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INTRODUCCION

Durante mucho tiempo, la produccion historiografica se percibiéo como la
busqueda de la explicacién de los procesos histéricos a partir de los grandes hechos
realizados por hombres notables, excepcionales, que se desenvolvian generalmente
en los &mbitos politicos y militares. Nuevas corrientes historiogréaficas, renovadoras
y revitalizadoras del quehacer cultural, incluyeron en el estudio de la historia temas
vinculados con el &mbito general de la gente comun; es decir, tomaron en cuenta
las percepciones del mundo, las ideas, creencias, voces y acciones cuyos nombres
pasaban inadvertidos en la historia oficial. Producto de esta transformacion de
perspectivas fueron, relativa al objeto de estudio, la Historia de las mentalidades, y
relativa a las fuentes utilizadas, la Historia oral. La primera enfoca una explicacion
paralela de los procesos historicos, estimando la importancia del cambio y la
permanencia en el devenir social, la dindAmica de los grupos humanos, la psicologia
social, por lo que da el peso debido a la historia cotidiana, a las relaciones
-normales o alteradas- que forman la red de comunicacion social. La segunda
descubre la percepcidn de los hechos sociales, las representaciones mentales y, con
frecuencia, la narrativa Unica de los acontecimientos historicos, en la expresion
abierta, directa, muchas veces esponténea, de testigos o participes de la historia,
voces que distan mucho de la historia académica y que complementan la

comprension del devenir social.

El pueblo de Huaquechula, ubicado en el Estado de Puebla, constituye tan
s6lo un ejemplo de comunidades en las que la idea de la muerte y su reflejo en la
conmemoracion de Todos Santos han constituido una forma propia de percibir,
tanto de manera individual, como comunitaria, la desaparicion fisica de un
individuo. Esto ha dado como resultado una tradicion que ha subsistido en el
imaginario colectivo de la gente del pueblo, pero no en forma permanente -como
muchas veces se malentiende-, ya que también ha cambiado a través del tiempo
debido principalmente a su necesidad de adaptacion a los distintos momentos

histéricos y a la introduccion de nuevos elementos externos. Asi, son precisamente



las permanencias y los cambios que ha sufrido dicha tradicion en un tiempo
delimitado, y bajo un contexto historico-cultural en constante dinamismo, lo que

interesa indagar en el presente estudio.

Por otro lado resulta importante aclarar que la eleccion del lugar responde,
en primer lugar, a la particularidad de su tradicién de muertos y a la concepcion
que del culto a los muertos tienen los habitantes de este lugar, pues los altares a sus
difuntos cuentan con diversos elementos que las hacen Unicas y su significado solo
puede comprenderse a través de la observacion directa y por medio del contacto
con los propios habitantes. En segundo lugar, Huaquechula forma parte del ambito
rural adn extenso de nuestro pais y, por lo mismo, constituye un ambiente propicio
para lograr los fines que esta investigacion persigue, pues resulta un medio en el
gue el ritmo de vida es tranquilo y por lo mismo los cambios en sus tradiciones se

dan de manera mas lenta.

Lo anterior lleva a hablar de la otra coordenada historica que es el tiempo, el
cual abarca un periodo de 70 afios (de 1930 al 2001), que constituye un lapso que
permite la observacion de los cambios y las permanencias. He considerado que esta
dimension temporal se aprecia en la realizacién y analisis de diez entrevistas con
habitantes de Huaquechula, quienes desempefian diversas actividades econémicas

y que por lo mismo, muestran una gran variedad de perspectivas.

Con base en lo anterior, la percepcién que la gente de Huaquechula tiene
acerca de su tradicion de muertos resulta ser uno de los puntos medulares de la
investigacion. En sus ideas y creencias -transmitidas de generacién en generacion-
pueden descubrirse las permanencias y cambios que esta tradicion ha
experimentado. A partir de esta idea de la muerte y de la tradicion de muertos,
surgen las siguientes preguntas que me han servido de guias y que considero que
han sido respondidas a lo largo del trabajo: ¢cual es la percepcién que tiene la gente
de Huaquechula acerca de la muerte y de su representacion en la tradicion de
muertos?, ¢realmente esta tradicion y su percepcion constituyen una forma de

cohesidn e identidad cultural para la comunidad?, y por supuesto, ¢cuales son los



factores que han producido cambios en la tradicién de muertos?

El presente trabajo constituye pues, un estudio exploratorio que muestra tan
solo la punta del iceberg con respecto al culto a los muertos que se lleva a cabo en el
pueblo de Huaquechula, y de sus expresiones rituales, asi como de las amplias
posibilidades que ofrecen tanto la historia oral, como la historia de las

mentalidades para penetrar en la complejidad de dichas expresiones culturales.
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I. PANORAMA METODOLOGICO

1.1. Metodologia

1.1.1 Historia de las Mentalidades

1.1.1.1 Génesis de una nueva vision de la historia

Dentro del estudio de la historia han surgido una serie de formas de
abordarla desde muy diversas perspectivas; la historia de las mentalidades y su
teoria flexible constituye s6lo una de esas formas, ya que se dirige principalmente a
romper con la idea de hacer historia de la manera tradicional al ir més alla, al
buscar una explicacion distinta del proceso historico por medio de un elemento que
siempre ha estado presente, pero que se ha hecho a un lado en pos de la
objetividad: la percepcion de la realidad de la gente comun. Tal y como lo explica
uno de sus principales impulsores, Jacques Le Goff, la historia de las mentalidades
se dirige a lo que esta detras de esos grandes hechos, de lo que esa gente comun,
por medio de su vida cotidiana y de sus actitudes, percibe de su entorno, de su
propio proceso de vida y de su convivencia dentro de un grupo social determinado,

desprendiéndose de ahi la idea de lo colectivo.:

Para poder entender la razén de ser de la historia de las mentalidades, es
preciso conocer el sentido del término mentalidad, que es su objeto de estudio, el
cual se refiere a “[...] un conjunto de ideas y de disposiciones intelectuales
integradas en un mismo individuo, unidas entre ellas por relaciones logicas y

»

relaciones de creencias”.2 Es decir, la union entre lo consciente y lo inconsciente,
entre los individuos y su grupo social, y el reflejo de esta union en la cotidianidad

de sus acciones.

1 Le Goff y Nora, Hacer la historia, p. 9.
2 Bouthoul, Las mentalidades, p. 31.
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El origen de este concepto puede encontrarse en la Europa del siglo XVIII
cuando, segun Jacques Le Goff, comenzaba a gestarse una nueva concepcion de la
historia.3 Sin embargo, es con la escuela francesa de Annales, a principios del siglo
XX, cuando se le dard un impulso mayor a este nuevo enfoque, ya que sus
fundadores Marc Bloch y Lucien Febvre “[...] contribuyeron decisivamente a crear
una historia del hombre y de su grupo social, en suma, una historia de la sociedad
en movimiento”.4 Ellos, junto con Georges Lefebvre, fueron los primeros en
plantear una historia que se interesara por el estudio de las estructuras sociales
mas profundas, y posteriormente, hacia el tltimo tercio del siglo XX, les siguieron
otros estudiosos como Georges Duby, Robert Mandrou, Jean Delumeau y Robert

Darnton, que retomaron esta idea y la desarrollaron.s

Asi pues, surgi6 gradualmente entre los historiadores el interés por estudiar
todo lo relacionado con este término, es decir, la forma en que los individuos
perciben el medio ambiente natural y social que les rodea, y la forma en la que
viven su cotidianidad, pero ya no desde el punto de vista de los grandes hombres,
sino a partir del de la gente comtin. Pensaron entonces que: “[...] no basta con
describir los mecanismos econémicos y sociales de un grupo humano [sino que] es
necesario precisar como y por qué los miembros de [una] sociedad los aceptaron o

los rechazaron”.6

Esta forma de concebir la historia dio origen a lo que se conoce con el
nombre de historia de las mentalidades que, como una rama de la historia social,
estd enfocada en el estudio de las estructuras mentales que son el reflejo de las
interacciones sociales entre los individuos de un mismo grupo social -que comparte
cierto bagaje cultural- con su medio social y natural, y por ello engloban en si el
conocimiento de los pueblos: “La mentalidad constituye la sintesis dinamica y

viviente de cada sociedad. Dinamica lo es en grado superlativo porque, inmanente a

3 Le Goff, “Las mentalidades. Una historia ambigua”, p. 88.

4 Cardoso y Pérez Brignoli, Los métodos de la historial, p. 296.

5 Le Goff, “Las mentalidades. Una historia ambigua”, p. 90, y Cardoso y Pérez Brignoli, Los métodos de la
Historia, p. 332-333.

6 Gruzinski, “Culturas populares y culturas de las élites: orientacién bibliografica”, p. 29.
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cada uno de sus miembros, determina sus conductas y sus pensamientos. Al propio
tiempo domina sus creaciones puesto que es en relacion a ella que se plantean sus

problemas y sus preocupaciones”.”

Para este enfoque historico, las mentalidades, como un “fenémeno
colectivo”™ y social, se encuentran estrechamente ligadas con las estructuras
sociales, es decir, con las formas organizativas de los grupos humanos que las han
originado y por lo mismo, dependen unas de otras. Asi, ambas reflejan el sentir y la
identidad de los grupos sociales. Sin embargo, si bien la mentalidad colectiva es
compartida por los individuos de un grupo social determinado, existen dentro de
éste diversidades, particularidades y aun discordancias que constituyen la
mentalidad individual, y que enriquecen el panorama de estudio de este enfoque
histoérico. De esta manera, el estudio de la historia de las mentalidades debe tomar
en cuenta las diferencias que existen entre cada grupo social a nivel econémico,
politico, social, cultural y religioso porque de ello dependeran, en buena medida,

las diferentes formas de percepciéon de un fen6meno determinado.

Con base en lo anterior, el objeto de estudio de la historia de las
mentalidades es muy amplio y diverso, pues abarca herencias culturales, sistemas
de creencias, concepciones del mundo (cosmologias), y de la vida y la muerte;
modelos de comportamiento (conducta moral), mitos, rituales, tradiciones,
costumbres, simbolos (religiosos o civicos), procesos de aculturacion y sincretismos
entre otras representaciones mentales. Le interesa conocer, mas que los
acontecimientos historicos en si, la forma como éstos son percibidos y explicados
por los individuos, y cuéles son los cambios que han sufrido dichas
representaciones mentales a través del tiempo: “La historia de las mentalidades

pone de relieve la parte humana de los procesos sociales”.9

7 Bouthoul, Las mentalidades, p. 11.
8 Gruzinski, “Culturas populares y culturas de las élites: orientacion bibliografica”, p. 30.
9 Ortega Noriega, “Introduccién a la Historia de las Mentalidades”, p. 91.
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Por su naturaleza, los objetos de estudio de la historia de las mentalidades
estdn enmarcados en tres niveles de duraciéon, segin el modelo braudeliano
retomado por Duby: la corta duracion como tiempo breve (lo cotidiano), la
mediana duracién, que incluye cambios mas lentos a veces perceptibles de una
generacion a otra, y la larga duracién resistente al tiempo. Asi, las acciones de la
vida cotidiana se convierten en el reflejo de un proceso de mayor duracion que se
ha gestado a través del tiempo en el seno de las sociedades. Por esto mismo las
mentalidades constituyen el nivel més estable de las sociedades, pues como nos
dice Le Goff “[son] lo que cambia con mayor lentitud. Historia de las mentalidades,

historia de la lentitud en la historia”.t°

Sin embargo, y a pesar del amplio panorama que ofrece, la aceptacion de la
historia de las mentalidades y su propuesta en la forma de abordar los fen6menos
sociales ha avanzado, no sin cierto escepticismo, entre los estudiosos de nuestro
pais, pues como nos dice Gruzinski: “Hace relativamente poco tiempo que los
historiadores abordaron este problema [las mentalidades] y descubrieron el nuevo
enfoque; este retraso quizd se debi6 a que los historiadores tenian una vision
‘aristocrata’ de la cultura, y la entendian como un producto de las clases superiores

que se difundié6 entre las clases subalternas”.n

Asi, més alla de los prejuicios hacia la llamada “historia subjetiva” -quiza por
la ambigiiedad de su objeto de estudio-, la historia de las mentalidades representa
una forma de estudiar fendémenos por medio de los cuales nos podemos acercar al
pensamiento de la gente comtn y a su percepciéon de la historia como actores

sociales de la misma.

10 Le Goff, “Las mentalidades. Una historia ambigua”, p. 87.
11 Gruzinski, “Culturas populares y culturas de las élites: orientacion bibliografica”, p. 32.
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1.1.1.2 La conjuncién metodolégica de la historia de las

mentalidades

Con base en las preguntas que surgen a raiz del interés por el estudio de los
cambios ocurridos en un fenémeno social determinado, la historia de las
mentalidades ofrece la posibilidad de encontrar algunas de las respuestas a través
de su método flexible. Dicho método, debido a la amplitud y a la ambigiiedad de su
objeto de estudio, no esti totalmente definido, pues el establecimiento de un
proyecto de investigacion acerca de cualquier expresion de las estructuras mentales
dependera de cada investigador y del fendmeno mismo que se desea estudiar. Por
ello, esta forma de anélisis histérico puede recurrir a la utilizacion de los métodos
de otras disciplinas sociales tales como la antropologia social, la etnologia, la
psicologia social o la sociologia, de las cuales, en buena medida, ha surgido. La
riqueza de esta forma de anélisis histdérico no debe verse en funcién de una posible
invasion de otras areas de investigacion, sino en la posibilidad del trabajo

interdisciplinario que podria desarrollarse a través de ella.

Sin embargo, la elaboracién de un proyecto de investigacion de historia de
las mentalidades no difiere en general del que se realiza para otras areas de la
historia u otras disciplinas afines, por lo que pueden hacerse algunas precisiones

con respecto a la forma en que se lleva a cabo dicha investigacion:

1. En primer lugar, se debe enmarcar el fendmeno a estudiar dentro de las
coordenadas bésicas: tiempo y espacio. Con respecto al tiempo, al encargarse de
fenomenos de larga duracion, se debe establecer un periodo considerable, de tal
forma que en él puedan encontrase cambios significativos en la mentalidad del
grupo social que se estudia. Pero también, como nos dice Sergio Ortega: “Otra
opcién es seleccionar un periodo cronologico menos extenso, si de antemano
sabemos que dentro de él ocurri6 una transformacién importante [...]”.:2 Con

respecto al espacio, se selecciona un grupo social en el cual se pueda dar

12 Ortega Noriega, “Introduccién a la Historia de las Mentalidades”, p. 92.
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seguimiento del fendmeno que interesa, tomando en cuenta las estructuras

sociales que lo componen y lo afectan.

2. Kl siguiente paso es el anlisis de las fuentes con las que el investigador cuente,
ya sean de tipo documental u oral, ya que ambos tipos de fuentes pueden unirse
para el estudio de un fenomeno determinado. El investigador debe hacer un
analisis profundo, en el caso de las fuentes escritas, una lectura entre lineas
tomando en cuenta las continuidades y las discontinuidades en la informacion
que hablen de posibles cambios, y en el caso de las orales, cada dato que se

proporcione por el informante.

Sin embargo, es necesario aclarar dos de las principales limitantes para la
realizacion de un trabajo cuyo enfoque sea la historia de las mentalidades: que la
extension de los periodos de tiempo que abarca exige, en muchas ocasiones, que el
tiempo que requiere la investigacion sea prolongado, y que exista escasez de
fuentes sobre el tema que se eligié. A pesar de todo, resultan dos limitantes que
pueden superarse pues la historia de las mentalidades, como ya se ha dicho, puede
auxiliarse con las metodologias de otras disciplinas sociales -como la historia oral-,

tal y como se vera en el apartado siguiente.

1.1.2 Historia oral

1.1.2.1 Génesis del reconocimiento de una nueva fuente de la

historia

La historia oral, como otra rama derivada de la historia social, surge como
una reacciéon en contra de los métodos positivistas -centrados tinicamente en los
documentos-, para revalorar el enfoque cualitativo y ampliar las fuentes de estudio
privilegiando aquella informacion que no se encuentra de manera escrita, sino que

se descubre a través del discurso de la gente comun; “[...] es una técnica
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desarrollada a partir de la superacion del debate sobre el valor documental de la

oralidad”. s

El origen de esta forma historiografica, puede remontarse hacia los afios de
1934 y 1935 en Estados Unidos, pero es hasta finales de los afios cuarenta (1948)
cuando el periodista norteamericano Allan Nevins utiliza por primera vez y acuna

el término historia oral.

Sin embargo, paralelamente y durante las décadas posteriores, en algunos
paises de Europa esta misma idea era desarrollada por otros investigadores
sociales, quienes se interesaron por la historia de las capas populares. Asi, en
Inglaterra, hacia la década de los sesenta, Paul Thompson fue el impulsor de la
historia oral de corte popular,’s y de los anos setenta hasta los noventa, Italia,
Francia y Espafia cuentan con sus propios exponentes: Franco Ferrarotti, Philippe

Joutard y Ronald Fraser, respectivamente.16

En México, los primeros trabajos que incluyeron el enfoque de la historia
oral surgieron “cuando se cre6 el primer proyecto, propuesto por el maestro
Wigberto Jiménez Moreno en 1959”.77 Sin embargo, es a partir de las décadas de los
setenta y ochenta cuando los proyectos de historia oral comienzan a tener mayor
auge, retomando algunos elementos y experiencias de los trabajos norteamericanos

y europeos.

A partir de la difusion de estas ideas, los historiadores comenzaron a centrar
su interés en aspectos sociales que anteriormente no habian sido tomados en
cuenta, tales como el hombre comin dentro de su ambito social (es decir, familia,
comunidad, trabajo, grupos de convivencia cotidiana), las representaciones y

expresiones mentales que influyen pero, a la vez, se nutren de las experiencias

13 Sebe Bom Meihy, “Tres alternativas metodoldgicas: Historia de vida, historia temética y tradicién oral”, p.
63.

14 Folguera, Cémo se hace historia oral, p. 6.

15 Collado Herrera, “4Qué es la historia oral?”, p. 15-18.

16 Folguera, Cémo se hace historia oral, p. 8-11.

17 Olivera de Bonfil, “Treinta afios de historia oral en México. Revision, aportes y tendencias”, p. 76.
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individuales y colectivas reflejadas en los valores, costumbres, tradiciones,
identidad de los pueblos y en la memoria individual y colectiva, es decir, la
“memoria viva”.®® Asimismo, la historia oral plantea “tomar en consideracion a los
sujetos sociales antes ‘invisibles’ para la historiografia convencional y dominante
[...] y afrontar el desafio de construir sistematicamente ‘nuevas fuentes’ con base en
la palabra [...]”.» La historia oral se enfoca a las mentalidades, y sus expresiones
son también su objeto de estudio, por lo que ambos enfoques se encuentran muy

relacionados, pues comparten objetos de estudio y técnicas complementarias.

Debido a lo anterior, la historia oral constituye una herramienta muy valiosa
para la historia de las mentalidades, pues resulta muy ttil cuando se presenta el
problema de la escasez de fuentes al contar con el recurso de los testimonios
documentales orales, por medio de los cuales, el investigador puede descubrir
diversos elementos acerca de un tema especifico, ya que ademas esta metodologia
esta dirigida a tratar de desentrafnar aspectos referentes a actitudes y percepciones
de la gente por medio de la platica directa y abierta. Gracias al amplio panorama
que abarca este enfoque metodolégico, los proyectos de historia oral han podido
abordar diversos temas tales como el cambio social, los procesos de construccion
de identidad cultural, la historia de las migraciones o trabajos sobre historia de

género e historia de las mujeres, entre otros.z°

La historia oral es la historia de lo local, de lo cotidiano, pues refleja los
procesos sociales que no son difundidos oficialmente “pero que forman la trama
profunda del devenir: todo lo que subyace en la sociedad y que es en realidad la
argamasa de lo economico, lo social, lo politico, lo familiar, lo local, el sustrato de

las redes [comunales].”2!

Por otro lado, la historia oral, a lo largo de su desarrollo, ha entrado en

contacto con multiples disciplinas sociales como la sociologia, la etnologia, la

18 Aceves Lozano, “Un enfoque metodolégico de las historias de vida”, p. 14.
19 Aceves Lozano, “Un enfoque metodolégico de las historias de vida”, p. 9
20 Folguera, Como se hace historia oral, p. 16.

21 Garcia de Le6n, “Atras del espejo de 1a historia”, p. 162.
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antropologia, la geografia, la demografia, el periodismo, la psicologia, la lingiiistica,
la literatura, la politologia y la demografia, de las cuales ha ido enriqueciéndose al
adoptar algunos de sus conceptos, herramientas metodologicas y técnicas. Esta
caracteristica ha permitido el desarrollo de proyectos multidisciplinarios que
amplian el horizonte del investigador social. Sin embargo, la historia oral “no es
una melcocha caprichosa (agregado de diversos conceptos + métodos + técnicas +
tradiciones profesionales) de lo mejor de las diversas disciplinas convergentes
[sino] el resultado de enfrentarse al requerimiento de su motivo y materia principal

de indagacion: el testimonio y la tradicién oral.”=2

La historia oral busca -como sefiala Jorge E. Aceves-, por medio de la
interaccion de diversas disciplinas sociales, de la entrevista y del contacto directo
con la gente, sacar a luz aspectos no tomados en cuenta anteriormente y que
constituyen una fuente riquisima de informaciéon que muchas veces las fuentes
escritas no mencionan; es una forma de hacer historia con base en los relatos de la
gente comun que conforma la base de la estructura social, de lo que permanece mas
alla de los grandes procesos de la historia, de las realidades particulares y de lo que
la tradicién oral ha permitido que se conserve a través del tiempo. Busca estudiar

las transformaciones y como éstas son percibidas por la gente.

La historia oral es 1til por varias razones, pues por medio de ella se pueden
conocer las tradiciones y mitos populares que forman parte de la identidad
colectiva del pueblo y, lo que es mas importante, a través de la historia oral
indagamos sobre algo que no aparece en otras fuentes, es decir, la experiencia,
referida a la percepcién colectiva de un fenémeno determinado, y la vivencia,
entendida como la apropiacidon y explicacion que cada individuo hace de dicho
fenomeno. Asi, a partir de una experiencia compartida por una comunidad en
concreto, la historia oral hallard la gama de vivencias (relatos individuales)
existentes y desentrafiara las relaciones sociales que muchas veces los documentos
no muestran; es decir, la estructura social y mental de una comunidad y su gente:

“El valor de la historia oral reside en que forma parte de un discurso que no es el

22 Aceves Lozano, “Un enfoque metodoldgico de las historias de vida”, p. 35.
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oficial, sino otro oculto, el de un actuante del hecho, pero sin voz en la historia

institucionalizada”.23

Sin embargo, es necesario aclarar que la historia oral no constituye
propiamente una innovacion dentro del campo de investigacion histérica, ya que
no excluye ni sustituye las practicas tradicionales de hacer historia, pues la
elaboracion de amplios contextos puede construirse por medio del anélisis
conjunto de fuentes escritas y orales. Sin embargo, brinda un enfoque
metodologico diferente a los proyectos de historia y permite la utilizacion conjunta
de fuentes orales y escritas: “lo que busca [la historia oral] es la apertura de nuevas
posibilidades de interpretacion aceptando que no existe una verdad definitiva y

totalmente acabada”.24

1.1.2.2 La tradicion oral

Un importante objeto de estudio para la historia oral es la tradicién oral, la
cual abarca la cosmovision, los mitos, tradiciones, la estructura familiar y los
valores culturales, y forma parte de la memoria colectiva que constituye, a su vez, la

identidad cultural de una comunidad.

Varias caracteristicas definen a la tradicion oral, entre ellas, que ha estado
presente a lo largo de la historia, y que los elementos que la conforman son
transmitidos principalmente de manera oral de generacidon en generacién, lo que
implica que se encuentre en constante cambio, de ahi que por lo general, no existan
documentos escritos donde el investigador pueda distinguirlos claramente: “La
tradicion oral es precisamente de caracter ‘tradicional’, y la identificamos por su
movimiento, por su circulacién entre generaciones, por su manera particular de

permanecer como herencia colectiva y flujo de una historia compartida”.2s

23 Cano Sanchez, “El mensaje de los silencios”, p. 172.
24 de Garay, “La entrevista de historia de vida: construccion y lecturas”, p. 21
25 Aceves Lozano, “Sobre los problemas y métodos de la historia oral”, p. 39.
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Lo anterior permite la realizacion de proyectos de caracter tematico para los
que resulta importante recabar informacién de tipo testimonial, tanto del ambito
personal como del ambito colectivo, con el fin de reconstruir la memoria colectiva
de la comunidad respecto a sus tradiciones y costumbres, donde se encuentran
inmersos los actores sociales que a su vez se convierten en los principales
informantes para la investigacion, ya que la tradiciéon oral representa un lazo de

union con el pasado.

Asi, la principal materia prima de la historia oral es, precisamente, la
oralidad, que expresa la objetividad y la subjetividad de los individuos -reflejada
también en las fuentes escritas-; es decir, por medio de los testimonios orales el
investigador puede conocer las diversas percepciones que acerca de un
determinado acontecimiento histérico o de sus tradiciones y costumbres tienen
dichos individuos, y por medio de las cuales pueden apreciarse las continuidades y
rupturas (permanencias y cambios) que han sufrido tanto la historia de las
comunidades, como sus expresiones culturales de las que dichos individuos han
formado parte a lo largo de su vida. Toda esta informacion se obtiene mediante la

realizacion de entrevistas que constituyen la principal fuente de la historia oral.

1.1.2.3 Pasos para la investigacion en historia oral

En historia oral no existe una serie de pasos o una propuesta general mas o
menos delineada. La forma en que se lleva a cabo una investigacion con este
enfoque depende mas bien de las particularidades, los estilos y las predilecciones
profesionales, e incluso personales, de cada investigador.2¢ Sin embargo, y a pesar
de su flexibilidad en el método -como en la historia de las mentalidades-, existen
algunos criterios basicos para seguir en cualquier tipo de investigacion histérica. A
continuacion se enumeran algunos de los pasos que, de manera general, fueron

propuestos por Mario Camarena y Gerardo Necoechea:2

26 Aceves Lozano, “Caminos y geometria de la historia oral reciente en México”, p. 27.
27 Camarena, Morales Lersch y Necoechea, Reconstruyendo nuestro pasado.
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1. Seleccion de un tema y establecimiento del proyecto de investigacion, lo que
implica su delimitacién, precision, y ubicacién en tiempo y espacio asi como
el establecimiento de los objetivos y las hipotesis.

