décadas, fue menguando debido a la decadencia del
Totonacapan y la llegada de nuevos grupos étnicos venidos del norte, como los chichimecas,
los otomies y los toltecas, y también del suroeste, como los alcoholas y mexicas. Se piensa que
este proceso comenzé con la caida de Tula a fines del siglo XII, la cual habia afianzado su
dominio sobre gran parte del antiguo Totonacapan. Para el siglo XVI el desplazamiento de los
totonacas de la parte occidental de la Sierra —particularmente de la regién de Pahuatlan— se
increment6 debido al crecimiento y migracién de la poblacién nahua a esta parte e la Sierra y

por supuesto a la llegada de los espanoles.

Toltecas

Las tradiciones indigenas toltecas, transmitidas por diversas fuentes de los siglos XVI
y XVII, nos dicen que una primera ciudad llamada Tula fue fundada antiguamente en
Tulancingo, lugar cuyo nombre nidhuatl Tollantzinco significa El lugar de la pequena Tula.

La llegada de los grupos toltecas habria tenido lugar a principios del siglo X. Cabe suponer
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que la regién de Tulancingo estaria entonces poblada por los grupos totonacos, y que a la
llegada de los toltecas comenz6 la extension del uso de la lengua nihuatl.’

Algunos afios después de morar en Tulancingo los toltecas fundaron su capital
definitiva en Tula, al noreste del Valle de México. Después del derrumbe de Thula y del exilio
de gran parte del pueblo tolteca, la parte central de México fue invadida por varias oleadas
sucesivas de pueblos guerreros semi-barbaros llamados chichimecas. Estos pueblos venian del
norte y sobre todo del nordeste, regiones generalmente semidridas que, al parecer, habian
sufrido entonces varios anos de sequias y malas cosechas. Algunos de los toltecas que
huyeron y sobrevivieron a la invasion, se refugiaron en el sur de la Huasteca, un gran
nimero huy6 mais lejos y se establecié en Culhuacin, en la regién de Cholula y en Teotitlin
del Camino.

Sin embargo, las migraciones de los grupos chichimecas continuaron hasta llegar al
Valle de México. Entre ellos se encontraban los chichimecas de Xoélotl, los acolhuas, los

otomies y los tepanecas. Cada uno de estos grupos intentaria a su vez establecer su hegemonia

sobre el México central.

Chichimecas
OTOMIS o
Chichimecas o 3
Ixtlixéchitd* y  Torquemada’
informan que casi inmediatamente Tonayucad
después de la caida de Tula, el valle de Azcapotzalco ff
® &
México fue invadido por un pueblo f
/
3 . 7
barbaro que llegaba del norte, conducido _
-
-—
por un jefe llamado Xélotl y que se Tepanecas
estableci6 en Tenayuca.

Los invasores chichimecas que

realizaron sus migraciones ¢ Imvasiones (Sfresser-Peqn, GUY/ 1998. 0. 73)

® Guy Stresser-Pean, Los lienzos de Acaxochitlan, 1998, p. 26.
* Fernando de Alva Ixtlixochitl, Obra histérica, 1975, T. 11, Cap. IV-VII.
® Fray Juan de Torquemada, Monarquia indiana, 1975, T. 1, Libro I, Cép. XV-XIX.
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en el siglo XIII, se declaraban originarios de un lugar comin, llamado en nahuatl
Chicomoztoc, es decir, “En las siete cuevas”, o también Colhuacan, “Lugar del cerro
encorvado” Colhuacatepet]. Este lugar no ha podido ser localizado, pero las tradiciones
indigenas lo situaban hacia el oeste de México, es decir, en regiones relativamente cultivables,
y no en las estepas semidesérticas del norte. Los nuevos habitantes conservaron el caricter
guerrero y las tradiciones trashumantes de sus antepasados, sin embargo, también
comenzaron a desarrollar distintas técnicas de cultivo de maiz y otros productos. Se
establecieron principalmente en el Valle de México, pero no tardaron en ocupar también la

Sierra de Puebla, Zacatlin y Metztitlin.’

Acolhuas

Los descendientes de X6lotl establecidos en Tenayuca tuvieron que abandonar su
ciudad, ya que mds grupos némadas primitivos los amenazaban, como los otomies que venian
del noroeste y los tepanecas que venian del oeste. Asi fue como los descendientes de Xolotl
abandonaron Tenayuca y se refugiaron al este de la gran laguna que ocupaba el centro del
Valle de México. Seguin parece, fue alli donde se les empez6 a llamar acolhuas. Ese lugar en el
que se establecieron los acolhuas es Coatlichan, lugar donde permaneceran por un tiempo
antes de mudarse y fundar Texcoco. Continuaron proclamando sus origenes chichimecas y
sus tradiciones cuentan cémo habian domado al maiz, convertido en agricultores y la forma

en que habian aprendido a hablar el nahuatl.’

Otomies

Hacia el ano de 1220 llegaron al noroeste del Valle de México indios otomies que
venian del norte del altiplano de Toluca y tal vez de la regién de Tula. Se establecieron en la
laguna dulce de Jaltocin (Xaltocan). Eran agricultores bastante risticos, pero que en siglo y

medio se extendieron hacia el norte y el noreste, por regiones entonces muy poco pobladas y

® Stresser-Pean, Guy, 1998, op. cit., p. 27-29.
" Ibidem, p. 29.
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llegaron hasta Actocpan, Metztitlin, Atotonilco y Tulancingo. Poblaron Acaxochitlin y sus

alrededores hasta el borde del Altiplano, dejando a los totonacos los valles lluviosos de

Naupan, Metztla, Chachahuantla, etc. Pero un poco mas al norte, en Pahuatlan, Tutotepec y

Huehuetla, fueron mas lejos dominando a los tepehuas y estableciéndose en las tierras calidas

del sur de la Huasteca.?

El reino otomi fue destruido por los tepanecas, quienes ayudados por los acolhuas se

apoderaron de Jaltocan en el afio de 1395.” El vencido rey otomi se refugi6 en Metztitlin con

algunos de sus subditos, mientras que otros emigraron a Tutotepec.
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® pedro Carrasco, Los otomies, 1950, p. 258-259.
® Ibidem, p. 266.
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Tepanecas

Al mismo tiempo que los otomies (1220), llegaron a establecerse al Valle de México los
tepanecas, indios provenientes de los alrededores de Toluca. De igual forma, eran
agricultores, sélo que estos mantenian una técnica mds avanzada. Fundaron su ciudad en
Azcapotzalco y beneficiados de la caida de Culiacan (1367), se expandieron rapidamente bajo
su habil gobernante Tezozémoc, quien conquisté la Jaltocin de los otomies en 1395, hecho
que aprovecharon los acolhuas de Texcoco para conquistar Tulancingo. Sin embargo, al poco
tiempo el creciente poder de los tepanecas los alcanzo, pues el tlatoani ' acolhua de Texcoco
Ixtlixéchitl Ome Tochtli, fue vencido y muerto en 1418, y el reino acolhua quedé bajo la
dominacién tepaneca durante los siguientes diez afnos, justo hasta la destrucciéon de

Azcapotzalco en 1428 por la Triple alianza."

Expansién hacia la Sierra de los reinos del Valle de México

Expansién acolhua

Para el momento de la conquista, Torquemada dice que el dialecto nidhuatl que se
hablaba en Texcoco y en la regiéon de Teotihuacan era el mismo que se hablaba en
Tulancingo, Huauchinango y otras comunidades de la Sierra.”” Esta expansion de la lengua
nahuatl a costa de las lenguas otomi y totonaca se realizé gracias a emigrantes provenientes de
la region de Texcoco, y de la poblacién de las ciudades acolhuas mds préximas, como
Tepeapulco y Cempoala. Es casi seguro que la conquista de la ciudad otomi de Tulancingo
abri6 la region a la expansion acolhua. Esto debié suceder poco antes de la caida de la ciudad
otomi de Jaltocin, durante el periodo de decadencia del reino otomi, a raiz de la muerte en
1338 del rey Payntzin. Es muy probable que Huauchinango fuera conquistado poco después,

junto con Xicotepec.

19 Tlatoani: significa hablador o gran sefior, segtin la definicién de Alonso de Molina, Vocabulario en lengua
castellana y mexicana, 1970.

! Stresser-Pean, Guy, 1998, op. cit., p. 31-35.

2 Torquemada, fray Juan de, 1975, op. cit., T. I, p. 359.
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Expansiéon tepaneca

En el ano 1418, los ejércitos tepanecas del viejo rey
Tezozémoc lograron vencer y matar al soberano Ixtlixéchitl
Ome Tochtli, cuyo hijo Nezahualcéyotl escapé de la muerte
escondiéndose en un drbol y refugidindose después en la

semiclandestinidad. El reino de Texcoco se desintegré. Los

senores acolhuas de Tulancingo, de Huauchinango y de

Xicot los de otros 1 ti fueron =~ eEeReEEEE
icotepec y los de otros lugares se sometieron o fueron — _ © Gy T
reemplazados por algunos de los nobles de Azcapotzalco. (Stresser-Pean, Guy,
1998. p..36)

B Ixtlixochitl, Fernando de Alva, 1975, op. cit., T. I, Cap. XVI11-XX.
42



Tezozémoc murio
alrededor del ano 1426 y su hijo
Maxtla, quien le sucedid, no posey6
las mismas cualidades de su padre.
Se formé6 entonces una coalicion
contra €l, encabezada por Izcéatl,
tlatoani de México-Tenochtitlan,
sostenida por Huejotzingo vy

apoyada por algunos sefores

acolhuas que habian permanecido

tieles a Nezahualcéyotl. Maxtla

fue vencido, su capital

Azcapotzalco saqueada y el imperio tepaneca destruido en el afio 1428.

Restauracién y nueva expansién acolhua

Gracias al apoyo de los ejércitos de Itzcoéatl, Nezahualcoyotl logré recuperar la
posesion del reino paterno. En las provincias septentrionales restablecié en el poder a
Tlalolintzin en Tulancingo, a Nauhecatzin en Huauchinango y a Quetzalpaintzin en
Xicotepec.'

Nezahualcéyotl, apoyado por la Triple alianza, de la cual formaba parte, pudo colocar
hacia 1443 a uno de sus hijos como rey de Xicotepec, provincia muy importante para la
comunicaciéon con el Golfo y reprimir en 1450 la rebelién otomi de Tulancingo e iniciar
conquistas importantes en el sureste de la Huasteca.” De la misma manera, Ixtlixchitl refiere
cémo las conquistas de Nezahualcoyotl se extendieron a Pahuatlan, Tzihuacoac, Tlapacoyan y

Tlatlacuitepec, y llegaron hasta la provincia de Tuxpan.'

14 Stresser-Pean, Guy, El codice de Xicotepec,1995, p. 69.
> Ibidem, p. 87.
18 Ixtlixdchitl, Fernando de Alva, 1975, op. cit., T. I. p. 444, 446; T. 11, p. 89, 106, 108.
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Tlalolintzin Nauecatzin Quetzalpaintzin Techotlalatzin
de Tulancingo de Huauchinango de Xicotepec de Tezoyucan

Segiin Motolinia algunos sefnores de la sierra, entre ellos el de Pahuatlin, fueron
casados con las hijas de Nezahualcéyotl, lo cual contribuyé atin mds al afianzamiento de la
lengua nahuatl en la parte occidental de la Sierra y al desplazamiento del otomi y el totonaca,
ademas de que el linaje de los gobernantes de Pahuatlan necesariamente quedaria ligado al de
los sefiores de Texcoco."” En el capitulo IV explicamos cémo este aspecto pudo influir para que

el cacique que gobernaba Pahuatlin en 1585, pudiera llegar a ser gobernador de Texcoco en

1590.

Expansion Mexica

Bajo el reinado de Nezahualpilli (1471-1515), los soberanos de México-Tenochtitlan,
Ahuizotl y después Moctezuma, intervinieron en las provincias septentrionales del reino
acolhua de Texcoco, a raiz de sublevaciones o conquistas en la Huasteca y cobraron cada vez
mayor influencia. Moctezuma II dio a una de sus hijas en matrimonio al sefior de Xicotepec.

A la llegada de los espanoles, todo el norte de la de la Sierra de Puebla era tributario de
la confederacién de pueblos del Valle de México (Tenochtitlin, Texcoco y Tlacopan) liderada

por los mexicas, quienes mantenian guarniciones militares principalmente en Atotonilco,

" Fray Toribio de Benavente Motolinia, Memoriales. 1971. 22 Pte., Cép. 28.
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Atlan y Nautla. Por su parte Acaxochitlin, Pahuatlin y Tlacuilotepec eran tributarios del

reino acolhua de Texcoco.

La Sierra v la conquista espanola

A la muerte de Nezahualpilli sus hijos se disputaron la herencia del reino de Texcoco.
Uno de ellos, Ixtlixochitl, se apoderé de las provincias del norte, Tulancingo, Huauchinango
y Xicotepec. Luego se ali6 con Cortés y le ayudé a vencer a México-Tenochtitlan. Esto evit6
por un cierto tiempo, que esta parte de la Sierra sufriera los rigores de la conquista, excepto en
la regién otomi de Tutotepec, que no fue sometida sino hasta 1524 por Bernardo Vazquez de

Tapia."

'8 peter Gerhard, Geografia histérica de la Nueva Espafia, 1986, p. 345.
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@ajn’iulo 111
@ongregacio’n de
los indios en pueélos

El fenémeno urbano hispanoamericano

El primer encuentro entre el espanol y el indigena no se realiz6 en las zonas de las altas
culturas de América -México o Perid-, sino en las Antillas donde el taino, el arahuaco, el
boricua y el siboney estaban en una fase cultural diferente, preurbana, acorde a sus
condiciones naturales y técnicas. Un escenario asi no podria sino vaticinar un choque insélito
y sin precedentes: la conjuncién, en un espacio y un tiempo irrepetibles, del mundo
urbanizado espanol y el de las culturas arcaicas de los antillanos, pueblos que desconocian la
virtud de la vida urbana.

La organizaciéon espacial de las tribus antillanas provocé gran sorpresa en el europeo,
pues para el habitante del Viejo Mundo era muy extrafio encontrarse con una sociedad no
organizada espacialmente a partir de redes urbanas. El mundo musulman, el mundo asidtico
por ejemplo, visitados ambos por frailes y comerciantes europeos durante las centurias
anteriores, definian caracteristicas exéticas y diferentes, pero eran culturas urbanas al fin.

El espanol entonces, tuvo que inventar la ciudad en el Nuevo Mundo, porque para un
europeo era inimaginable concebir un lugar que careciera de las esencias protectoras y
cohesionantes de una ciudad; ya que, de acuerdo con los principios aristotélicos y la tradicion
espanola de la época, la vida urbana era considerada como la Gnica base adecuada para la

civilizacion.

El amor que el espaiiol siente por las calles congestionadas y bulliciosas, por los

mercados y por los ventilados cafés que le ofrecen la oportunidad de sostener
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interminables conversaciones, lo impregna profundamente. Para €I, constituye un valor

bésico sin le cual serfa dificil existir.'

Los espafioles que vinieron al Nuevo Mundo eran originarios de ciudades que se
fueron construyendo y conformando durante siglos, sobre todo entre el XII y el XV, cuyo
modelo enraizaba sus principios urbanisticos en las bastidas y las fortalezas tipo villeneuve,
construidas en la Francia meridional alrededor del siglo XIII.> El nombre, bastida, es de
origen provenzal que viene de bastir y que equivale a plaza fuerte.’ Es decir, este modelo se
caracterizaba por su organizacién reticular, cuya planta se conformaba a partir de manzanas
cuadradas, demarcadas por calles rectas que se entrecortaban en angulos rectos, las calles
principales formaban dos ejes que se cruzaban en el centro, formando una gran plaza
rectangular, a menudo con arcadas, donde se erigian los edificios pablicos y religiosos como la
catedral y el castillo, la plaza servia para los mercados temporales y en las calles adyacentes se
instalaron las casas gremiales y de comerciantes. Generalmente estas ciudades estuvieron
amuralladas y “poco organizadas en cuanto a su salubridad”.* Con el pasar del tiempo fueron
creciendo y adaptandose de manera “natural y orgénica”’ a las inclemencias de la topografia y
las necesidades pricticas de su comunidad, provocando que la traza original se fuera
desdibujando.

La guerra de Reconquista fue uno de los escenarios que se le ofrecieron al espanol para
aplicar algunas de estas ideas urbanas y de asentamiento, en territorios desabitados o
repoblados. Asi fue como se crearon ciudades ex novo, construidas bajo el signo de ideas
innovadoras que remataba con el nombre que se les daba: Villanueva, Villarreal o Salvatierra.’

Para el siglo XV la conquista y colonizaciéon de América, dieron una nueva
oportunidad al espanol de reproducir el modelo reticular en las ciudades fundadas en el

Nuevo Mundo, aunque bajo una planeacién distinta, a causa de la difusion de ideas, la

! George M. Foster, Cultura y conquista. La herencia espafiola de América,1985. p. 72
2 Ibidem, p. 80.

® Fernando Chueca Gotilla, Breve historia del urbanismo, 1985, p. 103.

* Ibidem p. 96.

> Ibidem p. 99.

® Ibidem p. 105.
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experimentacion local de acuerdo a nuevos disefios y la especulacién teérica sobre la

naturaleza de la comunidad urbana.’

i U i

N/
/\

Asi pues, la construccién de las nuevas ciudades no sélo en las Antillas sino en toda
Hispanoamérica se realiz6 de una manera original. En la medida en que el espafiol al construir
su ciudad en el Nuevo Mundo retom6 elementos urbanos del modelo medieval tardio que al
ser trasladado a las condiciones de América, fue gradualmente adaptado a las necesidades
practicas de un proceso fundacional de vasto alcance, a las instituciones desarrolladas para la

vida colonial y al interés de los conquistadores y colonizadores por asegurar sus derechos

" Foster, George, M., 1985, op. cit., p.87.
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sobre los nuevos territorios.” Por ello el espafiol construy6 su ciudad buscando el lugar mejor
defendido, cercano a fuentes de agua, préximo a bosques, tierras cultivables y lugares de
extraccién de materiales para la construccién; este lugar también debia gozar de buenos aires,
facilidad de comunicaciones y una orientacion adecuada con respecto a la luz diurna. Su
construccién debia disponer de calles paralelas y entrecruzadas de tal modo que formasen
manzanas cuadradas o rectangulares, cuyo centro seria dominado por una gran plaza, a veces
rodeada de grandes portales, en cuyo rededor se establecerian los principales edificios de
gobierno, la iglesia-catedral y el mercado, todos construidos bajo disenos arquitecténicos cuya
belleza reflejaba la virtud, magnificencia y riqueza de la sociedad que la habitaba. En las orillas
de la misma ciudad se dispondrian las carnicerias, los hospitales y los cementerios,
organizados por las normas urbanas e higiénicas que prefiguraron a partir de las epidemias
que asolaron a Europa.’

Un ejemplo de este itinerario fundacional se puede observar en las instrucciones dadas
a Hernin Cortés en 1523, tras la caida de Tenochtitlin, en cuyo caso se observa la

preocupacién de la Corona espanola, de que las ciudades que se construyan estuvieran:

[...] en sitios sanos y no anegadizos y de buenas aguas y de buenos aires, y cerca de

montes y de buena tierra de labranzas [..]"

De la misma forma, uno de los aspectos sobresalientes que caracterizaron a los ntcleos
urbanos fundados por el en espanol América, fue que éste no sélo fundé sus ciudades en los
litorales, como los portugueses en Brasil o los ingleses y franceses en América del Norte, sino
que se adentr6, desde el primer momento, a cientos de leguas al interior de la tierra firme,
dibujando toda una red de ciudades comunicadas entre si, cuyo significado evidencia la

voluntad de dominio y permanencia que tenian los conquistadores sobre las nuevas tierras.

8 Jorge E. Hardoy, <<La forma de las ciudades coloniales>> en Estudios sobre la ciudad Iberoamericana,
coordinados por Francisco de Solano, 1983. p. 326.

° Richard Kagan, Imagenes urbanas del mundo hispanico (1493-1780), 1998, p. 51.

1% Instruccién a Hernan Cortés sobre el buen tratamiento de los indios, Valladolid 26 de junio de 1523.
Texto extraido de Francisco de Solano Ciudades hispanoamericanas y pueblos de Indios, 1990, p. 38.
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Voluntad que no sélo se expresé en el fenémeno fundacional que significé la
construccién y desarrollo de un crecidisimo ndmero de nicleos urbanos, sino en el
complemento con que los doté: normas juridicas, politicas y administrativas cuya estructura
formaron el marco sobre el cual se debia vivir, convivir y perpetuarse. De haber carecido de
este complemento primordial el fenémeno urbano se habria reducido al mero hecho
arquitecténico, constructivo, pero poco seguro, provocando la despoblacién y el abandono a la
primera dificultad.

Esa misma voluntad del espanol por establecer su dominio sobre el Nuevo Mundo
impuso que su empresa urbana, ademas de dedicarse a la fundacién y desarrollo de ciudades
para espanoles, con mayor o menor fortuna, incluyera la creacién de pueblos para indios,
sobre los que se aplicarian los mismos criterios (urbanisticos, politicos y econémicos) que a
las ciudades de espafioles. Aunque, basta decir, que la ciudad exclusiva del blanco nunca
existi6, pues en ella cohabitaron desde el principio barrios de indigenas, mestizos y demads
castas.

Desde los siglos de la Edad Media, el espanol conocia lo que era cohabitar en sus
ciudades con miembros de otras culturas, aunque la relacion que sostuvo con ellos
histéricamente no fue de lo mejor, sabia lo que era vivir en una ciudad donde existian barrios
de judios y musulmanes, cuyos nombres: moreria, juderia y aljama, quedaron atados a
diversos lugares de las ciudades espanolas. Es por ello que el espanol hizo que el indio de
América no sé6lo cohabitara en barrios afiejos a la ciudad del blanco -raiz del mestizaje-, sino
que ademads le ordené que construyera y organizara su pueblo a la manera de los de Castilla.

Fue entonces a la red de ntcleos urbanos de distinta categoria, que el espanol fundé a
lo largo y ancho del continente, a lo que se le ha denominado el fenémeno urbano
hispanoamericano, el cual expresa claramente los objetivos de la empresa colonizadora llevada a
cabo por el espafiol en América, al imponer un domino territorial que controlaba a la poblacién
indigena, garantizaba la apropiacién y explotacion de los recursos naturales y permitia la

circulacion de estos hacia el mercado trasatlidntico.
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Categoria juridica de los nicleos urbanos en Indias

La categoria juridica de los nicleos urbanos conformados por el espafol en Indias

dependi6 de su importancia, su estrategia, su significaciéon prehispénica, su localizaciéon y sus

conexiones. La division juridica de los nicleos urbanos se apoyaba en la instituciéon que

fraccionaba comarcalmente a cada territorio, bajo el control de una ciudad que servia de

cabecera o cabeza de dicha zona, capital secular eclesidstica de un distrito, de la que dependian

una serie de nicleos (villas, aldeas, estancias), mas o menos grandes, anejos o sujetos de dicha

cabecera."