2. Busqueda de fuentes escritas que ayuden a la elaboraciéon del contexto
histérico.

3. Elaboracion de un guién de entrevista, el cual no debe ser un cuestionario
que deba seguirse al pie de la letra durante el desarrollo de la entrevista,
pues solo servird para establecer de manera general, los temas que se
abordaran en la entrevista. A este guidén se le denomina cuestionario tipo
base.

4. Preparacion del equipo de trabajo: grabadora, cintas, baterias, micréfono,
asi como la revisiéon del correcto funcionamiento del mismo.

5. Realizacidon de entrevistas: para ellas es necesario establecer hora y lugar,
utilizar un lenguaje claro, mostrar una actitud sencilla, es decir, saber
escuchar y tomar en cuenta los silencios; minimizar el equipo, y de ser
posible, que el entrevistador se encuentre a solas con el entrevistado con el
fin de evitar alteraciones en el discurso con la presencia de terceros.
También se debe tener presente siempre la duracion de la entrevista, grabar
todo, y después de terminada, identificar la cinta.

6. Organizacion de la informacion, es decir, la realizacion de fichas de trabajo
de las fuentes escritas y la transcripcion verbatim (palabra por palabra) de
las entrevistas.

7. Hermenéutica: analisis de las fuentes tanto escritas como orales. El analisis
de las entrevistas no debe quedarse en la mera descripcion, sino que debe
adentrarse en el significado del texto tomando en cuenta su contexto.z=8

8. Arquitectonica: redaccion del trabajo.

El método de anélisis de las fuentes orales no exige un trato especial, pues
deben ser analizadas como las escritas, haciendo una lectura entre lineas, pero

tomando en cuenta los silencios, los olvidos y las tonalidades de la voz que reflejan

28 Rocha, “Introduccién”, p. 16.
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sentimientos. También se debe tomar en cuenta la diversidad de pensamientos,
pues debe recordarse que en la historia oral lo cualitativo se sobrepone a lo

cuantitativo.

1.1.2.3.1 La entrevista

El primer paso para la realizacion de entrevistas en historia oral es la
seleccion de individuos representativos segin la naturaleza de la investigacion.
Algunos de los criterios que el investigador debe tomar en cuenta para hacer dicha
seleccion son: la edad, sexo, lugar de nacimiento (de preferencia que sean
originarios del lugar donde se lleva a cabo el fen6meno histérico a investigar), la
ideologia, la clase social, que posean informacion especifica sobre algun aspecto
particular referente al objeto de investigacion, que sean capaces de recordar con
detalle su propia experiencia y los hechos que ocurrieron paralelos a ella, que
posean un conocimiento excepcional de los hechos que se investigan; es decir,
personas cuya experiencia sea importante por su conocimiento acerca del hecho
objeto de estudio y que, en cierta forma, sean representativas de los diferentes

sectores del pueblo al que pertenecen.

Con respecto a la representatividad de la muestra de los individuos
entrevistados, es importante hacer notar que, como ya ha sido mencionado con
anterioridad, la historia oral pondera el criterio cualitativo sobre el cuantitativo,
por lo que “el namero elevado [de entrevistas] no es mas objetivo que el pequeno:
mil no es mas real que uno”.2> Asi, la elaboracion de un ntmero pequenio de
entrevistas no invalida el proyecto de investigacion si se analizan de forma
intensiva. Por otro lado, el alcanzar el punto de saturacion de la informacion nos
permite afirmar que la informacion obtenida es finalmente veraz con la
subjetividad que este término implica. Esto se logra cuando a los diferentes
informantes se les hacen preguntas sobre un mismo tema y la respuesta resulta la

misma en la mayoria de los casos, por lo que “es posible llegar a la etapa de la

29 Bouthoul, Las mentalidades, p. 56.
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generalizacion sin haber pasado por la construccion de una muestra

representativa”.se

Sin embargo, es importante tomar en cuenta que no sélo las entrevistas son
las que sirven para el analisis. También son ttiles aquéllas que se realizan sin
grabadora es decir, conversaciones llamadas “de fondo o background”™: que
aportan datos de enorme utilidad a la investigacién. Hay que recordar que la
transmision de valores, tradiciones y costumbres siempre ha estado presente y las

grabadoras son de reciente aparicion.

Durante la realizacion de la entrevista, los entrevistadores se deben adaptar
a los entrevistados para lograr un ambiente amistoso que favorezca el dialogo en
una relacion de respeto mutuo,32 en la que se tomen en cuenta los silencios, las
pausas, los olvidos y, en una palabra, las emociones de los informantes. Asi, la
entrevista puede contemplar la existencia de diferentes tipos de preguntas tales
como las abiertas, cerradas, descriptivas y explicativas, teniendo siempre como
objetivo la elaboracion de una entrevista util a la investigacion que se realiza, pero
sin deshumanizar al informante, el cual no es un objeto inerte, sino un informador,

“y por definicion como un informador mejor informado que el que pregunta”.ss

La transcripcion es lo que sigue a la realizacion de la entrevista, la forma en
que ésta se realiza varia segun los criterios del investigador; sin embargo, para
algunos historiadores orales la mejor forma de realizar la transcripcion es de
manera literal, de tal forma que pueda preservarse “el sentir y el decir del

informante, y que ademas sea facil de leer y entender”.34

Finalmente, mediante el anélisis de las entrevistas, los investigadores

pueden comenzar a comprender un poco acerca de como la gente comtn ha vivido

30 Collado Herrera, “¢Qué es la historia oral?”, p. 24.

3t Lutz Niethammer, “¢Para qué sirve la historia oral?”, p. 36.
32 Camarena, et al., Reconstruyendo nuestro pasado, p. 63.
33 Collado Herrera, “6Qué es la historia oral?” p. 169.

34 Folguera, Cémo se hace historia oral, p. 61.
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y percibido diversos acontecimientos de los cuales ha formado parte; los cambios,
las continuidades, las innovaciones, la introduccion de nuevos elementos, el
impacto de los medios de comunicacion, etc. Por medio de la historia oral y de la
entrevista, hombres y mujeres pueden acercarse a su pasado a través de sus propios

recuerdos.
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II. MARCO HISTORICO
2.1 Localizacién del pueblo de Huaquechula

Dentro del amplio y variado contexto geografico que conforma el Estado de
Puebla, el pueblo de Huaquechula constituye la cabecera municipal de 29 pueblos a
él sujetos. Este pueblo esté localizado en la region oriental del estado, y se enclava
en los valles de Atlixco e Iz(icar. Se encuentra a una altura de 1,640 m sobre el nivel
del mar vy cuenta con una superficie de 223.25 km. Limita al noroeste, norte v
noreste con la ciudad de Atlixco, al noreste y este con San Diego la Mesa
Tochimiltzingo, al sureste y sur con Tepeojuma, al sur con Tlapanala, al sur,
suroeste y oeste con Tepexco, al ceste con Tepemaxalco, y al oeste y noroeste con

Atzitzihuacan, todos ellos municipios de Puebla.

A Huaquechula se llega por la desviacién a Atlixco desde la ciudad de
Puebla, ya sea por la carretera federal o la de cuota, de ahi se toma la via libre hacia
Iziicar de Matamoros y luego la desviacién hacia el pueblo de Cacalosachil sobre

cuyo trayecto se encuentra Huaquechula.

El nombre del pueblo proviene del vocablo nahuatl Cuauhquechollan que
esta compuesto por tres vocablos, cuautli, que significa aguila; quecholli, que segin
Motolinia, es un nombre que se usaba entre los antiguos nahuas para designar a
una especie de “ave de rico plumaje” (posiblemente el flamenco o la espatula rosa,
ya que se refiere a un ave que vivia a las orillas de los lagos y los rios que tenia las
plumas de color rojo o rosa), v finalmente, lan, que es un locativo. En algunas de
sus representaciones graficas, el glifo también puede contener el pumeral
macuilxéchitl (o cinco flor), aunque nada tiene que ver con la composicion del
nombre. A continuacién se muestran algunos de los principales glifos que ha tenido

el pueblo a lo largo de su historia:

% Graulich, Fiestas de los pueblos tdigenas, p. 176.

26



Historia Tolteca-chichimeca Cédice Mendocino

Lienzo de Tlaxcala Lienzo de Cuauhquechollan

e
)_4 Yatmaaan”
i \ X
-1 LI
e, \_,‘\.

Glifo que actualmente
se usa en la poblacién

Con base en lo anterior, la palabra Cuauhquechollan podria traducirse como

“lugar del guila-quechol”.»

2.2 Descripcion geografica, demografica y econémica de Huaquechula

El municipio de Huaquechula se encuentra en su totalidad en los valles de
Atlixco e Iziicar y pertenece a la regién econdmica denominada Valle de Atlixco y
Matamoros. Orograficamente, la zona oriental del territorio de dicho municipio se
encuentra en las laderas de la Sierra Nevada, y hacia el este surge en él una cadena
montaiosa de la cual destaca el cerro del Metate. Hidrograficamente, el municipio

de Huaquechula cuenta principalmente con cuatro rios permanentes: Ahuehuello,

36 Traduccion de Alfredo Lopez Austin.

27




Matadero, Atila y Nexapa, que tienen su origen en la Sierra Nevada perteneciente al

sistema Atovac-Balsas de la vertiente del Océano Pacifico.

Pueden identificarse dos tipos de clima, uno semicélido subhtimedo -en la
region noreste y suroeste-, y otro célido subhtimedo -hacia el suroeste-, que dan
lugar a un régimen de lluvias abundantes en verano, aunque también suelen
presentarse tempestades, heladas y dias nublados en menor proporcion. Los tipos
de suelos existentes van desde los de fertilidad alta (Rendzina) que se localizan
hacia el oeste, los de fertilidad moderada (Feozem) hacia el centro suroeste y centro
sur, y los no aptos para el cultivo (Litosol) que se extienden en pequefias areas por

todo el municipio.

De lo anterior derivan tanto la poblacién del municipio (28, 654 habitantes),
como las diversas actividades econdmicas que realizan, cuyos datos se presentan en

los siguientes cuadros:

CUADRO1
POBLACION POR RANGO DE EDADES Y SEXO*

EDADES
SEXO

0-24 % 25-54 % 55-74 | % >75 | % | TOTAL %

Femenino 8,872 | 31.8 4,369 15.7 1,421 5.1 1 339 | 1.2 15,001 53.9

Masculino | 7,852 | 28.2 | 3,304 1.8 1,330 | 4.7 | 340 | 1.2 12,826 46.0

TOTAL 16,724 | 60.0 7,673 27.5 2,751 | 9.8 [ 679 | 2.4 | 27,827** | 100

* Fuente: Censo del INEGI del afio 2000, www.inegi.gob.mx.
**Poblacion aproximada, pues no se toman en cuenta las variables del censo.
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CUADRO 11
ACTIVIDADES ECONOMICAS*

E\C%Igglalf\& PRODUCTOS

Agricultura Frijol, sorgo, maiz, cacahuate, cebolla, ejote, chile, cilantro, tomate, jitomate,
alfalfa, meldn, sandia, camote, mango, limén, manzana, jicama y pepino.

Ganaderia Ganado bovine, porcine, eaprine, ovino, equine, mular, asnal, conejos y aves
de corral:, como Patos, gansos, palomas y pavos.

Piscicultura En el cuerpo de agua San Juan: carpa de Israel

Apicultura Miel y cera

Industria Molinoes de nixtamal, panaderias v sastrerias, construceion,

(actividades

manufactureras)
Comercio Miscelaneas, tendajones v tianguis
Explotacion Obtencién de maderas destinadas a la construccién y a la fabricacion de
forestal muebles.
Turismo Atraido por los edificios celoniales como el exconvento, y las fiesta de Todos
Santos
Artesanias Candeleros v sahumerios para la festividad de Todos Santos, asi como juguetes

y adornos de hoja de lata, y velas.

* Fuente: Los rrunicipios de Puebla.

La municipalidad de Huaquechula cuenta ademAs con servicios de salud y

educacion que se encuentran a cargo del Instituto Mexicano del Seguro Social y de
la Secretaria de Educacion Pablica respectivamente, ademés de drenaje, agua
potable (no necesariamente distribuida por medio de instalaciones adecuadas),
energia eléctrica, cableado telefonico (aunque la mayor parte de la gente no cuenta
con aparato de teléfono propio), mercados, v parques y jardines, donde se llevan a

cabo actividades recreativas y culturales.

Por otro lado, las fiestas populares mis importantes dentro del calendario

religioso v agricola del pueblo se presentan en el siguiente cuadro:
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CUADRO I1I
FESTIVIDADES RELIGIOSAS

FECHA FIESTA
Variable entre marzo y abril Semana Santa
Tres de mayo Fiesta dedicada a la Santa Cruz
28-29 de septiembre Bendicién de las milpas por san Miguel Arcangel
Cuatro de octubre Fiesta dedicada a San Francisco de Asis
28 de octubre Se recuerda a los muertos en accidente
31 de octubre Realizacion del tianguis mavor previo a la celebracién de
muertos
Primero de noviembre Todos los Santos
Dos de noviembre Fieles difuntos
11 de noviembre Fiesta patronal a San Martin Caballero (San Martin de Tours)

2.3 Primeros asentamientos y época prehispanica

Para entender el desarrollo histérico del antiguo pueblo de Cuauhquechollan,
es necesario enfocarnos en un ambito méas amplio que es el Valle de Puebla-
Tlaxcala, ya que los cambios sufridos en el mismo han sido determinantes en la

constitucion geografica, politica y cultural del pueblo.
2.3.1 Origenes y el Preclasico

La presencia humana en Puebla se remonta al Cenolitico superior (7000 a
5000 afos a.C.) durante el cual, grupos ndémadas dedicados a la caza y la
recoleccién gradualmente adoptan el sedentarismo -sin abandonar del todo sus
antiguas formas de subsistencia- e incursionan en la domesticacién y cultivo de
algunas plantas alimenticias. Esto los llevd a que, gradualmente, crearan y
perfeccionaran implementos especiales para el cultivo, almacenamiento y
preparacion de alimentos.> Las investigaciones realizadas por Richard MacNeish y
otros investigadores en el Valte de Tehuacén (ubicado al sureste del actual Estado

de Puebla) han localizado asentamientos humanos -ya sedentarios- muy antiguos

37 Snchez Flores, Puebla, p. 80.
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en el Valle de Puebla-Tlaxcala (aproximadamente 2500 a.C.), debido
principalmente a la presencia de cerdmica y de algunas de las antiguas especies de

maiz y otras plantas alimenticias que el hombre comenzaba a domesticar.

La generosidad del clima v la abundancia de agua en el valle permitieron el
desarrollo de una larga tradicion agricola, lo que convirtié a la regién del Valle de

Puebla-Tlaxcala en un iman que atrajo a miiltiples grupos humanos.

En el Preclisico Temprano (2500 a 1200 a.C.) penetran y se establecen en el
territorio poblano algunos grupos cuya procedencia y filiacion étnica afin no resulta
muy clara (Lorenzo Ochoa Hama proto-olmecas a uno de los grupos que incursiond
hacia el Valle por lo que ahora es el estado de Oaxaca, entre 1500-1400 a.C.),3 que
se fusionan gradualmente con los grupos sedentarios ya existentes, y dan lugar a
poblaciones organizadas en aldeas igualitarias cuya forma de sustento se basaba
tanto en la agricultura como en el aprovechamiento de los recursos que el lugar les
ofrecia: “El Valle de Puebla-Tlaxcala tiene magnificas constancias arqueoldgicas de
estas penetraciones culturales. La presencia de olmecas, totonacas v huaxtecos en

la fusién troncal de los popolocas-otomis [...] es definitiva.”s

Al crecer las aldeas (v sus necesidades de abastecimiento), sus formas
organizativas sociales se fueron haciendo cada vez mas complejas dando lugar a la
aparicion de incipientes clases dirigentes encargadas de mantener el orden del
grupo. El nivel de complejidad alcanzado con el tiempo por dichas aldeas, dio como
resultado el surgimiento de centros regionales que fueron adquiriendo poderio vy

cohesionaron, bajo su influencia, poblados mas pequefios.

Durante el Preclasico Medio (1200 a 400 a.C.) -que se caracteriza por el
surgimiento de algunos importantes centros regionales, claras muestras de
estratificacién social (determinadas por los diversos registros arqueolégicos de la

época), y por el establecimiento e intensificacion de actividades comerciales y de

38 Ochoa, "Los olmecas”, p. 62.
39 Sinchez Flores, Puebla, P. 88.
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intercambio entre centros de poblacion (tal es el caso de las relaciones entre el
Valle de Puebla-Tlaxcala con la Mixteca Baja)-;4«c se registrard el apogeo de la
civilizacién olmeca cuya influencia se dejara sentir en el Valle de Puebla-Tlaxcala
en centros regionales como Las Bocas, ubicado al Suroeste de lo que hoy es

Puebla.+

Acerca de Huaquechula, segiin algunos escasos estudios arqueologicos de la
regién que actualmente ocupa el municipio, se registran ocupaciones desde este
periodo (ca. 1000 a. C.), pues se han hallado restos de cerdmica olmeca.s Dicha
ocupacion temprana se pudo deber principalmente a las benéficas condiciones
climatolégicas y a la variedad y abundancia de recursos naturales que existian en

esa épaca.

Otro centro regional importante que surge en esta época es Cholula, que se
encuentra en la regién centro oeste de Puebla vy que en etapas posteriores, fungirad
como centro rector del Valle. Ya durante el Precldsico Medio y en el Preclasico
Tardio, el Valle de Puebla-Tlaxcala parece haber albergado la mayor densidad de
poblacion de toda la region del altiplano central de México, pues Cholula contintia
con su desarrollo (casi al paralelo con la naciente Teotihunacan) erigiéndose como el
centro urbano mas importante del valle y reuniendo alrededor suyo algunos
poblados mas pequefios. Muestra de lo anterior es que en la etapa terminal del

Preclasico se comienza la construccién de su gran pirimide.

El Preclasico Tardio {400 a.C. a 200 d.C.) estard marcado por el declive de la
cultura olmeca y de su influencia, asi como por el surgimiento de nuevos e
importantes centros urbanos. En este periodo, Teotihuacan comenzara a surgir

preludiando el esplendor que llegara a adquirir posteriormente.

40 Lopez Austin y Lopez Lujan, El pasado indigena, p. 85.
41 Solanes Carrare y Vela Ramirez, “Periodos mesoamericanos”, p. 25.
42 84 nehez Flores, Puebla, p. 157-158.
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2.3.2 El Clasico

Durante el periodo Clasico (de 150/200 a 900/1000 d.C.), Teotihuacan y
Cholula se consolidan y alcanzan su apogeo. Dichos centros se distinguieron por su
alto desarrollo cultural v econdémico, por su caricter cosmopolita y por su
influencia en el Valle de Puebla-Tlaxcala. Cholula -como muchas otras ciudades de
Mesoamérica en el Clasico- se vuelve receptora de la influencia teotithuacana, pues
entre ambas se establecieron relaciones comerciales de intercambio de productos
tales como diversos granos, algodén, cochinilla, algunas frutas tropicales que se
producian en buena parte del valle poblano-tlaxcalteca,* asi como materiales para
la fabricacion de cerdmica o cerdmica ya elaborada de la cual existe registro
arqueolégico en Teotihuacan -como la ceramica anaranjada delgada originaria del
sur de Puebla.+ Se cree entonces que Cholula “pudo haber desempefado el papel

de una poderosa ciudad semidependiente.”s

Cabe mencionar que existieron dos corredores comerciales que se
establecieron a partir del apogeo teotihuacano en el Valle de Puebla-Tlaxcala, por
medio de los cuales esta enorme ciudad se abastecia tanto de productos
alimenticios como de algunos de caricter suntuario. Uno de estos corredores
conectaba a Teotihuacan con el Golfo y el otro la conectaba con Oaxaca, y ambos
partian de [a ciudad. Esto determind que el valle poblano-tlaxcalteca fungiera como
importante intermediario de las relaciones entre Teotihnacan y otras ciudades de

Mesoamérica tan lejanas como las que florecieron en Guatemala.

La ciudad de Cholula durante el Clasico Temprano (150/200 a 600 d.C.) se
convirtio en un foco de atraccion para diversos grupos humanos que se
establecieron en sus alrededores provenientes unos del sur de la Cuenca de México,

v otros de otras partes de la misma regidn del Valle de Puebla-Tlaxcala.

43 Manzanilla, “El altiplano central de México en la época del esplendor teotihuacano”, p. 77-80.
44 Lopez Austin, “La historia de Teotihuacan”, p. 28.
45 Lopez Austin, “La historia de Teotihuacan”, p. 35.



Hacia el final de la época cldsica comienza el declive de los grandes centros
banos v de su influencia, y aunque las ciudades no fueron abandonadas del todo,
su poblacion se vio profundamente mermada y su esplendor se redujo casi a su
minima expresion. Las causas del declive de estas cindades atin no resultan muy
claras, aunque puede hablarse de varias o de una causa conjunta; en el caso de
Teotihuacan: conflictos internos debido a la explotacién de la clase social que
sustentaba a la clase dirigente, agotamiento de reeursos naturales debido a la
sobrepoblacidn, invasiones de grupos nortefios y la aparicién de nuevos centros de
poder que compitieron con Teotihuacan.# Lo anterior repercutid en toda
Mesoameérica provocando miiltiples desplazamientos migratorios, asi como el
surgimiento de nuevos centros urbanos que, sin embargo, no llegaron a adquirir el

esplendor de las capitales del Clasico.

El periodo conocido como Epiclasico (del 650/900 al goo/1200 d.C.) se
caracteriza principalmente por la movilidad étnica a raiz del declive de las grandes
ciudades del Clasico, la reorganizacion geografica y el nacimiento, desarrollo y
apogeo de nuevos centros urbanos tales como Tula, y en el valle poblano-
tlaxcalteca, Cacaxtla, la cual se vuelve el nitcleo rector de dicha region. A lo anterior
debe agregarse el registro de algunos desplazamientos de grupos agricultores y
cazadores-recolectores provenientes del norte del pais que genéricamente son
llamados “chichimecas”, quienes muestran una fuerte tonica militarista (la cual se
difundird gradualmente a lo largo del Valle de Puebla-Tlaxcala y en la Cuenca de
México). Por otro lado, se cree que los grupos agricultores compartian muchos
elementos culturales de Mesoamérica,# y su desplazamiento se debié a la
retraccion que sufrié la frontera norte de Mesoamérica, aungue no se sabe con

exactitud las causas precisas que provocaron dicho fendémeno.

Se debe aclarar que el declive de Cholula no es equiparable al colapso
teotihuacano pues, si bien se vio arrastrada por la caida de Teotihuacan y su

territorio de influencia sufrié un reacomodo debido a las diversas movilizaciones

40 Lépez Austin y Lopez Lujan, El pasado indigena, p. 158.
47 Lopez fajan, “Las invasiones chichimecas al Altiplano Central”, p. 129.



étnicas que se produjeron, también se beneficié posteriormente al lograr un nuevo
desarrollo, tal y como lo deja ver la siguiente cita: “tras la ruina de Teotihuacan [...]
en Cholula se habrian refugiado no pocos teotihuacanos del antiguo grupo

dominante.”8

Por otra parte, se cree que Cacaxtla surge aproximadamente en el afio 600
d.C. a raiz de la incursién de algunos grupos como los olmeca-xicalancas, quienes
pudieron ser “[un] grupe nahuatizado de filiacion popoloca-mixteca y oriundo de
las costas tabasquefias”s que ademés de poseer una tradicién teocratica,
ostentaban atributos guerreros y de comerciantes. Este grupo también se asento en
Cholula, aprovechando su momento de crisis, v se erigié como grupo dominante del
Valle de Puebla-Tlaxcala hasta el afio 900 o 1000 d.C. Puede ser -debido a la
presencia de ceramica correspondiente- que el territoric de Cuauhquechollan,
durante este periodo, haya sido un dominio de los olmeca-xicalancas desde Cholula

antes de ser habitado por grupos nahuas (tolteca-chichimecas) o nonoalcas.s°

Lo anterior queda claramente ilustrado en el siguiente mapa, en el que
sefialan los asentamientos de los olmeca-xicalancas hacia el final de la época clasica

y durante buena parte del Epicldsico:

18 Romero Galvin, “La historia de una conciencia histérica”, p. 38.
49 Lopez Austin v Lépez Lujan, El pasado indfgena, p. 166.
5¢ Sanchez Flores, Puebla, p. 158.
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Durante el Epiclasico se registran sucesivas oleadas migratorias hacia el
centro de México, aunque es importante hacer notar que el asunto de las
migraciones es un punto oscure que afin no termina de ser aclarado por los
investigadores ya que, a pesar de que se cuenta con un importante nitmero de
registros historicos (dejados tanto por los mismos indigenas en sus codices como
per algunos espanoles en sus relatos) éstos, en muchos casos, resultan confusos
debido a la contradiccion existente en algunos de los datos que registran. Lo mitico
se encuentra siempre presente en ellos, por lo que en mas de una ocasion, los

lugares o nombres que se mencionan resultan inexistentes.

Enrique Nalda menciona respecto a las migraciones que “todas tienen en
comin el punto de origen mitico y son presentadas como verdaderas

peregrinaciones alentadas por lideres que interpretan la voluntad de los dioses.”s

51 Enrique Nalda, “Posclasico Temprano”, p. 60.
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Esto, con el fin de adjudicarse un origen mitico en concordancia con la pujanza de

los nuevos sefiorios y como justificacion a sus conquistas.

Hacia finales de este periodo (a mediados del siglo XII), Tula decae y esto
provoca que diversos grupos, como los tolteca-chichimecas, se trasladen hacia los
lugares que tienen a su alrededor. Uno de estos lugares a los que llegan es Cholula
(ca. 1000/1200 d.C.), desplazando gradualmente a sus antiguos habitantes, los

olmeca-xicalancas.

Con los tolteca-chichimecas, Cholula adquiere un nuevo auge expandiendo
su dominio por medio de la realizacion de alianzas con otros grupos chichimecas
que se fueron estableciendo en los alrededores de la ciudad y en todo el valle
poblano-tlaxcalteca;s dichas alianzas estaban enfocadas a la expansién del dominio
cholulteca por medio de las conquistas de territorios que se encontraban en manos
de antiguos grupos como los zacatecas y los mismos olmeca-xicalancas. Por otra
parte, los restos arqueoldgicos de la antigua Cuauhquechollan muestran la
presencia teotihuacana a través de la influencia de la ciudad de Cholula en esta
época, pues se cree que para el afio 1100 d. C. su dominio alcanzé una extensién tal
que llegaba hasta Itzocan (hoy Izacar) y Atlixco, incluyendo a la misma
Cuauhquechollan, quienes le tributaban. Estos territorios se conformaron por
medio de la unién de las antiguas familias que ya los habitaban con linajes de

familias tolteca-chichimecas.s

$2 Lpez Austin y Lopez Lujan, El pasado indiyena, p.187.
83 Lopez Austin y Lopez Lujan, El pasada indigena, p. 187.
5« Sénchez Flores, Puebla, p. 126, 131y 145.
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2.3.3 El Posclasico

A partir de las migraciones y su gradual establecimiento en el valle poblano-
tlaxcalteca y en la Cuenca de México, comienza ¢l surgimiento y consolidacion de
nuevos pueblos en seforios -entendido este término como “grupo social
independiente, que tiene dominio en una o varias comunidades, ya sean urbanas o
agricolas™-5 que no contaron con un poder central. Una de las oleadas migratorias
de grupos chichimecas (nonoalcas y tlatelolcas) fue la encabezada por Xelhua (ca.
1116 d.C.), la cual penetré a territorio poblano a través de las regiones de Quezala y
Cuauhquechollan,” y tras realizar numerosas fundaciones de pueblos en el Valle
(como Atlixco e lzdcar), se ubicé finalmente en la Cuenca de México. Los mexicas
fueron el altimo grupo chichimeca en artibar al centro de México (ca. 1100/1200
d.C.). Asimismo, “la influencia chichimeca debe reconocerse, mas que en los
aspectos culturales y civilizatorios, en la capacidad de éstos para la guerra y
efectuar pactos con otros pueblos; también se ha dicho que en cierta medida por su

capacidad para convertirse en servidumbre.”s8

La incursién de grupos nortefios y su constante avance en la regiéon poblanc-
tlaxcalteca obligd a Cholula a emprender guerras con la mayor parte de las
poblaciones del valle -entre ellas Cuauhquechollan-, debido principalmente al

reacomodo demografico que sufrié dicha regién durante este periodo.

Aunque, como ya se ha visto, la existencia de Cuauhquechollan viene de méas
antiguo, sus primeros registros histéricos aparecen hasta el final del periodo
Posclasico Temprano; en efecto, resulta muy posible que el sefiorio haya sido
refundado por grupos chichimeeas, ya que en textos como los de Motolinia y
Torquemada (escritos en diferentes épocas) se hace referencia a ello, aunque no sin
una buena carga de elementos miticos. Ambos relatan -como ya se ha mencionado-

que en uno de los grupos de chichimecas que “salieron de la cueva de Chicomoztoc”

56 Sinchez Flores, Puebla, p. 111.
57 Sdnchez Flores, Puebla, p. 107.
58 Sinchez Flores, Puebla, p. 102.




hubo un sefior euyo hijo primogénito, llamado Xelhua, fue el fundador -entre otros

lugares- de “Cuauhcachula.”s

Para el Posclasico Tardio (1200 a 1521 d.C.), el Valle de Puebla-Tlaxcala se
encontraba hasta cierto punto conformado aunque no estable; el caricter
marcadamente militarista de la época y las constantes luchas por el territorio

llevaron atfin a la modificacién de buena parte de la regién.

Es precisamente en este periodo cuando Cuauhquechollan cambia en dos
ocasiones su lugar de asentamiento debido a varias luchas sostenidas contra la
alianza de los sefiorios de Huexotzinco y Calpan por la defensa y posesion de
territorios. Se cree que la ubicacion mas antigua de Cuauhquechollan se encontraba
en lo que hoy es la ciudad de Atlixco o en una zona muy cercana segan lo refieren
tanto Motolinfa como Torquemada;se en todo caso, el resultado de las batallas
realizadas entre estos sefiorfos fue la expulsion, primero parcial y luego definitiva
en 1443, del pueblo de Cuauhquechollan de su lugar original y la adjudicacién de

sus tierras por parte de los sefiorios vencedores. &

Al antiguo lugar de asentamiento se le llamd Acapetlahuacan, pero el
nombre con el que mas se conocié fue el de Huechuecuauhguechollan o
Cuauhquechula la vieja. Prem afirma que, después de algunas nuevas batallas, los
de Cuauhquechollan se asentaron definitivamente a unos 20 km mas lejos de su
antiguo lugar de asentamiento, junto a la localidad conocida hoy en dia como

Huaquechula, en las estribaciones meridionales del Valle de Atlixco.¢2

Las guerras internas entre los sefiorios del Valle de Puebla-Tlaxcala por la
posesion de la tierra fueron constantes, y progresivamente provocaron su

debilitamiento, lo que facilitd su conquista por los mexicas, pues durante el reinado

59 Motolinia, Historia de los indios de la Nueva Espafia, p. 5, y Torquemada, Monarquia Indiana, vol. 1, p. 32.
%0 Motolinia, Historia de los indios ..., p. 192, y Torquemada, Monarquia Indiana, vol. 1, p. 315-317,

& Paredes Martinez, La regidn de Atlixeo, Huaquechula y Tochimilco en el siglo XV1, y Prem, Milpa y
haclenda.

62 Prem, Milpa y haciendu, p. 28.
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de Motecuhzoma Ilhuicamina (1441-1469) se da la mayor expansion mexica,
debido principalmente a la bisqueda de suministros y al dominio de las rutas
comerciales mds importantes que conectaban el centro de México con las costas de
Veracruz. Esto obliga a la movilizacién de Ia Triple Alianza, que logra conquistar

1 progresivamente territorios enclavados en el Valle de Puebla-Tlaxcala, aunque no

| todos los sefiorios sucumben.

La regién quedaria dividida en dos partes: una independiente del dominio
mexica conformada por Cholula, Totimehuacan, Huexotzinco y Tlaxcala, y otra
sometida por la Triple Alianza, que abarcaba lugares como Cuauhtinchan, Tepeaca,
Tecalco, Tecamachalco, Quecholac, Teopantlan y Cuauhquechollan.

Cuauhquechollan, como tributaria de los mexicas (aparece en la Matricula
de tributos o Cédice Mendocino), enviaba a la capital mexica diversos productos
del campo tales como cacao, algodén, maiz, frijol, chia y diversas frutas, adem4s de
objetos suntuarios como plumas, mantas, piedras, animales terrestres ¥ acudticos,
y aves, que comerciaba con ciudades tan lejanas como las que se encontraban en la
+ regién del Soconusco, o inclusive hasta Guatemala (a las cuales los comerciantes
Hegaban teniendo como ruta las costas del sureste del territorio del actual México).

Este sefiorio, ademas de explotar los productos agricolas, ya practicaba el comercio

. a distancia desde antes de la Incursién mexica. s+

Resulta importante hacer mencion de que Cuauhquechollan no pudo
alcanzar como sefiorio la grandeza que tuvo Cholula (a pesar de tener bajo su
sujecion a algunos pueblos,ss y de su economia pujante a través de la actividad
comercial), debido principalnente a sus constantes luchas internas y las
consecuentes divisiones que éstas le produjeron. Por otro lado, la invasion y
dominio de los mexicas sobre sus territorios provocd una constante migracién

hacia otras regiones mas pacificas como Cuauhtinchan o la misma Cholula.és

3 Paredes Martinez, La regién de Atlixco, Huaquechula y Tochimileo en el siglo XVI, p. 22.
Carrillo Vivas, Huagquechula, p. 30.

% Ver mapa HI en este trabajo.

% Sanchez Flores, Puebla, p. 162.
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Sin embargo, el dominio mexica se vio constantemente amenazado. Las
guerras contra los pueblos del valle, sometidos o no, estuvieron siempre presentes
debido a la inconformidad derivada de la demanda cada vez mayor de tributos y
hombres para la guerra y el sacrificio. Esto provocd el establecimiento de
guarniciones militares mexicas en los pueblos sujetos, con ¢l fin de mantener el
control y contener el posible avance de los pueblos no conquistados. Este es el
panorama que encontrardn en el valle poblano-tlaxcalteca los conquistadores

europeos a su llegada.

42



MAPA ITT
CONFORMACION DE SENORIOS DEL VALLE DE PUEBLA-TLAXCALA 1443-151957
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2.4 Conquista y época colonial

Para el estudio de la presente etapa histérica resulta necesario aclarar que se
toma en cuenta un panorama regional que va mas alla del pueblo del que se trata
en el presente trabajo. Dicho panorama abarca el Valle de Puebla-Tlaxcala (tal v
como se hizo en la etapa anterior) y la ciudad de México, debido principalmente a
que los diversos acontecimientos que se desarrollaron en dichas zonas
contribuyeron de una manera importante al proceso de medificacién,

conformacién y desarrollo del pueblo de Huaquechula.

2.4.1 Conquista

En agosto de 1519 Herndn Cortés, junto con un grupo de conquistadores
espafioles, llega a las costas mesoamericanas e inicia, casi de inmediato, el avance
hacia el Altiplano central. A lo largo de su recorrido, a partir de lo que hoy es
Veracruz, tuvieron contacto con varios pueblos de los cuales buena parte se
encontraba sujeta a un poderoso estado: Mexico-Tenochtitlan. Dichos pueblos,
aunque en un inicio mostraron resistencia a la presencia extranjera, terminaron

por aliarse a los europeos.

Cuando los conquistadores entran al valle poblano-tlaxcalteca, ya una buena
cantidad de pueblos indigenas los acompafian como sus aliados, y hacia el mes de
septiembre de 1519 llegan, casi sin resistencia, a la ciudad de Tlaxcala, la cual

someten, después de librar algunas batallas, y la hacen su aliada.

El panorama que vislumbran los espaiioles a lo largo del territorio del Valle
de Puebla-Tlaxcala es que se encuentra dominado por la presencia, en muchos
pueblos de la regi6n, de guarniciones de guerreros mexicas encargadas del control

y dominio de las conquistas de su sefiorio.

Desde Tlaxcala, los espaiioles entran por primera vez en contacto con el

pueblo de Quauhquechollan. Cuando Cortés decide ir a la ciudad de Mexico-
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Tenochtitlan, se le presenta la opcién de ir a la ciudad de Cholula a través de las
regiones de Calpan y Huexotzineo,®® aunque los tlaxcaltecas le advirtieron que,
tratdndose de un camino propuesto por los embajadores mexicanos enviados por
Motecuhzoma, seguramente tratarfan de matarlo y traicionarlo, pues los

cholultecas eran “amigos” de los mexicas.5

Ante esto, Cortés busca en primer lugar, establecer contacto con la ctudad de
Cholula y ver si existia de su parte disposicién a la alianza; y en segundo lugar,
quiso saber si la ruta que indicaban los embajadores mexicas era la mejor opcién
para llegar a la ciudad de Mexico-Tenochtitlan. Para averiguarlo envié a dos de sus
subalternos, Pedro de Alvarado v Bernardino Vazquez de Tapia, con el doble papel
de embajadores-exploradores ante Motecuhzoma, los cuales iban acompafiados por

los embajadores mexicanos. 7

Durante el camino hacia Tenochtitlan, estos dos soldados pasaron por
pueblos como Cholula, Atlixco y Cuauhquechollan, y avanzaron también por
Tochimilco y Tetela, que se encuentran en la parte sur del volcan Popocatépetl.”
Sin embargo, no pudiercn completar su recorrido hasta la ciudad de Mexico-

Tenochtitlan debido a que Cortés los envi6 de regreso a Tlaxcala, temiendo por sus

| vidas.”

Para octubre de 1519, Cortés toma el camino largo hacia Cholula, a pesar de
| las advertencias de los tlaxcaltecas y la reticencia de los gobernantes de esta ciudad
I‘ a formalizar una alianza. Teniendo esto presente acampa, junto con un numeroso
contingente de aliados tlaxcaltecas, a las afueras de la ciudad para no levantar
sospechas por entrar de noche. Ahi recibe a un grupo de principales cholultecas que

le dan la bienvenida y lo conducen a la ciudad donde sélo él y los conquistadores

8 Prem, Milpa y hactenda, p. 34.

69 Cortés, Cartas de relacidn, p. 43.

" Dfaz del Castillo, Historia verdadera de la conguista de la Nueva Esparia, p. 139.
7 Prem, Milpa y hacienda, p. 34-37.

"2 Diaz del Castillo, Historia verdadera de la conquista de la Nueva Espania, p. 140.
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espafioles son aposentados. Los aliados debieron quedarse en el campamento

aledafio debido a la enemistad que existia entre ambos sefiorios.

Después de un prolongado periodo de estancia en Cholula, el buen trato
hacia los conquistadores fue decayendo. Cortés entrd en sospechas -que luego creyé
confirmar por informes de algunos choluitecas y de la Malinche- de que los
cholultecas pretendian matar a los espaiioles dentro de su propia cindad. Esto tuvo
como consecuencia un anticipado ataque a los de Cholula por parte de los europeos
por su supuesta traicion, acontecimiento que sirvié de justificacion a Cortés para
lograr varios objetivos: el sometimiento de la importante ciudad de Cholula, Ia
amistad de este pueblo con el tlaxcalteca -tal y como lo reflejan fuentes de los siglos

XVIy XVII-,y la alianza de ambos pueblos con los conquistadores.

Cortés sale de Cholula después de corroborar el sometimiento de la ciudad y

. es persuadido por embajadores mexicanos acerca de cual camino debia tomar para
llegar a la ciudad de Mexico-Tenochtitlan. La constante desconfianza de Cortés lo
lleva a volver a enviar exploradores para que le informen acerca del mejor camino
¥, con base en esto, el contingente espafiol y sus aliados se dirigen por una via (que
no fue la propuesta por los embajadores mexicas) que pasaba por los volcanes
Popocatépetl e Iztaccihuatl, ruta que posteriormente seria conocida como “el paso

de Cortés”.

El camino que siguid lo llevé a establecerse en algunos poblados que
formaban parte del antiguo sefiorfo de Huexotzinco y pasar, sucesivamente, por
pueblos como Amaquemecan (Amecameca), Chalco, Tetzcoco, Ayotzinco v Mizquic,
que se ubicaban préximos al lago en que se encontraba Tenochtitlan. Asi, logra
alcanzar la cindad de Iztapalapa y penetrar por la calzada del mismo nombre que lo

conduciria a la ciudad.

78 Cortés, Cartas de relacion, p. 44-45, Diaz del Castillo, Historia verdadera..., p. 142-151 ¥ Torquemada,
Monargufa indiana, vol. 1, p. 437-441.
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Cortés y sus aliados son recibidos en dicha calzada por Motecuhzoma
Xocoyotzin, quien los conduce a Mexico-Tenochtitlan, v los aposenta. La estancia,
relativamente pacifica pero tensa, de los conquistadores en dicha ciudad, se vio
perturbada por un acontecimiento que desencadend consecuencias francamente
desastrosas para los europeos: Cortés debe salir de la ciudad a tratar de detener el
avance de Panfilo de Narviez, quien ha venido a apresarlo; en su lugar deja a Pedro
de Alvarado, quien cree que en la ciudad se fragua un ataque contra los pocos
espafloles que quedaren y decide atacar a los mexicas (antes de que algo pudiera

suceder) cuando celebraban una fiesta en honor al dios Huitzilopochtli,

A su regreso, Cortés encuentra a la ciudad levantada en armas en contra de
los conquistadores y a éstos temerosos. Ante esta situacion, y después de varios
dias de sitio y luchas constantes (durante la confusion de este periodo
Motecuhzoma resultara muerto), los espafioles deciden huir librando una terrible
bataila que merma sus fuerzas v los obliga a retirarse hacia lugares mas seguros.

Este acontecimiento es conocido como “la noche triste”.

Refugiados en Tlaxcala, los espafioles logran recuperarse y tratan de
reorganizarse para planear una nueva ofensiva contra los mexicas. Constantemente
acosados por las guarniciones mexicanas establecidas en diversos pueblos en el
valle poblano-tlaxcalteca, tratan de defenderse y a su vez inician un plan de

conquista de estos pueblos para cercar a la ciudad de Tenochtitlan.

Para octubre de 1520 Cortés conquista Tepeyacac (Tepeaca), la cual nombra
Segura de la Frontera, desde la cual entra en contacto, por segunda vez, con el
pueblo de Cuauhquechollan, pues recibe a algunos mensajeros del sefior de dicho
pueblo, quien le solicita ayuda para sacar a las guarniciones mexicas que habian
aumentado en nimero por el control del pueblo para impedir su alianza con los
espanoles. El sefior de Cuauhquechollan -cuyo nombre tal vez era el de

Calcozametl-,”+ explica a Cortés un plan para expulsar de sus tierras a los mexicas.

4 Codice Chimalpopoca. Anales de Cuauhtitian y leyenda de los soles, p. 63.
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Cortés acepta ayudar a dicho sefior y envia parte de su ejérceito, consistente en “13
caballos, 200 infantes espafioles y 30,000 hombres de tropas auxiliares”,”s con el
conquistador Cristobal de Olid a la cabeza. Este avanza, pero en el camino se
encuentra con entusiastas muestras de adhesién por parte de guerreros del pueblo
de Huexotzinco, lo cual lo amedrenta y le provoca desconfianza pues piensa que
fragnaban una posible emboscada; decide entonces refugiarse en Cholula desde
donde escribe a Cortés para explicarle lo sucedido. Cortés se irrita por esto y se
dirige €l mismo? a capitanear la batalla,” y después de comprobar que la ayuda que

brindan los de Huexotzinco es sincera, reanuda la marcha.

Al momento en que Cortés y sus tropas se encueniran a las afueras de la
cindad, guerreros de Cuauhquechollan le salen al encuentro v le explican que
tienen presos tanto a los vigilantes como a los guerreros principales de la
guarnicion mexica, lo cual facilitaria el ataque por parte de los espaiioles. La batalla
fue ganada por éstos dltimos sin mucha dificultad, y Cortés solo pudo averiguar de
algunos sobrevivientes que el sucesor de Motecuhzoma en el trono de Mexico-

Tenochtitlan era Cuitldhuac, hermano del antiguo tlatoani.

75 Clavi'jero, Historta antigua de México, p. 374-375.

76 Diaz del Castilio no menciona que Cortés haya ido a combatir personalmente, sino que el mismo Cristébal de
Olid, alentado por tuna carta de Cortés, reanudé la marcha y enfrentd la batalla. Historia verdadera..., p. 271-
273.

77 Corltés, Cartas de relacién, p. 90.
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* Fuente: Mufoz Camargo, Descripcidn de la ciudad y provincia de Tlaxcala, de las indias y del Mar Océano para el buen
gobierno y ennaoblecimiento dellus.

Cortés, en la segunda carta relacibn, refiere la descripcién del pueblo de

Cuauhquechollan después de haber logrado su conquista;

Esta ciudad de Guacachula [sic] esta asentada en un llano, arrimada por la una
parte a unos muy altos y dsperos cerros, y por la otra todo el llano la cercan dos
rios, a dos tiros de ballesta el uno del otro, que cada uno tiene muy altas y muy
grandes barrancas. Y tanto que para la ciudad hay por ellos muy pocas
entradas, y las que hay son 4speras de bajar y subir, que apenas las pueden
bajar y subir cabalgando. Y toda la ciudad est4 cercada de muy fuerte muro de
cal v canto, tan alto como cuatro estados por de fuera de la ciudad, y por dentro
esta casi igual con el suelo. Y por toda la muralla va su petril tan alto como
medio estado; para pelear tiene cuatro entradas tan anchas como uno puede
entrar a caballo, v hay en cada entrada tres o cuatro vueltas de la cerca, que
encabalga en un lienzo en el otro; y hacia aquellas vueltas bay también encima
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de la muralla su petril para pelear. En toda la cerca tienen mucha cantidad de
piedras grandes y pequefias y de todas maneras con que pelean. Serd esta
ciudad de hasta cinco ¢ seis mil vecinos, y tendra de aldeas a ella sujetas otros
tantos y mas. Tiene muy gran sitio, porque de dentro de ella hay muchas
huertas y frutas y flores a su costumbre.”

La conquista y pacificacién del pueblo de Cuauhquechollan, y de otros
aledafios a él (como Tepeaca, Quecholac e Itzocan, entre otros), resulté un hecho
crucial que permitié el nuevo avance de los conquistadores hacia la cindad de
Tenochtitlan, ya que las guarniciones mexicas establecidas en estos pueblos
constitufa la tinica forma de resistir y detener el avance espafiol. Ademas, la
mayoria de estos lugares se habian convertido -aunque fuera de manera

coyuntural- en aliados de los europeos en contra del dominio mexica.

Hacia finales del afio de 1520 Cortés, desde Tlaxcala, logra reorganizar su
ejéreito, el cual estd constituido ya por un numeroso contingente. Con él, y bajo
unas circunstancias mas favorables, piensa que es posible retomar el camino hacia

Tenochtitlan.

Los espailcles y sus aliados avanzan hacia la ciudad de Tetzcoco en la que
Cortés deja a algunos oficiales espafioles para su resguardo, y desde donde
contemplan la ciudad de Mexico-Tenochtitlan (que para entonces va era gobernada
por Cuauhtémoc debido a que su antecesor Cuitlahuac habia muerto de viruela), y
los pueblos que se encontraban alrededor de la laguna. Posteriormente caminan
hacia Iztapalapa, en donde libran una batalla de la que no les queda mds remedio

que huir de regreso hacia Tetzcoco.

Nuevamente, Cortés debe atender a peticiones de ayuda por parte de los
sefiores de algunos pueblos cercanos a Tetzcoco (como Otumba, Mizquic y Chalco,
entre otros), que ademis de demandar paz con los conquistadores buscaban

también aliarse con ellos en contra de las guarniciones mexicas.

78 Cortés, Cartas de relacién, p. 92. Esta es la descripeion mis temprana que se registra de Cuauhquechollan,
ya que posteriormente también fue descrita por Torquemada, Menarquia indiana, p. 518, y Clavijero, Historia

antigua..., p. 374-375.
79 Principios del afio de 1521.
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Después de haber pacificado la zona cercana a la laguna (aungue no sin el
acoso constante de los guerreros mexicas), Cortés decide la construccion de 12
bergantines con los cuales reiniciara la lucha de conquista de Tenochtitlan desde el
agua. Y fue durante este proceso -que se realizd gracias a la ayuda de los pueblos
aliados- que Cortés tuvo que alentar alianzas temporales entre los pueblos antafio
enemigos para hacer frente a los ataques de las guarniciones mexicas, debido a que
los espafioles no podian atender todos los llamados de ayuda que les hacian, Una
de estas alianzas fue entre los pueblos de Huexotzinco, Cholula y

Cuauhquechollan.#

También, por iniciativa de Cortés, el pueblo de Chalco, anteriormente aliado
de los mexicas, recibié ayuda del de Cuauhquechollan y otros pueblos para
combatir a los mexicas, que los asediaban por haberse confederado con los

espafioles.®

Cuando los bergantines estuvieron listos, se ide6 la estrategia a seguir para
lograr la conquista de Tenochtitlan: ya conquistados la mayor parte de los pueblos
del Valle de Puebla-Tlaxcala y los circundantes a la laguna, y contando con reservas
tanto de gente como de suministros en Tetzcoco y otras ciudades vecinas, Cortés
decide rodear dicha laguna, de tal suerte que la cindad quedara aislada de cualquier

ayuda militar o de envio de alimentos.

El avance de las espafioles hacia la ciudad no fue facil debido a la resistencia
que encontraban por parte de algunos pueblos atin aliados de los mexicas, pero fue
relativamente rapido, pues lograron establecer una base militar en Tlacopan, desde

la cual Cortés organizaba la distribucion de los bergantines y de los soldados.

Tras un largo periodo de lucha constante y asedio a la ciudad de

Tenochtitlan por parte de los conquistadores y sus aliados, ésta terminé por

8o Cortés, Cartas de relacion, p. 115-116.
8 Tarquemada, Monarquia indiana, vol. 11, p. 530.
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sucumbir al no contar con el suficiente abastecimiento de comida y apoyo militar.

Los mexicas fueron derrotados y Cuauhtémoc apresado el 13 de agosto de 1521.82

La caida de la ciudad de Mexico-Tenochtitlan no fue el punto culminante en
la conquista espaiola, sino que marcé el inicio de los procesos de conquista, pues
muchos pueblos indigenas atn se alzaron en contra de la presencia extranjera en
defensa de sus territorios y autonomia. Esto dio lugar a que los europeos, al tratar
de reorganizar y terminar de controlar los territorios conquistados, buscaran el
establecimiento gradual de las formas de organizacidén espafiolas sin violentar del

todo las antiguas estructuras indigenas.s

La penetracion espanola en el Valle de Puebla-Tlaxcala desde 1519 se efectud
de este a oeste v de norte a sur de lo que ahora conforma el territorio poblano y
buena parte del de Tlaxcala en direccién a los volcanes, en su basqueda por la
conquista de pueblos indigenas que atin luchaban ante el nuevo sometimiento. Los
colonizadores espafioles se establecieron progresivamente en los lugares de
antiguos poblados como Tlaxcala, Cholula, Huaquechula (asi se conoce

actualmente a Cuauhquechollan}, Calpan, Huexotzinco y Tepeaca, entre otros.3

82 Diaz del Castilio, Historia verdadera..., p. 369.

83 Incluso, las ordenanzas de Carlos 1 de octubre de 1522 y junio de 1523 enunciaban que no deberfa de
intentarse la propagactdn del cristianismo si ésta daba origen a problemas mayores.

84 Méndez, La conformacion de la ciudad de Puebla (1966-1980), p. 14.
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2.4.2 Organizaciéon politica, econdémica, social y religiosa de la

Colonia

El Valle de Puebla-Tlaxcala y, especificamente, el Valle de Atlixco -que para
1522 se encontraba sometido casi en su totalidad-, continud siendo un punto
estratégico debido, por principio, a que formaba parte de la ruta de conquista -y
por lo mismoe se consideraba un lugar de contacto entre el centro de México v las
costas de Veracruz-, v también a que su clima y tierra, propicios para la agricultura,
que lo convertia en un territorio sumamente codiciado, por lo que su organizacion

social, politica y econémica era, para los espafioles, una prioridad.