Estas son algunas de las categorias juridicas con las que el espanol doté a sus

fundaciones y que nos servirin para comprender mejor el dicho fenémeno urbano

hispanoamericano:

Ciudad (capital de virreinato, audiencia, gobernacién, arzobispado u obispado)
y villa (dependiente siempre de la ciudad), en ellas habitan indigenas en calidad de
vecinos, y con todos los derechos y deberes, en barrios periféricos, dirigidos por sus
propias autoridades municipales, aunque bajo la direcciéon del cabildo secular de la
ciudad, y en estancias, si se encuentran alejadas del nicleo urbano. En estos centros
urbanos vivirdn no sélo las altas autoridades civiles y eclesidsticas, sino las que dirigen
directamente la politica indigenista espafiola: la Audiencia, el alcalde mayor, y/o el
corregidor, el protector de los indios, el obispado, y las Ordenes religiosas que tienen
como objetivo la cristianizacién y la modelacién social del indio.

Los pueblos de indios, sobre ellos se teji6 una proteccién constante,
tendente a limitar la presencia de los foraneos (blancos, negros y castas de mezcla), que
extorsionaran de alguna forma al indigena o le inculcasen malos ejemplos de vida y
costumbres.

Cabecera de un distrito, en ella se erigi6 el convento o conventos de las

6rdenes religiosas encargadas directamente de la evangelizacion o el curato; si se

1 Solano, Francisco de, 1990, op. cit., p. 367-368.
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trataba de un pueblo que en el pasado prehispinico tuvo un tlatoani , fueron
gobernadas por el gobernador indigena junto a las autoridades municipales indigenas
de ese nucleo, quienes mantenian el orden y la administracion.

Pueblos Sujetos o anejos, son las entidades dependientes de la cabecera y
s6lo son administrados por un regidor. Contaba con una iglesia o ermita, a la que el

misionero o el cura visitan temporalmente.

Necesidad de conformacién del pueblo de indios

Como mencioné antes, la politica que la Corona espafola implanté en América fue
distinta a la de las demds naciones colonizadoras. Ella pensé que su poblacion debia
organizarse bajo un principio politico que organizaba al mundo americano dividido en una
republica de indios y una republica de espaioles. Ello encontré su referente material en las
dos clases de nicleos urbanos que se construyeron en las indias: los pueblos para espanoles y
los pueblos para indios.

Los primeros conocieron una muy variada tipologia, en la cual se pueden encontrar
hasta cinco tipos distintos: ciudades militares, puertos, centros agricolas, poblados mineros,
centros administrativos, nicleos reubicados y centros comerciales. Estos se configuraron en
la realidad como centros mixtos de poblacién, en donde vivieron, con calidad de vecinos, el
blanco y el indio. Como se mencioné antes, la ciudad exclusivamente de poblacién blanca no
existi6, ni se sostuvo jamas, en Indias. Ello se debié a que el programa del ibérico no podia
pensarse, ni sostenerse, en la realidad, sin la poblacién indigena. Esta obligada dependencia de
la poblaciéon india en las ciudades, en donde ocupaban collaciones o barrios anejos y
periféricos y se regian por sus propias autoridades, justifica el fenémeno del mestizaje y
explica la extraordinaria rapidez del crecimiento urbano."

El pueblo para indios, por su parte, surgi6 de la necesidad de control y utilizacién de
los naturales en la empresa colonizadora. No hay que olvidar que el espafol construyé toda

una red de ciudades con el propésito de perpetuarse en estas tierras, y para lograrlo era

12 |bidem, p. 358.
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necesario el trabajo de los naturales. Las condiciones histérico-sociales que imperaban para el
siglo XVI habian dejado atras las acciones barbaras de conquista que consistian en saquear,
destruir y huir; los espanoles en cambio, en el contexto del siglo XVI “No trataron de
desplazar a la poblacién indigena, sino de organizarla y educarla y vivir de su trabajo.” "

La mejor forma de lograrlo era congregando a las comunidades indigenas en centros
urbanos, sostenidos sobre la base econémica de los bienes de propios y comunales, a imagen
y semejanza de los pueblos de Castilla. Este fue el procedimiento mas idéneo para incorporar a
la poblaciéon nativa al modelo de la cultura hispana, ya que a través de la congregacion las

intencionalidades religiosas, educativas, didacticas y fiscales del Estado podian ser canalizadas

de una manera mucho mais eficaz

Fases de la congregacién de los pueblos de indios

El proceso sobre el cual se llevo a cabo la congregacién de los indios tuvo al menos tres

tases durante los siglos XV, XVI y XVII.

I. La primera fase (1492-1519) surge del contacto que los europeos tuvieron con
los indigenas asentados en las Antillas, comunidades que estaban diseminadas por las
islas, de diferente cultura y organizacién politica y econdmica diversa. La dificultad de
utilizar a esa poblacién, de asimilarla a la organizaciéon politica imperial, de utilizarla
como mano de obra y la imposibilidad de evangelizarla al estar derramada como estaba
por la tierra, origin6 descripciones, peticiones y O6rdenes para congregarla.
Disposiciones que poco se pudieron cumplir por el colapso que sufrié la poblacién
islefa ante la imposicion de formas de explotacién infrahumana que terminaron
aniquilando a las comunidades aborigenes y dieron lugar a la implantacién de
poblacién africana, llevada a las islas bajo un régimen de esclavitud, la cual sustituyé
casi en su totalidad a la poblacién indigena. En esta etapa surgen posiciones doctrinales

muy importantes y también se dan las primeras medidas legales para preservar a los

13 John H. Parry, Europa y la expansion del mundo 1425-1715, 1988, p.91.
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naturales, congregandolos en sitios determinados en los que pudieran estar amparados
por las autoridades, librandolos de los abusos de los colonos y en posibilidad de ser

evangelizados por los religiosos."

II. La segunda fase (1520-1572) comienza justo con el paso al continente, a la tierra
firme, de los conquistadores, pobladores y misioneros. No cambiari la impresién del
ibérico ante la dispersién de la poblacién nativa, sino que se acrecentard debido a su
mayor numero y a la vastedad de las tierras conquistadas. Los religiosos son los
primeros en percibir el inmenso problema que representaba la extension territorial y la
dispersion demogrifica, la cual dificultaba su labor. Las autoridades advirtieron
también la dificultad del control politico de la poblacién, la del aprovechamiento de los
recursos naturales y la imposibilidad de emplear a esa poblacion como fuente de trabajo
y, por tanto, como recurso econémico explotable. Los intereses econémicos, politicos y
religiosos que se movieron para obtener disposiciones que permitieran redistribuir a la
poblacién indigena fueron tantos y tan fuertes, que el Estado autorizé el
acomodamiento de esa poblacion de acuerdo con los intereses sefialados. Habia que
cambiar el mapa demografico de la tierra firme para ajustarlo a esos intereses, a los
cuales se unié la avidez de los conquistadores y colonos por ocupar las tierras que
pertenecian a las comunidades de indios que se suponia dejarian para emplazarse en

otros sitios, con otras dimensiones y con otras normas sociales.

III.  La tercera fase (1573-1753) se erige a partir de dos disposiciones reales, de capital
importancia para el proceso de congregacioén: Las Nuevas Ordenanzas de 1573 dictadas
por Felipe I1 y las Instrucciones sobre composiciones de tierra de 1754."” En este ancho
periodo, el mas significativo, ocurren hechos definitivos de singular relieve que inciden
de modo directo en y sobre los pueblos de indios. El impulso de tales disposiciones

puede resumirse en dos hechos histéricos; por un lado, la Nueva Espafa estaba

 Ernesto De la Torre Villar, Las congregaciones delos pueblos de indios, 1995, p. 8.
1> Cedulario de tierras. Compilacion de legislacién agraria colonial (1497-1820),
Estudio introductorio y compilacién de Francisco de Solano, 1991, p 448-454.
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envuelta en un clima de estancamiento econdémico e intentaba disiparlo, por otro,
intentaba subsanar las secuelas que dejé a su paso la avidez de tierras que sufrieron los
desposeidos espanoles y demas castas, ya que el desarrollo ganadero, la disminucién de
los pastizales y la deforestacion, la lucha por el agua, las epidemias y las crisis agricolas
provocaron una serie de hechos de los que resulté dafiada y amenazada la propiedad
comunal de los pueblos de indios. Factores todos a los que hay que anadir las
ingerencias personalistas y las actitudes egoistas de grupos sociales, junto a posturas
que reforzarin su empeno por sostenimiento de una segregacion de la poblacion
indigena para salvaguardarla. Numerosas disposiciones legislativas emanadas del
Consejo de Indias y/o de las autoridades indianas pretenderan corregir todas esas
irregularidades y defectos, intentando limitar la usurpacién indebida en diversas
ocasiones y atendiendo a los espacios vacios dejados por los pueblos de indios
disminuidos por la causa que fuere. Con ello la poblacién indigena era una vez mas
reorganizada sobre nuevos pueblos o robusteciendo, con diversa poblacién étnica, los
ya creados. Hubo una propensién a aumentar los bienes comunales, de tal forma que
sirviesen de resguardo a las necesidades del indigena, del mismo modo se amplificarfan

y delimitarian nuevas dreas (Sinaloa, California, Nuevo México, etc.).'

Proceso de congregacién

A continuacién se mostrard mas detalladamente como se configuré el proceso de

congregacién en la tierra firme, durante los afios que marca la segunda fase de este

acontecimiento.

En esta fase se podrd observar cémo los espanoles no tardaron en incorporar la tierra

del indio, del cacique y de las comunidades a las estructuras espafiolas. A lo largo de este

proceso, el reparto de la tierra se regia con criterios y medidas agrarias distintas a las

prehispanicas, sobre todo a partir de la congregacién de los indios en pueblos y la fundacién

de ciudades. En esta etapa se planteaba corregir los errores de la primera fase, intentando

18 Solano, Francisco de, 1990. op. cit., p. 341-342.
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conceder mayores derechos a los naturales, dentro de los cuales la Corona espanola se plante6
reconocer la propiedad de los indios, por lo que la distribucién que se hacia de la tierra entre
blancos, al dia siguiente del término de cada conquista, no debia tocar aquella que era
propiedad del indio, ya que éste sigui6 manteniendo algunas de sus posesiones. La tierra no
ocupada se consideraba baldia y era propiedad del Estado. Y poseyendo éste la soberania,
procedia el reconocimiento de la propiedad de los naturales.

Sin embargo, dentro del territorio de la tierra firme se encontraban pueblos de muy
diverso desarrollo técnico, algunos ni siquiera eran sedentarios o sabian cultivar, las
diferencias entre los niveles culturales de cada pueblo no fueron tomadas en cuenta por el
espafiol, quien les aplic6 el mismo trato y la misma politica congregadora. Esto provocé que el
espafiol, en su afin colonizador, reorganizara totalmente la situacién de las etnias nativas
concentrandolas en aldeas, dindoles nuevas tierras y promocionando toda una colonizacién
dirigida, bajo la cual se encontraba el deseo de hacer del indio, no importando su nivel de
desarrollo cultural, un campesino capaz y autosuficiente, abastecedor de los centros urbanos
y de las zonas mineras."’

Asi pues, el grado de dispersiéon en los asentamientos de la poblaciéon indigena
prehispanica era de tal suerte que, tanto en las Antillas como en el continente, coartaban los
planes colonizadores de los europeos. Esta situacion la podemos observar en voz de uno de los
religiosos, Fray Antonio de Remesal, que fue a Guatemala para cumplir con la evangelizacion

de los naturales.

[...] vivian los indios en su gentilidad en pueblos diferentes unos de otros, con
diferentes nombres, diferentes sefiores, diferentes gobiernos, diferentes idolos y
diferentes lenguas. Y todo tan distante como una seforia o reino de otro. Y a causa de
no se ordenar los pueblos por calles y barrios como en Europa estaba aqui una casa,
aculld otra, a otro trecho otra, sin correspondencia alguna. Y por esta razén un lugar de
quinientos y menos vecinos, que en aquellos tiempos era muy pequefo, ocupaba una

legua de tierra. 18

7 Ibidem, p.77.
'8 Antonio de Remesal O. P., <<Historia de las indias Occidentales y particular de la gobernacién de Chiapa
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Tal dispersién y diferencia justificé que se considerarse la reunificacién de la poblacion
indigena en unidades urbanas, como se dijo antes. Sin embargo, la reorganizacién del espacio
fue iniciada por el espafiol en primera instancia en las zonas de sensible densidad demogrifica,
pues le significaba colaboracién y mano de obra, asi como control politico y econémico sobre
los naturales, lo cual puso en jaque a los pobladores de la zona central de lo que hoy es México,
en la medida en que la solucién a la dispersion de los poblamientos prehispanicos, fue

entonces el pueblo de indios.

[...] es necesario que los indios se repartan en pueblos que vivan juntos. Y que los unos
no estén ni anden apartados de los otros por los montes, y que tengan alli cada uno de
ellos casa habitada con su mujer e hijos, y heredades, en que labran, siembren y crien
sus ganados. Y que en cada pueblo de los que se hicieren haya iglesia y capellin que

tenga cargo de los doctrinar y ensefiar en nuestra santa fe catolica.”

El pueblo de indios, entonces, se intent6 construir a imagen y semejanza de la ciudad
del espanol: sobre un modelo urbano uniforme donde el trazado regular en damero igualara al
modelo de la ciudad del colonizador, con unas medidas determinadas y sobre la base
primordial de las pautas castellanas. Estos nuevos asentamientos modificaron todos los
patrones de asentamiento prehispdnicos, desde los mds evolucionados hasta los mads

primitivos.

[...] deben hacer los pueblos de 300 vecinos, poco mis o menos, en el cual se hagan
tantas casas cuantas fueren los vecinos, en la manera que ellos los suelen hacer [...]
Habéis de dar forma que se haga una iglesia, y plaza y calles en el tal lugar: una casa
para el cacique, cerca de la plaza, que sea mejor y mayor que las otras, porque alli han
de ocurrir todos sus indios; y otra casa para un hospital en que estén los hombres

pobres y viejos y nifios y enfermos.”

y Guatemala>> texto extraido de la introduccién hecha por Francisco de Solano al Cedulario de tierras. p. 77.
19 Cedulario de tierras, op. cit., p. 110.
20 |bidem, p. 121.
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Las razones para que se procediera a la congregacién de los indios, las expresaron sobre
todo los religiosos, cuyo trabajo evangelizador se vefa afectado directamente por la dicha
dispersion de los naturales, situacién a la que debia poner atenciéon inmediata el espanol, dado

que de otro modo nunca triunfaria en su intento por convertir a los nativos al cristianismo,
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como se exigia en Inter Caetera, la bula papal de 1493 que otorgé a la monarquia espafiola

dominio temporal sobre la islas descubiertas por Colon.

[...] porque estando como ahora estdn, cada casa por si, y aun cada barrio, no pueden
ser adoctrinados como convendria, ni promulgarles las leyes que se hacen en su
beneficio, ni gozar de los sacramentos de la FEucaristia y otras cosas que se

aprovecharfan y valdrian estando en pueblos juntos y no derramados.”'

No hay que olvidar que el interés que pusieron las érdenes mendicantes porque los
naturales fueran evangelizados fue siempre un factor importante para que la Corona espanola,
quien mantenia un compromiso con el Papa y la religién catélica, atendiera a sus comentarios
y llevara a cabo acciones en favor de ellos.

Pero los pueblos de indios que mandé construir el espanol, no sélo serfan semejantes
en el modelo urbano a la ciudad hispanoamericana, sino que funcionarian politica y

judicialmente de la misma manera que las ciudades del blanco.

Y que en todos los pueblos que estuvieren hechos, y se hicieren, era bien que se
crearan y proveyesen alcaldes ordinarios, para que hicieran justicia en las cosas civiles,
y también regidores cadaneros, y los mismos indios que los eligiesen ellos: los alguaciles
y otros fiscales necesarios como se hizo y acostumbra hacer en la provincia de Tlaxcala

y en otras partes.”

Asi, la norma municipal fue introducida entre los indios formando el cabildo indigena
con puestos electivos de alcaldes, regidores, alguaciles, mayordomos y escribanos, quienes
atenderian (en periodos de un ano) su propia aldea, cuidando del orden, de su abastecimiento,

de las fiestas patronales, de la tributacién, de los bienes y cajas comunales.

2! |bidem, p. 171.
22 |bidem.
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Cargos municipales del pueblo de indios

El proceso de congregacién de los indios en pueblos debia completarse con la
implantacién del régimen municipal, canalizando los cuadros politicos y administrativos
indigenas, que antano reinaban como jefes gentilicios, dentro de los moldes burocratico-
politicos espanoles. El Estado intent6 y consigui6 castellanizar las estructuras prehispanicas,
aunque para ello introdujera agudas transformaciones en el seno de la conformacién social de
las comunidades prehispanicas. Para lograrlo fue fundamental el papel de la nobleza indigena,
ya que gracias al prestigio y al poder que ostentaba esa minoria, pudieron ser utilizados como
el eslab6n que diera la continuidad necesaria entre el tiempo prehispanico y el espanol. Este
fue un estamento al que el Estado otorgdé una serie de mercedes y privilegios, aunque
colateralmente limitaba y coartaba sus perspectivas de poder.

Asi, los jefes naturales de cada comunidad, los caciques, (palabra tomada por los
espafioles de la lengua arawak de la Antillas y utilizada para denominar al tlatoani o jefe de
una comunidad indigena de Mesoamérica) seguirian manteniendo su posicién, lo mismo que
la aristocracia indigena (los principales). El gobierno espanol se encargard de que esta minoria

se mantenga por un tiempo y ostente los puestos claves del cabildo, como los siguientes.

f El gobernador indigena tenia a su cargo la direcciéon gobernativa y actuaba
como juez y pacificador en las diferencias. Se llegaba al cargo por eleccién entre los
principales de una comarca y tenfa una vigencia de uno a dos anos, salario e indios para
su servicio. Esta figura sintetizaba diversas instituciones prehispanicas y sirvié de
vinculo entre las autoridades espanolas y la poblacién indigena. El prestigio y la
categoria sociales que el cargo significaba ocasionaron la aceptacion de la institucion.
Sobre todo por el poder que se le ofrecia, ya que de él dependia tanto la aristocracia
como los jefes naturales.”

f Caciques o senores del lugar, estos personajes eran los herederos de la

divinidad o el ancestro mas antiguo, ellos transferian los derechos de la sangre,

2% Solano, Francisco de, 1990, op. cit., p. 371-372.
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personificaban el dominio sobre las sementeras y el territorio de la comunidad,
presidian el consejo de ancianos y representaba a la comunidad ante los otros pueblos.
Tenia dentro del municipio indigena derecho a indios de servicio y un salario que salia
de los bienes comunales, ya que la Corona a muchos de ellos les respeto su posicién y
jerarquia.”* Este puesto era hereditario. Cuando se agotaba la linea directa, el cacicazgo
lo heredaba quien demostrase tener mas derechos. En caso de extincién de la linea
sanguinea era proclamado un principal. Los abusos de los caciques fueron frecuentes,
resueltos muchas veces por la Audiencia.”” Eran poseedores de tierras de propiedad
privada -en varias ocasiones producto de la usurpacion- trabajadas por el campesino
comtn o maceualli’® Al dirigir el destino de cada comunidad como jefe absoluto, las
diferencias con el gobernador y los cargos municipales eran inevitables, lo que
ocasioné una permanente rivalidad de competencias, estando implicados en ellas los
principales y en algunas ocasiones gente del comiin que habia tenido acceso a un cargo

municipal,”” como veremos mis adelante en el caso concreto de Pahuatlan.

Es evidente que la Corona espanola dividi6 el poder en dos, ya que por un lado estaba
el cacique, quien personificaba los poderes del pasado indigena de la comunidad y cuyo poder
estaba matizado por un cierto misticismo venido de las tradiciones prehispanicas. Por otra
parte, estaba el gobernador, quien desplegaba un poder netamente secular y sostenido por el
Estado virreinal, cuya autoridad se vinculaba mas al nuevo orden, un orden que se
organizaba bajo principios seculares e individuales.

Dentro de esta red de relaciones e intereses estuvieron, también, los representantes de
la iglesia, misioneros y seculares, personajes cuya intervencion en las decisiones del pueblo fue
mads fuerte atin que las de las autoridades seculares.

Hay que mencionar que estas formulas municipales castellanas representaron un

verdadero acontecimiento para las comunidades indigenas, por la periodicidad de las

2* Antonio de Ledn Pinelo, Recopilacion de las indias, 1992, Vol. 2 p.1817

% |bidem, Vol. 2 p. 1820-1823

26 Maceualli: significa hombre de pueblo o campesino, segtn la definicién Siméon, Rémi, 1984 op. cit.
2" Solano, Francisco de, 1990, op. cit., p. 372.
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elecciones a los puestos y la posibilidad de romper la rigida estructura institucional
prehispanica, ya que el poder tradicional de una minoria omnipotente, podia ser alcanzado por
algin personaje influyente del pueblo comtn a través, justo, del mismo cabildo. Los puestos
cabildales (alcalde, regidores, justicias, alguaciles, escribanos) recayeron en varias ocasiones en
algin miembro del bajo estamento, la mayor parte de las veces escogido por algiin miembro
extracomunitario indigena (misionero, encomendero, autoridades civiles) para de ese modo
coartar la atmésfera dominante de la clase dirigente.

Todos los puestos del cabildo eran electivos entre los principales, y tenian una vigencia
anual en el cargo, existiendo la posibilidad de permanencia en el cabildo cubriendo cualquier
otro puesto, tanto asi que la rotaciéon de cargos fue un hecho constante. Este sistema electivo
no era desconocido en el drea mexica, lo que vino a ayudar a la rapida aceptacién de la

mstitucion.

f El alcalde se encargaba de la administracion de la justicia en su comunidad,
juzgando y sentenciando “en el lugar publico y audiencia y parte y lugar que estd
dispuesto para oir los negocios”.” Junto a ello, se ocupaban del repartimiento de los
indios para trabajar en encomiendas y en las obras publicas de la ciudad y/o de su
pueblo, regular el mercado local, atender a la distribucién de agua y vigilar las tierras y
los bienes comunales.

f El alguacil se ocupaba, por su lado, en convocar y reunir a los vecinos, aplicar
los castigos a los que los merecian, procurar la religiosidad externa de sus convecinos y
procurar que las clases de doctrinas cristianas a los nifios se llevasen con rigor de
asistencia.

f El mayordomo controlaba la buena marcha de las cajas de comunidad y los
bienes propios. El gran dispendio de las cajas y bienes de comunidad se gastaba en

preparar y festejar las fiestas patronales de cada localidad. Para separarlo de los bienes

propios se conformaron las cofradias, asociaciones religiosas de indigenas —para

%8 Luis Chavez Orozco, Las instituciones democraticas de los indigenas mexicanos en la época
colonial, 1943, p. 7-8.
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diferenciarlas de las de blancos y mestizos, que se denominaban hermandades- con
propiedades de cierta extension para sufragar con sus productos los actos religiosos y
profanos de dichas festividades.

i Los regidores ayudaban al alcalde en sus funciones de visita a las cédrceles,
aprehension de amancebados (adtlteros) y vagamundos (término usado en la época),

el control de las tabernas y pulquerias, la realizacién de los censos de tributarios, etc.