Tomando como base la antigua distribucién territorial prehispanica, fue el
sistema de encomiendas la primera forma de organizacién que se establecid en la
Nueva Espafia. Dicho sistema consistid en el otorgamiento de tierras e indios a
todos aquellos espafioles que habian participado en la lucha de conquista, en

compensacion por los trabajos v la hacienda invertida en esta empresa.

En 1524 el antiguo sefiorio de Cuauhguechollan fue otorgado en encomienda
a Jorge de Alvarado, hermano del conquistador Pedro de Alvarade, y aunque este
pueblo permanecié como encomienda en manos de los Alvarado hasta bien entrado
el siglo XVII, su situacién territorial, jurisdiccional, econdmica, demografica y

religiosa resulté cambiante y poco clara a lo largo de todo el periodo colonial.

Por otra parte, la labor evangelizadora de los primeros misioneros que
llegaron de Espafa a las nuevas tierras aln sin conquistar totalmente, va
intimamente ligada a la historia politica de Huaquechula (y de la Nueva Espafia en
si). Aproximadamente el mismo afio en que este pueblo fue dado en encomienda
(1524), llegaron los primeros doce frailes de la orden franciscana, quienes casi de
inmediato comenzaron la fundacién de los primeros conventos en las antignas

ciudades indigenas de Tlaxcala y Huexotzinco.® De forma similar a lo que sucedia

8 Commons, Geohistoria de las divisiones territoriales del estado de Puebla, p. 14-15.



en otros pueblos cercanos, Huaquechula dependi6 religiosamente de esta ltima,
desde la cual los frailes llevaban a cabo la labor evangelizadora y suministraban los

sacramentos.

Aungue la presencia de los frailes franciscanos en Huaquechula se registrd
desde la década de 1530, fue mas tarde, durante el transcurso del periodo de 1540 a
1560, que el pueblo vio nacer su propic convento, construido por esta orden
religiosa®” cuando se llevd a cabo la congregacion de pueblos por las autoridades
civiles, la cual consistid basicamente en cambiar de sitio los antiguos pueblos
indigenas, “[...] aprovechando las antiguas cabeceras politicas del imperio mexica o
de los reinos auténomos [...]”,% que se encontraban muchas veces en lugares
inaccesibles, con el fin de controlarlos y convertirlos al cristianismo. Sin embargo,
en la practica esto no sucedi6 asi pues, en pos de asegurarse las mejores tierras, en
muchas ocasiones los espafioles no respetaron las divisiones tradicionales que
existian desde el periodo prehispénico v dichos procesos viclentaron aspectos
fundamentales como la unicidad lingiiistica de los pueblos. Por esta razén, el otrora
seforio de Cuauhquechollan vuelve a cambiar de ubicacion por tercera vez hacia el

lugar en el que actualmente se encuentra el pueblo de Huaquechula.

Durante el resto del siglo XVI, del XVII y casi todo el XVIII hasta antes de
1786, la organizacion colonial cambié al implementarse otro sistema basado en el
establecimiento de alcaldias mayores sujetas al Virrey.8s Algunas de estas primeras
alcaldias mayores que se establecieron en el Valle de Atlixco fueron las de
Huexotzinco e Izficar. A la primera estuvo sujeto el pueblo de Huaquechula {que a
su vez auin contaba con algunos de sus antiguos pueblos sujetos), aproximadamente
de 1530 a 1550, aunque con intermitentes problemas de jurisdiccién con la alcaldia

mayor se [zlcar.»

8 Commons, Geohistoria..., p. 15.

48 Rubial Garcia, La evangelizacion de Mesoomérica, p. 16.

8 Ver cuadro IV del presente trahajo.

90 Paredes Martinez, La regién de Atlixco, Huaquechula y Tochimileo, p. 51.
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El 16 de abril de 1531, se emite la carta puebla que expresa la fundacion
formal de la ciudad de espaiioles de Puebla de los Angeles, concebida con el
multiple ohjetivo de que sirviera de contrapeso a las ciudades indigenas de Cholula
y Tlaxcala, para concentrar el poder politico y econdémico espafiol y, por supuesto,
como escala entre Veracruz v el centro del pais. Bajo su jurisdiccién quedaron
muchos de los antiguos sefiorios que, aunque contaban con su propia forma de

gobierno, fueron administrados a partir de ella.

Esto trajo como resultado el reacomodo de los pueblos indios con base en la
nueva organizacion politico-administrativa espafiola con respecto a las antiguas
jurisdicciones, pues muchos de los pueblos que antignamente se encontraban bajo
el sefiorio de Cuauhquechollan fueron separados de él y adjudicados a otras

cabeceras.

La bonanza econbémica alcanzada rapidamente por la ciudad de Puebla
produjo su crecimiento a costa del trabajo agricola indigena y del comercio de los
productos del campo. Los pueblos indigenas de los Valles de Puebla-Tlaxcala y
Atlixco fueron cbligados a incorporarse a las formas econémicas que imperaban y
numerosos grupos de espafioles, atraidos por las riquezas y bondades del clima de

la zona, se establecieron para comenzar sus propias industrias.

A pesar de que la presencia espaiiola en el Valle de Atlixco, y en particular en
las tierras del antiguo sefiorio de Cuauhquechollan, se registra desde fechas muy
tempranas del siglo XVI (de 1519 a 1527 aproximadamente), entre los afios de 1532,
1542 y 1600, respectivamente, el rey de Espaifia otorga mercedes de tierra en el
Valle de Atlixco a espaiioles que se establecen legalmente, lo que produjo la
constante usurpacion de tierras pertenecientes a dicho sefiorio durante casi todo el

periodo colonial.

9 Commouns, Geohistoria..., p. 15-16.
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Lo anterior dio como resultado una constante lucha entre espafioles e indios
de Huaquechula por la defensa de tierras -hecho constante en la historia del lugar-,
lo que llevé a que entre 1534 v 1535 ¢l Rey de Espafia otorgara un reconocimiento
de tierras a nobles indigenas del lugar,s: hecho que, a pesar de todo, no detuvo el
avance espafiol. Los indigenas fueron despojados gradualmente de sus mejores
tierras v relegados hacia las zonas menos fértiles, lo que dio como resultado el
abandono de antiguas practicas agricolas v, por lo tanto, la disminucién de su

produccion alimenticia y la consiguiente migracion hacia otras regiones aledanas.

Los habitantes del antiguo sefiorio de Cuauhquechollan debieron fortalecer
otras actividades econdémicas para poder mantenerse, tal es el caso del comercio,
practicado desde antes de la llegada de los espafioles tanto a nivel local como a uno
mas amplio, que contaba con rutas que los llevaban a regiones tan lejanas como

Tabasco, Chiapas y Guatemala.

Con respecto a la organizaciéon religiosa, hacia 1550, el obispado que
anteriormente tenia su sede en Tlaxcala, fue trasladado a la ciudad de Puebla,
quedando bajo su jurisdiceion todo lo que hoy es el Estado de Puebla, parte de la
region central de Veracruz y parte también del actual Estado de Guerrero. Por
supuesto, las tierras del antiguo sefioric de Cuauhquechollan también se

encontraban bajo su sombra, como se lee en el siguiente registro:

El obispado de Puebla a fines del sigio XVI. Relacion de los pueblos cabeceras
que hay en todo el distrito del obispado del ilustrisimo y reverendisimo sefior
Dr. Dn. Diego Romano, mi sefior. '

41. Guacachula [sic] de Dn. Jorge de Alvarado, de Frailes
Franciscanos.ss

Politicamente, de 1560 a 1590, aproximadamente, Huaquechula queda
sujeta a la alcaldia mayor de Izticar y posteriormente a la de Acapetlahuacan.
Mientras tanto, en el periodo que va de 1575 a 1579 se proyecta y funda la Villa de

Carrién, ubicindose en el antiguo sitio de Atlixco, como ciudad netamente

% Paredes Martinez, La regién de Atlixco, Huaquechuia y Tochimilco, p. 46.
93 0" Gorman, “Descripcion geografica del Distrito del Obispado de Tlaxcala. Mediados del s. XVI”, p. 436-454.
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espanola que fdnicamente legitimd la presencia europea, la cual, como ya se ha
mencionado, se remontaba desde antes de 1531. A partir de este @ltimo hecho, se
intensifica el avance espaiiol, lo que progresivamente afecté considerablemente a

las tierras y a los habitantes del antiguo sefiorio de Cuauhquechollan.

La disminucion en la poblacién indigena de Huaquechula a lo largo de los
siglos XV1 y XVII se debid a diversas causas (algunas anteriores a la llegada de los
espafioles) agudizadas con la constante penetracidén espafiola: las guerras internas
entre los diversos sefiorios, las guerras entre espafioles e indios durante el periodo
de conquista, las miltiples epidemias y los contingentes de indios llevados a
diversas empresas de conquista hacia €l sureste y sur de México, y a Guatemala.

Esto altimo queda referido por Bernal Diaz en la siguiente nota:

[...] ¥ entonces se concertd que Pedro de Alvarado fuese a Castilla a suplicar a

Su Majestad le hiciese merced de la gobernacion de Guatemala, y entre tanto

que iba, envié a Jorge de Alvarado, por su capitdn a las pacificaciones de

Guatemala, y cuando Jorge de Alvarado vino trajo de camino consigo sobre

doscientos indios de Tlaxcala, y de Cholula, y mexicanos, y de Guacachula [sic]
-y de otras provincias que le ayudaron a las guerras [...].4

Por otro lado, tanto frailes como oficiales de esta encomienda realizaron
constantes registros sobre la poblacién nativa, los cuales resultan confusos pero
demuestran la disminucién sufrida: hacia 1570 los franciscanos reportaban 3000
vecinos en el lugar, la expansiéon de la Villa de Carrién antes v después de su
fundacién formal produjo también el desplazamiento de algunos grupos de
indigenas hacia lugares menos favorables para la agricultura, lo que dio lugar a la
dispersion de la poblacidn. El visitador Antonio de Ciudad Real, entre 1590 vy 1595,
refiere que el antiguo pueblo de Huaquechula debid ser tan grande en épocas
previas a su conquista, que tal vez albergaria alrededor de 20,000 hombres de
guerra, ¥y hacia 1598 un informe dado a la familia Alvarado refiere 1895 indios

tributarios.

94 Dfaz del Castillo, Historia verdadera..., p. 515.
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A principios del siglo XVII, en 1619, el contador de la familia Alvarado, Luis
de Ortiz de Vargas, registré un total de 860 tributarios, el obispo Juan de Palafoxy
Mendoza, quien realizo una visita al pueblo de Huaquechula en 1643, describe que
s6lo existian 200 indios casados y, hacia 1681 se registra que el partido de
Huaguechula contaba con 30 espaiioles y 186 individuos, entre los que se contaban

negros, mestizos, mulatos e indios.

De la actividad evangelizadora en el valle poblano-tlaxcalteca -y en
particular en Huaquechula- durante el siglo XVII, solo ha llegado un breve registro
del Obispo de Tlaxcala, Fray Alonso de la Mota y Escobar, quien realizd varios
recorridos por el obispado, visitando todos los pueblos que se encontraban bajo su
jurisdiccion eclesiastica. Asi, de Huaquechula comenta lo siguiente en el afio de

1618 durante su octava salida:

Cuauhquecholan (Huaquechula, Puebla)

Leguas 3, buen camino. Confirmados 653.

En (el dia) 1° de diciembre, vine a este pueblo (al) que hay tres leguas de buen
camino; es doctrina de frailes franciscanos, (de) lengua mexicana, de
encomendero (que es) Don Jorge de Alvarado.

No visité cosa alguna, de lo tocante a ministerio, por ser frailes, no declarados
aun por mis sibditos. Sélo adoré al Santo Sacramento. Confirme en este pueblo
653 personas, espafioles, negros, e indios; y sali del pueblo, sin mas diligencia,
por ser frailes.9

Sobre de la situacién de las tierras pertenecientes al antiguo sefiorfo de
Cuauhquechollan, los mismos franciscanos refieren que para 1570 contaba con 12 0
13 pueblos sujetos. Entre 1580 y 1589 se registra un arrendamiento de tierras a
favor de los espafioles dentro del Valle de Atlixco y en tierras correspondientes al
antiguo pueblo; posteriormente, y después de una defensa férrea por parte de
algunos nobles indigenas sobrevivientes, le son otorgadas a Huaquechula algunas
mercedes de tierras aunque de mala calidad; en contraste, en 1599 se realiza la
ampliacién de la dehesa (tierra destinada al pastoreo) de la Villa de Carrion, por lo

que son absorbidas aiin mas tierras de dicho pueblo. Para finales del siglo XVI,

# De la Mota y Escobar, Memoriales del Obispo de Tlaxeala, p. 144.
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Huaquechula cuenta bajo su jurisdiceidn 17 pueblos; en 1697, 19, y en 1792, 16.9%
Entre los que se encontraban en esta situacion estaban Santiago Atzitzihuacan, San

Francisco Xochiteopan, San Pedro Ixhuatepec, San Mateo Coatepec, entre otros.”

Para el afio de 1602, Huaquechula pasa a formar parte de la jurisdiccion de
la Villa de Carrion hasta 1632, cuando vuelve a estar sujeta a la alcaldia mayor de
Acapetlahuacan que, a su vez, habia logrado su separacién definitiva de la alcaldia
mayor de Huexotzinco. Sin embargo, para 1683 Huaquechula adn figura dentro de

la jurisdiccion de Izdcar.s

En 1696 Huaquechula deja de ser encomienda, v hacia 1708 queda bajo la
jurisdiccion del Ducado de Atlixco, que habia obtenido ese titulo por decreto del rey

de Espaiia en el afio de 1706, aunque aiin se le conocia como Villa de Carrién.

Tanto el sistema de encomiendas como el de alcaldias funcionan hasta el afio
de 1786, cuando el rey Carlos III de Espafia expide una ley que establece el sistema
de intendencias, basado en la antigua organizacion politico-administrativa de
alcaldias v corregimientos -aunque con importantes cambios-,29 otorgandosele a
Puebla v su jurisdiccion el titulo de la intendencia mas grande de la Nueva Espafia.

Bajo su gobierno quedé Huaquechula.

96 Meade de Angulo, Cartografia de Huaquechula, Puebla, p. 221.

97 Paredes Martinez, La region de Atlixco, Huaguechula y Tochimilco, p. 56-76

98 Cartografia de Puebla en el Archivo General de la Nacidn, p. 13.

% Ver a Horst Pietschmann, Reformas borbonicas y el sistema de Intendencias en la Nueva Espafia. Un
estudio politico administrativo.
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CUADRO IV

ORGANIZACION POLITICA DE LA NUEVA ESPANA HASTA 1786*

Alcaldias y Corregimientos
Antes de la Reforma de 1786

Audiencia /
Virrey

Alcaldias
Mayores y Menores, y
Corregimientos

I

Republicas de
indios, alcaldias
mayores y pueblos

'

Encomiendas,
Pueblos y
Barrios sujetos

Cada Alcaldia y
Corregimiento  tenia  su
gobierno propio y sélo

dependian del Virrey.

Sistema de

» |ntendencias

Virrey

h 4

/ Intendencia de Provincia de \

Puebla de los Angeles

[ Subdelegaciones ]

\_

Las Alcaldias se convirtieron en
subdelegaciones que quedaban
adscritas a la jurisdiccion del
intendente quien gobernaba desde
la capital de la Intendencia.

/

* Fuente: Commons, Geohistoria de las divisiones territoriales del estado de Puebla.

La organizaciéon religiosa también se modificO desde la llegada de los

primeros misioneros, ya que para 1750, el obispado de Puebla (creado en 1550),

tenia bajo su gobierno a la Villa de Carrién o Atlixco, de cuya jurisdiccién, como ya

se menciond, formaba parte el pueblo de Huaquechula.
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2.5 Epoca independiente

Para el presente apartado, resulta necesario aclarar que debido
principalmente a la escasez de referencias bibliograficas existentes sobre el pueblo
de Huaquechula durante el siglo XIX y parte del XX, ha sido necesario ampliar el
contexto geogréfico, ya que las fuentes consultadas se enfocan, por lo general, a las

principales ciudades del Estado de Puebla.

2.5.1 La lucha de Independencia (1810-1821)

Durante los tres siglos de dominacion espafiola, tanto criollos como
indigenas y mestizos sufrieron los abusos de los peninsulares por el control de los
puestos gubernamentales, los medios de produccion, las tierras y los mercados, asi
como los malos tratos que los patrones espafioles infligian a los peones que tenian
bajo su mando. Toda esa situacion de descontento provocé levantamientos
esporadicos y aislados -pero constantes- en diversas regiones del estado de Puebla,
gue gradualmente se unieron al movimiento armado insurgente que se gestaba en

otras regiones de la Nueva Espania.

Cabe mencionar, que tanto la ciudad de Atlixco como la de IzGcar tuvieron
mucha importancia durante la lucha de independencia en el Estado de Puebla, ya
gue constituian el camino directo por el sur hacia la ciudad de Puebla. Por otro
lado, su condicién de ciudades y su nivel econémico y productivo les daba ya la
importancia como enclaves estratégicos, que tanto realistas como insurgentes

buscaron dominar con el fin de tener ventaja sobre el otro.

El pueblo de Huaquechula no se encuentra en la ruta entre lzucar-Atlixco-
Puebla, sino en una desviacién en el camino de Izucar a Atlixco, por lo que su paso
no siempre fue obligado, tanto para las tropas insurgentes como para las realistas,
ademéas de que estratégica y econdmicamente, no constituia una zona de
importancia. Sin embargo, su situacion se encontraba inmersa en el proceso

revolucionario que se estaba llevando a cabo, y lo poco que se menciona de su
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historia esta en relacidon con estos hechos, como lo dice Ana Maria Huerta: “en la
mayoria de los casos las rebeliones fueron por periodos de corta duracién y

expresaron regionalmente movimientos de la historia mexicana del siglo X1X”.1

En la Intendencia de Puebla, el movimiento independentista surgi6 en el afio
de 1811 tanto en el norte como en el sur. En esta Ultima region, los nucleos de
insurreccion se localizaron en los territorios de Tehuacan e Izlcar, que durante la

lucha entre insurgentes y realistas sirvieron de refugio a los primeros.

Para finales de este afio de 1811, la influencia de la lucha insurgente se habia
extendido hacia toda la zona sur de la Intendencia, en donde las fuerzas
capitaneadas por José Maria Morelos y Pavén fueron ocupando sucesivamente los
territorios de Tlapa, Xolalpan, Chiautla y finalmente lzUcar. En este altimo lugar,
las tropas realistas enviadas constantemente por el gobernador de la Intendencia
de Puebla, Manuel Flon de Tejada, Conde de la Cadena, atacaron al ejército de

Morelos, por lo que éste tuvo que replegarse a las ciudades de Atlixco y Cholula.

A lo largo de esta primera etapa de la lucha insurgente en el territorio de
Puebla, el ejército de José Maria Morelos se vio engrandecido por las multiples
muestras de apoyo por parte de la poblacién y algunos dirigentes que decidieron
unirsele, tal es el caso del cura José Maria Sdnchez quien, en enero de 1812, repele
un ataque del ejército realista al mando de Del Llano hacia la ciudad de lzucar; de
Vicente Guerrero, a quien el mismo Morelos dej6é al mando del ejército encargado
de proteger la ciudad de lzucar; y del cura Mariano Matamoros, quien también

apoyo en la defensa de lzucar ante los constantes ataques de los realistas.

Dichos ataques por parte del ejército realista a la ciudad de lzucar
provocaron que ésta quedara finalmente en manos de dicho ejército, lo que obligd
el repliegue de las fuerzas insurgentes a ciudades y pueblos aledafios. lzUcar se

convirtié en el cuartel de mando del ejército realista del sur, desde donde se

1 Huerta Jaramillo, Insurrecciones rurales en el Estado de Puebla, p. 6.
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enviaban tropas a combatir a los rebeldes. Sin embargo, para 1815, Vicente
Guerrero logra cercar Acatlan en su busqueda por recuperar lzlcar. Para este
entonces, las tropas insurgentes del sur contaban con 2000 hombres bajo el mando

de Manuel Miery Teran.

Después de la muerte de José Maria Morelos, el movimiento
independentista en Puebla comenz6 a decaer debido al avance de las tropas
realistas capitaneadas por jefes como Francisco Hevia, Félix Lamadrid, Rafael
Bracho y Saturnino Samaniego entre otros, quienes emprendieron su campafa en

contra de los movimientos rebeldes del sur de Puebla.2

Del periodo que va de 1817 a 1820 poco se conoce de los movimientos
insurgentes en el sur del territorio poblano, aunque parece ser que continuaron las
luchas entre realistas y algunas tropas insurgentes. Va a ser hasta 1821 cuando se
reinicien en Puebla algunos ataques militares que se desencadenaran a partir de la
proclamacion del Plan de Iguala por el antiguo realista Agustin de Iturbide,
consistente en lograr un triunfo parcial en la lucha de independencia a favor de
grupos monarquistas esparfioles. Esto llevd a que antiguos jefes insurgentes
movilizaran sus tropas atacando algunas ciudades del sur de Puebla en protesta por
dicho plan; tal es el caso de Nicolas Bravo, quien ataco y tomo lzucar y Atlixco, y
logré sitiar la ciudad de Puebla por casi un mes, obligando al entonces intendente

Ciriaco del Llano a capitular su salida y retirada.

A pesar del descontento de los jefes insurgentes, el ejército trigarante entra
triunfal a la ciudad de Puebla en agosto de 1821 y es recibido con gran entusiasmo
por la gente, cansada ya de las constantes luchas. Por otro lado, las autoridades de
toda la Intendencia juran el Plan de lguala poniéndose fin a la guerra de
independencia. Durante el efimero imperio de Agustin de Iturbide, que duré menos
de diez meses, el territorio poblano no se vio afectado més que por constantes

2 Corderoy Torres, Historia compendiada del Estado de Puebla, p. 453.
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ataques de grupos bandoleros, de los que no se podra librar durante todo el
inestable siglo XIX.

2.5.2 Federalismo y Centralismo (1823-1853)

Después del derrocamiento de Iturbide y la expulsion de los ultimos
espafoles del territorio mexicano, se busca el establecimiento de un régimen de
gobierno que encausara el camino que habria de seguir el “nuevo pais”. Ello
conllevé a otro periodo de inestabilidad politica, econémica y social debido al
enfrentamiento entre distintas facciones que apoyaban dos formas de gobierno
distintas: el federalismo y el centralismo. Después de diversas discusiones y luchas
politicas, se establece el régimen federalista y se proclama, en abril de 1823, el
Segundo Congreso Constituyente, en donde quedan establecidas veinticinco

provincias que toman como base los territorios de las antiguas Intendencias.3

El 31 de enero de 1824 se aprueba en la ciudad de Meéxico el Acta
Constitutiva de la Federacion mexicana, estableciéndose el gobierno de tipo
federal. Entre el 18 y 20 de marzo del mismo afio se proclama en la antigua
Intendencia de Puebla el Primer Congreso Constituyente del Estado Libre y
Soberano de la Puebla de los Angeles, y se le da, a partir de este momento, el titulo
de Estado.4 Dicho Congreso decretdo que el territorio quedaria dividido en 21
Distritos -que partieron de las antiguas subdelegaciones-, organizados a partir de la
agrupacion de municipios que se encontrarian regidos por un Organo
administrativo unitario presidido por un subprefecto que, a su vez, estaria
subordinado a un prefecto, y regidos por una cabecera partidal.5 Entre los partidos
gue se establecieron se encontraban los de Izucar y Atlixco, y bajo la jurisdiccion de

ésta ultima se encontraba la municipalidad de Huaquechula.

3 Commons, Geohistoria..., p. 50.
4 Castro Morales, El federalismo en Puebla, p. 157-168.
5 Borisovna, Puebla en el siglo XIX, p. 15-16.
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En diciembre de 1825, el Congreso Constituyente de Puebla expide la
Constitucion Politica del Estado que establece la division territorial definitiva en 25
partidos -entre ellos Atlixco-, y declara de una forma mas legitima que el territorio

de Puebla fuera considerado como un Estado.

Sin embargo, a pesar de la reorganizacion que vivia el nuevo Estado de
Puebla, los enfrentamientos militares no cesaron a lo largo de su vasto territorio,
pues hacia 1830 algunas fuerzas capitaneadas por antiguos combatientes
insurgentes, como Juan Nepomuceno Rossains, Francisco Victoria y Cristébal
Fernandez, mediante la expedicion de un plan proclamado en Atlixco, buscaron
conspirar contra el nuevo sistema de gobierno del Estado, cuyo gobernador logro
controlarlos, apresarlos y asi detener su avance por lzacar y Chalchicomula, en

direccion a la ciudad de Puebla.

Lo anterior provoco6 que nuevas facciones comenzaran a organizarse, pues la
lucha ya no era soOlo entre insurgentes y realistas, sino entre liberales y
conservadores, 0 bien, entre aquellos que deseaban un régimen federalista 0 uno

centralista.

Hacia 1833 el gobernador del estado, Patricio Furlong, tuvo que enfrentar y
tratar de controlar los ataques de los generales conservadores Mariano Arista y
Gabriel Duran, quienes se levantaron en armas en contra de las reformas de
caracter liberal que habia puesto en marcha el gobernador, y ocuparon
Chalchicomula; por otro lado, el comandante general Pedro Lemus también se
levanto en armas en Tepeaca. Ambos grupos trataron de avanzar hacia la ciudad de

Puebla, pero fueron detenidos por las fuerzas del gobernador.

Durante el afio de 1834, los embates de los grupos conservadores
provocaron que Guadalupe Victoria asumiera, finalmente en julio, la gubernatura
del Estado, quien inmediatamente disolviéo el congreso estatal y desconocio

cualquier acuerdo de caracter liberal emanado del mismo.
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A pesar de que en Puebla ya se habia establecido parcialmente un régimen
de tipo centralista, fue hasta 1836 que a nivel nacional fueron proclamadas las
Bases y Leyes Constitucionales que declaraban formalmente que el sistema de
gobierno que regiria a la nacion seria el centralista; a partir de entonces Puebla ya

no seria llamado Estado sino Departamento.®

Obviamente, dicha forma de gobierno no fue aceptada por las fuerzas
federalistas que aun se encontraban en territorio poblano. El general Antonio
Lopez de Santa Anna tuvo que sitiar en 1845 la ciudad de Puebla que, a pesar del
fallido intento centralista, permanecié defendida por generales que estaban a favor
del sistema federal. Asimismo, la ciudad de Puebla, aun con los constantes ataques,

se declaro abiertamente por el régimen federal.