Todos los puestos evidenciaban externamente su poder a través de las “varas de
justicias”, pues eran el signo de autoridad. En un principio fueron dadas a los indigenas por la
misma autoridad virreinal (este rasgo cultural ha permanecido hasta el presente) y de las que

eran desposeidos en caso de incompetencia e incluso castigados.29

Sentido del fenémeno urbano hispanoamericano

La informacién que se ha dispuesto en los apartados anteriores nos puede dar la pauta
para entender que la colonizacién espanola de América se configuré a partir de la construccion
de una gran red de centros urbanos, cuyo objetivo era no sélo el de perpetuar la estancia de
los espanoles en América, sino el de expandir su poderio e influencia hacia el sur y hacia el

norte del nuevo continente.

Con la fundacién de ciudades y de villas, dotadas de un gobierno propio y con un
territorio asignado, se construyé una reticula que sirvié de soporte para los avances

colonizadores, y con el tiempo esta red se convirtié en el cuerpo politico del reino

[‘ . ‘]30

Cabe resaltar que estos objetivos nunca se habrian logrado si sélo se hubiera contado

con la fuerza de trabajo del espanol, en tanto que para su realizacién fue indispensable la mano

2% Splano, Francisco de, 1990, op cit., p. 373.
%0 Beatriz Rojas, <<Republica de espafioles: antiguo régimen y privilegios>>
en la revista Secuencia, nim. 53, mayo-agosto de 2002, p. 17.
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de obra indigena, pues incluso cuando los naturales murieron dramaticamente merced a la
explotacion, las epidemias y las guerras, estos fueron sustituidos por poblaciéon negra traida
desde Africa bajo la condicién social de la esclavitud.

La colonizacion se abrié paso en el Nuevo Mundo fraguando una serie de condiciones
de dominacién, transformacién y muerte de la poblaciéon indigena, las cuales se pueden
rastrear histéricamente a partir de las marcas que dejaron en el territorio novohispano, como
en el caso del pueblo de indios, cuya disposicién y establecimiento mantenia una relacién
directa con aquel proyecto de dominacién y usufructo de sus bienes; o las ciudades espafolas,
que fungian no sélo como centros de control politico, econémico y religioso, sino como
enclaves para la expansién colonizadora; o bien, los llamados pueblos cimarrones, que no
fueron sino la expresién de ese proceso de degradacién, miseria y maltrato a que fueron
reducidos los esclavos negros, quienes huian de la explotacién ibérica y se concentraban en
comunidades marginales, las cuales podemos llamar también pueblos de huidos, porque en
ellos se refugiaron también delincuentes y vagabundos que huian del influjo espafiol.

Este fue el escenario urbano que dibujé6 el proceso de dominacién espafola tras siglo y
medio de colonizacién: una red de poblaciones pluriétnicas, con distintos niveles culturales,
distintas lenguas y distintas condiciones socio-econémicas, unidas bajo el sentido de un
mismo régimen politico, juridico, econémico y religioso. El cual pudo realizarse gracias a que
el espafiol no sélo le construy6 su pueblo a los indios -porque él decidia en qué lugar
disponerlo y la forma urbana que deberia llevar-, sino que ademds lo at6 a sus normas
juridicas -imponiéndole un régimen de gobierno- y le forzé a olvidar sus costumbres

adoctrinandolo en la religién cristina.
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@ajn’iulo IV
@ongregacio’n Y desarrollo histérico

c]elpueélo de indios de (@alzuaildn

Fases de la congregacién de indios en la Nueva Espana

Como se pudo observar antes, el proceso de congregacién de indios en América tuvo tres
fases, de las cuales la primera se efectué dentro de las islas que comprenden a las Antillas y las
dos altimas se establecieron dentro del territorio continental. La primera tuvo una duracién de
27 anos de 1492 a 1519, la segunda 52 afios de 1520 a 1572 y finalmente la tercera se extendié
de 1573 a 1753.

Es importante tener presente que estas fases de congregacion continental se refieren a
la forma como se llevé a cabo y los efectos que provocé en términos generales el programa de
congregaciones en todo el continente, desde Argentina hasta California. Y que la visién que
ofrece abarca territorialmente y temporalmente demasiado. Por lo que para tratar de explicar
el fenémeno que aqui se estudia, dentro de un espacio y un tiempo menor, es necesario
subdividir aquellas fases. El pueblo de indios de Pahuatlin se encontraba dentro de la
jurisdiccion de la Nueva Espana y ésta a su vez dentro del territorio continental, por lo tanto
realizaremos una subdivisién de la segunda fase continental y la extenderemos unos afios mds,
de 1572 a 1607, de acuerdo con las caracteristicas y problematicas particulares con que se
encontro en la Nueva Espana.

Asi pues, la fase que va de 1520 a 1572 la convertiré en un periodo que va de 1520 a
1607 y lo dividiremos en tres subfases, ya que el programa de congregaciones que se estableci6
en la Nueva Espana estuvo directamente vinculado con los distintos planes politicos de los
diferentes virreyes que gobernaron en ella, asi como de los problemas que se dieron en el

contexto social y econémico de la region. Por lo tanto, el programa de congregaciones en la
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Nueva Espana tuvo al menos tres subfases dentro de este periodo de 83 afios, las cuales

enumeraremos asi:

I. La primera subfase (1520-1564) comienza con la conquista y establecimiento de
los espanoles en México y termina con el mandato del virrey don Luis de Velasco. En
este periodo el programa de congregaciones estuvo bien organizado, ya que tanto
Antonio de Mendoza como don Luis de Velasco lo atendieron de una manera
implacable, apoyados en el cuerpo que representaban las 6rdenes mendicantes. El
programa fue bien aplicado hasta 1564 cuando murié don Luis de Velasco. Después las
rifias por el poder politico dentro del gobierno provocaron que se desatendieran las
congregaciones, a tal grado que entraron en un proceso de decadencia terrible, los mas

afectados de esta situacidn fueron los indios.

II. La segunda subfase (1564-1595) fue un intervalo donde el programa de
congregaciones, a pesar del apoyo de los frailes, perdi6 en mayor o menor medida la
atencion de virreyes como: Gastén de Peralta, Martin Enriquez de Almanza, Lorenzo
Suirez de Mendoza, Francisco de Toledo, Alvaro Manriquez de Zudiga y Luis de
Velasco hijo (también conocido como el Mozo) bésicamente por la urgencia y
preocupacién de problemas anexos como: la guerra chichimeca, la pirateria que asolaba
a las embarcaciones espanolas, pero sobre todo por los choques de intereses politicos al
interior del gobierno novohispano, ya que después de 40 anos de establecimiento
espanol en la Nueva Espafia, se habian comenzado a fraguar intereses muy fuertes,
sobre todo alrededor de las riquezas que se comenzaron a extraer del Nuevo Mundo.
En este periodo se observé como el tributo en dinero, sin ser anulado el pago en especie
ni en servicios personales, fue progresivamente exigido a los indios, constituyendo un
factor en el proceso de hispanizacién que ahora se reemprendia, pues permitio el

aumento de la mano de obra indigena en las nuevas empresas de la oligarquia y la
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incipiente burguesia y el abastecimiento de las ciudades y los centros mineros.' Al
mismo tiempo este periodo se caracterizd, merced a las nuevas condiciones de
explotacién impuestas, por la catastréfica mortandad de la poblacién indigena, instando
a que una parte de los frailes expresasen de manera dramitica y contundente criticas al
Estado espafiol, denunciando la condicién a la que se habia reducido al indio (principio

de la leyenda negra).

III.  La tercera subfase (1595-1607) corresponde al gobierno de los virreyes Gaspar
de Zaniga y Acevedo, conde de Monterrey, y Juan de Mendoza y Luna, marqués de
Montesclaros. Fue un periodo marcado por una serie de ajustes importantes al proceso
de congregacion, ya que, a partir de la aplicacién las ordenanzas de 1573 dictadas por
Felipe II, el programa de congregaciones se realiz6 de una manera sistemaitica y
organizada por el Estado, bajo una infraestructura completamente secular, cuya base
eran las experiencias y errores cometidos en las fases anteriores. Este nuevo programa
de congregacién intent6 realizar de una vez por todas el proyecto de dominacién y
colonizacién planteado a partir de una extensa red de nicleos urbanos y diversas formas
de explotacion de los recursos naturales, al igual que la fuerza de trabajo de indios y

demis castas.

Los errores cometidos en la segunda subfase y la intencién de corregirlos a partir de la
tercera, quedaron plasmados en las instrucciones dadas por el virrey conde de Monterrey a los

alcaldes mayores y jueces congregadores de la Nueva Espana.

Y porque segin la ruin fama que en lo general tienen todos los pueblos de
indios de esta Nueva Espana, sucederd muchas veces que de una casa de un indio a otra
haya vacio grande, que impida la policia que se pretende, y que éste no sea bastante
para poner en ¢l barrio entero, para que los de un pueblo o estancias queden juntos y en

vecindad: en tal caso, arbitraréis en repartir el vacio a uno, o a dos mas indios, para que

! Maria Alba Pastor, Crisis y recomposicion social, 1999, p. 28.
67



alli hagan sus casas y con ellas y las viejas quede el pueblo en la mejor forma y traza que

sea posible. *

Las ideas generales presentadas en las distintas subfases del proceso de congregacion
para la Nueva Espana, servirin de fondo en la explicacion del proceso de congregacion del
pueblo de indios de Pahuatlan; ya que aquellos sucesos a que se refieren, estin directamente
vinculados con el proceso de su fundacién y las problematicas sociales, econémicas y politicas

que se vivieron posteriores a €l.

Fundacién del pueblo de indios de Pahuatldn

El proceso de fundacion del pueblo de indios de Pahuatlin se inici6 dentro de la
primera subfase del programa de congregaciones para la Nueva Espana, alrededor del afio
1539, fecha en la que se acord6 el tributo que debia pagar la comunidad al encomendero Luis
de la Torre, lo cual quedé registrado en las sentencias dictadas por el visitador Diego Ramirez

escritas en 1555, acerca de la nueva tasacion de tributos a pagar por el mismo poblado a dona

Luisa de Acuia viuda del encomendero.’

El trece de mayo de mil e quinientos y treinta y nueve parecieron el cacique y
principales del pueblo de Paguatlan y Luis de la Torre en quien estin encomendados,
ante su seforia y se tasé y moderé de nuevo lo que habia de dar a su amo aqui adelante

y en cada sesenta dias [...]*

En ese momento la conformacién de los primeros asentamientos de indios promovidos
por el gobierno de la Nueva Espana, tenian ya un cierto tiempo de haber sido ordenados y

definida su organizacién politica y urbana. Mientras que el proceso de organizacién del pueblo

? <<Instrucciones dadas por el Virrey Conde de Monterrey en 1601>>
en Ernesto De la Torre Villar, 1995, op. cit., p. 317-318.

¥ <<Sentencias que dieron el visitador Diego Ramirez y su acompaiiado el licenciado Corral en la visita de los
pueblos de Pahuatlan y Acazuchitlan>> en Francisco del Paso y Troncoso, 1942, op. cit., 1942. V.8 p. 14.

* lbidem.
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de Pahuatlan, a partir de los lineamientos de las congregaciones, apenas comenzaba. Lo cual
implic, entre otras cosas, que su proceso de congregacién fuese poco sistemadtico y
abandonado durante todo el periodo que duré la segunda subfase (1564-1595), condiciones que
se pueden evidenciar en los testimonios de la época y en las caracteristicas arquitecténicas y
urbanas del pueblo.

Sin embargo, es importante sefialar también que el programa de congregaciones realizé
numerosas reubicaciones de los comunidades indigenas durante los primeros siglos de
colonizacién, sustentadas en las politicas de un mejor control y adoctrinamiento de los
naturales. En muchos casos los asentamientos originales —los antiguos altepeme- se
encontraban en la cima de los cerros sagrados, principio que inst6 la reubicacién del
asentamiento indigena y fundacién del pueblo de indios novohispano. En el caso de Pahuatlan
no encontramos ninguna noticia o registro en el periodo que va de 1539 a 1552, fecha en la que
llegaron los primeros mendicantes y construyeron un convento en lo que es el actual
establecimiento.’ Por lo tanto, no tengo elementos suficientes para argumentar si dentro de ese
periodo hubo alguna reubicacién del asentamiento primario o incluso si el pueblo de indios fue
construido sobre las ruinas del antiguo teocalli * de Pahuatlin, o si el sitio del antiguo altepet]
se encontraba en lo alto de alguno de los cerros aledafos a la congregacion.

Lo que si podemos argumentar es que la fecha de fundacién del pueblo de indios de
Pahuatldn como enclave novohispano es 1552, en tanto que en esta fecha se inicia el proceso de
ordenacién y reorganizacion del pueblo de indios bajo el estado virreinal de la Nueva Espafa y
el clero secular, es decir, como un pueblo de indios con una jurisdiccién territorial, tributantes,
autoridades municipales y un titulo real.” Cabe sefialar que dentro de la investigacién en los
archivos no encontramos documento alguno sobre titulos primordiales y tampoco existe
registro alguno en las relaciones geogrificas acerca del pueblo de Pahuatlan.

Por otra parte, como ya se ha comentado en las dos primeras subfases del programa de

congregacién fueron fundamentales las ordenes mendicantes, ya que ellas eran el cuerpo

> Antonio Rubial, EI convento agustino y la sociedad novohispana, 1989, p. 118.

¢ Teocalli: significa templo o casa de Dios, segtin Siméon, Rémi, 1984, op. cit., p. 483.

7 <<Carta escrita por el Prior del Monasterio de San Agustin Fray Pedro Serrano en marzo de 1571>>
en Francisco del Paso y Troncoso, 1905, op. cit., Vol. 5, p. 280-281.

69



operativo fundamental no sélo de la evangelizacién indigena, sino de la organizacién urbana,
politica y social de los indios. Por ello, me parece que es justo a partir de 1552, fecha en que se
establecen los agustinos en Pahuatldn, cuando en verdad comienza el proceso de congregacion
de los indios de Pahuatldn, antes s6lo estaban obligados a pagar tributo al encomendero, ahora
los agustinos no sé6lo se encargarian de su evangelizacién y educacion, sino de su vigilancia y
control social. Esto impacté positivamente a la economia de las encomiendas, ya que estimul6
una produccién mds intensa y un control sobre la poblacién nativa mas efectivo. Por lo cual
algunos de los encomenderos de la Sierra vieron en el financiamiento de los agustinos y
franciscanos un buen medio para acrecentar y hacer mucho mas eficiente la tributacién.®

Como los afos de la historia de Pahuatldn que se estudian aqui son basicamente los de
la segunda mitad del siglo X VI, se hari referencia a la tercera subfase de manera somera, sélo
como punto de apoyo para el contraste con las otras dos. Ya que si en este mismo sentido,
existe un elemento importante que pueda diferenciar a las dos primeras subfases de la tercera,
es que la dltima fue parte de un proyecto gubernamental en el que se dispuso toda una
infraestructura burocratica para su realizacién, mientras que las dos primeras se sostuvieron de
la devocién, voluntad y medios de las 6rdenes mendicantes. Por ello, en buena medida los
frailes de aquellas 6rdenes fueron quienes conformaron los pueblos de indios mas viejos de la
Nueva Espana y el continente americano.’

El caracter con que los frailes dotaron a estas congregaciones era evidente: no hubo
pueblo de indios o pueblo sujeto que dejara de desplegar como centro de su establecimiento a
una iglesia o un convento. A menudo los evangelizadores erigieron estas iglesias sobre antiguos
templos prehispanicos, con la intencién de que los naturales aceptaran de buena manera las
nuevas normas comunitarias. Sin embargo, no siempre se pudo llevar a cabo este plan, dado
que los antiguos centros ceremoniales o politicos podian ser inadecuados para alojar gente en

gran cantidad, por estar asociados a cuevas o lugares fortificados en cumbres (como

¥ Rubial, Antonio, 1989, op. cit., p. 111.
’ De la Torre Villar, Ernesto, 1995, op. cit., p. 316-317.
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Papaloticpac)"” o cafiones de dificil acceso. En esos casos se
escogia un lugar a veces deshabitado y que acogia una abra, valle
o planicie entre los montes y las sierras.

Los nombres con que se fundaron estos nuevos
establecimientos, partian de la conjuncién del topénimo que se
le daba en la lengua de los naturales que lo iban a habitar y el

patronimico, es decir, el nombre del santo patrén de la iglesia

que dominaba al pueblo. En el caso de Pahuatlan, el nombre que

recibi6 fue Santiago de Pahuatldn, porque el santo patrono de la

iglesia que domina la estructura urbana de Pahuatlin era el Pahuatlén
Santiago y el topénimo con que los naturales designaba al lugar era el de Pahuatlan, palabra
nahuatl que designa a un lugar y que segin fray Toribio de Motolinia significaba “entre los
frutales o junto a la fruta”.

Cabe resaltar que no es posible saber si existi, como en otros casos, algin
emplazamiento prehispanico en el sitio de su fundacion, por lo que no podemos saber si fue
una de las congregaciones que se fundé sobre un centro ceremonial prehispanico o fue un sitio
escogido por los frailes agustinos. El problema consiste en que ninguna de las dos propuestas
se puede sustentar, se han encontrado restos arqueoldgicos en terrenos muy cercanos al centro
del pueblo, sin embargo, no sabemos si son de una época anterior a la conquista o bien fueron
utensilios usados por los indios congregados por los frailes. Hay que tener en cuenta que,
aunque los indigenas hubieran sido congregados, ellos siguieron utilizando los utensilios que
tradicionalmente construyeron durante mucho tiempo después de la fundacién del pueblo.

Seguramente se pens6 dotar al pueblo de indios de Pahuatldn con una forma urbana
regular, en traza y policia de calles. Es decir, con una traza urbana en forma de tablero de
ajedrez, el centro estaria dominado por una gran plaza central en cuyo contorno se

establecieran los edificios de gobierno y la iglesia.

' Este poblado perteneciente al municipio de Tlacuilotepec y se sitia en la altiplanicie de un cerro.
Véase el mapa de la pagina 89.
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[...] llevando siempre consideraciéon de dejar pueblo formado de calles y plaza y en

modo de policia como la de esta ciudad de México [...] advirtiendo que también ha de

quedar en la plaza la casa de cabildo, circel y comunidad."

Distintos estudios que han tratado el fenémeno urbano hispanoamericano han
demostrado como es que el patrén de asentamiento vari6 en cada region, segin las condiciones
naturales y topogrificas con que se iba encontrando. Pahuatlin fue un caso en el que los
principios urbanos propuestos debieron de ser adaptados a las caracteristicas naturales y las
condiciones histéricas y sociales del sitio, ya que en €l no se lograria con facilidad la

ortogonalidad requerida por el proyecto fundacional del pueblo de indios, debido sobre todo a

sus condiciones topogrificas. Sin embargo, a pesar de ello la disposicién de algunos de sus

' De la Torre Villar, Ernesto, 1995, op. cit., p. 317.
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elementos urbanos nos  dejan
entrever la intencionalidad de los
principios urbanos coloniales, como
la ubicacién de la iglesia que aunque
mira hacia el norte, cuando los
canones cristianos establecidos en la
Edad Media postulaban que debia
orientarse oriente-poniente, domina
la plaza central.

De la misma manera el
palacio de la presidencia municipal

que se puede observar hoy en

Pahuatlan, aunque es un edificio construido a principios del siglo XX, complementa el

conjunto que predispone el patrén urbano colonial plaza-iglesia-edificio de gobierno, el lugar

ocupado por este edificio en su momento debi6 de haber pertenecido al municipio del pueblo

de indios. Asi mismo, existen alrededor de la plaza otros edificios que tal vez en el pasado
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pertenecieron a los principales o a los miembros del ayuntamiento del pueblo de indios, hoy
en dia siguen siendo de los mas altos y mas vistosos de lugar.

La irregularidad de la traza y los demas elementos que se observan hoy en la estructura
urbana de Pahuatlin no pueden ser sino la expresion de un proceso de congregacién
desatendido en varias ocasiones, olvidado y golpeado por distintas epidemias, sobre todo en el
tiempo que duré la segunda subfase. Es por ello que pienso que Pahuatlin debi6 contener en
sus inicios un nicleo urbano que —aunque ahora se mira muy transformado- se conformaba a
partir ciertos rasgos que tenian el propésito de edificarlo bajo los patrones coloniales de traza y

policia de calles.

Los agustinos v la congregacién de Pahuatlan

Las 6rdenes mendicantes que organizaron la evangelizacion de la Sierra estaban
compuestas por agustinos y franciscanos, quienes se fueron repartiendo el territorio, a partir
de las incursiones que les permitia la naturaleza misma de la Sierra.

El programa evangelizador que se estableci6 en la Sierra no pretendié erigir un
convento en cada congregacién o pueblo de indios, sino s6lo en algunos que eran seleccionados
para tal efecto, ya que se cuidaba que éstos mantuvieran ciertos rasgos geograficos que
permitieran la expansién y comunicaciéon con las demas comunidades. Tal procedimiento
implicaba asignar a cada convento un territorio, que por lo comin comprendia a varios
pueblos, aparte del de la sede misma, en cada uno de los cuales se podria establecer una iglesia
dependiente o, como se le llamé usualmente en la época: de visita.

Si se considera que en Pahuatldn fue establecido un convento y que el lugar escogido
para ello debia llenar ciertos requisitos topograficos, entonces se puede pensar que este es un
argumento importante a considerar, con respecto a si la congregaciéon de Pahuatlin fue
fundada sobre un centro ceremonial prehispanico, ya que estos emplazamientos, como se
coment6 antes, se erigian en lugares con una topografia distinta a la que buscaban los frailes

para construir un convento y su pueblo. Este es pues, un argumento que hace a pensar que
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Pahuatlan fue erigido en un lugar nuevo, seleccionado por los frailes agustinos, con base en sus
intereses y los del convento, y no en relacién a un centro ceremonial prehispanico.