Ante la inminente amenaza de invasién a la ciudad por parte de las fuerzas
centralistas al mando del general Santa Anna, Rafael lzunza, gobernador del
Departamento, por razones de seguridad decide trasladar la sede del gobierno a la
ciudad de Atlixco, y deja al federalista Manuel Orozco y Berra al mando del mismo.
Sin embargo, debido a la constante amenaza de las fuerzas centralistas a la ciudad
de Puebla, sucesivamente entre 1847 y 1848 el gobierno del estado fue instalado en
varias de las ciudades méas importantes: Atlixco, lzlcar, Zacatlan, nuevamente
Atlixco, Cholula, hasta que finalmente pudo reinstalarse en la ciudad de Puebla

cuando se la logra librar de los invasores.

Durante el nuevo régimen centralista en el Departamento de Puebla se
registraron importantes cambios; las condiciones de inestabilidad politica que vivia
la entidad originaron que sufriera un ajuste territorial y jurisdiccional, ya que entre
1849 y 1853 fue expedido un decreto por medio del cual Puebla perdié una parte de
la region suroeste, con el cual -y con otras pertenecientes al Departamento de
Meéxico- se cred lo que actualmente es el Estado de Guerrero. Posteriormente,

Puebla volvié a perder una parte de su territorio, esta vez, el partido de Tuxpan,

6 Commons, Geohistoria..., p. 52.

67



que se anexo al ya existente Estado de Veracruz para lograr su unificacion. Después
de este reajuste, los partidos de Puebla quedaron agrupados en siete

Departamentos a su vez, divididos en 140 municipalidades distribuidas entre ellos.”

Bajo este contexto, la importancia adquirida por la ciudad de Atlixco y su
productividad econdmica durante este periodo dieron como resultado que fuera
convertida en un Departamento, aunque no al nivel en el que se encontraba el
territorio poblano en general; a su vez Huaquechula se mantuvo bajo la jurisdiccion
de Atlixco, pero durante el gobierno centralista este ultimo territorio fue llamado
prefectura. Esto derivé necesariamente en un problema de jurisdicciones que no va

a quedar claro a lo largo del siglo XIX.

Paralelamente a esta serie de acontecimientos, la historia de la
municipalidad de Huaquechula se encontré inmersa en las luchas constantes entre
liberales y conservadores. Aunque su presencia no fue protagénica, internamente
conto también con sus conflictos como reflejo de la situacion a nivel estatal, pues
en 1851 el alcalde José Maria Polanco, ante la inestabilidad del gobierno municipal,

renuncia a su cargo y toma inmediata posesion su substituto.s

Durante el periodo comprendido de 1821 a 1857, es decir después de la
guerra de Independencia, y posteriormente con los enfrentamientos entre liberales
y conservadores, los campesinos de las diversas poblaciones del territorio de
Puebla abandonaron los campos de cultivo para participar en las luchas, utilizados
como “carne de cafion” por las distintas facciones. Esto provocd crisis en el
abastecimiento de alimentos y por lo tanto, hambrunas, pobreza, desempleo y
bandolerismo, que afectaron tanto a los mismos pueblos, como a las principales

ciudades del Estado, lo que llevo a un descontento social constante.

2.5.3 La Reformay la intervencion francesa (1853-1867)

7 Commons, Geohistoria..., p. 53
8 Aranda, et al., Catalogo del Archivo Histérico Municipal de Atlixco, p. 2920.
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El inestable sistema de gobierno centralista bajo el mando del general Santa
Anna, se vio turbado por nuevas acciones militares que se manifestaban a favor del
federalismo. Entre 1853 y 1854, grupos militares dirigidos por antiguos insurgentes
se manifestaron a favor del Plan de Ayutla que pugnaba por el restablecimiento de
las instituciones liberales en México. Lo anterior tuvo consecuencias en Puebla, ya
gue muchos de sus territorios se manifestaron a favor de dicho movimiento, tal es

el caso del Ayuntamiento de Huaquechula, que en 1855 juré el Plan.®

Asimismo, el gobierno de Puebla también se manifesté abiertamente por el
federalismo y la ciudad no tardé en ser atacada; en enero de 1856 la capital fue
tomada por los conservadores, aunque para marzo del mismo afo Ignacio
Comonfort, uno de los principales proclamadores del Plan de Ayutla, logro
recuperarla. Por otro lado, el gobierno de Puebla también se vio en la necesidad de
luchar contra algunos grupos religiosos conservadores que se manifestaron en
contra de la recién emitida Ley Lerdo -de caracter liberal-, que establecia la
desamortizacion de las fincas rusticas y urbanas que se encontraran en manos de

corporaciones civiles y religiosas.

No obstante el apoyo de los liberales, en ciertos territorios del Estado
surgieron algunos jefes que se pronunciaron en contra del federalismo, como
sucedio en lzacar, donde Jiménez de Mendizabal se alz6 en armas. En octubre de
1856, la ciudad de Puebla se vio nuevamente atacada por grupos conservadores y
en el segundo semestre del afio siguiente, otros grupos rebeldes se apoderaron de

las plazas de las ciudades de Izucar y Atlixco hasta llegar a la ciudad de Puebla.

En 1857, cuando fue proclamada la Constitucion liberal a nivel federal, el
gobierno del Estado de Puebla buscé la oportunidad de restablecer la tranquilidad
politica y social que necesitaba para encauzarse por el camino del progreso

econdémico que se habia estancado por las constantes luchas que habia sufrido su

9 Aranda, et al., Catalogo del Archivo Histérico..., p. 3338.
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territorio. Sin embargo, el resto de la década se vio marcada por las pugnas entre
liberales y conservadores acaecidas en Acatlan, Chiautla e lIzucar. Por su parte,
Huaquechula informo, a través de su alcalde, que en el afio de 1858 el pueblo se vio
atacado por grupos de bandoleros que aprovecharon los momentos de inestabilidad
politica y confusién social para invadir el pueblo. Bajo estas circunstancias el
gobierno municipal de Huaquechula demandd al gobierno estatal el envio de

fuerzas auxiliares.

En cuestiones de reorganizacién jurisdiccional, para enero de 1861 el
Congreso Constituyente de Puebla extinguié los Departamentos y los Partidos y
establecid los Distritos formados por municipalidades, por lo que la nueva division
politica del Estado quedod conformada por 15 Distritos, entre ellos el de Atlixco© y

bajo su jurisdiccion, la municipalidad de Huaquechula.

Pero a pesar del relativo orden que el restablecido Estado de Puebla traté de
establecer en su territorio a través del gobierno liberal, nuevas batallas se libraron.
Al inicio de la década de 1860, los conservadores atacaron nuevamente lzUcar,

Nopalucan y Tepeaca, y se apoderaron de Acatlan y Tepeji.

Posteriormente, en 1862, un dia antes de la batalla del cinco de mayo,
algunos generales conservadores mexicanos convinieron con las tropas francesas
avanzar por dos flancos para alcanzar la ciudad de Puebla y llegar finalmente a la
ciudad de México. Mientras que las tropas mexicanas irian por el sur del Estado
avanzando a través de lzucar y Atlixco, los extranjeros lo harian por el oriente del
mismo territorio. Sin embargo, en Atlixco conservadores y liberales se enfrentaron
en una batalla en la cual los primeros salieron vencidos. Esto evito que la ciudad
fuera atacada por su flanco sur y provocé el debilitamiento de las fuerzas
intervencionistas.

A pesar de esta derrota sufrida por los conservadores, el general francés

conde de Lorencez, decidié movilizar sus tropas y atacar los fuertes de Loreto y

10 Commons, Geohistoria..., p. 56.
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Guadalupe, que se encontraban a las afueras de la ciudad de Puebla, y que servian
de resguardo a la misma. No obstante la preparacion de su ejército, fue derrotado
por el ejército de Oriente dirigido por el general Ignacio Zaragoza. Casi
simultdneamente, otros grupos de conservadores fueron derrotados en Atlixco por
el general liberal O"Horén, quienes quedaron frustrados en su intento por unirse a

las tropas francesas.

Después de la derrota infligida a los franceses, nuevas tropas extranjeras
-esta vez de origen austriaco- realizaron un avance hacia la ciudad de Puebla y
lograron que en 1863, los conservadores tomaran la ciudad. Esta accion allané el
camino al Emperador Maximiliano, que en junio del afio de 1864 fue recibido con

entusiasmo en la ciudad de Puebla, a pesar de la oposicion liberal.

La resistencia republicana permitié que continuaran las luchas a lo largo de
los territorios poblanos ocupados por los extranjeros. Algunos pueblos que
apoyaban la causa liberal contaban con guarniciones, tal es el caso del municipio de
Huaquechula, que tenia una pequenia fuerza militar compuesta por un comandante,
un sargento primero, cuatro cabos y 16 soldados,! lo que refleja la poca
importancia estratégica que tenia, pero lo involucrado que se encontraba en el
proceso histérico del Estado de Puebla, durante esta etapa. Asimismo, algunas de
las batallas libradas entre conservadores y liberales que se realizaron en el sur del
Estado fueron capitaneadas por Porfirio Diaz, quien bajo las érdenes de Benito

Juérez luchaba a favor de la Republica.

Con respecto a la organizacion politica de Puebla durante el segundo
imperio, se le volvié a dar el nombre de Departamento, que fue la forma de
organizacion utilizada durante los regimenes centralistas, aunque ya desde el
establecimiento de la Constitucion del 57, el territorio Puebla fue llamado
definitivamente Estado,’? y Huaquechula seria reconocida legalmente como

cabecera municipal.

11 Aranda, et al., Catalogo del Archivo Histdrico..., p. 4287.
12 Commons, Geohistoria..., p. 60.
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Para 1866, la lucha se focalizo hacia el sur del Estado, en donde ocurrieron
batallas en Acatlan, Tepeji, Atlixco y Tecamachalco, entre otros lugares. Al afio
siguiente, Porfirio Diaz logro6 recuperar de manos de los extranjeros las ciudades de
Acatlan e Izucar. Asi, a lo largo del periodo que durd la intervencién francesa, en el
territorio de Puebla se dieron muestras espontaneas de colaboracion por parte de la
poblacién civil y las autoridades municipales: campesinos de lzucar se adhirieron a
la lucha contra los extranjeros y en Huaquechula se reunieron viveres para ayudar

a los ejércitos liberales.

2.5.4 La Republica restaurada (1867-1877)

Después del triunfo del gobierno liberal de Benito Juarez -y a lo largo del
todo el periodo de lucha intervencionista-, muchos de los territorios de Puebla
decidieron organizar fuerzas de infanteria para anexarlas a la Guardia Nacional.
Huaquechula, durante la década de 1860 y posteriormente, enrol6 ciudadanos de
diversas partes del municipio, ademas de participar con una cuota -pagada por los

ciudadanos- para su mantenimiento.

Por otro lado, el gobierno liberal logré reorganizar la situacién econémica
del pais a través del impulso a algunos avances tecnologicos, como lo fue en Puebla
la inauguracioén, por parte de Juarez, del ferrocarril que unia a la ciudad de México
con la entidad. En los municipios, las autoridades también buscaron recuperarse de
los afios de lucha, y en Huaquechula, el presidente municipal establecié medidas
para recuperar el orden en la municipalidad y destin6 parte del presupuesto para

obras publicas y mejoras.

En 1868 se llevaron a cabo las elecciones en Puebla para establecer un
gobernador que dirigiera el nuevamente establecido sistema liberal; sin embargo,
la imposicion del candidato oficial -que resulto desafecto a la gente-, por medio de
un fraude electoral, dio lugar al surgimiento de nuevos movimientos armados tanto

en sur como en el norte de la entidad. En IzGcar y Tochimilco se realizaron diversas

72



protestas en contra del fraude, y el distrito de Atlixco presenté un acta legal de

inconformidad ante el gobierno federal.

MAPA YV
LOCALIZACION DE INSURRECTOS EN EL ESTADO DE PUEBLA ENTRE 1868-1870*
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* Fuente: Huerta Jaramillo, Insurrecciones rurales en el Estado
de Puebla, 1868-1870.

MAPA VI
POBLACIONES CON MAYOR PRESENCIA DE INSURRECTOS Y ASALTANTES EN EL
SUR DEL ESTADO DE PUEBLA ENTRE 1868-1870*
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* Fuente: Huerta Jaramillo, Insurrecciones rurales en el Estado de Puebla, 1868-1870.

Uno de los movimientos armados que surgieron al sur de la entidad fue el
encabezado por el general Porfirio Diaz quien, entre 1870 y 1871, se proclamé en
contra del gobierno de Juéarez a través del Plan de la Noria. La sublevacion se
propagd por Acatlan, Chietla, lzucar, Tepeji y Atlixco; sin embargo, dicho
movimiento fue controlado y los rebeldes sometidos a través de batallas libradas en
las localidades de Atlixco, Zacapoaxtla y Teziutlan, ocurridas después de la muerte

del presidente Juarez.

Por otro lado, el gobierno impopular de Puebla tuvo que enfrentarse
también a movimientos impulsados por religiosos que protestaban en contra de las
leyes de desamortizacion de los bienes eclesiasticos y de separacion de la Iglesiay el
Estado, establecidas en la Constitucién de 1857. En Huaquechula, el parroco
protesto por esta medida y en ocasiones el pueblo se vio en peligro de ser invadido
-e incluso lo fue- por fuerzas opositoras al gobierno.

En 1876, Porfirio Diaz se levanté nuevamente en armas -esta vez en contra
del Presidente Lerdo de Tejada- con el nuevo Plan de Tuxtepec, que enarbol6 lo

mismo que el de la Noria: la no reeleccion. Con mas éxito, logré vencer y exiliar a
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Lerdo de Tejada, y en 1877 asumié la presidencia dando paso a una nueva etapa de

reorganizacion econémica, politicay social.

2.5.5 El porfiriato y la Revolucion (1877-1917)

El panorama que Puebla mostraba al inicio del largo gobierno de Porfirio
Diaz era de abandono y pobreza, el cual fue resultado de la constante agitacion que
se habia vivido durante la mayor parte del siglo XIX. El sistema de gobierno
instrumentado por Diaz en el territorio nacional, tenia como objetivo el
reordenamiento social causado por tantos afnos de inestabilidad en todos los
ambitos de la vida del pais.

En Puebla se inici6 un periodo de desarrollo econémico que alentd el
aumento en la densidad de poblacién -mermada por las muertes ocurridas en
batallas y en los constantes éxodos hacia zonas mas seguras-, impulso la creacion
de ingenios azucareros y de fabricas textiles, asi como el incremento de las
actividades economicas y comerciales, originados por el ferrocarril que unia a la
ciudad de México con Puebla. Lo anterior dio lugar a un nuevo auge en el campo, lo
gue redujo el movimiento migratorio y la reactivacion de antiguos poblados que

habian quedado parcialmente abandonados.

Durante este periodo, la organizacién politica del Estado volvié a cambiar y
para 1880 se establecieron 21 Distritos y 187 municipalidades.’? En 1895, el Estado
de Puebla estaba dividido en 21 Distritos, 119 municipalidades, 15 ciudades, 43
villas y 575 pueblos, mientras que en 1900, las municipalidades aumentaron a 180
y para 1910, eran ya 183.14

Por otro lado, esta politica propicié que se extendieran los latifundios, para
lo cual se aprovecharon los terrenos expropiados a la iglesia, pero también se

extendieron hacia las tierras comunales indigenas.

18 Commons, Geohistoria..., p. 63.
14 Enciclopedia de México, v. XI, p. 6653.
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Esta forma de gobierno incluy6é también el establecimiento de un sistema
represivo que, aunque rindio6 resultados al controlar cualquier conato de rebelion,
fue benéfico sbélo para un reducido grupo de gente allegada al gobierno del cual
obtenian toda clase de concesiones y derechos; tal es caso de los gobernadores,
jefes politicos, latifundistas y hacendados que impusieron un rigido control de la
gente que trabajaba bajo su mando, e hicieron nacer el sistema de cacicazgos que

por muchos afos ha sufrido el campo en el pais.

Lo anterior conllevd a la acumulacion de descontento por parte de todas
aquellas clases desposeidas o relegadas del sistema politico y econémico, es decir,
campesinos, obreros, peones de haciendas, e inclusive intelectuales de clase media,
gue se manifestaron en contra del régimen de Porfirio Diaz. Es por lo anterior que
ya desde 1879 comenzaron a registrarse insurrecciones rurales tanto en el norte
como en el sur de Puebla, que fueron duramente reprimidas por el gobierno

estatal.’®

La actividad revolucionaria en Puebla se origind desde 1910 con la lucha de
los hermanos Serdan en la capital del estado, quienes atendieron al llamado a las
armas que realizé Francisco |I. Madero al proclamar el Plan de San Luis. A partir de
entonces, surgieron varios grupos politicos -como el Club Antirreeleccionista de
Puebla-,’ y movimientos armados a lo largo del territorio poblano: en 1911, al sur
del Estado, estallaron algunos brotes rebeldes indigenas al mando de Juan
Cuamatzi, quienes atacaron fabricas de textiles cercanas a la ciudad de Atlixco
desde donde avanzaron a zonas proximas a lzucar. Sin embargo, fueron
controlados por las fuerzas federales encabezadas por el general Aureliano
Blanquet. Para abril del mismo afio, las tropas revolucionarias se habian
multiplicado al mando de diversos dirigentes como el teniente coronel Eduardo
Reyes, quien se encontraba por la zona de los volcanes hacia Atlixco, y Francisco A.
Garcia, que asaltd Huaquechula, Tecama, Chiautla y, posteriormente, Huexotzingo,

15 Huerta Jaramillo, Insurrecciones rurales en Puebla, p. 6.
16 Tecuanhuey Sandoval, Cronologia politica del Estado de Puebla, p. 11.
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Tepeji y Atlixco. Por otro lado, Emiliano Zapata y su ejército lograron penetrar por

el suroeste del Estado y se apoderaron de Chiautla, Izicar y Acatlan.'

La efervescencia politica que el Estado de Puebla sufria provocd que, para
septiembre de 1910, el gobernador Muncio Martinez fuera atacado por grupos
maderistas después del recibimiento en la ciudad de Puebla, de Madero como
candidato a la presidencia de la Republica; en febrero de 1911 surgio en Puebla la
Junta Revolucionaria que coordinaba a los 40 lideres rebeldes que se levantaron en

armas a lo largo del Estado.

Durante el resto del afo, el gobierno del Estado vio sucederse en el poder a
varios representantes quienes, ante la inestabilidad politica y la imposibilidad de
controlar a los multiples grupos rebeldes, renunciaban al cargo. Entre abril y mayo
de este mismo afo de 1911, grupos zapatistas incursionan en el territorio poblano,
se enfrentan en Atlixco e lIzucar con las fuerzas federales y finalmente, estos dos

territorios caen temporalmente en manos de los primeros.:8

Después del triunfo efimero de Francisco I. Madero en las elecciones
presidenciales, éste busco el licenciamiento de las tropas revolucionarias que lo
habian apoyado en el derrocamiento de Porfirio Diaz, lo que produjo nuevos
descontentos, sobre todo de parte del ejército zapatista, que siguié su avance por
Puebla. En 1913 Madero es asesinado y Victoriano Huerta asume el gobierno
federal e instaura una serie de medidas que buscaban el control de las tropas
revolucionarias y la persecucion de los jefes de las mismas. Sin embargo, entre 1913
y 1915, las tropas revolucionarias poblanas y zapatistas se levantaron nuevamente
en contra del gobierno de Huerta, y continuaron ocupando esporadicamente
algunas regiones hacia el centro y sur de Puebla, como San Martin Texmelucan,
Tochimilco, Atlixco, Izucar, Huexotzingo y Cholula, muy cerca de la ciudad de
Puebla.

17 Cordero y Torres, Historia compendiada..., p. 517.
18 Tecuanhuey Sandoval, Cronologia politica..., p. 13-18.
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Durante 1917, las fuerzas zapatistas aln se encontraban activas en el
suroeste de Puebla, lo que obligé al general Cirilo Arenas a tomar la plaza de
Tochimilco, cuartel general del zapatista Fortino Ayaquica. Por su parte, los
habitantes del pueblo de Huaquechula decidieron abandonar sus hogares
temerosos de que las fuerzas del gobierno avanzaran hasta alli, ante lo cual, tanto
autoridades como vecinos de este pueblo decidieron solicitar permiso del
gobernador del Estado para adquirir armas y defenderse de las fuerzas zapatistas.
Sin embargo, para noviembre de este afo, los zapatistas vuelven a ocupar
Huaquechula.

Después del triunfo del movimiento constitucionalista, muchos de los
municipios de Puebla reconocen oficialmente el gobierno de Carranza,
Huaquechula fue uno de ellos, y a partir de 1919, la actividad de los grupos rebeldes
en Puebla disminuye, y poco a poco los cabecillas son aprehendidos por las fuerzas
del gobierno.

CUADRO YV
DIVISION TERRITORIAL DEL ESTADO DE PUEBLA DURANTE EL SIGLO XIX Y
PRINCIPIOS DEL XX*
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Distritos / Departamentos o Distritos\

(1861-1917) (1826-1861)
¢ Se conformaron en 1861 por
agrupacion de

< municipalidades.
/ \ e Su extension territorial mas
Partidos gue la de los antiguos
(1824-1861) departamentos coincidiendo
e Agrupacion de I con la de los partidos.
municipios. e Administracion unitaria
¢ Regidos por un 6rgano de dependiente del gobernador y
administracién unitario a cargo de los jefes politicos
presidido por subprefecto, (antiguamente llamados
subordinado al prefecto. prefectos).
e Regido por una cabecera eRegido por una cabecera
partidal. departamental.

o /

(1824-1917)

e Agrupacion de localidades y
asentamientos.

e Subordinados a una
administracién general regida
por prefectos y subprefectos
hasta 1861y a partir de este afio
por medio de jefes politicos.

¢ Reconocidas
constitucionalmente hasta 1861.

e Contaba con una cabecera

municipal.
* Fuentes: Borisovna, “La division territorial del Estado de Puebla, 1824-1910.” y Commons, Geohistoria de las divisiones
territoriales en el Estado de Puebla.

2.5.6 Epoca actual
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Los gobiernos posrevolucionarios, tanto a nivel estatal como federal, no se
vieron libres de pugnas internas a pesar de la relativa paz que el pais habia
alcanzado después del agitado periodo revolucionario. A partir de los afios veinte y
hasta 1956, existieron conflictos al interior del gobierno del Estado de Puebla que
llevaron al estallido de pequefias protestas sociales que fueron duramente
reprimidas. Los gobiernos locales, es decir, municipales, no resultaban
representativos pues, por lo general, eran impuestos por el gobierno estatal a traves

de evidentes fraudes electorales.

El establecimiento de la nueva Constitucion federal de 1917, mas alla de toda
expectativa, no llevo a la organizacion politica nacional que se deseaba. En Puebla,
la inestabilidad politica continud, y su gobierno estuvo sucedido por interinatos
constantes dados a raiz de la inconformidad social o a la incursién de algunos

pequefios grupos rebeldes que aln subsistian en su territorio.

Durante el periodo de 1928 a 1946, la politica en Puebla se caracterizo por la
formacion de organizaciones obreras y campesinas que tenian como objetivo
reglamentar el trabajo obrero y las cuestiones del campo. Sin embargo, tales
organizaciones provocaron también conflictos politicos entre sindicatos de
trabajadores y candidatos designados a nivel federal que no siempre congeniaban

€n sus intereses.

En este sentido, la organizacion municipal después de la Revolucion no
cambid en gran medida de la que existié durante el gobierno de Porfirio Diaz: los
cacicazgos siguieron manteniendo el control de regiones enteras; los latifundios,
parcialmente controlados, reanudaron su expansion gracias a las concesiones
otorgadas por el gobierno estatal que a cambio, obtenia votos corporativos y
sumision politica. En algunas regiones principales del Estado, como lzUcar, los
ayuntamientos fueron sustituidos por concejos municipales que velaban por los

intereses de los grupos que ostentaban el poder. Asimismo, con respecto a la
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organizacién politica, en 1963, el Estado de Puebla quedd dividido en 217

municipios libres, entre los que se encuentra Huaquechula.®®

Durante la década de los setenta, la organizacion gubernamental no cambio6
en gran medida con respecto a cuestiones de representatividad popular, y
continuaron las relaciones entre los caciques y los gobiernos estatal y municipal. La
situacion del campo, aunque recibio algunos apoyos econémicos por parte de los
gobiernos, fue precaria, lo cual lo condujo a una severa crisis y, por lo tanto, a un

gradual abandono.

Actualmente, el pueblo de Huaquechula se ve afectado en distintos aspectos,
la actual y aguda crisis en el campo ha aumentado la migracion de la gente hacia
ciudades mas grandes (e incluso hacia los Estado Unidos), en busca de mejores
condiciones laborales y por lo tanto, de vida. Esto lleva al desabasto de productos
agricolas y al surgimiento de otro tipo de actividades econémicas como el comercio
y el turismo, recientemente impulsado. Aun asi, la base econémica del pueblo sigue
siendo la agricultura, aunque su nivel no es competitivo ante la introduccién de

productos importados.

La migracién, por su parte, ha dado lugar al abandono del campo -creando
un circulo vicioso- y a una crisis de caracter social y cultural debido a la
disminucion de la poblacion y al desarraigo que sufre la gente que se va. Esto se
refleja en un gran numero de casas abandonadas y ruinosas que, a pesar de todo,
muestran que en algun tiempo hubo una bonanza econémica en la que el pueblo no

sufria los embates que ahora enfrenta.

A lo largo se su historia, han existido en el pueblo de Huaquechula
transformaciones a nivel social, politico, econémico, cultural y religioso, lo cual,
junto con la aguda crisis econdmica que actualmente enfrenta el pueblo -y el pais

en general-, son factores que han repercutido en las tradiciones y costumbres

19 Cordero y Torres, Historia compendiada..., p. 360-361.
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presentes en este lugar. Ejemplo claro es el culto a los muertos, expresion que ha
estado marcada por el contacto con una multiplicidad de elementos procedentes de

diversas tradiciones culturales.

Para poder conocer el proceso de transformacion que ha sufrido dicha
expresion cultural, es necesario establecer primero un panorama que muestre la
complejidad de su construccion a traves del tiempo, lo cual sera abordado en el

siguiente capitulo.
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III. LA MUERTE

3.1 El culto a los muertos

El registro més antiguo de practicas funerarias en el mundo se remonta
hacia el afio 50,000 a. C. Dichas practicas se han hecho complejas y diversas a
través del tiempo, al responder a las cambiantes necesidades de cada grupo social,
y al tratar de dar una explicacion a la incertidumbre que representa la desapariciéon
fisica de los individuos sobre la tierra. Con base en esto, muchos pueblos han
albergado la posibilidad de una existencia mas alld de la muerte, y le han dado

sentido mediante una diversidad de razonamientos.

La constante observaciéon humana de todas las formas y fenémenos de la
naturaleza ha dado lugar a que, con el paso del tiempo, cada sociedad, con base en
una vision propia del medio en el que se desarrolla, haya buscado una explicacion
acerca del por qué de su existencia. La lluvia, el fuego, el viento, el dia, la noche y,
por supuesto, la vida y la muerte, se encontraban a merced de fuerzas que
sobrepasaban el control del hombre. Con frecuencia estas fuerzas fueron

divinizadas.

La creencia de los pueblos en una vida después de la muerte es un hecho que
tiene trascendencia dentro del proceso que dio origen al culto a los muertos. No
puede generalizarse dicho proceso en todas las culturas, pero cabe mencionar que
la mayoria de ellas comparten elementos al respecto. Asi, un hecho cotidiano y
natural como el morir -en tanto que inaceptable-, se transformé en un verdadero
culto a los muertos y a los antepasados y, a raiz de esto los pueblos desarrollaron, a
lo largo de su historia, complejos y diversos sistemas de creencias, que incluian
magia, mitos y ritos que, a su vez, formaban parte de las religiones. La magia y la
religion han sido utilizadas por muchos pueblos a lo largo del tiempo para tratar de

explicar y controlar el origen sobrenatural de dicho fenbmeno. Magia y religion
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coexisten y lo tnico que las diferencia es “la naturaleza y funcién de sus respectivos

sistemas de ideas y practicas.”™

Por medio de las religiones, los hombres han buscado justificar, a través de
la sistematizacion de sus diversos -pero a la vez propios- conglomerados de
creencias, sus acciones dentro de su comunidad. Su objetivo ha sido el de tratar de
dar respuesta a la existencia, motivo y fin del hombre sobre la tierra y de todo lo
que le rodea, y a su vez, proporcionar normas morales con base no sélo en un

determinado orden social, sino también natural.

La religion juega un papel determinante al dar cohesion a las sociedades
dentro de las cuales los individuos comparten creencias; es una forma de expresion
necesariamente social, ya que nace precisamente de la sociedad respondiendo a
una mentalidad y medio ambiente comunes y cambiantes, pero también a una
organizacion de tipo politico, econémico y cultural, “la religion [...] y los fen6menos
que en ella se manifiestan deben ser estudiados dentro del todo que les dio origen,

es decir, la sociedad, para asi tratar de llegar a la esencia del fenémeno.”>

En las religiones se encuentra un elemento que resulta fundamental para
comprender mucho de las formas de expresion religiosa de los pueblos: el mito.
Entendido como “[...] la mas profunda expresion del espiritu, [que] sobrepasa el
cuadro de las particularidades efimeras, para alcanzar una verdad fundamental
eterna”,3 el mito es el hecho traducido en palabras, a decir de Mircea Eliade, que
expresa lo sucedido en un momento indeterminado e incluso, muestra el caracter
intemporal de acontecimientos que se encuentran muy relacionados con el pasado,
el presente y el futuro de los pueblos. En ellos se relata una serie de hechos
aparentemente ilogicos, pero que a su vez dan orden al caos inicial y reflejan la

logica del pensamiento de cada comunidad con sus diferencias y particularidades.

t James E. O., Historia de las religiones, p. 11.
2 Matos Moctezuma, Muerte a filo de obsidiana, p. 8.
3 Sejourné, Pensamiento y religion en el México antiguo, p. 65.
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Dentro de la diversidad de mitos que se han registrado, existen tres tipos de
ellos que todas las religiones comparten, y por medio de los cuales se explica el
origen y destino de los hombres: el cosmogonico o de la creacion del cosmos, es
decir, el origen de los astros y de todo lo que existe en la naturaleza; el
antropogénico o de la creacion del hombre, y el que plantea un mas alla que surge

de la idea del hombre de trascender al no resignarse a desaparecer.+

La importancia del mito radica esencialmente en que por medio de él, el
hombre ha tratado de explicarse el entorno que le rodea, a través de la observacion
de los fenomenos y, por lo tanto, es algo que todos los miembros de una sociedad
comparten. Asi, las actividades de los hombres, en cualquier nivel de las jerarquias
sociales, respondian a un orden césmico que se proyectaba de la misma forma en el
mas alla. Por otro lado, retinen en si el conocimiento de los pueblos que es
heredado de generaciéon en generacién a través de la tradicion oral y de las

representaciones rituales.

Otro elemento importante de la religion, e inseparable del mito, es el rito,
por medio del cual, no sélo se recrea el mito, que cobra vida a través de la
conjuncion de ciertas formulas magico-religiosas, sino que también expresa, por
medio de ceremonias, los parametros religiosos bajo los cuales se rigen las diversas
sociedades al conmemorar un acontecimiento establecido en determinada época
del afio (es decir ciclico), o uno que rompa con la cotidianidad, tal como el

nacimiento, el matrimonio o la muerte.

Con base en lo anterior, se puede decir que la religion y todos sus elementos
constitutivos, manipulados por las diversas clases sacerdotales, han servido como
formas de cohesién pero también como medios de control de los pueblos, que
obedecen las demandas de sus dioses, quienes hablan a través de sus sacerdotes.
Asimismo, estas formas de expresion, por ser sociales, no son estaticas, sino que se

van modificando a lo largo de la historia de los pueblos al estar en conjuncién con

4 Matos, “La muerte en el México prehispanico”, p. 6.
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las estructuras economicas, politicas, sociales y culturales de los mismos: “[...] la

religion es ante todo, un sistema de accion, es vida social [...].”s

3.2 El culto a los muertos en la época prehispanica

En Mesoamérica, aunque no se puede hablar de una sola religion, pues
existieron diversos grupos indigenas con creencias diferentes, los pueblos que se
establecieron en esta extensa area compartieron elementos culturales como
resultado del constante contacto entre ellos a través de las migraciones y de los
intercambios comerciales y culturales. Asimismo, muchos de ellos compartieron
entornos naturales con caracteristicas fisicas similares y, con base en ellos,
desarrollaron sus formas de subsistencia. La complejidad de las religiones en
Mesoamérica parte principalmente del hecho de que, para cada elemento de la
naturaleza y para cada acto o acontecimiento en la vida del hombre, se encontraba

la presencia de un dios cuya influencia se hacia notar de una u otra forma.

La movilidad étnica que constantemente sufria dicho territorio y el
desarrollo cultural que alcanzaron los pueblos que habitaron en él, produjeron la
existencia de grupos conquistadores y grupos conquistados; los primeros
establecieron su sistema de creencias sobre los segundos, aunque una de sus
principales caracteristicas era el ser inclusivos, ya que éstos ultimos también
influyeron sobre los primeros, por lo que se dio lugar al enriquecimiento de las
tradiciones por medio de la asimilacion de elementos culturales y religiosos, pero

también a la pérdida de algunos de ellos.

Debido a la diversidad de grupos étnicos existentes en Mesoamérica, resulta
muy dificil saber cuiles y como eran las formas de culto a los muertos llevadas a
cabo especificamente por cada uno de ellos, lo mismo sucede con los pueblos que se
establecieron en la regiéon del Valle de Puebla-Tlaxcala, y en particular con

Huaquechula. Sin embargo, se tiene registro de que los tolteca-chichimecas habian

5 Broda, “Introduccién” p. 17.
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establecido en Cholula el culto a Tezcatlipoca, Tlaloc y, posteriormente, a
Huitzilopochtli, asi como “[...] la costumbre de la ofrenda del mes Tititl]” dedicado
al dios de la muerte Mictlantecuhtli.6 En cuanto a las practicas de culto a los
muertos llevadas a cabo en Cuauhquechollan, se sabe que desde la época de las
migraciones chichimecas, los nonoalcas la consideraban como un lugar “donde
podian descansar gloriosamente los muertos por estar alli bien atendidos”.” Esto se
confirma con algunos de los registros arqueologicos encontrados en ese lugar, ya
que buena parte de la ceramica es de caracter funerario, lo que nos habla ya de una

larga tradicion de culto a los muertos que se conserva hasta nuestros dias.

De todas formas, hablar nuevamente de una sola forma de culto en esta zona
en particular resultaria aberrante en el sentido de que entre ellos existié una gran
diversidad de elementos culturales, producto de tradiciones heredadas por sus
antepasados. Cada grupo debi6é contar, ademés, con un complejo sistema de
creencias que al momento de entrar en contacto unas con otras, sufrieron una
asimilacion mutua, lo que dio lugar no a una sola religion, sino a un culto

diversificado con elementos en comun.

Ejemplo de lo anterior es que el Estado mexica trat6 de implantar en los
territorios a él sujetos sus formas de expresion cultural, como son la lengua,
algunas fiestas religiosas y el culto a sus dioses; sin embargo, cada pueblo
conquistado, en particular los que se encontraban en la region del Valle de Puebla-
Tlaxcala, mantuvieron muchas de sus creencias, entre ellas el culto a sus dioses

patronos y a sus antepasados.

Por otro lado, la mayor parte de la informaciéon que se tiene acerca de los
diversos cultos a los muertos de los pueblos nahuas de la zona del valle poblano-
tlaxcalteca se encuentra en los escritos de los primeros frailes misioneros quienes,
se encargaron del registro de algunos de ellos. Sin embargo, dicha informacion se

remonta al momento en que la gran mayoria de los pueblos de esta region se

6 Sanchez Flores, Puebla, p. 136-138.
7 Sdnchez Flores, Puebla, p. 159, 163.
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encontraba bajo el dominio mexica. Por ello, puede suponerse que muchas de sus
formas rituales ya eran, en buena medida, importaciones del culto mexica a los

muertos.

La estrategia seguida por los mexicas no fue la de desplazar a los antiguos
grupos nobiliarios y sacerdotales de los pueblos que conquistaban, sino
emparentarse con ellos formando lazos familiares con el fin de implantar
gradualmente su propia religion y tener el control de la misma; asi, ambas

tradiciones religiosas sufrieron numerosos cambios al integrarse.8

Sin embargo, a pesar de la abundante documentacién con la que
actualmente se cuenta para conocer las expresiones religiosas del pueblo mexica a
la llegada de los espaiioles, no es posible conocer el origen de cada elemento que las
conformaba. El poderio alcanzado por los mexicas y, sobre todo, la gran cantidad
de conquistas que realizaron, les permitieron entrar en contacto con una diversidad
de pueblos que contaban con creencias religiosas particulares, de los cuales
adoptaron algunas de ellas. La religion mexica (como muchas otras) no es otra cosa
que el camulo de elementos agregados gradualmente a un culto original, pero como
pueblo dominante en la dltima etapa de la época prehispanica, su religiosidad
desempeiié un papel fundamental como medio de control, por lo que se convirtio
en un instrumento definitivamente eficaz al tratar de brindar a la angustia del
hombre respecto a la muerte y su destino final en el mas all4, una posible

respuesta.

Los procesos de vida y muerte de los seres vivos eran bien conocidos entre
los hombres desde la etapa en la que subsistian de la caza y la recoleccién, por lo
que las creencias religiosas de los pueblos mesoamericanos respecto a dichos
procesos no surgieron a partir del desarrollo de la actividad agricola, sino desde

etapas anteriores. Sin embargo, con el paso del tiempo, adquirieron mayor

8 Sanchez Flores, Puebla, p. 201.
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complejidad al establecerse la agricultura como principal -que no la unica-

actividad econémica.

Las plantas florecian, daban sus frutos, morian y de sus restos surgia nueva
vida sobre la tierra. Al periodo de sequia le seguia el de lluvias que permitia la
regeneracion de la vida vegetal y con base en esto, establecieron que este proceso
constante y ciclico tenia un motor que lo impulsaba y que ademaés todos los seres de
la naturaleza poseian (ya que todos ellos se encontraban inmersos en el ciclo vida-

muerte): la energia vital.

La muerte tuvo un lugar predominante dentro de la concepcién religiosa de
los mexicas y de los pueblos del valle poblano-tlaxcalteca, pues fue concebida como
parte de un ciclo, como elemento importante en una lucha cuyo caracter lejos
estaba de considerarse como destructivo. La idea de la muerte estaba enfocada a la
regeneracion de la vida y, dentro de la cosmovision mesoamericana -entendida
como “[...] la vision estructurada en la cual los miembros de una comunidad
combinan de manera coherente sus nociones sobre el medio ambiente en que
viven, sobre el cosmos en que sitian la vida del hombre”-,9 era necesaria tanto para
alimentar a la tierra como para alimentar, mediante el sacrificio de hombres, al Sol,
para que pudiera llevar a cabo su movimiento a través del cielo y enfrentar la lucha
contra los poderes de la noche. Para estos pueblos, vida y muerte estaban
estrechamente relacionadas en un ciclo que a su vez reflejaba el origen del hombre

y del universo mismo.

9 Broda, “Introduccién”, p. 16.
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Dualidad vida-muerte representada por
Mictlantecuhtli y Ehécatl, en el Codice Borgia.

Asi, entre buena parte de los pueblos mesoamericanos, parecia existir una
obsesion por la muerte, pues habia un reflejo constante de la misma en todos los
aspectos de la vida de estos pueblos: “[...] sustentaban su ideologia necrodulica
[culto a los muertos] en una compleja practica que, expresada en su vida cotidiana,
en su organizacion social y en sus sistemas de relacion extragrupal, se refleja en la
escultura, en la arquitectura, en la ceramica, en la poesia [...], pero sobre todo en su
pensamiento religioso.”° De esta manera, la cotidianidad, es decir, el ambito donde
se desarrolla la relacion del hombre con su comunidad y con su entorno,: se
encuentra inmersa en un periodo de larga duracion en el que se da continua forma
a las mentalidades, a las ideologias y a las tradiciones, pero en el que también

suceden rupturas, cambios y discontinuidades.

Con base en dichas creencias, estos pueblos formularon un calendario
religioso y ritual que reflejaba la union de los ciclos vida-muerte, y el que resultaba
de la siembra, cultivo y cosecha de las plantas utiles al hombre. Este se beneficiaba
con el fruto que la tierra le brindaba, pero sabia que como parte del ciclo debia

rendirle tributo y por ello ofrendaba, a través de ritos y fiestas destinadas a ello, no

10 Ochoa Zazueta, Muerte y muertos, p. 34.
11 Romero Galvéan, “Los mexicas. Entre historia y cotidianidades”
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sblo parte de la cosecha, sino también su propio cuerpo a la hora de su muerte, o su

sangre por medio del sacrificio, reintegrandose a la fuerza generadora de la vida.

El sacrificio y el autosacrificio, bajo esta perspectiva, fueron una practica
cultural muy extendida. La sociedad mexica (principalmente) y algunos pueblos,
sujetos o no a ella, contaron con un desarrollo cultural tal que les permiti6
establecer un complejo culto a los muertos junto con una serie de rituales, y la idea
de una existencia posterior en distintos lugares, a los cuales las almas de los

difuntos irian a morar segin su forma de morir, y tal vez de actuar en vida.

3.2.1 Entidades animicas

Los nahuas, a diferencia del culto cristiano, creian que el hombre estaba
constituido principalmente por tres entidades animicas distribuidas en distintas
zonas de su cuerpo, que se liberaban al momento de morir: el teyolia, el tonalli y el
thiyotl, y la muerte era concebida como “la dispersion de varios elementos.” Sin

embargo, solo la primera de esas entidades era la que viajaba a los diferentes

lugares de destino, dependiendo
de la forma en que moria el
individuo, mientras que las otras
-0 fragmentos de ellas- podian
sobrevivir en la tierra. Por esto
mismo, era de gran importancia
que se realizaran los rituales

funerarios apropiados.

Posible representacion de la dispersion de los
componentes del ser humano en el Cédice Laud.

12 Lopez Austin, Cuerpo humano e ideologia, p. 363.
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El tonalli se ubicaba principalmente en la cabeza, y constituia el destino
personal del individuo, por lo que se le relacionaba con el Chicnauhtopan o cielo
alto. Esta entidad, en vida del individuo, podia sufrir algunas pérdidas, y después
de fallecer éste, permanecia en la tierra y se dispersaba; es por ello que en el
momento mismo de morir una persona, se le cortaba el mechon de cabello de dicha

zona, que se unia a otro que se le habia cortado al momento de su nacimiento.

El teyolia se ubicaba en el corazon, representaba la energia vital y contenia
en si la esencia humana, es decir, “su vida, lo mas importante de sus facultades
mentales y su pertenencia a un grupo de parentesco”.4 Se encontraba muy
relacionado con el Tlaticpac, o la tierra sobre la que habitaban los hombres, las
plantas y los animales. Como ya ha sido mencionado, era concebido como el “alma”
que viajaba a alguno de los lugares de destino final tales como el Mictlan, el
Tonatiuh Ilhuicatl o Cielo de Sol, el Tlalocan y el Chichihualcuauhco (acerca de los
cuales se profundizara en el apartado siguiente), segiin la forma en que habia

sucedido la muerte.

El ihiyotl era el otro de los componentes animicos, se ubicaba en el higado y
se le relacionaba con el Chicnauhmictlan o inframundo. Constituia el receptaculo
de las acciones no racionales del hombre, es decir, de su naturaleza instintiva. Se
creia que esta entidad podia vagar en la tierra después de la muerte de un individuo
y causar males a las personas que se encontraban cerca de ella; los familiares
mismos corrian el peligro de padecer algin mal, por lo que debian prevenirse
siguiendo un ritual de luto, el cual serd descrito en el apartado relativo a las

ceremonias, ofrendas y rituales.

13 Lopez Austin, “Misterios de la vida y de la muerte”, p. 5.
14 Lopez Austin, “Misterios de la vida y de la muerte”, p. 7.
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3.2.2 Los lugares de destino del Teyolia

En la concepcidn religiosa prehispanica, la forma en que el individuo moria
influia preponderantemente sobre el lugar hacia el cual viajaba el teyolia. Sin
embargo, es posible deducir, por la complejidad del culto religioso y la rigurosidad
de las normas morales entre las sociedades precolombinas, que es posible que la
conducta no fuera tan ajena en la determinacion del destino del alma. Asi, se

conocen principalmente cuatro sitios a los que el teyolia podia ir:

El Mictlan. Concebido como “[un] lugar obscurisimo que no tiene luz, ni
ventanas”,’s estaba regido por los dioses de la muerte Mictlantecuhtli y
Mictlancihuatl, y se creia que estaba ubicado en las profundidades de la tierra.
Consistia en nueve niveles que el teyolia debia sortear antes de llegar al lugar donde
se encontraban dichos dioses y donde, al parecer, desaparecia definitivamente.:6 A
dicho lugar “[...] iban los que se morian de enfermedad natural, ora fuesen senores,
y Principales, ora Macehuales, y Plebeyos”,7 a quienes se les incineraba junto con
algunos efectos personales. Sin embargo, se creia que el teyolia no descendia
inmediatamente, pues después del deceso, dicha entidad animica permanecia algtin
tiempo sobre la tierra antes de partir a su destino: “[...] mas los que morian de
enfermedad, decian que andaban aca en la tierra cierto tiempo [...] y al cabo de

aquel tiempo decian que bajaban al infierno.”8

15 Sahagan, Historia general de las cosas de la Nueva Espafa, p. 205.

16 Sahagtin menciona algunos de estos niveles en su Historia general, p. 206.
7Torquemada, Monarquia indiana, vol. 11, p. 529.

8Torquemada, Monarquia indiana, vol. I, p. 82.
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Después de que el teyolia partia hacia el Mictlan transcurrian cuatro anos,
tiempo en el que, segin creian, tardaba en llegar al final de los nueve niveles.
Durante este periodo, el teyolia debia recibir diversas ofrendas consistentes en
objetos materiales, pero también en oraciones enviadas por medio del fuego, es
decir, de la misma forma en que habia sido tratado el cuerpo del difunto. Esto con
el fin de que obtuviera todo lo necesario para sortear el camino que lo conduciria al
lugar de la muerte. El Mictlan fue el lugar que los primeros frailes asemejaron con
el infierno debido a la incertidumbre que representaba y a los aparentes castigos
que el alma del difunto debia padecer; ejemplo de esto es la referencia -muy
cristianizada- que Torquemada hace del mismo: “Decian [los indios] que alli eran
atormentados los Malos; y decian verdad, que aquella es la verdadera muerte, pues
alli estan sus Asistentes muertos padeciendo condenacion, y tormento eterno [...]
dando a entender la afliccion y espanto de aquel lugar, donde iban a padecer los

condenados.”9

19 Torquemada, Monarquia indiana, vol. 111, p. 31.
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El Tondtiuh Ilhuicatl o Cielo del Sol es descrito por Sahagin como el lugar

2»

en el que “[...] hay arboleda y bosque de diversos arboles...”,2° y estaba reservado a
los guerreros muertos en batalla, a los que se sacrificaba en honor de los diversos
dioses, a las mujeres muertas en el primer parto y a los comerciantes fallecidos en
las expediciones. Todos ellos eran incinerados. Dicho lugar estaba dividido en dos
regiones, la oriental, donde residian los guerreros quienes acompanaban al Sol en
su recorrido desde el amanecer hasta el medio dia; y la occidental, donde moraban
las mujeres muertas en primer parto y guiaban al astro desde el medio dia hasta el

0caso.2

Se cree que el viaje del teyolia al Tonatiuh Ilhuicatl duraba 80 dias,?>2 pero la
estancia de las almas en ese sitio alcanzaba los cuatro afos, al término de los
cuales, los guerreros se transformaban en aves preciosas o en mariposas, y libaban

del néctar de las flores. 23 Las mujeres en cambio, se transformaban en diosas.24

20 Sahagtn, Historia general..., p. 208.

21Tanto Sahagin como Torquemada hacen referencia a esta creencia: Sahagan, Historia general..., p. 381, y
Torquemada, Monarquia indiana, vol. 11, p. 56.

22 Lopez Austin, Cuerpo humano e ideologia, p. 366.

23 Torquemada, Monarquia indiana, vol. II, p. 530.

24 Sahagun, Historia general..., p. 381.
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Representacion de los
Cielos en la concepcion
nahua. Codice Vaticano A.

El Tlalocan era otro de los lugares a donde podia dirigirse el teyolia. Por sus
descripciones fue asimilado por los frailes con el paraiso terrenal, ya que se
concebia como un lugar “en el cual hay muchos regocijos y refrigerios, sin pena
ninguna; nunca jamas faltan las mazorcas de maiz verdes, y calabazas, y ramitas de
bledos, y aji verde, y jitomates, y frijoles verdes en vaina, y flores.”2s Era el lugar en
el que residia el dios Tlaloc, y a él iban los que morian de alguna enfermedad
relacionada con el agua, es decir leprosos, bubosos, gotosos, sarnosos e hidropicos,
o0 a causa de un rayo o ahogados, quienes se transformaban en servidores del dios y

se les consideraba dioses llamados tlaloques.2¢

Los que morian asi eran enterrados, porque pensaban que el teyolia no
viajaba, sino que llegaba inmediatamente al Tlalocan, pues la tierra estaba
directamente relacionada con el dominio de Tlaloc y las deidades de la lluvia y la

vegetacion.

25 Sahagun, Historia general..., p. 208.
26 Torquemada, Monarquia indiana, vol. II, p. 529, y Graulich, Fiestas de los pueblos indigenas, p. 165.
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Otro de los lugares del que se tiene registro es el Chichihualcuauhco, al cual
iban los nifios que morian durante el periodo de lactancia, pues existia ahi un arbol
con frutos en forma de mamas de las que podian alimentarse y esperar otra

oportunidad de vivir sobre la tierra. A estos difuntos también se les enterraba.

Son diversas las noticias que se tienen respecto al destino final del alma
después de haber alcanzado el sitio hacia donde debia dirigirse; Yolotl Gonzalez nos
explica que son muchas las fuentes que indican que las almas desaparecian
totalmente después de un tiempo. Sin embargo, también existen datos que dejan
abierta la posibilidad de que las almas habitaran los lugares de manera indefinida o
que reencarnaban en animales.2” Tal es el caso de Torquemada, quien recogio6
algunas creencias que los tlaxcaltecas tenian con respecto al destino de las almas
que iban al Cielo del Sol: “Los de Tlaxcalla tenian, que las Animas de los Sefiores, y
Principales se bolvian [sic] nieblas, y nubes, y pajaros de pluma rica, y de diversas
maneras, y en piedras preciosas de rico valor; y que las Animas de la Gente comun
se bolvian en Comadrejas, y Escarabajos hediondos, y Animalejos que hechan [sic]

de si vna orina mui hedionda, y en otros Animalejos rateros [sic]”.28

En relacion a los otros lugares a los que el teyolia viajaba, las concepciones
de los tlaxcaltecas no variaban mucho de las que creian los mexicas, por lo que
estas creencias religiosas, por pertenencia, también pudieron estar presentes de

este modo entre los habitantes de Cuauhquechollan.
3.2.3 Rituales mortuorios

Como se ha mencionado, numerosas son las fuentes, ya sean de origen
indigena o espafiol, que nos han permitido conocer los diferentes rituales
funerarios llevados a cabo por los pueblos prehispanicos antes de la llegada de los

conquistadores. Algunas relaciones de las mas conocidas fueron hechas en su

27 Gonzélez Torres, “El culto a los muertos entre los mexica”, p. 39.
28 Torquemada, Monarquia indiana, p. 82, vol. II. Esta idea es retomada muy posteriormente por Clavijero en
su Historia antigua de México, p. 148.
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mayoria por religiosos misioneros tales como Sahagin, Motolinia, Duréan,
Torquemada y, muchos afios después, Clavijero, quienes pretendieron conocer las

formas de expresion religiosa de los indigenas para poder combatirlas.