Ahora bien, el proceso evangelizador y congregador que llevaron a cabo las érdenes
mendicantes en la Sierra se encontr6 de inmediato con un primer impedimento, ya que
encontraron una topografia saturada de areas inaccesibles, aunado a la dispersién indigena. Si
hoy a la Sierra se le sigue considerando como una drea sinuosa, montanosa, accidentada y de
dificil acceso, no me imagino las dificultades de la geografia con que se encontraron los frailes
evangelizadores hace cuatrocientos anos. Tales debieron ser aquellas condiciones naturales
confrontadas por los religiosos que penetraron en la Sierra, que las descripciones plasmadas en
las crénicas de sus 6rdenes ponderaron las penalidades a que se enfrentaron sus hermanos. En
el caso de los agustinos, se hablé de una fauna terrible y salvaje, que se conformaba de tigres,
leones y demads bestias diabdlicas, cuya presencia era capaz de matar a mas de doscientos
cincuenta indios en un afio. Evidentemente, mucho de lo expuesto era exagerado, pero atn y
con las crudezas que les asestaba la disposicién natural de la Sierra, los frailes pudieron
establecerse en aquellas agrestes tierras."”

Fue fray Alonso de Borja, después de abandonar el proyecto “comunitario” de Santa Fe
emprendido por Vasco de Quiroga, quien en 1536 fundé el convento de Atotonilco, primera
casa de religion entre los otomies. Ese mismo afio fray Antonio de Roa y fray Juan de Sevilla,
recién llegados de Espana, fundaron el convento de Molango. El cual fue centro de misién de
una zona donde la gran dispersién de los indigenas obligaba a los frailes a realizar largas
caminatas.” Los agustinos lograron su labor evangélica emprendiéndola desde los conventos
ya establecidos en la zona, como el de Atotonilco. Su principal interés era penetrar en la
Huasteca, pero también les atrajo la poblaciéon préxima al camino que iba de Tuxpan a
Tulancingo, extendiendo su dominio a las poblaciones de Tutotepec y parte de lo que es hoy
Pahuatlan. Construyeron nuevos conventos en la Sierra como el de Metztitlan y no abarcaron
un territorio muy amplio, debido a que sus intereses se concentraron en los lugares

precisamente visitados por fray Alonso de Borja. Este muri6 en 1542, pero al ano siguiente

'2 Bernardo Garcia Martinez, Los pueblos de la sierra, 1987, p. 129.
" Rubial, Antonio, 1989, op. cit., p. 113-114.
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establecieron un convento en Huauchinango y, como ya mencionamos, fueron abiertos otros
en Pahuatlin y Tutotepec en 1552 y 1557 respectivamente. Para entonces los agustinos ya
tenfan veinte anos de actividad continua en la Sierra, territorio que se extendia por una franja
de no mas de ochenta kilémetros de largo, pero de considerable complejidad étnica, pues la
habitaban nahuas, otomies y totonacos."

En general, la administracion religiosa de las 6rdenes mendicantes que emprendieron la
evangelizacion de la Sierra, no llegé a tener los niveles de excelencia que demostraron en otras
partes de la Nueva Espafia. En algunos pueblos carecian en la década de 1560 de un religioso
residente, de manera que los habitantes tenian que trasladarse a localidades vecinas para
atender las obligaciones sacramentales. En cada convento vivian s6lo dos o tres frailes, quienes
estaban a cargo de docenas de localidades. Y los conventos de la Sierra parecen haber
promovido en serio la austeridad, pues fueron lo bastante pobres como para que los
franciscanos alrededor del ano 1567 optaran por abandonar una gran cantidad de conventos
establecidos en la Sierra. De por si las construcciones agustinas se caracterizaron por ser de
muy poca monta, en la Sierra tal vez fue donde menos lucieron, como veremos enseguida en
una descripcion hecha por fray Pedro Serrano en 1571, con respecto al convento agustino

construido en Pahuatlan en 1552.

Este pueblo de Pahuatlan, que es cabecera, esta un convento de nuestro san
Agustin el qual a veynte afios que se fundé en el, y hasta el dia de oy, esta por hazer; ay
solas cuatro zeldas sin otra oficina alguna, las cuales estdn cubiertas de paxa con gran
peligro de fuego: hanse dexado de hazer por la foxedad y pereza de los naturales; pasan
gran trabajo los religiosos que en el estin por falta de casa, que no hay donde estar, ni
menos donde poder rezar el oficio divino: no hay cosa alguna que pueda parecer

monasterio; las demads cosas estin de este mesmo modo.

'* Ibidem, p. 129.
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Este convento tiene un iglesia donde se celebran los divinos oficios y los

naturales [oyen] misa, es hecha de adobes, y la mas parte de palos, que cada dia se cae;

la cubierta ella es de paxa la qual se renueva cada aio porque se pudre la paxa.'

De igual forma, como se senalé arriba este convento contaba con sélo tres religiosos,
que pretendian evangelizar no sélo a lo que hoy comprende el municipio de Pahuatlan, que es
bastante, sino también el drea que cubren hoy los municipios de Tlacuilotepec y Tlaxco, que
para colmo de males, contenian poblaciéon que hablaba tres lenguas diferentes y con dos de las

mas complejas de Mesoamérica: el totonaco y el otomi.

En la regién montafiosa del sur existian los sefiorios de Cuauhchinanco, Xicotépec y

Pahuatlan, con gobernantes acolhuaque (texcocanos) cuyos sibditos hablaban nahuatl,

otomi y totonaco."

Esta decadencia de las 6rdenes que pretendieron congregar a los naturales de la Sierra,
fue causada entre otras cosas por la crisis que estaba sufriendo el estado virreinal (1564-1595),
lo cual sefialamos en la descripcién de las subfases del programa de congregacion, pues las
intrigas internas por el poder politico, los intereses de los nuevos colonos, los trigicos efectos
de la mortandad indigena, el desmantelamiento de las encomiendas, los cambios en el sistema
de tributacién y las modificaciones en las formas de tenencia de la tierra no hicieron sino que
se le quitara toda la atencién al programa de congregaciones.17 Para mala fortuna de los
indigenas de la Sierra —y en general para los indios de toda la Nueva Espaina- ello no implicé
que fueran dejados en paz, porque esta situacion provocé que, al no haber alguna vigilancia de
los religiosos, los espanoles que vieron buenas tierras en los pueblos de indios las invadieron o
se las arrebataron con violencia, proceso que agudizaria atin mds y por mayor tiempo la crisis

que vivia el virreinato.

% Paso y Troncoso, Francisco del, 1905, op. cit., Vol. 5, p. 280-281.
' Gerhard, Peter, op. cit., 1986, p. 119.
' Pastor, Maria Alba, 1999, op. cit., p. 25.
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La Encomienda en Pahuatlan

Sabemos que la reparticién de encomiendas entre los conquistadores que acompanaron
a Cortés, se hizo poco tiempo después de la caida de Tenochtitlin, posiblemente en el afio de
1522, después de la celebre junta de Coyoacin.” Esta reparticion se hizo con base en la
informacién que se tenia sobre los tributos que recibian los mexicas, sobre productos de
diversas zonas y sobre las practicas de recaudacion.

Las encomiendas de la Sierra fueron al principio muy redituables para sus poseedores.

Los espanoles pensaban que las tierras mas ricas que podrian tener eran aquellas con un indice
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de poblacién alto, entre otras cosas porque ello significaba abundancia de tributos y servicios.
Un testimonio singular de este pensamiento es posible verlo en una carta que Francisco de

Bolanos escribe a su esposa que se encuentra en Espana: “Yo ando por haber unos indios,

porque aci en estas partes, quien no tiene indios, no tiene de comer”."”

La relacién entre el encomendero y el indigena no fue la excepcién a los maltratos
propinados en general por los espanoles, aunque, hay que decir que en muchos casos los
encomenderos protegieron a los naturales de las autoridades virreinales y de las mismas
autoridades indigenas, ya que en cierta medida lo que estaba en juego era la fuerza de trabajo
que producia los tributos con los que sobrevivia el encomendero.”

Existieron algunas restricciones importantes para el encomendero con respecto a la
encomienda, dentro de ellas se dictaba que de ningtin modo el encomendero o sus familiares
podian vivir en el territorio de la encomienda. Asi, muchos de los encomenderos vivieron en la
ciudad de México y los indigenas tenian que tratar con ellos de qué modo se les haria llegar sus

tributos.

Que para que los encomenderos no impidan a los indios pagar el servicio que ofrecen al
rey, se prohiba que ningiin encomendero entre por ninguna causa ni razén en los
pueblos de los indios que tienen encomendados, ni sus mujeres que son las mas crueles
y perniciosas, ni negro, ni criado, ni otra persona suya, sino que los tales pueblos de

indios les pongan sus tributos en los lugares donde por las tasaciones fuere

determinado.”!

Otra de esas restricciones que limitaba el poder del encomendero sobre las

encomiendas que poseia, fue la de que no podia vender, rentar o repartir algiin predio de tierra

de su encomienda,” él s6lo debia recibir los tributos y servicios de los indigenas que poblaran

' Enrique Otte, Cartas privadas de emigrantes a Indias 1540-1516, 1993, p. 41.
* Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 252-253.
*! Zavala, Silvio, 1973, op. cit., p. 158.
* Ibidem, p. 157.
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ese territorio, es decir, tenia derecho sélo a los productos que producia la tierra o fuerza de
trabajo de sus pobladores.

En la definicién de Sol6rzano y Pereira encontramos definida a la encomienda como:

[...] un derecho concedido por merced Real a los beneméritos de las indias para percibir
y cobrar los tributos de los indios, que se encomendaren por su vida y la de un
heredero, conforme las leyes de la sucesion, con cargo de cuidar del bien de los indios

en lo espiritual y en lo temporal, y habitar y defender las Provincias donde fueron

encomendados y hacer cumplir esto, omenage, 6 juramento particular [...] 2

Al principio de esos afios los derechos de la encomienda se podian heredar y pensaban
los encomenderos que esas posesiones iban a ser vitalicias, pero con el tiempo la Corona
espanola no s6lo limité su poder sobre ellas, sino que terminé requisindolas a principios del
siglo XVIL.*

En el caso de Pahuatlan, el documento mas antiguo que conocemos en el que se hace
referencia a la posesién de esta encomienda por Luis de la Torre es la sentencia dictada por el
visitador real Diego Ramirez en su visita al pueblo de Pahuatldn y Acaxochitldn, la cual ya he
comentado y citado en este capitulo.”

La encomienda fue cedida a Luis de la Torre por Fernando Cortés y contemplaba el
territorio de los pueblos de Pahuatldn, Acaxochitldn, Papaloticpac y Tlacuilotepec. Para el
tiempo en que fue visitada esta encomienda por el visitador real estaba ya en posesion de su

viuda Luisa de Acuna.

Yo Juan de Cueva escribano de su majestad y de la visita que por su mando hace el

muy magnifico sefior Diego Ramirez visitador de su majestad, doy fe y verdadero

¥ Juan Solérzano y Pereira, Politica indiana, 1996, Vol. Il, p. 647.
* Zavala, Silvio, 1973, op. cit., p. 53-61.
% Véase pagina 68.
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testimonio que habiendo visitado el dicho sefior visitador el pueblo de Pahuatlan de que

_ . - 26
es encomendera dona Luisa de Acuna [...]

Quien parece se volvié a casar con un tal Lope Cherinos por esos afos, ya que aparece
como cotitular en una serie de documentos gubernamentales. Para el afio de 1560 habia sido
partida la encomienda, separando a Papaloticpac y Tlacuilotepec y tomandola uno de los hijos
de Luis de la Torre, Juan de la Torre. Quien después la cedié su hermano Luis de la Torre,
alrededor de 1575.7

Tanto el territorio que comprendia la encomienda conformada por los pueblos de
Papaloticpac y Tlacuilotepec, como la formada con los pueblos de Acaxochitlin y Pahuatlan,
fueron requisadas por la Corona alrededor del ano 1603. Tres afos después, en 1606, los
pueblos de Pahuatldn, Acaxochitldn, Atzalan y Mexicaltzingo, conformaron el territorio de

una nueva encomienda reasignada a Juan de Andrada Moctezuma, de la cual se tiene un

registro de posesion hasta 1623.” Este fue el proceso que vivi6 Pahuatlin como encomienda.
Dentro del periodo que la poseyé Luisa de Acufa se registraron una serie de abusos
regulados por el visitador real Diego Ramirez, los que consistieron en una carga excesiva de
tributos exigidos a los indios por parte de la encomendera. Enseguida se muestra de qué tipo
eran los tributos que recibian los encomenderos, lista que se extrajo del documento hecho por

el visitador real.

[...] aqui adelante y en cada sesenta dias diez cargas de ropa de nueve codos en largo
cada una manta y treinta piernas de mantas para sibanas y tres nahuas y tres camisas
ricas y veinte mantillas y veinte mastiles y veinte ovillos de hilo y seis cargas de frisoles
y seis petates de aji y dos cargas de pepitas y cuatro jarros de miel y cuatro panes de
cera y veinte gallinas: demds desto han de dar tres albaiires que labren la casa hasta que

se acabe y después que no los dé: y estos han de pagar los indios y Luis de la Torre les

% Zavala, Silvio, 1973, op. cit., p. 53-61.
7 Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 311-319.
* Ibidem, p. 248.
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ha de dar de comer: han de dar mas nueve personas que sirvan los siete en casa y los

~ . 29
tres a los albanires: la cera de ser seis panes.

Pahuatlan y otros de los pueblos que pertenecieron a la encomienda de Luis de la
Torre, como Acaxochitlan y Tlacuilotepec, fueron poblados que rapidamente se asignaron a
conquistadores, ello me parece que se dio asi, porque los conquistadores para repartir las
encomiendas se sirvieron de las matriculas de tributos prehispinicas, en las cuales
seguramente estaban contemplados los pueblos de la Sierra, ya que como se recordara,
Pahuatlan, Huauchinango y otros sitios de la Sierra eran tributarios de los acolhua o
texcocanos y de los mexica. Indicio que puede ofrecer alguna razén de por qué durante los
primeros afos, posteriores a la conquista, ya se habian repartido los pueblos del area que se

menciona aqui.

Caciques de Pahuatlan

En el pueblo de indios existieron dos cargos cuya funcién tenian una gran importancia
en cuanto a la direccién y organizacion de la comunidad. Estos fueron: el cacique y el
gobernador del pueblo de indios, este Gltimo era designado por votacién y servia a la poblacién
durante un ano, el primero era un puesto que se heredaba y se tenia derecho a €l sélo si se
tenia ascendencia de sangre respecto de los antepasados caciques. Este puesto contenfa muchos
de los atributos del viejo tlatoani mexica. El cacique también podia tomar el cargo de
gobernador, la diferencia entre los dos era que el de gobernador duraba solo un ano y el de
cacique era vitalicio, aunque el gobernador podia reelegirse.30

En Pahuatlin existen varios registros de los caciques que gobernaron de la segunda
mitad del siglo XVI hasta mds o menos la primera mitad del siglo XVII, entre los cuales
Andrés de Arellano fue uno de los que mds resonancia tuvo.” El linaje de los Arellano

mantuvo el poder durante todo el siglo XVI. Después entre una larga historia de abusos y

* Paso y Troncoso, Francisco del, 1942,. op. cit., Vol. 8 p. 14.
% Solano, Francisco de, 1990, op. cit., p. 371-372.
' AGNM, Indios, Vol. 7, Exp. 167, 169, 171, 423 y 424.
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problemas, al comenzar el siguiente siglo cambiarfa la familia caciquil. Los cacicazgos no
estuvieron exentos de los problemas que sufria la Nueva Espana, ni de las ambiciones,
pasiones y actitudes que trajo consigo el espanol.

Sabemos que el cacique que estuvo al frente de Pahuatldn en 1552 era un infante de
nombre don Pedro, que era hijo de don Francisco de Arellano, quien tal vez para ese tiempo ya
habia muerto. Durante el tiempo que mandé don Pedro se sucedieron una serie de
gobernadores de Pahuatlin que venian de los pueblos sujetos a él; se sabe, por ejemplo que el
natural que ejerci6 el puesto de gobernador cuando don Pedro era un nifio venia del pueblo de
Atla. No he logrado saber cudnto duré la vida de este don Pedro, ya que para el afio de 1555 se
tiene registrada como cacica a dofa Juana de Arellano, lo que nos hace pensar que tal vez don
Pedro muri6 joven.*

Lo que si se ha logrado corroborar en la documentacién colonial, es que después de 15
anos dona Juana le hered6 el cargo de cacique a su hijo don Andrés de Arellano, quien se
destacé por ser un hombre muy emprendedor en los negocios y muy dindmico en su gobierno.
Don Andrés de Arellano heredé el cargo a su viuda dofia Mariana Pimentel, quien sufrié el
embate de las familias de los principales, hasta tal punto que terminé por ser la Gltima cacica
de ese linaje. Todo ello se suscit6 a principios del siglo XVIL.*

Hacia 1590 don Andrés de Arellano logré ser nombrado gobernador de Texcoco,™ las
presiones que habia recibido en los tltimos afos por parte de los principales de Pahuatldn, tal
vez lo obligaron a abandonar el pueblo. Sin embargo, también es posible que tuviera sangre
texcocana, o bien acolhua. Ya se ha comentado en este trabajo que, tanto Pahuatldn como otros
pueblos de la Sierra, eran tributarios de Texcoco a la llegada de los espafoles, situacién que
pudo haber provocado que Pahuatlin tuviese un tlatoani o jefe impuesto por Texcoco,” que
guardara la linea de sangre de los antiguos tlatoque % acolhuas, y que, entonces, los principales

de Texcoco no vieran con recelo que Andrés de Arellano fuese nombrado gobernador de

2 Paso y Troncoso, Francisco del, 1942,. op. cit., Vol. 8 p. 19.

¥ Garcfa Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 198.

* Ibidem, p. 272.

¥ Véase paginas 43-45.

% Tlatoque: plural de la palabra nahuatl tlatoani, que significa jefe o gran sefior, segiin.Siméon, Rémi, 1984, op. cit.,
p. 681.
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Texcoco. Recuérdese también que aunque se accediera a este cargo a través de eleccion, los

votos mds importantes eran de los principales.

Las epidemias en Pahuatldn

Las migraciones a que fueron obligados los naturales por los diversos procesos de
colonizacién, las condiciones patéticas de trabajo, las pocas defensas naturales del indio ante las
enfermedades del europeo y el proceso de congregacién al que fueron sometidos, provocaron
que, entre los afios 1521 a 1581 y después hasta 1620, la poblacién indigena se redujera a un

10% de su poblacién original.

Calculos hechos entre otros por los investigadores Woodrow Borah y F. Cook sefalan

que s6lo en el centro de Nueva Espana murieron, en 1568, 2 650 000 habitantes y, en

1580, con la segunda epidemia, 1 900 000.”

Entre las causas de la mortandad indigena mas comunes esta la proliferacién de viruela,
sarampion, gripe, tifoidea y tifus, y la consecuente imposibilidad del sistema inmunolégico de
los nativos para resistir a estas enfermedades. Aunque, en buena medida debe considerarse
importante la congregacién forzada de sus comunidades en dreas geogrificas con condiciones
climaticas distintas a las de su origen, aunado al alcoholismo, el “desgano vital”, la baja en la
fecundidad y el suicidio colectivo, que emergi6 como una opcién ante la destruccién de su
concepcién del mundo.™

Los efectos mas visibles provocados por la mortandad indigena en la Sierra se observan
al revisar los registros de numerosos asentamiento despoblados y tierras abandonadas. A
mediados del siglo XVI, afectados por las epidemias y las condiciones que impuso la
colonizacién, algunos de los pueblos de las partes mas bajas de la Sierra, en su mayoria

ubicados dentro de la region oriental o totonaca, habian casi desaparecido del territorio, al

" De la Torre Villar, Ernesto, 1995, op. cit., p. 16.
* Pastor, Maria Alba, 1999, op. cit., p. 31.
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grado de que apenas se les volvié a mencionar, como no fuese entre las encomiendas mas

pobres, o las més afectadas por las epidemias.” Seguramente el vacio que dejaron tuvo que ser
llenado por los pueblos inmediatos, que légicamente, reclamaron autoridad o jurisdiccién
sobre los restos de sus vecinos desintegrados: tierras baldias, individuos sin familia, simbolos
rituales, etc.

Se piensa que las partes de la Sierra donde las epidemias se propagaron con mayor
intensidad, fueron las zonas de mayor humedad entre ellas la de Pahuatlan. Sobre todo, como
se menciona arriba, el drea que estaba mds cerca del Golfo, en la zona donde comienza a
disminuir la altura de la Sierra. Pahuatlan es uno de los lugares de donde se tienen algunos
registros poblacionales, en los cuales se puede apreciar el gran impacto que tuvieron las
epidemias en su poblacién, claro, sin contar las condiciones infrahumanas impuestas por la

colonia.

Visto este proceso de moderacién ques entre partes de la una el gobernador y
principales y naturales deste pueblo de Pahuatlan y sus subjetos y de la otra dona
Luisa de Acuna y sus procuradores en sus nombres en que pidieron los dichos indios
quel tributo en que fueron tasados no lo podian cumplir ni pagar porque al tiempo que
se hizo la dicha tasacién habia en el dicho pueblo gran cantidad de gente y después aca
por los ecesivos tributos habia venido en gran disminucién como paresce por la tGltima
cuenta que a pedimento de la dicha dofia Luisa se hizo del dicho pueblo y sus subjetos
que no han quedado con cacique y principales mas de dos mil cuatrocientos y ochenta y
cinco hombres casados y atento a lo poco que tributan al tiempo que eran infieles y que
a este dicho pueblo han venido religiosos de la orden de Sant Agustin para entender en
su conversién y dotrina y que han de hacer monasterio y que los dichos naturales

vienen de cuatro, seis y ocho leguas a este dicho pueblo con gran trabajo a oir misa y la

doctrina criptiana |[...] 40

¥ Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 82.
* Paso y Troncoso, Francisco del, 1942,. op. cit., Vol. 8 p. 14-15.
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El documento citado arriba esta fechado en 1555, en €l se hace referencia a los cambios
que debieron hacerse respecto al tributo que Pahuatlan debia a la viuda del encomendero Luis
de la Torre, estos cambios, como se menciona en el documento han sido solicitados merced a
la disminucién de la poblacién del dicho pueblo en cuya fecha dispone de 2485 tributarios,
cantidad con la cual le es imposible seguir pagando un tributo impuesto en 1539. Es decir, que
para 1555, transcurridos tan s6lo dieciséis afos, la poblacién de Pahuatldn a recibido el primer
embate resultado de la colonizacién y las epidemias.

El segundo embate que se tiene registrado, lo sufri6 la poblacién de esta comunidad un
par de meses antes de que se declara la tercera gran epidemia, en febrero de 1576, cuando un
testimonio ratifica que los indios de Pahuatldn declaraban haber perdido 160 o 170 tributarios
debido a la “mucha mortandad” provocada por una epidemia. A la encomendera Luisa de
Acufia no le quedé otro remedio que condonarles el tributo.” Lamentablemente en este
documento no se precisa el numero de tributarios con el que conté Pahuatlin ni antes ni
después del acontecimiento, ello nos hubiera permitido hacer un balance a cerca de los niveles
en los que habia ido decreciendo la poblacién de este pueblo.

Sin embrago, si se analiza la poca informacién que se tiene, se podra observar que
mientras la tasacién de 1555 registra que habia en Pahuatlin 2485 tributarios —cifra que ya
habia sufrido una reduccién—, y otro documento afirma que para 1609 esta comunidad tan s6lo
cuenta con 697 tributarios,” el contraste de las dos cifras deja entrever la catastroéfica
disminucién de la poblacién en tan solo 54 afios. Evidentemente los diferentes fenémenos
sociales causados por el influjo colonial como las migraciones, la explotacién y sobre todo las
epidemias de la segunda parte del siglo XVI, provocaron la disminucién de alrededor del 70%
de la poblacién de Pahuatldn en condiciones de tributar. Pero ademas hay que agregar que la
cantidad referida sélo contabilizé a aquellos que estuvieron facultados para rendir tributo, es
decir, indigenas maduros que mantenian a una familia, la cual no sabe que tan extensa haya

sido. Por lo cual, sélo resta imaginar la terrible cantidad real a la que debié ascender el numero

* AGNM, General de parte, Vol. 1, Exp. 613, f.133v.
* <<Descripcion del pueblo de Huauchinango y de otros rublos de su jurisdiccion>> (13 de mayo 1609)
en Bernardo Garcia Martinez, 1987, op. cit., p. 335-344.
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de muertes provocadas por las epidemias, si se considera que la poblacién infantil era la mas

vulnerable.

En suma, a comienzos del siglo XVII, muchos pueblos habian quedado
reducidos a la mitad, se encontraban semidespoblados o habitados sélo por ancianos y
familias enfermas que no podian trabajar. Numerosos sitios se habian borrado. Después
de hacer el recuento de las mortandades y pestilencias ocurridas entre 1520 y 1596,

Gerénimo de Mendieta concluyé que la catastrofe registrada entre 1564 y 1596

presagiaba el Apocalipsis.*

Sin duda las epidemias fueron causa de muchas mudanzas de poblacién, de gente que
abandonaba sus hogares en busca de sitios mds sanos o convenientes para su causa. Este
despoblamiento fue el origen de la transformacién mas o menos profunda en las rutas de
intercambio, uso de los recursos naturales y el ordenamiento espacial de la Sierra. Sin
embargo, el mundo indigena fue quien sufri6 el embate mas trascendental, pues fue
practicante sacrificado en aras de un mundo supuestamente mas civilizado en siglo y medio de
dominacién espanola.

Asi pues, las consecuencias de las epidemias, sumado al proceso de congregacion, las
condiciones de explotacién y migracién indigena, fueron desastrosas en la Sierra, ya que
contribuyeron en la destrucciéon de la cohesién social indigena que hasta entonces habia
logrado sobrevivir al influjo espanol; la colectividad y solidaridad comtn en estas comunidades
quedo6 trastocada tras la tragedia que provocaron las epidemia, los que lograron sobrevivir

quedaron a la deriva, sin norma ni regla que los aglutinara.

Transformacién del territorio de Pahuatlan

El territorio de Pahuatlan ha cambiado mucho durante sus mas de cinco centurias de

existencia. Serfa interesante hacer un estudio donde se plantee analizar los distintos cambios

* Pastor, Marfa Alba, 1999, op. cit., p. 33.
87



en su historia, desde el punto de vista de la transformacién de su naturaleza, su jurisdiccién y
poblamiento, con la finalidad de hacer una evaluacién sustentada sobre la catastréfica
transformacion de su ambiente y disposicion natural, ligada al influjo humano. Porque si algo
se puede constatar a partir de las fuentes de la época que se han analizado aqui, es que la
transformacion del territorio de Pahuatlin cambié radicalmente sélo en los primeros setenta
anos posteriores a la conquista, no sélo en el terreno de lo juridico o de las formas de gobierno,
sino en cuestiones de relacion del hombre con la naturaleza. Es por esta y otras razones que se
ha incluido aqui un apartado que sefale las condiciones y las transformaciones del territorio de
Pahuatlan.

Las vias de acceso a Pahuatlin mas importantes siguieron siendo durante la colonia, y
hasta hoy, las que comunican a la ciudad de México con esta parte de la Sierra. Pahuatlin
mantuvo siempre con los pueblos que colinda una relacién muy importante (comercial, social,
etc.), por ejemplo con Tulancingo que durante el siglo XVI fue, al igual que Pahuatlan, un
pueblo de indios y la mayor parte de su poblacién era otomi. La importancia geopolitica y
comercial de Tulancingo hizo que, conforme se desarrollaba esta zona en el periodo colonial,
se fuese poblando de espanoles, a tal grado que para mediados del siglo XVII habia dejado de

ser un pueblo de indios para convertirse, primero en villa de espanoles y después en ciudad.

Espanoles y otros indios empezaron a establecerse en el drea durante el siglo
XVI, instalindose en Tulancingo y Atotonilco y fundando bastas haciendas de ganado
y de trigo en tierras desocupadas por la declinacién de las comunidades indigenas, en
un proceso que se acelero durante el siglo XVII. [...] Para entonces [1792] la cabecera de

Tulancingo se habia convertido en un centro urbano con el doble de “gente de razén”

(4000) que indios (2000).*

Otro de los pueblos de indios importantes con los que colinda Pahuatlan fue el de
Acaxochitldn, el cual fue ganado importancia debido al punto geoestratégico en el que se

hallaba situado; el paso ineludible hacia la costa del Golfo y via de comunicacién con pueblos

* Gerhard, Peter, op. cit., 1986, p. 346.
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como Huauchinango y Xicotepec. Durante gran parte de su historia estuvo poblada por

otomies.
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Se dice que Pahuatlin fue la frontera entre los territorios que ocuparon otomies y
nahuas antes de la conquista. Sin embargo, como se ha podido apreciar en los testimonios que
se presentan en las fuentes citadas aqui, la condicién cultural del territorio que ocupd
Pahuatlan fue mucho més compleja, pues estaba poblada por otomies, nahuas y totonacos.
Seguramente la cultura que mas tiempo dominé los territorios de la Sierra Norte de Puebla
fue la totonaca, la cual fue desplazada poco a poco por otomies, tepehuas y finalmente nahuas.
Saber cémo se dio este proceso es muy dificil, ya que no se han hecho estudios arqueolégicos,
ni antropolégicos profundos y especializados en la Sierra, ademds, desde el enfoque de la

historia ha sido muy dificil profundizar en su pasado, porque existen muy pocos documentos

* Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 47.
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de la época (codices o crénicas histéricas) y el apoyo para el estudio de esta region es
inexistente.

Ahora bien, es importantes senalar que nada de esto es impedimento para realizar una
investigacion desde la perspectiva que se quiera. Aunque si algo impera, al momento de
plantear una investigacién sobre el pasado de un pueblo como el de Pahuatlan, es el desinterés
de propios y extranos. Comunidades como esta mantienen una historia en la que, su misma
poblacién, conserva siempre esta actitud. Hoy en dia cada vez son menos quienes se interesan
por investigar sobre los pueblos del olvido, lugares donde impera la pobreza y la escasez, y en
los que al interior se vive una decadencia y descomposicién social marcada por la urgencia
econémica.

En fin, volviendo al tema, el fenémeno del desplazamiento sucesivo de distintas
culturas, primero la totonaca y después la otomi, encuentra una explicacién dentro del periodo
de tiempo que se estudia aqui, gracias a las fuentes que dej6 la burocracia virreinal y el
contraste de este proceso de transformacion social con otros similares ocurridos en la Nueva
Espana y en el continente. Y es que, durante el periodo hegeménico de la Triple alianza
encontramos que los pueblos de la Sierra que hemos mencionado estuvieron bajo el influjo de
los acolhuas y mexicas, y las formas de que se servian para mantener a sus tributarios era la de

* o bien casar al tlatoani de esa comunidad con una hija del senor

imponerles un tecutli
acolhua o mexica, lo cual implic6 que poco a poco fuera imperando la lengua nihuatl. De la
misma manera que hicieron los espaioles en el siglo XVI, los mexicas y acolhuas mandaban
poblar con su propia gente una parte del pueblo sujeto con la intencién de mantenerlo
vigilado. También fue recurrente que cuando un pueblo era conquistado, mucha de su
poblacién huia y la que se quedaba no tenia mas remedio que ir adoptando no sélo la lengua de

la cultura conquistadora, sino sus costumbres y tradiciones.” Asi las lenguas y cultura de los

pobladores originarios terminaba por ser poco a poco desplazada por la de los conquistadores.

* Tecutli: significa caballero o principal, segln la definicion de Molina, Alonso de, 1970, op. cit., p. 118.
El significado de esta palabra puede extenderse a las acepciones de noble, sefior, primer magistrado de una ciudad
0 noble anciano, segun Siméon, Rémi, 1984, op. cit., p. 454.

*7 Stresser-Pean, Guy, 1998, op. cit., p. 45-50.
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En el momento que los espafioles comenzaron la colonizacién del continente y llegaban
a regiones donde, como en Pahuatlan, se hablaba mds de una lengua, optaron por universalizar
el nahuatl de distintos modos: uno era obligindolos a aprenderlo por medio de los misioneros,
otro fue haciendo de ésta la lengua oficial en los pleitos legales donde intervenian naturales.
Guardando las proporciones, se puede pensar a este fenémeno similar al que hoy vemos con
los medios de comunicacion y la globalizacién, cuando imponen ciertos idiomas
mundialmente; si se piensa bien esta es una forma de colonizacién, ya practicada desde épocas
tan afnejas como las que tratamos aqui.

Una de las formas mads sofisticadas de que se sirvieron los espanoles para la conquista
de la poblacién indigena, fue la de poblar lugares con tlaxcaltecas, quienes comenzaban a
difundir no sélo la lengua nahuatl entre los naturales de la regién, sino que ademas difundian
el cristianismo, ya que ésta fue una cultura que rapidamente asimilé el rito catélico. Con indios
adoctrinados en los deberes de la religion cristiana, el proceso de aculturacién de los gentiles
fue mucho mas “terso” y efectivo, a través de este nuevo sistema de dominacién se lograba
consumar dos objetivos al mismo tiempo, pues, por un lado, se extendia el dominio y control
de nuevos territorios y, por otro, se realizaba de manera “pacifica” la evangelizacién de los
indios id6latras y rebeldes. Esta forma de dominacién se practicé sobre todo en la conquista de
la Gran Chichimeca (Zacatecas, San Luis Potosi, Coahuila, etc.)

Por otro lado, en los apartados anteriores se ha planteado que durante la segunda
subfase de congregaciones novohispanas se originé una crisis importante que impacté a los
pueblos de indios de la Sierra de distintos modos. A través de uno de ellos se puede explicar la
transformacion del paisaje, ya que como explicamos antes tal crisis provocé la decadencia de la
influencia de los mendicantes en la Sierra, cuyo efecto inmediato fue que los espanoles y
demas mezclas (castas), se apropiaran de las tierras de los indios, en los casos mas importantes
se despojo a los indios de sus tierras para utilizarlas como zonas de crianza de ganado mayor,
este hecho no sélo destruy6 la flora y fauna de la Sierra, sino que despojé a los indios para
siempre de sus tierras.

La relativa ausencia de litigios entre indios y blancos no significé6 que la integridad

espacial de los pueblos de indios estuviera a salvo, ya que los pobladores espanoles que se
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establecieron en los pueblos de indios al margen del sistema de encomienda no se adecuaron a
la estructura espacial existente en ellos, sino que se le superpusieron de tal modo que
convirtieron sus enclaves y propiedades en territorios virtualmente independientes de los
pueblos y a veces del mismo gobierno virreinal. No sélo estaban en juego los linderos de unos
pedazos de tierra mds o menos extensos, sino los limites mismos de los pueblos. Los antiguos
trazos de éstos subsistian en los contornos de las jurisdicciones coloniales, que habian sido
disenadas sobre ellos. Pero los limites reales de los pueblos se estaban contrayendo, porque en
la prictica las propiedades de los espanoles caian en la jurisdiccion de las autoridades espanolas
asentadas en las localidades privilegiadas por la estructura espafiola del poder y del espacio y
no en el de las autoridades indigenas. Los limites de los pueblos se estaban diluyendo y hasta
borrando en cuanto tales, cosa que sucedia al mismo tiempo que los propios pueblos vivian las

crisis internas de su estructura politica y la devastacion de su poblacién causada por las

epidemias.”

Si bien la conservacién de formas prehispanicas de tenencia de la tierra habia permitido
que las comunidades indigenas se mantuvieran reunidas para vislumbrar, quiza, el
nuevo sentido que adquiria su vida, la pérdida, la invasién, y el acaparamiento de sus

tierras, acelerados desde 1570 y continuados hasta 1630, le asestaron un golpe mortal al

mundo indigena.”

Estos problemas no se resolvieron, pues la burocracia virreinal estaba en muchos casos
coludida con los invasores, para remediarlo argumentaban que no estaba claro el limite y sélo
fueron reacomodando el territorio de los pueblos de indios, cambiando jurisdicciones y

fragmentando el espacio que una vez fue de los naturales.

* Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 241.
* Pastor, Marfa Alba, 1999, op. cit., p. 35.
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Abuso de poder

Como se mostré antes, el proceso de crisis en el que entré el gobierno novohispano y la
poblacién indigena hacia la Gltima mitad del siglo XV1, significé para los naturales, ademas de
la perdida de sus tierras y por ende la reduccién de su territorio, un incremento en el abuso de
poder de las autoridades, no sélo de las espanolas, sino incluso de las indigenas. Ya que el
creciente interés de la monarquia espanola por dar paso a una economia sustentada en el
dinero que le permitiera comerciar con otros reinos, indujo a que la Corona promoviera nuevas
disposiciones politicas orientadas a incidir en los comportamientos de los intermediarios entre
el poder real y la produccién de mercancias; entre el Estado y sus stdbditos privilegiados —
caciques y encomenderos—, de quienes se sabia, cada vez con mayor insistencia, que su avidez
de riqueza acarreaba formas barbaras de explotacion. Para el caique y el encomendero, la
coaccion y explotacién estaban justificadas, puesto que al rey y a la nobleza les correspondia
recibir este don como reconocimiento de una superioridad guerrera o de dominacién, que
estaba legitimada por la eleccién de Dios.”

La documentacion en la que se describe los pleitos, demandas y juicios legales que se
suscitaron a partir de estas nuevas formas de relacién laboral —los cuales por suerte han llegado
hasta nosotros— refieren las distintas formas en que fueron vejados, humillados y explotados
los indios maceualli, quienes fueron los mas vulnerables ante el giro de las politicas virreinales
y sus ambiciones comerciales.

Los casos mds graves que se pueden observar en los registros legales tienen que ver con
el abuso de poder del espanol sobre los indios. Aunque se realizaron sucesivas reformas
virreinales para impedirlo, éste continué y seguramente se propagé de tal forma que influy6 en
el exterminio de los indios. El abuso de poder de los espafioles provenia incluso de las mismas
autoridades que habian sido dispuestas para protegerlos, o bien de sus allegados. Parece que, lo

que hoy se le conoce como trafico de influencias, es una afneja costumbre en estas tierras. De la

* Ibidem, p. 27.
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misma manera que antes, este analisis se apoyara en el trabajo de Bernardo Garcia Martinez,

en el cual se encuentran registrados varios casos que pueden ilustrar estas ideas.

En 1563, el corregidor de Xicotepec fue acusado de haber mandado indios alguaciles a

Pahuatldn a ejecutar sus ordenes, si bien no habia razén legal para hacerlo y los

. . . . . ;
enviados pasaron por encima de la autoridad de los oficiales locales.’!

Los distintos tipos de corrupcién y trafico de influencia no sopesaron raza, ni estatus

social. Mientras hubiera beneficios el abuso de poder encontraba sentido para reproducirse.

El corregidor de Singuilucan se hizo notar por asignar el producto de ciertas tierras a su

amigo el gobernador de Acaxochitlin.’

Sin embargo, los casos en los que se deja ver el maltrato, las vejaciones y la explotacion
que sufrié el indio, son mucho mas escasos. Tal vez, debido a que en los pleitos o denuncias en
las que estaba de por medio la tierra fue donde el Estado virreinal puso mis atencion, porque
las tierras que se le usurpaban a los indigenas eran las mismas que estaban sosteniendo la
empresa colonizadora, en la medida en que de su trabajo y sus productos subsistia todo el
aparato burocritico y la infraestructura colonial. Mientras que el maltrato indigena era de lo
mds comun, ya que, hay que recodar que no fue sino hasta 1537 cuando una bula pontificia

(Bula Sublimis Deus)” declara la racionalidad del indio y su condicién de hombre libre.

Los indios de Mecatlian y Coahuitldn se quejaron en 1712 de su justicia real, el alcalde
mayor de Papantla. El testimonio que se ha conservado narra que los obligaba a
“cargarlo a cuestas en una silla a él, su mujer, hijos y criados por repetidas veces” hasta
Huauchinango, todo matizado con una historia probablemente exagerada, pero no por
ello falsa, de palos y azotes, abusos y exigencias. En esa ocasion el virrey Fernando de

Alencastre mandé hacer una investigacién secreta, cuidando también de encargar que

‘!Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 241.
3 Ibidem.
% Cedulario de tierras, op. cit., p. 81.
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se averiguara si los indios no estaban “movidos por alguien por enemistad con los
alcaldes mayores”.

La manifiesta prudencia del virrey no lo cegaba frente a la naturaleza del
problema que conocia bien. En 1716 escribié unas lineas muy elocuentes:“siendo la
provincia de los alcaldes mayores tan dilatada, tengo de definirla muy breve, pues se
reduce a que desde el ingreso de su empleo faltan a Dios en el juramento que quiebran,
al rey en los repartimientos que hacen, y al comtn de los naturales en la forma con que
los tiranizan”. El virrey omitié decir, sin embargo, que esos males eran resultado de
males atin mayores dentro de la estructura de gobierno colonial. Todo el sistema

adolecia de defectos muy serios y no facilmente remediables.™

De la misma manera que en los casos presentados anteriormente, muchos de los pleitos
y disputas entre indios y espafioles tuvieron que ver con la tierra. Hay que tener presente que
en la época que aqui se estudia, e incluso hasta nuestros dias, la tierra tuvo no sélo un valor
econémico, en tanto medio de produccién, sino un valor simbdlico, tanto para los espanoles
como para los indios. Para los primeros la posesién de tierra en gran cantidad significaba

nobleza, superioridad social o hidalguia, titulos nobiliarios que hacia efectivos el rey.

En el mundo americano el reconocimiento u otorgamiento de
privilegios relacionados con el poblamiento de los territorios tuvo la misma
mecdnica que la establecida en Espafa para la reconquista: para la corona
significé fomentar el poblamiento y la integracién del territorio, para los
pobladores obtener el estatuto de pueblo y lo que esto con llevaba. Este
proceso en América se dio todavia en los primeros afos con una importante
carga seforial, ya que los conquistadores quisieron usarlo para consolidarse
como la aristocracia del nuevo mundo, y las ciudades y villas pretendieron
afianzar su presencia demandando los mismos privilegios de que gozaban las

dela peninsula.5 5

** Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 243.
* Rojas, Beatriz, 2002, op. cit., p. 12-13.
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En el caso de los indios, la tierra tenia un valor simbdélico ligado profundamente a sus
ideas y creencias religiosas, pero también, del mismo modo que para los espanoles, el control
sobre ella daba a quien la tenfa un cierto prestigio y poder sobre la comunidad. Este hecho,
dentro del contexto colonial que originaron las congregaciones, se configuré en las relaciones
interétnicas de los pueblos como un abuso de poder de las autoridades indigenas. Ello, en la
medida en que el programa de las congregaciones dispuso pueblos a los que se les dio el titulo
de cabecera 'y que debian tener poder y control sobre otros mas “pequefios” sujetos, y que en
el tiempo prehispanico no sélo se relacionaban como iguales, sino que, ademads, eran diferentes
culturalmente. El enfrentamiento entre un pueblo sujeto y su cabecera tenia como fondo la
tierra o los servicios que tenia que prestar el sujeto a la cabecera. En los documentos que
analiz6 Bernardo Garcfa Martinez, hay uno de los muchos casos que se presentaron en la
Sierra que pueden ayudar a visualizar mejor este tipo de problemas, con respecto al abuso de

poder de los principales o el cacique contra los mismos indios.

Uno de los primeros problemas que se presentaron al virrey Velasco provino de una
queja de los indios de Tetela, que acusaron a los de una estancia sujeta, Totutla, de
tratar de desconocer a la cabecera, rehusindose a prestarle obediencia y servicio y
apoderandose de algunas de los principales. No disponemos informacién sobre los

pormenores de este conflicto, pero es comprensible si se toma en cuenta que Totula era

sujeto de tradicién y lengua totonaca, y que su cabecera, Tetela, era nahua.”

La vida en Pahuatldn no estuvo separada de estos problemas, ya que un testimonio de
1579 que describe la lucha por el poder en esta comunidad, el cual ilustra la importancia que
en estos conflictos tuvo la ambicién por la tierra. Hay que considerar que este tipo de
conflictos fueron relativamente ordinarios dentro de la vida comin de los pueblos de la Sierra.
La queja de los indios fue motivada por las maniobras de varios principales que, al parecer,
trataban de destruir la estructura de los barrios del pueblo, o al menos de transformarla para su

beneficio propio. De acuerdo con la queja, los principales insistian a los naturales en que

% Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 214.
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pasaran de un barrio a otro y los traian inquietos y haciendo bandos. Cambiar a una
comunidad, por pequena que fuera, de un lugar a otro podia originar problemas para las
autoridades en la recoleccién de los tributos, que fue precisamente lo que sucedié en
Pahuatlan. No hay que olvidar que los gobernadores eran responsables ante los espafoles de la
paga del tributo real, y que una situacién como esta podia ponerlos en serios aprietos.

Cuatro afios después una acusacién mds concreta senalé como responsable de los
acontecimientos a un indio llamado Diego Xuarez, definido como revoltoso y autor de toda la
inquietud que existia en las estancias del pueblo. Xudrez fue acusado de provocar pleitos y
diferencias, disensiones, bandos, parcialidades e inconvenientes. A peticion de quienes
formularon la denuncia, Xudrez fue confinado a la cabecera, de la que se le impidi6 salir, de
manera que no pudiera presentarse en las estancias u otros lugres.™

Ahora bien, estoy consciente de que la dindmica social vivida en la Colonia fue mucho
mas compleja de que lo que he podido mostrar aqui y que la cara de la explotacién y
exterminio indigena ha sido la mas difundida, pero también me parece de suma importancia
no soslayarla, ya que de ningtin modo se exagera al ponderarla. Tal vez, el problema ha sido el
sentido que se le ha dado, pero ese es un problema de interpretacién de los que le dan sentido

al presente y no de los hechos del pasado.