Es necesario aclarar que dichos religiosos homogeneizaron en sus relatos las
costumbres, dentro de las cuales, dominaron las de origen mexica por ser éstas las
mas difundidas entre los pueblos sometidos. Por esto, resulta dificil establecer
particularidades regionales, a menos que ellos mismos hagan mencién explicita en

sus textos.

La escasez de registros acerca de las diferencias regionales (particularmente
de Huaquechula) con respecto a los rituales mortuorios y, en contraparte, la gran
cantidad de fuentes que describen estos mismos ritos entre los mexicas, hace
necesario tomar como referencia éstos ultimos, que probablemente constituyeron
las formas de culto més difundidas entre los pueblos conquistados al momento de

la llegada de los espanoles.

3.2.3.1 Ceremonias, rituales y ofrendas

Los antiguos nahuas realizaron una serie de complejos rituales que
respondieron a la necesidad de atender cada parte que se desprendia al momento
de morir un individuo, y para guiar al teyolia a su lugar de destino, pues no hay que
olvidar que ellos concibieron la muerte como la disgregacion de los diversos
componentes que conformaban a una persona. Estas ceremonias estaban
enfocadas no sblo en la atencién de cada una de las entidades animicas, sino
también en procurar beneficios, por parte de los difuntos hacia sus deudos o, al

contrario, alejar los posibles dafios que pudieran causarles.

En términos generales, se sabe que los ritos funerarios variaron con base en
diversos elementos tales como la forma en que la persona habia muerto -que se
relacionaba directamente con el lugar hacia donde se dirigiria su teyolia- y el

estrato socioecondmico al que pertenecia. La forma en que la gente moria también
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influy6 en el tratamiento de su cuerpo: los guerreros muertos en batalla, los
sacrificados y los que fallecian de muerte natural generalmente eran incinerados;
en cambio, las mujeres muertas en el primer parto y aquellos que tenian una
muerte relacionada con el agua eran enterrados. La realizacién de los rituales

parti6 de un codigo religioso comtn conocido por todos los estratos sociales.

Cuando una persona moria se realizaban algunos rituales generales, es decir,
se preparaba al difunto para quemarlo o enterrarlo. Asi, “[...] en muriendo
cualquiera que fuese hombre 6 muger chico 6 grande senor 6 no rico 6 pobre lo
primero que hacian en muriendo era desnudallo en cueros y lavallo muy bien
lavado y despues de lavallo tornallo a vestir de todas sus ropas y enterrallo o
quemallo.”9 Posteriormente se le cortaba un mechén de la cabeza en la parte de la
coronilla, pues era el lugar donde se creia residia el tonalli, y se juntaba con otro
mechon que le habia sido cortado a la persona cuando nacid, “y guardabanlos,
porque decian que en ellos quedaba la memoria de su Anima, y el Dia de su

Nacimiento, y muerte.”3°

Los rituales mortuorios que se realizaban para las personas que habian
muerto de forma natural e iban al Mictlan, consistian -aparte de lo ya descrito- en

lo que a continuacion describe Sahagin:

Y luego los viejos ancianos y oficiales de tajar papeles cortaban y aderezaban y
ataban los papeles de su oficio, para el difunto y después de haber hecho y
aparejado los papeles tomaban al difunto y encogianle las piernas y vestianle
con los papeles y lo ataban; y tomaban un poco de agua y derramabanla sobre
su cabeza [...] amortajaban el difunto con sus mantas y papeles, y atdbanle
reciamente; y mas daban al difunto todos los papeles que estaban aparejados,
poniéndolos ordenadamente [...] Y mas, hacian al difunto llevar consigo un
perrito de pelo bermejo, y al pescuezo le ponian hilo flojo de algod6n; decian
que los difuntos nadaban encima del perrillo cuando pasaban un rio del
infierno que se nombra Chiconahuapan.

Y dos de los viejos tenian especial cuidado y cargo de quemar al difunto, y otros
viejos cantaban [...] y después de haber quemado al difunto cogian la ceniza y
carbon y los huesos del difunto y tomaban agua y hacian un hoyo redondo y lo

29 Durén, Historia de las Indias de Nueva Esparia e islas de tierra firme, Cien de México, 2002, p. 177, v. I. En
el presente trabajo se utilizaron dos ediciones de la obra de Durén, la de Cien de México del 2002 y la de
Porrta de 1967 debido a la riqueza de notas existentes en una y otra ediciones.

30 Torquemada, Monarquia indiana, vol. 11, p. 521.
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enterraban [...] y ponian los huesos dentro de un jarro u olla con una piedra
verde que se llama chalchihuitl, y lo enterraban en una camara de su casa, y
cada dia daban y ponian ofrendas en el lugar donde estaban enterrados los
huesos del difunto. En la boca de la gente baja, metian una piedra que no era
tan preciosa, y de poco valor, que se dice texoxoctli o piedra de navaja, porque
dicen que la ponian por corazoén del difunto.”s:

Torquemada menciona ademas, que a los nobles o sefiores principales se les
amortajaba con los atuendos del dios patrono de su pueblo, y se les enterraba en el

patio o en el templo de dicho dios.32

Debido a que se pensaba que porciones del tonalli se perdian con frecuencia
por diversas circunstancias a lo largo de la vida de un hombre, a la hora de su
muerte la reintegracion de esta entidad animica requeria la realizacién de un ritual
particular consistente en la elaboracion de una efigie de madera -que representaba
tal vez al difunto-, que se colocaba sobre la caja donde se habian depositado los
restos del individuo que quedaban después de su incineraciéon. La idea era que la
efigie atraeria los restos dispersos del tonalli, ante la cual ademas se colocaban

algunas ofrendas.33

Ademas de las ofrendas otorgadas al difunto, los familiares mostraban su
duelo al no lavarse ni cambiarse de ropa. Las ofrendas eran rendidas de manera

regular después de la muerte de un individuo, tal y como lo describe Motolinia:

“[...] enterraban y lloraban a el difunto, y después a los veinte dias tornaban a
llorar a el difunto y a ofrecer por él comida y rosas encima de su sepultura; y
cuando se cumplian ochenta dias, lo mismo, y acabado el aho, cada afo en el
dia en que muri6 el difunto le lloraban y hacian ofrenda, hasta el cuarto afo; y
desde alli cesaban totalmente para nunca mas se acordar del muerto. Por via de
hacer sufragio, a todos los difuntos nombraban teutl fulano, que quiere decir
fulano dios o fulano santo.”s4

Con respecto a los rituales que se realizaban para aquellos que habian

muerto por alguna causa relacionada con el agua, Sahagtin describe que ellos no

31 Sahagtin, Historia general..., p. 206-207.

32 Torquemada, Monarquia indiana, vol. II, p. 521.

33 Torquemada menciona que los nahuas nombraban a esta ceremonia Quitonaltia que significa “danle buena
ventura”. Monarquia indiana, vol. 11, p. 522.

34 Motolinia, Historia de los indios de la Nueva Espana, p. 25.
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eran quemados sino enterrados, y sus cuerpos se adornaban con semillas de
amaranto, papeles, pintaban de color azul su frente y colocaban en su mano una

vara.ss

Los guerreros muertos en batalla o sacrificados, y las mujeres que morian en
primer parto, contaron cada uno con un ritual particular. A los guerreros, segin
menciona Clavijero, se les ataviaba con los atributos del dios Huitzilopochlti 3¢ y se
les incineraba, mientras que a las mujeres se les enterraba, aunque ambos tuvieran
como destino el Cielo del Sol. Los guerreros, después de cuatro anos, se convertian
en aves de plumajes preciosos y chupaban las flores; las mujeres se convertian en

diosas que en ocasiones causaban enfermedades a los vivos.

Los rituales mortuorios eran una forma de vincular a los vivos con los
muertos, pero también de entrar en contacto con lo sagrado: constituian la formula
para encaminar a los difuntos hacia su destino después de la muerte: “Los ritos
mortuorios no sélo eran cumplidos con el fin de enviar al camino del teyolia lo que
le era necesario para soportar las penurias del viaje. También el tonalli era

auxiliado mediante un rito especifico.”s

3.2.4 Fiestas dedicadas a los dioses de la muerte y a los muertos

Con base en lo anterior, y nuevamente por medio de Sahagtin, Duréan,
Motolinia, y muchas fuentes documentales primarias, se sabe de la existencia, entre
los pueblos nahuas, de un calendario solar de 365 dias, llamado xiuhpohualli (“la
cuenta de los dias”), formado por 18 periodos de veinte dias -veintenas-, mas un
pequeio ciclo de 5 dias llamados nemontemi o “nefastos”. Cada veintena de dicho
calendario estaba dedicada a distintas deidades vinculadas con la agricultura y con
el ciclo vida-muerte, y en ellas se realizaban fiestas y rituales que debieron tener

sus variantes de region en region, por lo que se debe tomar siempre en cuenta que

35 Sahagun, Historia general..., p. 208.
36 Clavijero, Historia antigua de México, p. 197-199.
37 Lopez Austin, Cuerpo humano e ideologia, p. 367.
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los datos que nos llegan a través de las relaciones de los primeros misioneros se

enfocan a las concepciones predominantes en la época de la conquista.

Tomando como base a Michel Graulich, pero sin dejar de lado las fuentes
primarias, a continuacién se muestra una lista de las veintenas en las que se
conmemoraba a los dioses de la muerte y a los difuntos, y los rituales que en ellas

se realizaban:

Toéxcatl (“cosa seca”): estaba dedicada a Tezcatlipoca y a Huitzilopochlti, y a los
difuntos se les hacian ofrendas, pues en esta época del afio eran concebidos como
“huesos-semillas, fecundadores de la tierra y ‘padres del maiz.””s8 Duran menciona
que en esta fiesta se vinculaban los vivos con los muertos a través de ofrendas de
gallinas, maiz, mantas, vestidos y comida, ademas de que las imagenes de los
difuntos particulares eran sahumadas con incienso y los familiares practicaban el

autosacrificio que ofrecian a sus antepasados.3?

Etzalcualiztli (“Dia de comer vianda de maiz y frijol”):4° esta veintena estaba
dedicada a los dioses del agua y del viento (Tlaloc y Ehécatl-Quetzalcbatl), y
también se conmemoraba a X0lotl, relacionado con la coa utilizada para la siembra,
ya que se le veia como “quien abria el camino hacia el interior de la tierra”,+ es

decir, como el perro que guiaba a los muertos en el Mictlan.

Tlaxochimaco (“ofrenda de flores”) o Miccailhuitontli (con este Gltimo nombre
conocida en Tlaxcala cuyo significado, registrado por Torquemada y Clavijero, es
“la conmemoracion pequefia de los difuntos™):42 esta fiesta era en honor de
Tezcatlipoca y Mictlantecuhtli, pero principalmente se conmemoraba a los
difuntos, a los cuales les eran ofrecidas flores en los lugares donde se encontraban

sus restos. Torquemada hace referencia a la fiesta realizada por los tlaxcaltecas “y

38 Graulich, Fiestas de los pueblos indigenas, p. 348.
39 Duran, Historia de las Indias..., Porraa, 1967, p. 42.
40 Alfredo Lopez Austin.

41 Graulich, Fiestas de los pueblos indigenas, p. 369.
42 Torquemada, Monarquia..., vol. II, p. 298.
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otras provincias”, en donde se realizaban cantos y ofrendas de maiz, chile, calabaza,
frijol “y otras muchas legumbres en conmemoracion de sus Difuntos.”s Por su
parte, Duran la llama Miccailhitotontli (sic) y asegura que en este mes se realizaba
una ceremonia en honor de los nifios inocentes muertos, asemejandola con la

tradicion cristiana.+

Xocotl Huetzi (“fruto que cae”) o Huey Miccailhuitl (“gran fiesta de los muertos”
entre los tlaxcaltecas):45 esta veintena también estaba dedicada a los difuntos,
quienes nuevamente descendian a la tierra. En honor de ellos, la gente ayunaba
durante tres dias, y en el dia de la fiesta subian a las azoteas de sus casas mirando
hacia el norte, que era el lugar donde se encontraba el Mictlan. Esta fiesta era vista
como el retorno de los difuntos asociados a los frutos que caen, a los astros del
horizonte y a las aves.4¢ Torquemada refiere que en esta veintena, los tlaxcaltecas se
pintaban el cuerpo y cara de color negro en senal de luto, y las ceremonias se
realizaban tanto de dia como de noche en todos los templos que habia.+ En ella
también conmemoraban a los reyes, a los guerreros notables muertos en batalla y a

los sacrificados, y les otorgaban el titulo de “divinos”.

Tepeilhuitl (“fiesta de los cerros”): veintena dedicada a las deidades acuaticas y
del viento, y a los difuntos que habian sido elegidos por Tlaloc, pues en ella se
realizaban imagenes con semillas de aquellos que habian muerto por un rayo,
ahogados o por enfermedades acuaticas, y “los ricos cantaban y bebian pulcre en

honra de sus difuntos; los pobres no hacian méas que ofrecerles comida [...]”.48

Quecholli (“espatula rosa” o, segin Duran “varas o fisgas arrojadizas”): dedicada
a Mixcoatl, a los dioses del pulque, a Coatlicue y a los guerreros muertos en batalla;

a estos ultimos se les ofrecian flechas pequenias atadas a trozos de madera de pino

43 Torquemada, Monarquia..., vol. I, p. 298.

44 Duran, Historia de las Indias..., Porrta, 1967, p. 269, aunque ya en la edicién de Cien de México se utiliza la
palabra nahuatl correcta, es decir, Miccailhuitontli y se traduce como “fiesta de los muertecitos”, p. 268, v. II.
45 Torquemada, Monarquia..., vol. I1, p. 298.

46 Graulich, Fiestas de los pueblos indigenas, p. 412.

47 Torquemada, Monarquia..., vol. II, p. 299.

48 Sahagtn, Historia general..., p. 154.
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que eran quemadas. Con los atavios de los guerreros colgados en una cana de maiz
seca se formaba una figura a la cual se le afadian plumas de colibri y de garza. “Las
ceremonias en honor de los guerreros difuntos de Quecholli eran la continuaciéon
logica de ciertos ritos de Tepeilhuitl que conmemoraban a los muertos escogidos
por Tlaloc.” En esta fiesta se recordaba también a los muertos por sacrificio.
Torquemada menciona respecto a esta fiesta que “Acabado el ntimero de los
dardos, y saetas, que tenian obligacion, hacian otras pequenas, las quales juntas
con unas varas astillas de Tea, 6 Ocote, las ataban, de quatro en quatro, y hechas
manojuelos, las ponian sobre los sepulcros de los difuntos. Ponian juntamente
bollos de masa de maiz, que llaman Tamales, lo qual todo estaba sobre la sepultura,

y sepulcro del difunto vn Dia natural, y la noche siguiente lo quemaban todo.”s°

Panquetzaliztli (“ereccidon de banderas™): fiesta dedicada a Huitzilopochlti en la
cual se realizaban batallas contra algunos pueblos sujetos -como Cuauhquechollan-
para la obtencion de victimas a ser sacrificadas en honor al dios. En ella los
difuntos, muertos a través del sacrificio o tzitzimimes se manifestaban, por lo que

se les hacian ofrendas con el fin de que no causaran algin dafio.

Tititl: era la fiesta de la diosa Cihuacoatl, pero también se realizaban sacrificios en
honor de Mixcoatl, en su faceta de Venus-Mictlantecuhtli, y de Ilamatecuhtli, su
compafiera. Como en Quecholli, se realizaban ofrendas a las efigies de los
guerreros, las cuales eran quemadas; sin embargo, los rituales de esta veintena
estaban principalmente dedicados a las mujeres muertas en el primer parto: “[...]
antes que a los guerreros muertos, era a las mujeres a quienes se festejaba, sobre
todo al quemar las efigies compuestas de un haz de madera de pino envuelto con

vestidos femeninos.”s

49 Graulich, Fiestas de los pueblos indigenas, p. 187.
50 Torquemada, Monarquia indiana, vol. 11, p. 281.
51 Graulich, Fiestas de los pueblos indigenas, p. 245.
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Izcalli (“criarse”):52 en esta veintena también se conmemoraba a los difuntos, ya
que Sahagan describe que se hacian tamales y comida especial para ofrecer en las

sepulturas de los muertos.3

Huauhquiltamacualiztli: En esta fiesta toda la gente, asi en los pueblos como
en las casas particulares, comia tamales, de los cuales se convidaban unos a otros, y

ofrecian, antes de comerlos, en las sepulturas de sus difuntos a manera de dadiva.s

En el siguiente cuadro se especifica a quién estaba dedicada cada
conmemoracién; esto, con el fin de hacer énfasis en la diversidad de grupos o “tipos

de muertos” a los que se les rendia culto, y no sélo a los muertos familiares:

CUADRO VI
FIESTAS DEDICADAS AL CULTO A LA MUERTE Y A LOS MUERTOS
FECHAS VEINTENA SE CONMEMORABA
A los difuntos familiares, pero también a los
muertos en general, ya que se les consideraba
4 al 23 de mayo Toxcatl como propiciadores de la fecundidad de la tierra;
es decir, se exaltaba su caracter benéfico para la
comunidad.
25 de mayo al 12 o Alusion a los instrumentos de labranza
o Etzalcualiztli ) )
de junio relacionados con el inframundo.
o ) Fiesta en honor del dios Mictlantecuhtli pero
23 de julio al 11 Tlaxochimaco o . )
o ) también se conmemoraba a los difuntos
de agosto Miccailhuitontli .
familiares.
) . A los difuntos que retornaban del Mictlan y
12 al 31 de Xécotl Huetzi o Huey » )
o también a los reyes y guerreros que habian
agosto Miccailhuitl o
muertos en el campo de batalla o sacrificados.
11al 30 de . A los que habian muerto por causas relacionada
Tepeilhuitl . . . ,
octubre con en agua; es decir, los elegidos del dios Tlaloc.
31 de octubre al . A los guerreros muertos en batalla y a los
. Quecholli o
19 de noviembre sacrificados.

52 Duran, Historia de las Indias..., Porrta, 1967, p. 291.
53 Sahagan, Historia general..., p. 154-.
54 Sahagun, Historia general..., p. 154.
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20 de noviembre

alg de Panquetzaliztli A los muertos por sacrificio.
diciembre
30 de diciembre " Al dios Mictlantecuhtli y las mujeres muertas en
al 18 de enero Tititl primer parto.

19 de enero al 7 . . .
Izcalli A los difuntos familiares.
de febrero

Huauhquiltamaquializtli | A los difuntos familiares

Estas fiestas, rituales y creencias prehispanicos respecto al culto a los
muertos, trataron de ser combatidos por los misioneros espanoles a través de la
ensenanza de la doctrina cristiana. Sin embargo, la estrategia seguida por los
religiosos -en parte herencia de las formas de evangelizacion de los pueblos
barbaros de Europa utilizadas por sus predecesores, y en parte siguiendo una linea
surgida a raiz de la crisis que sufria la iglesia en el momento del contacto entre
europeos e indigenas-, permiti6 la conservaciéon y continuidad de buena parte de
dichas practicas religiosas, aunque asimiladas con la liturgia catélica. Gracias a esta
forma de evangelizacion (y a los escritos de los frailes) es como podemos conocer

algunos de los aspectos del mundo religioso indigena que atn subsisten.

El siguiente apartado estard enfocado precisamente a la historia, formas y
consecuencias de la evangelizacion como una oportunidad de los pueblos indigenas
mesoamericanos para preservar parte de su herencia cultural, aunque resulte

contradictorio decirlo.

3.3 El culto a los muertos en la época colonial

El momento de la llegada de los espafoles a tierras de lo que posteriormente
seria conocido como la Nueva Espaiia, marco el inicio de la conjuncion de dos
tradiciones culturales distintas pero con algunos puntos comunes. Ambas contaron
con una superestructura bien definida con respecto al destino final de los hombres

después de su muerte, y ambas también crearon rituales para llevar a “buen
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destino” las almas de sus difuntos, con base en sus diferentes contextos historicos,

sociales y la diversidad cultural adquirida a través de largos procesos historicos.

Por otra parte, la comprension del contexto politico-religioso de Europa,
particularmente de Espaifia en el siglo XVI, resulta importante para vislumbrar
parte el proceso sincrético que se produjo en la Nueva Espafia al momento del
contacto entre la cultura europea y la mesoamericana, ya que en esa época los
cambios sufridos por la iglesia catolica repercutieron directamente en la doctrina
religiosa predicada por los frailes misioneros de las diversas ordenes religiosas,
quienes buscaron implantar el culto cristiano en las tierras conquistadas por la

corona espaiola.

3.3.1 La situacion de la iglesia catélica y de Espaina en el siglo XVI

Ante la profunda crisis en que se encontraba la Iglesia Catolica de Occidente
a raiz del cisma religioso producido por la doctrina predicada por el fraile agustino
Martin Lutero durante el siglo XVI, el descubrimiento y conquista de nuevas tierras
por parte de Espafia constituyé una oportunidad inmejorable del cristianismo
europeo para reformarse y a la vez reinstaurar -a través de la labor evangelizadora-

lo que ellos creian que era la antigua doctrina de la iglesia primitiva.

El espiritu contrarreformista que invadia al mundo cristiano occidental dio
como resultado la reunion del Concilio Ecuménico de Trento (1545-1563), en el
cual se establecieron los principios doctrinales cristianos que se debian seguir en
adelante, con el fin de “enmendar” los errores que la Iglesia habia cometido y
rescatar los valores primordiales emanados de la predicacion de Cristo. Lo anterior,
aunado a la intencion de la orden franciscana (fundada en la Edad Media) de
regresar a la iglesia primitiva, dio lugar a que las 6rdenes misioneras que pasaron a
la Nueva Espafia vieran en las tierras recién descubiertas un campo fértil para
establecer una fe cristiana renovada que no naciera con los vicios de la Iglesia
europea, dirigida no so6lo a las elites sino a la gente comun, con el fin de ganar

algunos adeptos -de los muchos que habia perdido- y fortalecerse.
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La historia de Espana también estuvo enmarcada en dos acontecimientos
(ocurridos en el afio de 1492) que le permitieron a esta naciéon su expansion tanto
politico-geografica como religiosa. El primero de ellos es la reconquista de
territorios, que a lo largo de setecientos ochenta y un afios se encontraron bajo el
dominio islamico, la cual se logré bajo el reinado de los Reyes Catolicos, lo que
fortalecio6 su religiosidad cristiana enarbolandola como una bandera en pro de la
unificacion. El segundo fue, que bajo el ambiente de contarreformismo, se logro
que los espafioles “[...] con una arraigada tendencia a considerarse a si mismos
defensores de la fe”,5s viajaran a la Nueva Espafia con una mentalidad dominada
por el cristianismo y con la finalidad de conquistar las tierras “en el nombre de
Dios”. Asi, “la evangelizacion, con todo lo que la palabra significa, se presentaba a
los ojos de los espaifioles como un aspecto vital dentro de la Conquista, pues en ella

iba inmersa su propia salvacion eterna.”s

Para 1524 llegaron a tierras de la Nueva Espafna los primeros misioneros
espaioles de la orden franciscana; ellos se encargaron de sentar las bases para que
otras 6rdenes religiosas (como las de los dominicos, agustinos y jesuitas entre otras
que fueron arribando paulatinamente) llevaran a cabo la labor evangelizadora que
se extendio, durante el largo periodo de dominacién espafiola, sobre la mayor parte
de los territorios conquistados. Dichas 6rdenes buscaron la implantacion del

cristianismo y, junto con él, una nueva vision sobre la muerte.

3.3.2 Creencias europeas en torno a la muerte

Tal y como en Mesoamérica, ni en Espana ni en Europa se puede hablar de
una idea homogénea sobre la muerte, ya que, debido a la existencia de una gran
cantidad de culturas (tanto cristianas como no cristianas) que se sucedieron o
convivieron en el mismo territorio a lo largo del tiempo, se dio paso a un sedimento
cultural rico por su diversidad. Se puede hablar de multiples ideas sobre la muerte,

las cuales buscaron homogeneizarse en torno al cristianismo y tomaron forma

55 Rubial Garcia, La hermana pobreza, p. 38
56 Rubial Garcia, La hermana pobreza, p. 91.
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durante el largo periodo de la historia de la Iglesia, a partir de la celebraciéon de
numerosos concilios en los que qued6 establecida la mayor parte de los dogmas

bajo los cuales se rigi6 posteriormente la cristiandad.

En Europa, las diversas representaciones no cristianas respecto a la muerte
tuvieron un fuerte arraigo entre la gente comun, alejada del culto oficial -debido al
escaso contacto entre la Iglesia y sus fieles- a pesar de los esfuerzos de los
misioneros catoélicos, quienes recurrieron a descripciones muy prolificas de las
penas del infierno y el miedo a la condena del alma para lograr su erradicacion, lo
que constituy6 la base de la evangelizacion de los pueblos no cristianos en esta
region. Por lo general, los campesinos alejados de las ciudades, por su actividad,
practicaban antiguos rituales de fertilidad que habian heredado de generacion en
generacion antes de la llegada del cristianismo. En ellos invocaban a sus
antepasados muertos. Asimismo, también contaban con sus propias ideas respecto
a la muerte y el més all4, las cuales se fueron integrando gradualmente a la liturgia
catodlica: “una vez que los invasores [barbaros] fueron aceptando la religion catolica
[durante la expansion del cristianismo aproximadamente entre los afios 1096-
1270] se formaron los ritos littrgicos propios de cada nacion: la liturgia romana y la

ambrosiana, usadas en Italia; la galicana, en Francia; la visigbtica en Espafia.”s

Estas ideas no quedaron inmutables durante la Edad Media, periodo regido
principalmente por la Iglesia catdlica, pues los pensamientos acerca de la muerte y
del maés alla trataron de ser homogeneizados y establecidos a partir de los Concilios
llevados a cabo en Letran entre los siglos XII y XIII.58 En ellos, la iglesia trat6 de
dar cohesion a las ideas cristianas y a su vez, combatir las que procedian de otras
doctrinas religiosas; como resultado, los temores del hombre europeo de la Baja
Edad Media giraron en torno al Juicio Final y a las penas de la condenacién, por lo
que el Paraiso y el Infierno cobraron gran importancia y, como una forma de

esperanza de salvacion, surgié un nuevo lugar intermedio al que las almas podrian

57 Churruca Pelaez, Historia minima de la Iglesia, p. 32.
58 Primer Concilio de Letran 1123, Segundo, 1139, Tercero, 1179 y Cuarto, 1215, Churruca Peldez, Historia
minima de la Iglesia, p. 50 y 56.
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dirigirse con el fin de redimirse y tener una oportunidad de alcanzar el perdon y la

salvacion eterna: el Purgatorio.>

Hacia el final de la Edad Media (1347),¢° la Iglesia catolica reforzé su
doctrina sobre la salvacién o condenacion del alma al sobrevenir la epidemia de
peste negra que produjo una gran mortandad entre la poblacién de Europa, lo cual
hizo surgir nuevas actitudes sobre la muerte: por un lado, se le veia tan cercana y
cotidiana que la iglesia recomendaba estar siempre preparados espiritualmente; y
por otro, la gente comin, fervorosa y temerosa de los castigos del infierno, pero a la
vez apegada a la vida, buscaba vivir lo mejor posible los dias que le quedaban: “La
meditacion sobre la caducidad de lo terrenal, que forma el contenido de diversas
disertaciones teologicas y filosoficas, llega a ser asunto de primordial importancia
en aquél mundo turbulento en el cual la muerte arremete contra la humanidad con

sana indudablemente inusitada.”s:

Durante el Renacimiento, y posteriormente, las ideas sufrieron un nuevo
cambio y se le dio a la muerte un caracter mas racional, aunque la influencia
religiosa sigui6 presente de una manera profunda. Este es, sin embargo, un periodo
de cuestionamiento a los dogmas religiosos al que le sigui6 el surgimiento de una
de las corrientes de pensamiento religioso mas peligrosas para la Iglesia catdlica: la

Reforma de Lutero.