El Repartimiento en la congregacién de Pahuatlan

En este tltimo apartado analizaremos algunos de los efectos que tuvo el repartimiento
en la transformacion del pueblo de indios de Pahuatlin. Me parece que si los lectores de este
estudio vinculan los elementos expuestos arriba con los que se examinaridn aqui, podran
comprender los profundos cambios que provocé todo el sistema de colonizacién novohispana a
través de sus distintas aristas en el mundo indigena, ya que el repartimiento en conjuncién con
el programa de congregaciones y la encomienda aplicado a las comunidades originarias

terminé por desarticular la estructura de las relaciones sociales indigenas, no sélo en el plano

7 Ibidem, p. 215.
* Ibidem.
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de lo productivo y el trabajo, sino justo en la esfera de la religion, las creencias y la légica
general con la que aprehendian el universo natural que los rodeaba.

Asi pues, el primitivo sistema de prestacioén de trabajo establecido en la Nueva Espana,
por medio del cual el trabajo o servicio personal era dado como parte del tributo, habia sido
suprimido en 1549 y en su lugar se habia desarrollado un sistema de reclutamiento de trabajo
remunerado, forzoso y rotativo. Este nuevo sistema conocido como repartimiento habia sido
concebido para que otros espanoles y no sélo los encomenderos pudieran beneficiarse de la
mano de obra indigena. Semanalmente se levantaba en cada pueblo a una porcentaje
determinado del total de tributarios, que se enviaba a servir durante una semana a las personas
o Instituciones que requirieran de mano de obra, a cambio de una remuneracion
preestablecida. Los naturales eran asignados a tareas muy variadas: servicio doméstico,
agricultura, construcciéon y mineria. Entre los beneficiarios del repartimiento se contaban
caciques, oficiales de republica, comunidades, encomenderos, conventos, oficiales reales,
clérigos, instituciones espafolas de todo tipo y, desde luego, colonos. Los mineros y los
agricultores ricos recibian una parte sustancial del repartimiento, aunque los primeros
disfrutaron de privilegios espaciales.5 ’

Ahora bien, el repartimiento fue conocido por los pueblos de la Sierra probablemente
desde mediados del siglo XVI, y tal parece que las empresas econémicas locales que podian
exigirlo fueron tan pequenas que dificilmente pudo haber significado una excesiva demanda de
mano de obra en sus primeros afios. Probablemente los destinos mas comunes de los indios de
repartimiento dentro de la Sierra eran el servicio domestico, la agricultura en pequena escala y
las obras publicas (arreglo de caminos, puentes, etc.).

Sin embargo, fue conforme se extendié la dominacién espanola, a la llegada de mas
colonos, que comenz6 la explotaciéon minera, maderera y ganadera, y el repartimiento fue
cobrando mayor importancia en las empresas econémicas. En la Sierra y probablemente en
Pahuatlan se pudieron sentir las exigencias de mano de obra a partir del descubrimiento y
explotacién de las minas de plata de Pachuca; digo que probablemente, porque no existe

ningin documento que lo confirme, sélo algunos que se extienden a Huauchinango,

* Charles Gibson, Los aztecas bajo el domino espafiol, 1981, p. 228-235.
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Acaxochitlan, Tulancingo y las Cinco estancias (Atla, Xolotla, Chachahuantla, Naupan,
Tlaxpanaloya), cosa que pudo ser extensiva a Pahuatlan directamente o a través de estos

poblados, ya que al menos dos de las cinco estancias (Atla y Xolotla) estuvieron muy

vinculadas a Pahuatldn, a tal grado que fueron integradas a su territorio en el siglo XVILY

Originalmente las minas y las haciendas de Pachuca y Tulancingo satisfacian su
demanda de mano de obra en otras dreas al oeste de la Sierra, o en el vecino Tutotepec.
El virrey Martin Enriquez formé en 1579 una importante ratificacién de los derechos
de Pachuca a beneficiarse del repartimiento. Sin embargo, el repartimiento de Pachuca
funcioné de un modo muy irregular. Por ejemplo, en 1580 se incluyé a un pueblo
serrano, Acaxochitlin, en la lista de los que debian surtir a Pachuca, con una cuota de
46 indios. En los primeros anos del siguiente siglo los indios de Tulancingo fueron

enviados a las minas y para suplirlos en el servicio del propio Tulancingo se eché mano

de los de Acaxochitlin y Huauchinango.”

La urgencia que significaba la extraccién de minerales para los espafoles provocé no
s6lo que a través del repartimiento migraran gran cantidad de indios de sus pueblos, sino, lo
que es peor aln, que nunca regresaran porque morian. El impacto tanto de las minas de
Pachuca como de la creciente ciudad de Tulancingo en los pueblos de la Sierra fue desastroso.
Al inicio del siglo XVII las minas de Pachuca y la ciudad de Tulancingo ya no sélo se servian
de la mano de obra de los indios de Acaxochitlan, Huauchinango y Tulancingo, sino que el

repartimiento ya habia alcanzado a Tlacuilotepec y Papaloticpac.

Para entonces ya estaban incluidos en el servicio Tlacuilotepec, Papaloticpac y
probablemente otros pueblos que ya no eran de la Bocasierra. Tlacuilotepec y

Papaloticpac pidieron ser liberados de la carga porque habian perdido a muchos

% Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 252-253.
¢! Ibidem.
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habitantes. Pero se les contesté que no habifa lugar a excusa “respecto del aprieto de la

necesidad”.®

Si se considera que el trabajo de la mineria hoy en dia reduce la vida de quienes laboran

en €l, a tal grado que sélo lo pueden realizar durante quince afios, antes de comenzar a sufrir

los sintomas de una enfermedad llamada silicosis,” podemos entonces imaginar el impacto que
debié tener esta labor en la poblacion indigena serrana de aquel tiempo, ya que ademas de las
enfermedades provocadas por este tipo de trabajo, hay que considerar las deplorables
condiciones de trabajo y las epidemias que justo desde la tdltima mitad del siglo XVI
terminaron por exterminar a las comunidades.

El repartimiento de mano de obra indigena en las distintas empresas productivas de la
Nueva Espana no sélo signific6 una intensa migracién de trabajadores y su prole a las minas,
sino, también, que estos para evitarlo huyeran de sus comunidades. Los efectos de esta avidez
por la mano de obra indigena incidieron en la despoblacién de algunas comunidades que no
pudieron sobrevivir a los diversos embates que les propinaba la colonizacién. Fue en medio de
esta situacion en la que surgieron diferentes formas para contrarrestar el influjo colonizador y
la destrucciéon del mundo indigena, una de ellas, muy presente en la Sierra, fue la que los
naturales se hicieran pasar por mestizos ganaderos, sobre todo con la intencién de salir de su
pueblo y liberarse de los tributos impuestos por el cacique o el encomendero, o bien, de ser
sujeto del repartimiento. A estos indios se les adjudicé el nombre despectivo de ladinos, indios

que negaban su origen, traicionaban sus costumbres y adoptaban el modo de ser occidental.

Vaqueros, caporales, pastores y otros trabajadores ganaderos eran a menudo ladinos, o
sea indios desarraigados, o mestizos, y en las tierras bajas negros o mulatos. La practica
de la trashumancia hacia que casi no echaran raices en ningin lugar, y ficilmente

escaparan del control de la ley. [...] Aun muchos indios, especialmente los ladinos, se

% 1bidem.
% Silicosis: enfermedad pulmonar producida por la inhalacién de polvo mineral, especialmente de silice.
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hacfan pasar por mestizos si les era conveniente y si se los permitia su fisico o su

posicién socioeconémica.®*

Los naturales que buscaron la forma de abandonar sus pueblos pudieron aprovechar las
crecientes oportunidades que daba la expansion de los asentamientos espaoles en las regiones
inmediatas. La incipiente difusién del trabajo asalariado dio vigor a esta tendencia, en la
medida en que estaba basado en la contratacién individual y carecia de las caracteristicas de

obligacién colectiva propias del repartimiento.

El periodo de cincuenta afios de 1580 a 1630, periodo de competencia entre el sistema
de trabajo privado y de repartimiento, fue critico el la transformacién del empleo
agricola. A cada fracaso del repartimiento el trabajo privado en la agricultura obtenia

L 5
una ventaja adicional.”

Ahora bien, entre los indigenas que emigraban habia quienes s6lo querian cambiar de
pueblo, quienes buscaban nuevas oportunidades econémicas y, sin duda, quienes ya no
querian seguir siendo indios, para muchos de ellos la identificacion con la colectividad a la que
pertenecian ya no era esencial, sus formas sociales y simbélicas no sélo no les servian para
afrontar al mundo que se construia alrededor de sus comunidades, debido a que en €l estas
eran despreciadas o perseguidas por diabdlicas e idolatritas.

Las migraciones, en la medida en que fueron cada vez mas frecuentes, constantes y
definitivas, dejaron una huella profunda en la vida de los pueblos de indios porque afectaban
partes sustanciales de las redes de relaciones que los integraban como unidades funcionales y
socavaban también su cohesién social. En ello no sélo eran parte activa los idos, sino los recién
llegados, los que se mudaban de un pueblo a otro. Por omisién o por presencia, todos estaban
llamados a alterar de algin modo las relaciones sociales de cada pueblo. Asi, las formas

sociales que impuso el espanol al indio originaron en muchos casos la destruccion total sus

% Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 227-228.
% Gibson, Charles, op. cit., 1981, p. 251.
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costumbres, tradiciones y creencias, en otros casos sobrevivieron amalgamadas con las
tradiciones que trajeron los espafioles y negros, la forma final que nos queda simboliza el
proceso de dominaciéon de una cultura sobre otra; la disposicion de ese proceso deja entre las
costuras que lo sostienen pistas que revelan los medios de que sirvié la cultura dominante para
el sometimiento y las formas de que sirvi6 la cultura dominada para poder subsistir y

contrarrestar los embates se que proponian aniquilarla.
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@ajn’iulo V
6[ pueélo de indios de (@altuaildn visto

a través (]e una piniura c]e 1585

Antecedentes del documento

En este ultimo capitulo analizaré el proceso de congregacién del pueblo de indios de
Pahuatlan a partir de un documento virreinal emitido en 1585, en el cual se pide una “merced
de dos caballerfas de tierra"' para labranza. Tal solicitud implicaba un largo y a veces
complicado proceso legal y burocritico, en el cual se registraba informacién sobre la
configuracién natural y social del territorio al que se cenfa. Proceso en el que también se puede
apreciar la interaccion concreta dada entre espanoles e indigenas negociando la posesion y
explotacion de la tierra.

Es importante mantener presente durante la lectura, que el proceso de congregacion
llevado acabo por los espanoles en América, no consisti6 Unicamente en reubicar a las
comunidades indigenas en el territorio, sino que se plante6 desde el principio controlar,
domesticar y transformar sus formas sociales y culturales. Por ello sostengo, que en
documentos como estos se refleja en buena medida ese proceso ambivalente de aceptacion y
resistencia a la aculturaciéon y dominacién ibérica. Sobre todo si pensamos que al mismo
tiempo que, en ellos se describen las nuevas formas de vinculaciéon con la tierra, de
enriquecimiento y codicia territorial, se observa también el aprovechamiento indigena de los
mismos medios legales hispanos para sobrevivir y resistir al influjo colonial.

Estas diferentes formas de resistencia o aceptacion en las que se apoyaron los naturales
para sobrevivir, iban casi siempre de la mano de los medios, técnicas y conocimientos
ofrecidos por su misma cultura, como las pinturas, cédices y lienzos de que se valieron en las

disputas legales por la tierra. En el acaso que se analiza aqui, la solicitud de una merced de

! AGNM, Tierras, Vol. 2776, Exp. 13.
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tierras fue acompafiada de una pintura,’ la cual represent6 el entorno y ubicacién en que se
situaban las tierras pedidas. Dicha pintura describe, con una técnica cromitica y artistica muy
peculiar, parte de lo que fuera el paisaje del territorio de Pahuatldn a fines del siglo XVI.}

Ahora bien, antes de comenzar el andlisis, me gustaria explicar qué fue una merced de
tierras y detallar algunos de los aspectos que comprendia tal solicitud. Asi, a través de la
merced de tierras se le solicitaba a la Corona una cierta drea que se pensaba baldia, ya que toda
la tierra que se consideraba vaca' era en realidad propiedad del rey de Castilla y sélo éste podia
cederla a un particular para su explotacién. La merced de tierras para labranza a que se refiere
el documento sobre el cual se realiza el anilisis, contiene el desarrollo de un proceso legal, en el
cual el cacique y gobernador de Pahuatlian, Andrés de Arellano, pide dos caballerias de tierra
para labranza, en unos terrenos baldios que estin “por los lagos y términos de
ahuashuatepeque sujeto de la cabecera de Pahuatlan”.’

Como se mencioné antes, este tipo de documentos son excepcionales, ya que el proceso
lo dirigia el alcalde mayor y se le daba un seguimiento en lengua castellana, cuestién que
complicaba las aspiraciones indigenas, sobre todo si pensamos que eran muy pocos los que
para fines del siglo XVI hablan la lengua del conquistador. Ademads, hay que agregar que los
naturales no estaban versados en los pormenores y complejidades del proceso legal. Por ello,
me parece importante recalcar, que documentos como estos no s6lo manifiestan la habilidad de
los naturales para sortear los obsticulos que les imponia su condicién frente al sistema
legislativo castellano, sino que ademas demuestran cémo su astucia los dot6 de la capacidad
necesaria para lograr servirse de ese sistema con propoésitos comunitarios o particulares,
egoistas o solidarios. Pues los medios legales dispuestos por la Corona fueron aprovechados
por los indigenas, tanto para proteger sus tierras comunales del influjo espanol y salvaguardar
su mundo cosmolégico, como para que un miembro de esa misma comunidad ampliara su

poder econémico y politico frente al de sus congéneres. Fue recurrente en procesos legales

2 AGNM, N(m. de catalogo: 2124, Tierras: 2776, Exp. 13.

¥ Véase la pintura de la pagina 111.

* Entiéndase como vacante, vaca o realenga a los términos utilizados en la época para designar a la
tierra desocupada, sin trabajar.

> AGNM, Tierras, Vol. 2776, Exp. 13, . 2.
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como este, que la asimilacion de la cultura hispana por parte de algunos naturales, formara

parte de una estrategia encaminada no sélo a sobrevivir dentro del sistema virreinal,’ sino a
extender su poder y ganar una posiciéon de prestigio dentro de él. Este fue el caso de don
Andrés de Arellano, particular que pide la merced de tierras y que ostent6 durante mis o
menos 20 afios (de 1570 a 1589) el cargo de cacique del pueblo de Pahuatlan.

Para explicar de una mejor manera lo anterior, me gustaria destacar algunos aspectos
tratados en el documento, por ejemplo el término posesion, el cual es utilizado en todo
momento en el que se hace referencia a las tierras pedidas en merced. En principio debemos
considerar este término como una categoria legal, distinta de la de propiedad. Las tierras
pedidas son concedidas en posesion no en propiedad —al menos en teoria—, en virtud de que no
pueden ser vendidas y su usufructo esta, hasta cierto punto, limitado por el poder virreinal. En

el documento queda asentado de la siguiente forma.

[...] con cargo y condicion que dentro de un afo labre y cultive las dichas tierras todas
o la mayor parte y allado el fruto, queden por pasto comun y no trayga en ellas ningun
genero de ganado mas del necesario para su labor y beneficio y en ningun tiempo las
pueda bender trocar ni enajenar a persona alguna, ni tener el ni sus subcesores las
dichas tierras por labrar y cultivar quatro afios continuos, so pena que esta merced sea

en sininguna y de ningun valor y efecto [.. T

Es decir, si las tierras fueran concedidas en propiedad, el beneficiario tendria derecho a
uso, disfrute y abuso del bien inmueble, justo tendria derecho a venderlas, a abusar del bien.
Por el contrario, se le especifica que s6lo puede servirse de se sus frutos y de ninguna manera
usar la tierra para pastar ganado, ademds no debe dejarlas sin cultivar mds de un cierto
tiempo. Evidentemente estas tierras habian sido pedidas por el cacique de Pahuatlan para
iniciar una empresa econdémica, pues el cargo que ostentaba le redituaba lo suficiente, y

seguramente que el producto excedente que extraeria de las dichas tierras era para

® Ethelia Ruiz Medrano, <<En el cerro y la iglesia>> en Relaciones, nimero 86, vol. XXI1, El Colegio de
Michoacén, 2001. p. 147.
" AGNM, Mercedes, Vol. 12, f.124.
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comerciarlo. Sin embargo, las condiciones impuestas por la Corona espafiola no hacian otra
cosa que limitar las capacidades productivas de los agricultores indigenas, sobre todo si se
valora la prohibiciéon —hasta cierto punto ilégica o rigorista— impuesta al poseedor de las
tierras, cuando se le estipula que de ningtin modo debe pastar en ellas mas que al ganado de
que se sirve para cultivarlas. Con todo esto la Corona no intentaba sino imponer un control a
veces absurdo sobre los medios de produccién y la produccién misma en la Nueva Espana.

Aunque Andrés de Arellano estaba convencido de su empresa econémica, a tal grado
que ese mismo afio solicit6 y recibié “un sitio de estancia para ganado menor”,* en general
fueron pocos los indigenas que en el siglo XVI lograron crecer econémicamente a través del
mercado agropecuario que comenz6 a desarrollarse en la Nueva Espana. En el caso del cacique
de Pahuatlin fue alrededor de 1590, cuando los principales no sélo lo expulsaron de la
comunidad, sino que se repartieron los puestos de gobierno. Seguramente ello dio fin a la
empresa productiva que pensaba realizar en base a las tierras concedidas por el gobierno
virreinal. Su presencia en Texcoco como gobernador, posterior a estos sucesos, debi6
obedecer a las habilidades que tenia para valerse del sistema legal en la adquisicién de tierras,
pero sobre todo a la evidente visién del nuevo orden politico y comercial establecido en la
Nueva Espania.

Asi pues, en documentos como estos es posible observar como algunos indigenas
quisieron servirse del sistema legal novohispano para acrecentar su poder politico y econémico
y c6mo este mismo sistema, a su vez, limité sus proyectos productivos. Esto dltimo se debi
en gran medida a que el régimen colonial consideraba que la poblacién indigena debia estar
ubicada en la estratificaron social, como fuerza de trabajo para la produccién de bienes y
servicios, por lo cual sus posibilidades de formar un capital e invertirlo productivamente
estaban vedadas.’

Los comentarios que he desarrollado aqui tienen la intencién de favorecer la
comprension de la condicion legal bajo la cual se obtuvieron las tierras solicitadas en el

documento y que veremos representadas en la pintura. No profundizaré mas sobre este

¥ Ibidem, Vol. 12, f. 129.
% pastor, Marfa Alba, 1999, op. cit., p. 39.
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interesante tema, ya que me abocaré ahora a analizar la pintura que se anex6 al documento y
que me ayudara en el anlisis del paisaje de Pahuatlan, pero para tener una idea mas profunda
sobre la vida de don Andrés de Arellano, cacique y gobernador de Pahuatlin, se puede

revisar el capitulo anterior donde se expuso la historia de su linaje.

Las pinturas indigenas

Las pinturas o mapas que acompaifiaron a la documentacién virreinal, surgieron bajo el
signo negativo del desmantelamiento de la territorialidad prehispanica, la congregacion de los
pueblos y el acaparamiento de las mejores tierras por parte de los colonos espanoles y, como se
sefial6 anteriormente, de las autoridades indigenas." A través de ellas se redibujari el territorio
que antes dominaba el universo prehispanico. Fueron en muchos casos los indigenas quienes
las elaboraron, porque los espanoles no conocian el territorio, ni tenian las herramientas
estéticas y plasticas para mejor representar el territorio. Ello permitié que en muchos casos les
fuese tolerada la libertad de pintar a su modo y bajo las convenciones de su universo cultural.

Pero <cudles eran los elementos simbdlicos de corte prehispanico que aparecieron en las
pinturas que formaron parte de la documentacién virreinal? Pues, basicamente fueron aquellos
elementos que evocaban a la mitologia prehispanica y que rememoraban el lugar del origen.
En muchos casos la representacion singular de cerros, manantiales y cuevas estuvo asociada al
antiguo lugar del asentamiento indigena, el espacio habitado por naturales antes de la
congregacion. <Qué significado tuvieron estos lugares para los indigenas? Se recordara que en
los capitulos anteriores vimos como durante todo el siglo X VI los frailes propusieron a los indios
el traslado de sus asentamientos originarios, que se ubicaban, en la mayoria de los casos, sobre el
ultimo cerro de una cadena montafiosa en cuya vega corria un rio, a los valles o planicies
vecinas.™* EI modelo de aquel asentamiento indigena no habia sido dispuesto al azar, ni era parte
de la casualidad, ya que el cerro al que estaba asociado su asentamiento era considerado como un

lugar sagrado, en el cual habian habitado después de haber vagado por el mundo, cruzando

19 Alessandra Russo, El realismo circular, 2005, p. 19.
! peter Gerhard, <<Las congregaciones de indios anteriores a 1570>> en Los pueblos de indios y las comunidades,
Introduccion y seleccion de Bernardo Garcia Martinez, 1991. p. 31.
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desiertos y salteando peligros, mucho tiempo después de que sus ancestros salieran del mitico
lugar del origen.

Este era el lugar que los codices precolombinos describieron como un sitio semejante al
paraiso, donde nadie moria y la vida de los hombres transcurria apacible a la orilla de un rio y
bajo la sombra de arboledas frescas, arropados por las fuerzas divinas guardianes de la montafia
primigenia. Sin embargo, tan pronto salieron sus antepasados de aquel sitio, los hombres
conocieron la vejez y la muerte, los animales que antes fueron inofensivos les hicieron dafio y las
plantas los hirieron y les negaron sus frutos. Sus antepasados desde entonces buscaron los rios y
las lagunas, los manantiales y las cuevas, los cafiaverales y las arboledas, los cerros y las
montafas relatados por los mitos.

El lugar que finalmente escogieron para asentarse, después de sus largas jornadas de
bisqueda, no podia ser otro sino aquel que evocaba al mitico lugar del origen, un sitio donde el
cerro sagrado ocupaba el centro, convirtiéndose en la fuente de alimentos y agua; de la misma
forma que la montafa sagrada del origen. Asi, cuenta Fray Bernardino de Sahagin, que al
venir emigrando del norte las tribus mexicas, se establecian cerca de los mas altos montes que
hallaban."

Al trasladar a las comunidades de su asentamiento originario, de Pueblo viejo" a los
valles, abras o planicies vecinas por iniciativa de los frailes y los dirigentes indigenas, fue
también trasladado el centro de la sacralidad del cerro, de sus cuevas y de su templo
prehispanico a la iglesia de los frailes. Fue entonces cuando, “saliendo de las barrancas y
montafas en que vivian primero”,14 vinieron a poblar los nuevos emplazamientos. La antigua
montafia del asentamiento original, donde en muchos casos se ubicé el teocalli, quedé asi bajo

las cruces cristianas que la senalaban como simbolo de la idolatria y la gentilidad.

La nueva estructura territorial fue disefiada segin los principios ideoldgicos de la
“policia humana”: un lugar abierto a los vientos del norte y del este, y cubierto al sur y

al oeste; sobre una superficie plana; y en una traza reticular disenada a partir de dos ejes

12 Fray Bernardino de Sahagun, Historia general de las cosas de la Nueva Espafia, 1989, T. II, p. 672-674
" Entiéndase al Pueblo viejo como la antigua montaia donde en muchos casos se ubicé el reocalli, el lugar donde
estuvieron asentados los indigenas antes de la congregacién.
' Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 163.
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centrales norte-sur y este-oeste. Aunque deshabitado, Pueblo viejo se convirtié desde
entonces en “lugar del origen”, y asi fue representado en las pinturas del tlacuilo en el

siglo XVI'y XVILE

Todos aquellos elementos que le daban significado a las creencias prehispanicas
(montafias, cuevas, manantiales, drboles, etc.), estaban materializados en el lugar donde
habitaban las comunidades a la llegada de los espanoles. Un universo cosmolégico que el
programa de congregacion se propuso desterrar, pero que los tlacuiloque’® que elaboraron las
pinturas del pueblo de indios resignificaron.

La pintura del pueblo de indios de Pahuatlin aunque vinculada al proceso de
desmantelamiento del mundo indigena y al sistema juridico que reconfiguraba el territorio
prehispanico, forma parte de la documentacion histérica a través de la cual se puede estudiar la
significacién cultural y territorial indigena, porque en ella no sélo quedaron plasmados los
elementos asociados a la cultura hispana, sino que también sobrevivieron las técnicas y

convenciones plasticas mundo prehispanico.

Introduccién al andlisis de la pintura

Para tener un referente real de lo que se estd representando en la pintura de Pahuatlan,
he disefiado un mapa a partir de dos cartas topogrificas (escala 1:50 000)," el cual comprende
aproximadamente el mismo territorio.”” En €l se observari encerrado en cuadros a las
poblaciones de Pahuatlan, Ahila, San Miguel y la Magdalena, estos pueblos son los mismos
que nos senala la pintura, excepto el de Ahuashuatepeque. Ademads de éstos se encuentran
senalados en el mapa los poblados de Santa Catarina y Metepec, el primero lo senalé porque se

menciona en el documento como una estancia cercana a las tierras que se piden en merced, de

> Marcelo Ramirez Ruiz, <<La representacion sagrada de Yucunduta y Pueblo Viejo en mapas de la Mixteca Alta,
siglo XV y principios del XVII>> en La imagen sagrada y sacralizada, Memoria del XXVII1 Coloquio
Internacional de Historia del Arte, Instituto de Investigaciones Estéticas de la UNAM. [en prensa].
18 Tlacuiloque: plural de la palabra nahuatl tlacuilo, que significa escriba o pintor, segiin Siméon, Rémi, 1984,

op. cit., p. 682.
" INEGI, cartas topogréaficas escala, 1:50, 000: Pahuatlan F14, D73 y Huauchinango F14, D83, México, 1983.
18 \/éase mapa de la pagina 112.
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hecho se registra el testimonio de un vecino de este lugar, el cual afirma que pueden
concederse las tierras, ya que ello no afectaria en nada a esa comunidad. El pueblo de Metepec
lo enmarqué en un cuadro mas grande que el de los demds, porque pienso que en sus
alrededores debieron encontrarse las tierras pedidas en meced y tal vez la antigua estancia de
Ahuashuatepeque. Como mencioné antes ésta estancia no estd senalada en el mapa, debido a
que en nuestros recorridos y en las diferentes cartas topograficas de la regiéon nunca la
pudimos localizar, mis adelante en este capitulo me detendré a realizar un analisis que
proponga una hipétesis sobre este problema.

Mientras tanto me gustaria sugerirle al lector que efecte un ejercicio en el que observe
con detenimiento el mapa y la pintura de las paginas 111 y 112, haciendo un contraste entre la
realidad material que nos ofrece el mapa, con sus curvas de nivel y sefalizacion de la
naturaleza del terreno, y la representacién plastica bajo la cual se cife la pintura. Este ejercicio
ayudara a familiarizarse con los nombres de los pueblos y la geografia de la regién, asi como
para apreciar la capacidad que tuvo el tlacuilo” en el ejercicio de captar y representar un
territorio muy complejo y bastante extenso.

Ahora bien, puedo afirmar que algunos aspectos de la pintura de Pahuatldn se instauran
dentro de las convenciones del mundo prehispanico, de las técnicas artisticas y cosmoldgicas
manejadas por el tlacuilo. Un tlacuilo fue en el mundo prehispanico y colonial un personaje
cuyo oficio era el de ser dibujante y escriba, oficio que heredaba de su familia gentilicia o
calpulli’’ El oficio de este personaje no consistia solamente en dibujar bien, sino en el de
conocer su lengua, manejar sus simbolos y proyectarlos en una pintura-escritura que

transmitia a través de un lenguaje simbélico, un mensaje que explicaba la disposicién y

funcionamiento del universo, de sus formas y modos de comprender la naturaleza.”

19 Tlacuilo: significa escriba o pintor, segin la definicién de Molina, Alonso de, 1970, op. cit.
20 Calpulli: significa barrio, suburbio, aldea, poblado o distrito, segtin Siméon, Rémi, 1984, op. cit., p. 62.
2! Joaquin Galarza, Amatl, amoxtli : El papel, el libro, 1990, p. 24.
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No hay que olvidar que la cosmovisién indigena tiene su fundamento en la concisa
observacion de la naturaleza y de los fenémenos naturales que permiten la existencia y
continuidad de la misma vida humana, los pueblos mesoamericanos consideraban que la lluvia
tenia su origen en los cerros, ya que de sus cumbres nacian las nubes que fertilizarian la tierra
y harifan crecer sus milpas.”

Por lo tanto, considero que la pintura de Pahuatldn se construye a partir de toda una
serie de elementos que, por un lado, representan el bagaje cultural prehispanico y, por otro,
incorpora una serie de elementos que han asimilados los indigenas de la cultura espafiola u
occidental. A estos elementos trataré de identificarlos, contrastarlos y darles una explicacién
que senale su sentido y significado; todo ello con la finalidad de mostrar c6mo los rasgos de

uno y otro universo se funden en una pintura que ha trascendido el tiempo.

Anadlisis de la pintura

En principio, he de resaltar que las convenciones plasticas del mundo indigena no
concebian una separacién, por medio de una linea, entre el cielo y la tierra, no concebian una
pintura que marcara un horizonte que delimitara al cielo de la tierra. ~ Por el contrario, la hoja
sobre la que se pintaba representaba Gnicamente a la tierra, el tlacuilo al pintarla quedaba
frente a ella, en una posicién en la que sus ojos miraban hacia el suelo y el cielo, entonces,
quedaba a sus espaldas. En la pintura de Pahuatlidn, como se puede apreciar, el cielo no tiene
cabida. Un espacio dispuesto de esta forma permite una vista de planta o desde arriba y otra
multiple (de frente y de perfil) y en diversos sentidos y orientaciones de los elementos que la
conforman.

Las pinturas indigenas, como la de Pahuatlin, estin concebidas para ser vistas
horizontalmente, extendidas sobre el piso o una mesa. De este modo los lectores que las
quisiesen apreciar deberian colocarse y desplazarse alrededor de la dicha pintura. Esta forma

de apreciacién multiplica sus dimensiones, en tanto que obliga a percibirla desde todos los

22 Ruiz Medrano, Ethelia, 2001, op. cit., p. 154.
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angulos posibles en torno a ella, creando una impresion en la que el pintor y el lector, pudieran
alejarse y acercarse a la vez y recorrer en todos sentidos la superficie escrita-dibujada.

A primera vista, en la pintura de Pahuatlan los elementos parecen estar dibujados
cadticamente, pero en realidad las dimensiones, posiciones y orientaciones de los elementos
que se representan en ella, le permiten al t/acuilo jugar con todas las posibilidades de los
objetos, para al final reunir diversos planos en el espacio y reducirlos a una sola superficie. Los
elementos que en una primera impresién parecen dispuestos cadticamente, si se observan
desde arriba —con el documento en la posicién tradicional— se pueden llegar a situar los lugares
que representan en la realidad, los cerros, rios y poblados. El caos se desvanece y uno parece
introducirse a la pintura, percibiendo el universo natural que dispone, como si fuese un relato
que nos describe un recorrido por el paisaje de Pahuatlan.

La pintura de Pahuatldn no contiene una escala como la que ahora nosotros conocemos,
pero si una parecida a la utilizada en los mapas portulanos de la época, la cual se establece a
partir de una serie de anotaciones en las que se supone la distancia en leguas entre el pueblo de
Pahuatlan y las tierras pedidas en merced (cinco leguas), y entre este punto y el pago de
Ahuashuatepeque (una legua). El tipo de letra con el que se gloso6 la pintura es el mismo que
con el que se redact6 el documento, esto nos hace pensar que después de la verificacion de la
coincidencia entre la pintura y el espacio real, el escribano —por orden del alcalde mayor—
debié anotar el numero aproximado de leguas entre cada punto. Sin duda, el tlacuilo para
dibujar la pintura recorri6 toda la regién que nos representa, enfatizando el drea que se
encuentra entre la cabecera y la estancia junto al cual se localizan las tierras que se piden en
merced. Posteriormente debié entregar el mapa a don Andrés de Arellano, el cual a su vez
convino en presentarlo al alcalde mayor Gaspar de Solis como sustento a su peticién, el cual
habria pedido que se glosara y modificara a fin de certificarlo y validarlo como documento
legal y legitimo.

Estas glosas cubren toda la pintura, pero se destacan las anotadas sobre los caminos que

comunican a las distintas comunidades, en donde por ejemplo se anota: “ay desde este [pueblo]
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de Pahuatlan a las tierras cinco leguas por este camino”.

Como mencioné antes, esta pintura debi6 ser glosada por el escribano, a pedido del
alcalde mayor, para que quedaran en ella asentados algunos datos indispensables segin la
convencién del mapa europeo y los objetivos particulares de la pintura. En esta medida, las
anotaciones superpuestas en la pintura por el escribano, son un ejemplo de los elementos
habidos en ella que representan las convenciones culturales occidentales, las cuales necesitaban
una medida exacta (matemdtica o cuantificable) de la distancia, de la proporcién y ubicacién
de los terrenos; no importan los detalles de la naturaleza particular, mientras ésta pueda ser
cuantificable o susceptible de ser utilizada en favor de las necesidades humanas. Del mismo
modo, fue esencial especificar la calidad natural de esos terrenos, por ello se anot6 en el
documento que dichas tierras se encontraban entre “sabanas y cerros pelados”, o bien, entre
“montes y sierras baldias”, pues también era necesario justificar que no se agraviaba a ninguna
comunidad, dado que las tierras se ubicaban en lugares supuestamente indémitos, lejos de las
parcelas de los pobladores.

Todos estos datos superpuestos en el pintura desde el nombre de los pueblos, las
anotaciones en los caminos, hasta las glosas que cubren el contexto natural de la pintura, no
hacen sino domesticar la multiplicidad espacial representada por el indigena y que al espafol
se le presenta como un caos que debe ser reconfigurado a partir de sus propias convenciones
culturales, un desorden incomprensible que debe ser conquistado. La pintura indigena de
Pahuatlan dispuesta de este modo, se nos presenta como la imagen de la alteridad sometida a

los principios y fines de la inercia occidental, cuya relacién con la naturaleza o el otro (en este
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caso el indigena) se construye a partir de la dominacién o cuantificacién que sirve como medio

para la afirmacién de la ley occidental.

Ahora bien, aunque las pinturas elaboradas por un tlacuilo guardaban una orientacién

igualmente vinculadas con las convenciones de su tradicion, en la que el oriente aparece como

eje principal del espacio representado, no siempre se daba de esa forma, ya que las

particularidades por las que se elaboraba una pintura intervenian en su diseno. En el caso de la

pintura de Pahuatlan, aparentemente el oriente es el eje que domina la perspectiva principal,

pues al mirarla asf, las iglesias
y las  glosas  quedan
dispuestas de forma correcta.
Es decir, si se observa la
pintura de frente y con el
oriente dispuesto hacia Ia
parte superior (arriba), las
glosas se pueden leer y las
iglesias quedan de pie y
mirando al poniente.

Bajo esta perspectiva
se observa a la naturaleza
relegada del tema principal,
usada como mero escenario
que adorna el contexto en el
que se desenvuelven las
iglesias, los caminos y las
tierras pedidas en merced.
Podria decirse que esta es la
perspectiva necesaria y Ttil

para el espanol, en la medida

116



en que los elementos que la protagonizan construyen un relato que la mirada del espafiol
reconoce, puede leer e interpretar, no se extravia en ella, porque los simbolos que en esta
perspectiva sobresalen configuran un lenguaje, el cual su mirada identifica.

Sin embargo, al observar detenidamente la pintura aparece otra perspectiva, la cual
surge cuando giramos la pintura 180°, hasta ponerla al revés o de cabeza, si se quiere. Esta
perspectiva, que se abre cuando volteamos la pintura hasta que el oriente quede hacia abajo y
las iglesias y las glosas se encuentren de cabeza, provoca que los cerros, los drboles y el rio
queden de pie, observando todo
un universo diferente al |
anterior. En el cual la
naturaleza ya no aparece como
mero adorno que contextualiza
al tema legal, a la simbologia
del espafiol, sino que, por el
contrario, emerge como
protagonista de un relato
diferente, en el que los
simbolos se codifican a partir
de la profundidad del escenario,
los colores y de la multiplicidad
de las dimensiones con que se
ordenan los cerros, planicies,
bosques, rios, manantiales,
arboles 'y arbustos. Podria
decirse que esta es la
perspectiva que favorece las
convenciones del mundo

indigena, no sélo porque a través
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de ella la naturaleza —representada detalladamente— emerge como paisaje que se desenvuelve a
partir de miltiples planos, sino porque ademas al configurarse asi rompe con la unicidad de la
perspectiva y la multiplica, en tanto que para poder apreciar los diferentes matices de los
objetos que se representan en ella, ésta debe ser girada o el lector debe girar alrededor de ella, o
incluso, el lector puede imaginar que se introduce a ella. Mirar la pintura desde todas las
perspectivas que emergen cuando se aprecia asi, permiten observar un espacio que se
multiplica a partir de diferentes vistas: de frente, de perfil y en diversos sentidos y
orientaciones de los elementos que la conforman. Mas adelante haré un ejercicio que explique
esto con mayor profundidad.

Por lo pronto, diré que los efectos de apreciacién con los que el tlacuilo dot6 a la
pintura, sugieren una serie de preguntas: {existe una orientaciéon en la pintura? <qué sentido
tiene esta disposicién del paisaje? Basiandonos en el anilisis que han hecho de este tipo de
pinturas investigadores como Joaquin Galarza,” Marcelo Ramirez,™ Ethelia Ruiz Medrano” y
Alessandra Russo® podemos decir que para mirar la pintura de Pahuatlin, hay que tener en
cuenta las convenciones bajo las cuales estd disenada la pintura indigena. Porque como los
mapas europeos, las pinturas del t/acuilo mantienen una cierta lgica, la cual aparece si se mira
a partir de sus propias convenciones plasticas, ya que justo es en este tipo de aspectos de las
pinturas hechas por el tlacuilo, donde se manifiestan simbélicamente las distintas concepciones
que las culturas prehispédnicas tuvieron del espacio, el tiempo, la orientacién y su relaciéon con
el universo natural.

Ahora bien, en los parrafos anteriores mostré que una de las perspectivas se presenta si
apreciamos de frente la pintura y con el oriente hacia arriba, a partir de esta posicién las
iglesias quedan orientadas hacia el poniente geografico, es decir, el frente de ellas mira hacia
donde se pone el sol, ésta disposicion es la que tienen en la realidad, menos la de Pahuatlan,

porque su fachada esta orientada hacia el norte, pero las demas coinciden con ese patrén.

2% Joaquin Galarza, Cédices y pinturas tradicionales indigenas en el Archivo General de la Nacién, 1996.

% Marcelo Ramirez Ruiz, <<Territorialidad, pintura y paisaje del pueblo de indios>> en Territorialidad y paisaje del
altépetl en el siglo XVI, Federico Fernandez Christlieb y Angel Garcia Zambrano, eds. 2006. [en prensa].

% Ruiz Medrano, Ethelia, 2001, op. cit., p. 148.

%6 Russo, Alessandra, 2005, op. cit.
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Esta orientacién de las iglesias no fue dispuesta por los

religiosos que las construyeron sino como parte de un itinerario

ritual que coincidia con toda una concepcién religiosa de la

1,}.-‘-1:.0--(.-&-

iluminada por el Sol. Materializando asi una simbologia que

cristiandad, la cual dictaba desde el siglo VII, que la orientacion 20 . oo b 4 ssve . ;C,
S : i
de la planta de las iglesias fuese de este a oeste, justo por donde =+ =77 I
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aparece y desaparece el Sol cada dia. El altar tendria una ke e
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piensa a Cristo como la luz del mundo que todo lo puede
iluminar. Las bévedas de medio punto representan las bévedas
celestiales donde Cristo espera a sus fieles tras su muerte.

Las iglesias construidas en el siglo XVI en la Nueva
Espana y, por tanto, en Pahuatldn, contenian un panteén en la
entrada, donde la mayoria de las tumbas estaban dispuestas de oriente a poniente, de manera
tal que los difuntos tenian los pies hacia el oriente, posicion y orientaciéon que se ajustaban a los
canones de la Iglesia catélica, la cual exigia que los difuntos fueran inhumados mirando hacia
el este, lugar donde se piensa que se levantaria Cristo el dia de la resurreccién.

Volviendo al anilisis de la pintura, la perspectiva que resulta cuando se gira y el oriente
queda hacia abajo y los cerros miran hacia el oriente, nos recuerda que el lugar por donde sale
el sol guardaba también una fuerte relacion con la concepcion religiosa prehispanica de los
naturales, la cual concebia a los cerros como entidades sagradas cuya disposicién simbolizaba
la vida y el recuerdo de un aposento mitico. No sélo debieron los indigenas pensar a los cerros
como entidades sagradas en si mismas, sino que ellos, también, debieron mantener una
disposicién con respecto a los astros, no sélo hacia el sol, pero que en el caso de Pahuatlin este
aspecto es el mds evidente.

El arreglo de un paisaje como el que se representa en la pintura, donde los montes
miran al oriente y las iglesias al poniente, no puede ser sino parte de un complejo ideol6gico
cultural, en el cual se materializa el orden sagrado que relatan los mitos, ya no sélo los del

mundo cristiano y occidental, sino del mundo indigena prehispanico, pues de un lado se
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puede advertir que la disposicién de las iglesias coincide con la orientacién determinada por
los cdnones catélicos y de otro lado vemos como los colores y formas realzan la representacién

de ciertas montafas, las cuales seguramente fueron objeto de veneracién y adoracién religiosa.

cerros mirando la oriente.

Ahora bien, otra de las respuestas que puedo dar en torno a las preguntas que he
formulado, es que la pintura del t/acuilo crea una multiplicidad de planos y dimensiones, en
cuyos términos uno puede introducirse a la pintura. Esto parece suceder con la de Pahuatlén,
dada la disposicién de la naturaleza, las iglesias y los caminos, aspectos que me llevan a pensar
que ella fue elaborada bajo ciertas convenciones prehispanicas, heredadas por este tlacuilo
instruido, seguramente, también, en las convenciones del agrimensor europeo.

Enseguida realizaré un ejercicio que le permita al lector entender mejor todo esto de las
diferentes perspectivas y multiplicidad de las dimensiones que contiene la pintura de
Pahuatlan. Sin embrago, para lograrlo de la mejor manera es necesario que el lector ponga
algo de su parte e imagine que ha sido reducido a un tamano proporcional al de los elementos
(iglesias y montafias) que se representan en la pintura y que, ademds, camina dentro de ella.
Para apoyar a la imaginacion del lector, dispondré una serie de imagenes que daran la pauta y
guia sobre el recorrido que realizaremos por el territorio sobre el cual se cifie la pintura.

Ahora bien, supongamos que el artificio se ha cumplido y que estamos (lector y

narrador) dentro del espacio que nos demarca la pintura de Pahuatlin —como debi6
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plantedrselo el tlacuilo pero en el espacio real- y que en principio estamos mirando de frente a
la iglesia de este pueblo, lugar donde iniciaremos nuestro recorrido hasta llegar a las tierras

concedidas en merced a don Andrés de Arellano cacique y gobernador de Pahuatlan.

Después de mirar detenidamente la iglesia de Santiago de Pahuatlain damos un giro de
180° y comenzamos nuestro recorrido, el cual se plantea transitar por la pintura hasta llegar a
las tierras pedidas en merced por don Andrés de Arellano. Al hacerlo, lo primero que
mirarfamos seria el paisaje del lado poniente de Pahuatlin, una cordillera de cerros muy

elevados.




Obsérvese cudnto coinciden las figuras de la pintura con la realidad en la siguiente foto
panoramica del lugar. Cabe destacar, por su puesto, el gran cerro que esta de frente, vigilante e

imponente, pero también el dltimo cerro situado hacia la derecha, el cual hasta la fecha

conserva en la punta un altar cristiano.

Ahora supongamos que para salir de este pueblo tomamos el camino que, hasta hoy,
comunica a Pahuatlan con el mundo, el camino que va a Honey y que pasa por varios pueblos,

al levantar la mirada nos topariamos con este cerro que comentamos tiene un altar en la punta.
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Posteriormente, y

como al parecer nuestro
recorrido es de oriente a
poniente, la panorimica que
llenarfa nuestros ojos, tras
dejar atras el pueblo de
Pahuatlan, no podria ser otra
que la que nos ofrece este

fragmento de la pintura.

=

Panorama del horizonte

Ahora bien, imaginemos que transitamos por el camino que sale de Pahuatldn, tras un

ligero recorrido en asenso llegariamos al poblado de San Andrés Ahyla, el cual por la forma de
su camino nos obligaria a dar un giro de 180°, situacién que nos obligaria a mirar su iglesia de
frente. Es decir, que tras el giro realizado quedarfamos nuevamente mirando hacia el oriente,

porque si recordamos la fachada de todas las iglesias mira hacia el rumbo contrario.
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Tras volver a tomar el camino que lleva a Tulancingo, como es en la realidad,
llegarfamos a San Miguel Tetlistacan, cuyo caso es el mismo que el de Ahila, si tomamos en
cuenta que vamos caminando de este a oeste y que la fachada de la iglesia de San Miguel mira
hacia el poniente. Pienso, por la referencia que nos da el pintura y el documento, que este
pueblo debié6 ser el que hoy es conocido como San Miguel Resgate, mismo que figura en la

fotografia.

= - e

Foto de la Iglesia de San Miguel Resgate.

Foto: K. A.

Después de admirar la bien cuidada iglesia de San Miguel retomariamos el camino que
va a la estancia de la Magdalena y realizariamos el mismo ejercicio dando un giro de 180°.
Dado que todas las iglesias miraban hacia el poniente, en la realidad lo que tendriamos que

girar serfa la pintura.

3
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Al salir de la estancia la
Magdalena tomariamos una vereda
alterna que nos condujese a al pueblo
de “Ahuashuatepeque”, el cual nunca
pude encontrar en los recorridos
hechos por la region, al menos con ese
particular nombre. Llagamos a | =
considerar que desapareci6, después de
buscarlo fisicamente por las sierras de
Pahuatlain y Honey, y de hacer una
investigacion documental y tampoco
lograr mucho. En principio, pensé que
habia cambiado de nombre, porque fue

comin que pueblos o estancias de

indios se despoblaran y después se
volvieran a poblar cambiando el nombre indigena, sin embargo, fue poco frecuente que un
pueblo, por la circunstancia que fuera, cambiara el nombre del santo patrono de la iglesia
fundada en él. Asi, buscamos entre los pueblos aledafios alguno que tuviera como santo a San
Francisco, santo patrén del dicho pueblo y de nuevo no encontré a ninguno.

Bernardo Garcia Martinez plantea que la estancia de la que se habla en el documento es
el pueblo de indios de Ahuazotepec, hoy cabecera municipal del mismo nombre, lugar situado
al sur de Pahuatlin.”” Pero ello me parece que es erréneo, debido a que éste pueblo se
encuentra muy lejos de Pahuatldn, para llegar a él necesitariamos cruzar todo el municipio de
Acaxochitldn y parte del de Huauchinango.” Ninguna referencia que vaya en este sentido se
anota en el expediente o en la pintura, ademas el actual pueblo de Ahuazotepec festeja como
santa patrona a la virgen de la Asuncién. Mientras que el pueblo que buscamos festejaba a San

Francisco. La cuestién es que geograficamente me parece muy aventurado situar las tierras

%’ Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 357-360.
28 \/éase mapa de la pagina 12.
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que pide el cacique de Pahuatldn incluso cerca de Ahuazotepec, ya que los pueblos y estancias
que menciona el documento (Santa Catarina, Santa Maria Magdalena y San Francisco
Ahuashuatepeque) y los que sefiala la pintura (San Andrés Ahila y San Miguel Tetliztacan)
nos muestran que las tierras no debieron situarse mas alld de los limites jurisdiccionales de
Pahuatlan.

El cotejo fisico del territorio al que hace referencia la pintura y los documentos, mas la
investigacion documental y de campo, nos dio como resultado el mapa que presentamos en la
pagina 112, en €l se muestra el drea a la que hace referencia la pintura, procuramos sefalar no
solo los poblados que se toman como referencia en ella, sino que resaltamos al poblado de
Metepec, debido a que tal vez pudo ser ésta una poblacién cercana a la de Ahuashuatepeque.
Creo que esto debi6 ser asi porque en el documento se describe a las tierras pedidas en merced
situadas “por los lagos y términos de ahuashuatepeque”,” y como se verd tanto en el mapa
como en la pintura se representan cuerpos de agua. En el mapa se observa un gran lago donde

hoy se practica la cria y pesca de trucha y en la pintura se representa un ojo de agua y un rio,

que mas adelante analizamos.
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2 AGNM, Tierras: Vol. 2776, Exp. 13, . 2.
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Descarté la idea de que Metepec fuera el sitio al que se hace referencia en el
documento, ya que de este poblado si existe referencia en el siglo XVI, donde fungia como una
de las estancias de la alcaldia mayor de Tulancingo. Asi mismo, encontré una referencia de
1655 acerca de un poblado llamado San Nicolds Ahuazotepec,” el cual descarté también,
porque difiere del nombre del santo patrén de Ahuashuatepeque indicado en la pintura.

Volviendo a la pintura, después de un largo recorrido de alrededor de cinco leguas
encontrariamos las tierras pedidas en merced por don Andrés de Arellano. El tipo de vista que
utiliz6 el tlacuilo para dibujarlas fue el de planta, esto es, al mirarlas no las observariamos de
frente, sino como si uno se hubiera elevado y las mirase desde arriba; técnica que intenta
hacerlas sobresalir, porque incluso su tamano es desproporcionado con respecto a los cerros y
las iglesias. De igual forma que los caminos, las representaciones de las tierras concedidas
fueron glosadas por el escribano, glosas que no se pueden leer muy bien debido al desgaste que
ha sufrido la pintura, pero que debieron decir algo asi como “Estas son las tierras” o “Este es el

sitio pedido”

Espero que a través del ejercicio que realizamos, se puedan entender mejor algunas de
las convenciones de la pintura del t/acuilo. Sobre todo aquella en la que nos se muestra como la
composicion de la pintura indigena tradicional atrae la vista del lector, para indicar una serie

de conjuntos plasticos que forman uno o varios relatos. También espero que se haya podido

% Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 302.
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observar como la disposicién de esos conjuntos plasticos nos indica una direccién preferencial
del documento, atin y cuando contenga otras. La multiplicidad de dimensiones, orientaciones,
posiciones y tipos de vista utilizados por el tlacuilo sefialan los diferentes planos y las
asociaciones plasticas de pequefios y grandes grupos de elementos que conforman los
diferentes relatos de la pintura.

Ahora bien, sumados a los elementos analizados antes, se encuentran algunos que
denotan una cierta vinculacién con el mundo indigena precolombino, sobre todo en la forma
como se representa el agua, la vegetacion y los cerros. Expliqué al principio de este capitulo
que la observacion de la naturaleza fue fundamental para los pueblos prehispanicos, por lo que
la representacion de los elementos que la conformaban mantenia una asociacién muy
particular con su cultura. En los cédices y pinturas coloniales sobrevivieron algunas de estas
formas de representacion, vinculadas a un lenguaje simbodlico, en el cual la configuracion
grifica aludia mds a una solucién estética que a una representacién realista del objeto. Sin
embargo, conforme fue progresando la colonizacién estos simbolos fueron adecuiandose a las
necesidades de la cultura espanola y, por tanto, cambiando su forma de representacion y el

sentido cultural que tenian.

En el caso de la representacién de agua, que se puede observar que en algunos cédices,
se recurria para simbolizarla de una figura en forma de espiral, de la cual se desprendian
pequenos circulos, que daban la impresion de quererle infundir movimiento a la espiral de

agua. Por supuesto, los colores (verdes y azules) con que se rellenaba a las diferentes partes de
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la representaciéon mantenian una relacién importante con el significado que queria expresar el
simbolo. Asimismo la forma de gran espiral no era casual, pues me parece que ésta pretendia
dar la idea de ser un remolino del cual iba brotando agua.

Por otra parte, en la imagen que abajo se presenta, el tlacuilo se sirve de la combinacién
de lineas en forma de greca y de espiral para representar el cause de un rio. En este caso el
tlacuilo se sirve, tanto de lineas en espiral como de lineas en forma de grecas, para simular el
correr del agua. Estos fueron algunos de los recursos estético a los que recurria el tlacuilo para

la representacion los sus simbolos acuaticos.

(Cartografia historica del encuentro de dos mundos, 1992, p.144)

Ahora bien, igual que en los anteriores ejemplos, en el caso de la pintura de Pahuatlan,
los cuerpos de agua estuvieron representados por dibujos que se apoyaron en el trazado de
grecas, que parecen simular que el agua estd en movimiento, corriendo por un arrollo o
manado de un manantial. En general, la representacion de ojos de agua, manantiales y rios en
los cédices y pinturas indigenas coloniales, estuvo basada en la delineacién de espirales o
remolinos los cuales simulaban manar agua. La forma de aparentar el movimiento en estas
representaciones, se dio a partir del trazado grecas o simbolos asociados a ella, como rombos
con puntos en el centro o grecas zigzagueantes. El disefio de figuras que se rellenaban con este

tipo de lineas estuvo asociado desde entonces, con cuerpos de agua.™

*! Ruiz Medrano, Ethelia, 2001, op. cit., p. 149.
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Asi, Thouvenot senala que la primera de esas variantes es un espiral que hace referencia

a los torbellinos de agua (axictli, ombligo de agua). La segunda variante se refiere a la

misma espiral pero “rodeada de lineas onduladas”.*

En la pintura de Pahuatldn se puede observar que muy cerca de las tierras concedidas al
cacique de Pahuatldn, se dibujaron dos ojo de agua apoyindose en algunas de estos recursos
estéticos, una figura en forma de espiral, en la cual la emanacién de agua se representa a partir

de lineas serpenteantes.

Del mismo modo, la
representacion de un rio en
pintura de Pahuatlan no sélo se
conformé a partir del recurso
estético-simbolico de lineas
zigzagueantes, sino de pequefas
lineas en forma de espiral. Esta
representacion crea un conjunto
plastico, el cual se construye a

partir de lineas serpenteantes

seguidas de un remolino o linea en

forma de espiral, orden que Rio y manantial representados en la pintura. de

%2 |bidem, p. 148.
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pareciera remitirnos a las representaciones prehispanicas del agua. El tlacuilo que dibuj6 esta
pintura debié estar conciente de que ese orden plastico configuraba parte de un lenguaje
simbdlico, en el cual los elementos que lo forman mantienen un orden, no se pintan las lineas
serpenteantes y espirales sin ningtn precepto, por el contrario, el orden y disposicién en el que
se pintan queda inserto dentro de las convenciones de un cierto lenguaje simbélico, el cual
obtiene su significado a partir del orden en que se representan los elementos que construyen la
simbolo en su conjunto.

Por otro lado, no es extrano que el tlacuilo hubiese dibujado al lado de las tierras que
pide el cacique de Pahuatlin dos cuerpos de agua, ya que como se explic6 antes el cacique
seguramente quiso aprovechar el agua de estos manantiales para el riego de sus tierras. Incluso
tal vez no pensaba sembrar maiz para el autoconsumo, ya que por los cargos que ostentd
(gobernador y cacique) le era ficil obtener este producto por medio de la tributacién que
recibia a manera de pago por sus servicios. Tal vez pensé obtener las tierras para dedicarlas al
cultivo de algin producto que tuviera una mayor demanda en el mercado y que dejara buenas

ganancias econdmicas.

Pensar que un indigena especulaba con algiin producto en la economia novohispana no
fue raro en la Nueva Espafa, muchos indigenas trataron de mejorar su situacion social de esta

y otras formas. Bernardo Garcia Martinez refiere a varios indigenas de la Sierra que se
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destacaron como cantantes, a tal punto que cobraban por hacerlo en las fiestas, casamientos y
demais celebraciones.”

Un elemento que hay que resaltar de la pintura es la exuberancia con que el tlacuilo se
esfuerza por representar a la naturaleza que rodea a Pahuatlan y las glosas con que de la misma
manera se seflala que se trata de “montes sierras baldias”. Estos elementos no fueron
dispuestos al azar, ya que el pintor no se proponen sino remarcar lo profuso de la naturaleza de

aquellas sierras al final del siglo XVI.

Como he mencionado antes, para la cosmovisién indigena la observacién y relacién con
la naturaleza era fundamental, por lo que el t/acuilo debié conocer muy bien cada elemento del
paisaje y su minuciosa representaciéon es prueba de ello. Ahora bien, hemos dicho que los
objetivos que impulsaron la realizaciéon de la pintura se vinculaban con un proceso legal no
indigena, donde, también, la descripcion de la naturaleza que imperaba en la zona era muy
importante, ya que el terreno debia estar sobre tierras baldias, cuestién que claramente y en
varias ocasiones se sefiala en el documento, sobre todo cuando se menciona que el lugar que se

pide en merced esta situado entre:

[...] unas sabanas desiertas e despobladas e no parecen aberse labrado ni cultivado en
ningn tiempo ni los naturales tienen ningtn aprovechamiento de ellas y estdn lexos y
apartadas de las casas de los dichos naturales que no pueden en ninguna manera recibir

dano ni perjuicio ellos ni otra persona.34

%8 Garcia Martinez, Bernardo, 1987, op. cit., p. 187.
34 AGNM, Tierras: Vol. 2776, Exp. 13, . 6.
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Es evidente que las habilidades del tlacuilo fueron explotadas al maximo, ya que no
s6lo aproveché sus conocimientos de la naturaleza y las técnicas plasticas indigenas para
describir claramente la vegetacién del lugar, sino para dirigir esos conocimientos y habilidades
en beneficio y provecho de un proceso legal, dado que en la pintura claramente se ve las tierras
que se piden lejos de las comunidades indigenas y en una zona baldia y despoblada.

Esta representacion de la naturaleza tan minuciosa en su exuberancia no es aleatoria, ya
que si observa la pintura con mucho mayor detenimiento, se vera que ésta queda dividida en la
parte media por una franja de bosque muy espeso que sirve de frontera entre dos tipos
diferentes y complementarios de bosque, entorno que todavia hoy se puede apreciar en el
descenso de Honey a Pahuatldn.”

En realidad esta representacién comparte un vinculo con la realidad natural del lugar,
ya que en verdad aquella franca boscosa sirve como frontera entre los dos tipos de bosque que
describimos en el primer capitulo de este trabajo.

Ahora bien, cabria preguntarse si el tlacuilo esta consciente de ello o sélo lo represent6

asi porque de esa forma se le present6 ante sus o0jos.

% Véase capitulo I.
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Me parece que el tlacuilo esta bien consciente de la frontera natural, ya que pinta en la
parte superior de esta franja de bosque (si se mira la pintura con los cerros de pie y las iglesias
de cabeza) muchos drboles sueltos que se asemejan a los pinos y encinos que hoy dia pueblan

esa zona, caracteristicos del bosque meséfilo de montaria.*

Asimismo sabemos que en las partes altas de la Sierra de Pahuatlan, dentro de lo que

hoy es el municipio de Honey, donde la altura llega a los 2200 msnm, se observa como parte
del paisaje extensas planicies, abras y llanos utilizados para el cultivo extensivo e maiz y otros
productos agricolas. Como toda altiplanicie el bosque se concentra en las pendientes de los

cerros y entre ellos se abren amplios terrenos con una vegetacién dotada de pastos y arbustos.

% \éase paginas17-18.
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Acercamiento a una zona

Por lo tanto, el panorama que se observa en la parte superior del pintura, nos muestra

un cierto tipo de vegetacién que coincide con el ecosistema producido por el bosque mesofilo

de montana, territorio en
el que dominan extensas
llanuras rodeadas por los
densos  bosques  que
pueblan las cimas de
cerros y montafias. Me
parece que el tlacuilo
que caracteriza
detalladamente un
paisaje asi no los hace en
virtud de la casualidad.
Si se considera que el

universo material de los
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indigenas dependia fundamentalmente de la agricultura, éstos entonces debieron mantener un
preciso conocimiento de la naturaleza que los rodeaba, y que en este caso queda plasmado por
los trazos del tlacuilo.

La idea de que el tlacuilo debié conocer bien la naturaleza de su pueblo se confirma
nuevamente cuando se observa la parte inferior de la pintura, justo debajo de la zona boscosa
intermedia que se representa en ella. En esta parte uno no encuentra representaciones de
arboles sueltos, salvo en las crestas de algunos cerros en los que aparecen representados como
coronas boscosas, justo aquellos cerros que rebasan los 1700 msnm, como el cerro Pahuatlin
que se encuentra enfrente de la iglesia que simboliza al dicho poblado. Asi mismo, en esta drea
de la pintura de inmediato sobresalen los detalles de un colorido que representa una vegetacién

mucho mas densa y extendida por un numero mayor de sierras y canadas y en la que no hay

espacios vacios ni dreas que denoten planicies o llanos.

Tampoco Se encuentra representado ningt’ln arbol que aparente SEr un pino O un

encino, por el contrario, lo que si apreciamos es la representacién de lo que parecen ser unas
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palmeras y vegetacion de un clima mucho mads himedo, que justo coincide con las

caracteristicas del bosque tropical caducifolio.”’

Asi, de la misma manera que los arboles
sueltos no aparecen abajo, las plantas y arbustos
son escasos en la parte alta, la vegetacién que llena
la parte inferior donde se encuentra Pahuatldn dala
impresion de ser mas del tipo tropical, exuberante
y con una abundancia extrema, que en la parte
superior, la cual esta poblada por arboles sueltos y
abundancia de espacios vacios.

Es evidente también que en la parte inferior

de la pintura el tlacuilo quiso mostrar lo escarpado

y sinuoso de las sierras que rodean a Pahuatlén,
incluso se observa cémo la iglesia que simula al poblado queda dentro de lo estipulado por el
patrén de asentamiento que se impuso a los pueblos de indios, donde los cerros que rodean a la
poblacién estin dispuestos en forma de media luna protegiéndola de los “vientos enfermos”

del poniente y el sur.

%7 Véase paginas19-22.
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Es decir, el tlacuilo estaba consciente de la diferencia radical que habia entre los dos
tipos de vegetacion y, por tanto, su representacion en la pintura no es mera casualidad, por el
contrario, es un aspecto que nos demuestra cudn acoplados y atentos estuvieron los pueblos
indigenas a la naturaleza de las tierras que habitaban, hasta qué punto su conocimiento de ella
trascendia la cotidianidad y se fijaba dentro de un complejo cultural que lograba su concrecién
en la representacion plastica.

La forma como se dispuso el anilisis de la pintura tuvo la intencién de ayudar a la
comprensién y valoracion de este tipo de documentos histéricos. Pues, ademas de deleitarnos
con su belleza muy particular, constituye una fuente importante para el estudio y comprension

del pasado colonial indigena.
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@onclusio’n

Los siglos de experiencia en la Reconquista y el contacto con otras culturas en la Gltima
parte del medioevo, habian dejado claro a los espanoles que sélo consumarian el sometimiento
definitivo de los pueblos que encontraron en América, si destruian los simbolos centrales que
mantenian su cohesion social. Pues al destruir la estructura que le daba sentido a la existencia
de las comunidades indigenas conseguirian que éstas adolecieran del propédsito que guiaba sus
actividades econdmicas, sus relaciones sociales y el universo religioso que las mediaba. Una
estrategia de dominacién dispuesta de esta manera no sélo se plante6 la destruccion del
sistema de creencias y practicas religiosas, sino el adoctrinamiento de los naturales en los
lineamientos de un nuevo modo de ser, de relacionarse con el medio y sus congéneres. Las
formas sociales impuestas a las comunidades indigenas mermaron poco a poco las formas
tradicionales de produccién, reproduccién e intercambio social.

En este trabajo quise mostrar cémo la congregacion de los indios en pueblos favorecié
en gran medida a esa estrategia de dominacién, pues a través de ella los indios quedaron
apartados de los lugares que rememoraban el antiguo mito del origen y, por lo tanto, privados
de los sitios donde realizaban sus ritos tradicionales. Ademads, su congregacién no sélo facilité
su evangelizacién, la recepcién y administracién de tributos, sino que los dejé bajo la estricta
vigilancia de frailes y autoridades espafolas, quienes custodiaban sus actividades y
aseguraban severos castigos a quien incurria en el mas minimo extravio.

El anilisis realizado sobre el programa de congregaciones en general y en un caso
particular, la congregacién de Pahuatlan, demostr6 también que la congregacién de los indios
estuvo motivada por la necesidad de colonos y conquistadores de mantener reunida a la mano
de obra que iba quedando dispersa a consecuencia de las guerras, las epidemias, las
migraciones, la desintegracion de las encomiendas y el desmantelamiento del mundo indigena.

Pues las politicas de conquista y colonizacién ibérica dejaron claro que los naturales fueron
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considerados dentro de la estructura y estratificacion social como fuerza de trabajo destinada a
producir los bienes y servicios de que se servian los espanoles.

El programa de congregaciones no sélo se plante6 entonces la dominacién y control de
los indios a través de la reorganizacion politica y transformacion de sus formas de convivencia
social y cultural, sino que ademas debia asegurar a los espafoles la disponibilidad del servicio
de los indios para sus empresas econémicas. Paradéjicamente, aunque el indio en el periodo
colonial fue considerado enemigo, bestia de carga, trabajador u objeto de la caridad, fue
indispensable en la realizacién de los proyectos y empresas econémicas emprendidas por los
colonizadores.

Esta imperante necesidad de congregar a los indios para mantenerlos vigilados y
servirse de su trabajo, en muchos casos obligé a coexistir en un mismo pueblo a grupos
indigenas enemigos o de diferente cultura; un escenario dispuesto asi ocasioné recurrentes
pleitos e inconformidades que se agravaban al momento de designar los cargos municipales,
repartir las parcelas o juntar el tributo. En el caso de Pahuatldn a las autoridades novohispanas
no les import6 que en el mismo pueblo quedaran congregados hablantes de diferentes lenguas,
distintas religiones y marcadas diferencias culturales. Desde el siglo XVI en la congregacion
de Pahuatlin cohabitaron y compartieron el territorio totonacas, nahuas y otomies, las
diferencias entre ellos atin hoy son notables e importantes, no sélo culturalmente, sino
econémicamente.

Del mismo modo, esa necesidad de congregar a los indios ocasion6 que se incurriera en
innumerables irregularidades, entre ellas estuvo el que se les obligara a cambiar la ubicacién
geogrifica de sus comunidades, sin considerar que el nuevo establecimiento estaba situado en
un medio geogrifico drasticamente opuesto al del antiguo asentamiento. Esto originé que la
poblacién indigena resintiera el cambio de clima, quedando expuestos e indefensos ante las
enfermedades traidas por los europeos. Situacién que coadyuvé a la proliferacion de
epidemias, migraciones y el despoblamiento del territorio indigena. Muchos colonos espaioles
que codiciaban las tierras de los indios aprovecharon estas circunstancias para apoderarse de
ellas. Asi, las disputas por la tierra que se suscitaron tras la congregaciéon de los indios

quedaron plasmadas en la organizacién y distribucién del territorio, como huellas de los
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pleitos y componendas que mantenian detréds la codicia por la tierra. Marcas que expresaron
las formas de una dindmica social dejadas por los procesos sociales y la historia en el paisaje, a
través de las cuales es posible vislumbrar los elementos de sometimiento y de reorganizacion
de la sociedad sobre la base de un esquema jerarquico y de control.

El programa de congregaciones redistribuyé por el territorio a las comunidades
indigenas de acuerdo con los intereses de los colonos novohispanos y la Corona. Esta nueva
geografia social y politica impuesta por el poder virreinal ubicé a los pueblos de indios en la
periferia de las ciudades y villas de espanoles para que las abastecieran, sirvieran y
obedecieran. La funcién social de los indios tras la imposicién del nuevo orden econémico no
fue otra que la de producir los bienes que satisfacian las necesidades de colonos y empresarios
espafioles, ya sea a partir del tributo, los servicios domésticos o con su trabajo en las haciendas

y obrajes.
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