Después de una reforma interna que la Iglesia se vio obligada a realizar, el
pensamiento cristiano reafirmo6 la idea (preexistente) de que después de la muerte
el alma tendria que someterse necesariamente a un juicio de Dios en el cual se
decidiria su condenacion o salvacion. Con base en esto, la muerte fue concebida
como el momento mismo en el que el alma se separaba del cuerpo, y el temor a las

penas del infierno oblig6 al hombre cristiano del siglo XVI a preparar su alma:

59 Ver punto 3.3.2.2 de este capitulo.
60 Churruca Pelaez, Historia minima de la Iglesia, p. 65.
61 Westheim, La calavera, p. 50.
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El sentido religioso de la vida: vivir para prepararse a bien morir, junto con el
insistente caracter finito de la vida y de lo inesperado de la muerte, fueron
constantes que estuvieron presentes en los libros funerarios de la época, entre
los que se encuentran unos manuales como Libros del bien morir, en los que
no sélo quedaron de manifiesto dichas constantes, sino que se redactaron con
la finalidad especifica de ensefiar a los lectores el como prepararse en la vida
para llegar al momento final, con el alma libre de pecado y de esta manera,
poder alcanzar una buena muerte.%2

Lo anterior indica la importancia que cobro6 el sentido de la muerte -y el
temor a la misma- en la preparacion para enfrentarla; asi, la muerte fue vista como
liberacion del pecado y puerta de entrada a la vida eterna,s en torno a lo cual,
surgieron numerosas supersticiones, como reminiscencias de antiguas practicas
religiosas, como “armas” contra el mal y para lograr una buena muerte. Sin
embargo, esto no la volvi6 menos temible para la mentalidad comtn europea,
porque ademas de que representd la separacion de cuerpo y alma, y la
incertidumbre de la existencia mas alla de la muerte, implic6 también el abandono
de las riquezas materiales. Por esto mismo, la concepcion de la muerte para el
cristianismo gira en torno a conceptos opuestos como son el bien y el mal
(heredados del zoroastrismo a través del judaismo), que se reflejan en cada aspecto
de la doctrina cristiana, esto es, en el comportamiento del hombre sobre la tierra y,

por lo tanto, en su destino después de la muerte.

Asimismo, elementos como el alma y los lugares de destino de la misma se
encuentran intimamente ligados con los muertos y su culto, y con el
comportamiento de los hombres en vida como formas de expresion que los

cristianos europeos trajeron a las tierras de la Nueva Espana.

62 Lugo Olin, En torno a la muerte, p. 22.
63 Ariés, El hombre ante la muerte, p. 87.
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3.3.2.1 El alma

Dentro de los principales elementos de culto cristiano se encuentra el alma,
la cual, en el pensamiento cristiano del siglo XVI, era concebida como un ente
etéreo que habia sido insuflado por Dios al cuerpo de los hombres en el momento
de su creacion. Dicha entidad constituye la parte no mortal de los individuos, es
decir, aquello que sobrevive a la muerte fisica y a la descomposiciéon del cuerpo, ya
que al momento de la muerte, se separaba de la materia corporal a manera de

“liberacion”.

El alma fue ideada como la parte “divina” de los hombres, como el lazo entre
Dios y su creacion humana, pues a través de ella, el individuo podia lograr su
retorno a Dios. Era vista como un aspecto sublime de los hombres en
contraposicion con su corporeidad, pero que podia ser corrompida por la
realizacion de acciones contrarias a la Ley de Dios. Al respecto, Torquemada hace
una importante referencia a la concepcion que se tenia del alma en su época,

tomando como base a San Agustin:

[...] lo refiere San Agustin, diciendo, que son tres los grados de el Anima, en
todo género de cosa, uno, que pasa todas las partes vivientes del cuerpo, y no
tiene sentido, sino solamente disposicion, y sanidad. Esta fuerza y grado de
vida, se dice redundar en nuestro cuerpo, y ser comunicada a los huesos, unas y
cabellos, asi como en la tierra los arboles, que sin tener sentido, tienen vida
vegetativa, con que crecen. El segundo grado, dice ser de los sentidos
exteriores; a los cuales se comunica el Anima, por particular y oculto modo,
conviene a saber a los ojos, orejas, narices, boca y tacto. El tercer dice ser sumo,
y supremo, el cual se llama Animo. De manera, que al Animo hace parte
distinta del Anima; y luego anade: En la cual parte, mas resplandece, y campea
la inteligencia, o el Entendimiento.%4

El cristianismo también estableci6 la idea de “una enconada lucha, al
momento de la muerte, entre el bien, representado por un angel, y el mal,
encarnado por el demonio, disputandose el alma del moribundo”ss en su lecho de
muerte. La decision acerca del destino del alma la obtenian estos entes invisibles al
evaluar la cantidad de actos buenos o malos que el individuo habia realizado en

vida.

64 Torquemada, Monarquia indiana, vol. II, p. 39.
65 Lugo Olin, En torno a la muerte..., p. 23.
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3.3.2.2 Lugares de destino del alma

El Paraiso y el Infierno (aunque no como tales), han sido las concepciones
mas antiguas de destino de las almas y han cambiado a lo largo del tiempo, pues se
sabe que “[...] surgieron historicamente de una larga tradicion religiosa y filoséfica
originada en el Mediterraneo oriental, a partir del segundo milenio antes de la era
cristiana”® y de acuerdo con la idea de un proyecto divino con respecto al destino
final. Ambos sitios han estado muy relacionados con las concepciones de la muerte
-y su significado- en algunas religiones anteriores al cristianismo, de las cuales
heredo, directa o indirectamente, muchos de los aspectos de los cuales se fue

conformando a lo largo de su historia.

Las descripciones acerca de estos sitios de destino nos han llegado
principalmente a través de la doctrina cristiana -aunque de una manera muy
general-, la cual hizo gran hincapié en ellos a lo largo de la Edad Media. Ejemplo de
lo anterior es La Divina Comedia de Dante Alighieri, en la cual el Cielo o Paraiso
fue descrito como un lugar lleno de luz donde residen Dios y su corte celestial
(4ngeles, santos y almas puras) en un gran jardin pleno en vegetacioén, agua y
alimentos, y en donde las almas no sienten hambre, frio, sed o miedo. Esta idea es
el reflejo de la mentalidad religiosa que imperaba en esta época, y que los frailes
misioneros trataron de implantar posteriormente en la Nueva Espafa: “[...] aquel
cuerpo primero glorioso (que es el Cielo) es el Palacio Real, y lugar de el Supremo
Senor, que es Dios [...] que no so6lo es Casa, y Morada de Dios, sino también de sus
Espiritus, que nosotros vulgarmente llamamos Angeles [...] esto es mui claro, y
notorio, porque si levantamos los ojos al Cielo, veremos aquellos Lugares

Celestiales, Morada cierta de los Bienaventurados.”s”

66 Franco Savarino Roggero, “La transformaciéon del concepto del cielo y del infierno en la historia del
Cristianismo” en La genealogia del Cristianismo: ¢origen de Occidente?, p. 198.
67 Torquemada, Monarquia indiana, vol. I, p. 2 y Vol. I, p. 5y 6.
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En contraparte, el infierno cristiano -heredero de la concepcion judia del
scheol, imaginado como una cueva que conducia hacia el interior de la tierra a las
almas de los difuntos que iban a morar ahi eternamente, aunque sin la existencia
de una entidad que encarnara a la maldad, y ligado posteriormente con la idea de
pecado-, fue concebido como un lugar de castigos y fuego eternos donde reside
Lucifer, el 4ngel rebelde. Un sitio lleno de inmundicias en donde las almas sufrian
todo tipo de suplicios por sus pecados: “Es cosa averiguada, segun Doctrina
Catélica, que el Infierno estd en las entrafias de la Tierra y que alli diputé Dios
lugar para los condenados. [El Infierno es] vn Lago sin medida, y vn profundo sin
suelo, donde ai temor horrendo, y ninguna esperanza de bien, ni de consuelo. Y
Christo Redemptor Nuestro dice, por San Matheo, que alli havra gemidos, y

cruximiento de dientes [...].”68

Con respecto al Purgatorio y al Limbo, son sitios que fueron concebidos
alrededor de los siglos XII y XIII -aunque la idea de un espacio intermedio de
redencion es anterior y herencia de religiones como el mazdeismo y el judaismo-
como una forma de contrarrestar las antiguas creencias no cristianas de que las
almas de los difuntos atin vagaban entre los vivos. El Purgatorio fue pensado como
un espacio de expiacion en donde se encontraban las almas de los difuntos que
cumplian con un periodo de castigo por sus pecados para poder entrar al Paraiso;
se ubico en un sitio intermedio entre el Paraiso y el Infierno. El tiempo de espera de
un alma en este lugar dependia de la cantidad de pecados que habia cometido, pero
también de la cantidad de oraciones y misas que los deudos del difunto realizaba

por él y las indulgencias que el pecador tuviera a su favor.

El Limbo constituy6 un lugar neutro, pues estaba destinado para aquellas
almas cuyos cuerpos habian muerto antes de ser bautizados -generalmente los
ninos, que no podian ir al Infierno-, pero también para todos aquellos sabios de la
antigiiedad cuyos conocimientos eran estimados en gran medida y por lo mismo,

aan no siendo cristianos, no podian estar en el Infierno.

68 Torquemada, Monarquia indiana, vol. 11, p. 148 y 527.
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3.3.2.3 Conmemoracion de los difuntos: ofrendas y

oraciones

Como se ha mencionado, el cristianismo hered6 muchos elementos de culto
a los muertos de otras religiones, a los que fue integrando a través del tiempo, y le
dio una explicacion y un sentido propios. Si bien fue tratando de hacer a un lado las
practicas idolatricas de ofrendas en las tumbas de los difuntos, esto prevalecio
como forma de union entre los individuos y sus antepasados, ya que los mismos

origenes de la religion catdlica se ligan a estas expresiones cultuales.

La estrategia que la iglesia cat6lica empled para contrarrestar dicha practica
idolatrica fue el establecimiento de una forma de conmemoracién de las almas de
los difuntos en la cual, ya no se ofrendaba comida ni objetos rituales, sino oraciones
que servian de ayuda a las almas que, segin se creia, permanecian entre los vivos.
Dicha conmemoracion fue establecida en el siglo IX por iniciativa de los monjes de
la abadia de Cluny y avalada por el Papa Gregorio IV (827-844), y aunque no tenia
una fecha especifica, pues se realizaba en diversos momentos del afio, para 1048, el
dia dos de noviembre fue establecido por Odiléon de Cluny como la fecha oficial

para la conmemoracioén de las almas de los difuntos.5

Esta conmemoracion, que en un principio estuvo restringida a los monjes,
progresivamente se difundi6 entre las capas populares, lo que dio lugar a que los
antiguos cultos a los antepasados fueran asimilados por el cristianismo como el

culto a las animas del Purgatorio.

Asi, la “nueva religion” traida a América a través de Espaiia, si bien parte de
un culto mas o menos homogéneo establecido por la Iglesia y moldeado por ella a
lo largo de la Edad Media y el Renacimiento, es también heredera de innumerables
elementos de diversos origenes procedentes de varias tradiciones culturales

europeas y asiaticas de antiguos grupos -desde los persas y los judios, hasta los

69 Ariés, El hombre ante la muerte, 137-138.
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celtas, germanos y eslavos- que antecedieron al cristianismo. De hecho, las
costumbres funerarias que los espafioles trajeron a la Nueva Espafia variaron
dependiendo de la region de la cual provenian, lo cual queda establecido en la

siguiente nota:

[...] durante el siglo XVI, se hacia una visita anual al cementerio y se colocaban
pan, vino y flores en las sepulturas. En la celebracién de Todos Santos se
preparaba una comida en recuerdo de los muertos. En Salamanca y en Ledn se
repartia ‘pan de muerto’ entre los pobres, y en Segovia el dia de los Fieles
Difuntos, se les daba ‘pan de 4nimas’. La creencia de que las almas volvian a la
tierra existio también en algunos pueblos de Espana: el dia de su llegada las
personas no se acostaban para que las dnimas pudieran descansar en sus
camas. Otros elementos que ain perduran son las velas y las lamparas de aceite
para guiarlas, y el recipiente con agua para calmar su sed.”°

Por otro lado, resulta también interesante la ceremonia que se realizaba en
el siglo XVI cuando una persona fallecia, ya que en ella se pueden observar las
costumbres funerarias que existian en Espafia y que también pasaron a la Nueva

Espafia a través de la evangelizacion:

Los entierros se hacian con mucha pompa en el siglo XVI. En los de nifos
habia bailes, cohetes y musica, pues como el nifio al morir, siendo inocente, iba
al cielo, no habia por qué entristecerse. Cuando moria una persona mayor ya
era diferente. La vispera del entierro se velaba el cuerpo del muerto, y en esos
velorios se agasajaba con refrescos y bebidas a los que venian a dar el pésame a
la familia del difunto. En la sala donde se velaba el cadaver habia planideras
que lloraban por turno durante la noche, y al dia siguiente acompanaban el
entierro.”

Todas estas costumbres fueron implantadas por los frailes misioneros en las
tierras conquistadas por los soldados espafoles a lo largo de la época colonial, y
desde el momento mismo del comienzo de la evangelizacion, por lo que para lograr
el proceso de evangelizacion en la Nueva Espaiia la Iglesia no tuvo més remedio -a
pesar de su constante combate- que incluir elementos exdgenos en el ritual
catdlico. Sin embargo, esto lo hizo con un miiltiple fin: ganar adeptos, lograr el

control de la gente y extender sus territorios de influencia; ademas de que con ello

70 Sheffler, “Ofrendas y calaveras. La celebracion de los Dias de muertos en el México actual”, p. 59.
7t Agapito Rey, “Cultura y costumbres del siglo XVI en la peninsula ibérica y en la Nueva Espafia” en Matos
Moctezuma, Muerte a filo de obsidiana, p. 127.
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demostré una gran capacidad de adaptacion ante los diversos cultos religiosos con

los que tenia contacto.

3.3.3 Evangelizacion en la Nueva Espaiia

La franciscana fue la primera orden que llegb a tierras mexicanas a través
del otorgamiento -en abril del ano de 1521 por parte del Papa Leon X (1513-1521)-
de una Bula llamada Alias Felicis en la que se “les concede la autorizaciéon de
trasladarse a México para ahi predicar libremente, bautizar, confesar, absolver,
casar, administrar los sacramentos de la Eucaristia y de la Extremauncion.””2 Dicha
bula, estaba dirigida a la conversion de los indios pero, principalmente, a justificar
la necesidad de la Iglesia catolica de ganar nuevos adeptos ante la merma que

sufria como consecuencia de la reforma luterana.

Sin embargo, antes de que pudieran partir los primeros franciscanos, el Papa
Le6tn X murid y lo sucedi6 Adriano VI (1522-1523), regente del reino y antiguo
preceptor de Carlos V, ante quien el mismo rey de Espafia, haciendo uso del
derecho de Regio Patronato,” intercedi6 para que la Bula anteriormente expedida
fuera refrendada. La nueva Bula tuvo el nombre de Exponi Nobis Fecisti, y fue

expedida en mayo de 1522.74

La estrategia seguida por esta orden religiosa en un principio, fue la de
predicar a los indigenas la fe catolica inmediatamente después de que los pueblos
eran conquistados militarmente. Gradualmente, estos misioneros y los de otras
ordenes que llegaron posteriormente a la Nueva Espana, aprovecharon las antiguas
formas de organizacion politica y redes sociales que tenian los pueblos indigenas

que alcanzaron un alto desarrollo cultural -es decir, aquellos que se encontraron

72 Duverger, La conversion de los indios de la Nueva Espana, p. 25.

73 “Los Papas Inocencio VIII en 1482, Alejandro VI en 1493 y Julio II en 1508 habian concedido a los reyes
espafioles una serie de privilegios para el gobierno de la Iglesia tanto en Espafia como en Indias: formacion de
di6cesis y nombramiento de obispos, recaudacion de diezmos, aprobacion de documentos pontificios,
construccion de iglesias, control de religiosos, etc. Desde sus inicios en América, la Iglesia qued6 estrechamente
sujeta al poder civil.” Churruca Pel4ez, Historia minima de la Iglesia, p. 89.

74 Duverger, La conversion de los indios de la Nueva Espana, p. 25.
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principalmente en la region del altiplano central y el valle poblano-tlaxcalteca-,
para instaurar y propagar el culto cristiano. Asimismo, al ser bien acogidos por los
indios principales de las comunidades a las que llegaban, recibieron el apoyo
suficiente para prosperar y echar raices.”s Por otro lado, también instauraron la
forma organizativa que cada una de estas Ordenes tenia internamente desde

Europa, la cual respondia al siguiente esquema:

CUADRO VII
ORGANIZACION DE LAS ORDENES RELIGIOSAS EN LA NUEVA ESPANA*

([ Maestro general
P

Provincial Provincial
I
Convento Convento
(Prior) (Prior)
\ ) Convento

(Prior)

* Fuente: Rubial Garcia, La evangelizacién de Mesoamérica.

Posteriormente, construyeron escuelas anexas a los edificios conventuales
para los hijos de los indios principales de cada localidad, con el fin de que ayudaran
a los misioneros a desarraigar las antiguas creencias, catequizar y ensefarles

diversos oficios desde la infancia

La tradicion cultural pagano-cristiana que se habia establecido en Europa a
lo largo de todos los siglos de desarrollo de la religion catélica, fue traida a la Nueva
Espana por los conquistadores, pero sobre todo por los frailes misioneros
(principalmente los franciscanos), quienes vieron la oportunidad de implantar la

“nueva religion” bajo un espiritu contrarreformista, como ya se ha mencionado. Sin

75 Rubial Garcia, La evangelizacion de Mesoamérica, p. 9.
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embargo, después de un largo y penoso proceso, descubrieron que las culturas que
en dichas tierras habitaron contaron con concepciones religiosas propias tan
arraigadas que no abandonaron del todo y que la evangelizacion no result6 tan

exitosa como ellos esperaron.

La evangelizacion dio lugar a un proceso sincrético, muy similar al que se
habia dado en Europa, al integrarse gradualmente al culto catélico una serie de
antiguos rituales prehispanicos que los evangelizadores no pudieron eliminar de la
mentalidad indigena. Con base en esto, Serge Gruzinski considera que en la Nueva
Espafa se pueden observar principalmente tres niveles culturales que se mezclaron

durante el proceso de evangelizacion:

1. Las tradiciones campesinas y agrarias que variaron de region en

region dependiendo del origen del inmigrante espanol.

2, La doctrina oficial de la iglesia catolica derivada del Concilio de
Trento.
3. La diversidad de practicas religiosas de los indigenas que también

variaron de region en region.7

3.3.3.1 Proceso de evangelizacion en el Valle de Puebla-

Tlaxcala

Los franciscanos ocuparon, desde su llegada a tierras del Nuevo Mundo, los
territorios que ofrecian las mejores condiciones de clima y poblacién, y se
establecieron en los pueblos que se encontraban en el Valle de Puebla-Tlaxcala, la
cual constituyé una zona en la que, como se ha visto en el primer capitulo de este
trabajo, se concentraron muchos de los pueblos que alcanzaron una organizaciéon
politica, social y religiosa compleja. Fue precisamente en esta zona, conquistada e
influenciada por el Estado mexica, donde comenz6 el proceso de evangelizacion,

por parte de esta orden misionera. Tlaxcala, estratégicamente ubicada y aliada de

76 Gruzinski, “Los hombres y la muerte II”, p. 106.
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los espanoles, fue el punto de partida de dicho proceso. Posteriormente, en el
antiguo senorio de Huexotzingo se construy6 el primer edificio conventual que
fungié como cabecera de la evangelizacion de los demas pueblos del valle, desde

ahi, los frailes administraban a los indios algunos de los sacramentos.””

Con la llegada de la Segunda Audiencia en 1530, a la Nueva Espana, y
posteriormente, durante el gobierno del primer virrey Antonio de Mendoza, la
labor evangelizadora se vio favorecida con el establecimiento del sistema de
congregaciones de pueblos, ya que gracias a ello, los frailes pudieron tener mayor
control sobre la cristianizacion de los indios al hacerse mas accesibles las zonas
donde fueron reubicados. El antiguo sefiorio de Quauhquechollan fue uno de los
que sufrieron dicho proceso de congregacion promovido por los religiosos.”
Motolinia registra el hecho de que fue ademas con el consentimiento del antiguo
gobernante indigena que se permitio la llegada de frailes franciscanos al pueblo y la
construccion de un convento desde el cual se administraron los sacramentos sin

necesidad de trasladarse hacia Huexotzingo.”

Las congregaciones promovieron los bautizos masivos de indios que lo
solicitaron voluntariamente, lo que produjo tal inquietud entre el clero secular, que
solicito al Papa Paulo III pusiera remedio a lo que ellos consideraban una invasion
de las 6rdenes a asuntos de su competencia. Dicho Papa emiti6 entonces una bula
que prohibié que se bautizara a los indios adultos. Sin embargo, los frailes
franciscanos ante la aparente voluntad de los indios a ser bautizados, no dudaron
en administrarles el sacramento ain a pesar de las prohibiciones que los seculares
habian hecho: “[...] en un monasterio que esta en un lugar que se llama Coauhchula
[Huaquechula], los frailes se determinaron de bautizar a cuantos viniesen, no
obstante lo mandado por los obispos; lo cual como fue sabido por toda aquella
provincia, fue tanta la gente que vino, que si yo por mis propios ojos no lo viera no

lo osara decir [...]”8° y registraron que para 1536, habia una gran cantidad de indios

77 Ver apartado 2.4 del capitulo II, en el presente trabajo.
78 Ver apartado 2.4 del capitulo II, en el presente trabajo.
79 Motolinia, Historia de los indios..., p. 93.
80 Motolinia, Historia de los indios..., p. 89.
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bautizados en Huaquechula “[...] cerca de ochenta mil &4nimas [...]”8t y otros

pueblos aledaios.

La congregacion de los pueblos y la relacion cercana entre indios y frailes
permiti6 también la integracidon de creencias indigenas y cristianas que fueron
conformando un nuevo culto, y aunque los frailes realizaron una enconada lucha
por combatir las antiguas costumbres, éstas prevalecieron a lo largo de todo el

periodo novohispano.

3.3.3.2 Conjuncion de tradiciones culturales respecto a la

muerte

El método de evangelizacion franciscana permitié la supervivencia de
algunas de las practicas religiosas prehispanicas, ya que, paradojicamente, al tratar
de extirpar las costumbres y creencias indigenas, los frailes redactaron numerosas
obras en las que se describieron dichas practicas, con el fin de informar a las
proximas generaciones de religiosos sobre ellas y asi poder evitarlas y combatirlas.
Esto no impidi6 la conservacion, por parte de los indios, de muchos elementos de
su antigua religién, pues si bien los frailes tuvieron gran influencia sobre los
indigenas, también existi6 influencia de éstos sobre los primeros: “la 6smosis entre
los mexicanos y los religiosos fue de orden espiritual y material: los indios se
cristianizaban mientras que los frailes se indianizaban. No solamente se llenaron
de interés por las culturas autoctonas y aprendieron a expresarse en las lenguas

vernéculas, sino que en parte adoptaron el modo de vida indigena.” 82

Por otro lado, el método de conversion y evangelizacion utilizado por los
frailes franciscanos se basd, en buena medida, en la tolerancia a las practicas
religiosas de los indigenas ya que, a decir de los propios frailes, los indios debian
apropiarse del culto cristiano para poder asimilarlo mejor. Asi, entre las

costumbres que les permitieron, estuvieron la continuaciéon del culto -y algunos

81 Motolinia, Historia de los indios..., p. 90.
82 Duverger, La conversién de los indios de la Nueva Espana, p. 132.

121



ritos- a los antepasados, expresado en la fiesta del dos de noviembre y en la
devocidn a las animas del Purgatorio, y de algunas practicas mortuorias como la de
colocar una piedra de jade en la boca del difunto y una jarra de agua que lo
preparaban para su viaje al mas all4.83 También con la estrategia de asimilaciéon de
algunos conceptos prehispanicos con conceptos cristianos -como el Mictlan con
infierno-, pretendieron la mejor comprension del cristianismo por parte de los
indigenas. Por su parte, los frailes adoptaron algunos elementos ceremoniales que
los indios utilizaban para llevar a cabo sus practicas religiosas, tales como danzas,
cantos, y el empleo de flores, lumbre y copal, que se hicieron presentes en los
rituales cristianos junto con los cuales convivieron también ritos agricolas,

practicas médicas tradicionales y la religion doméstica.

Al respecto, Motolinia ha dejado referencia de algunas de las ceremonias que
los indios realizaban para conmemorar a los difuntos después de la llegada de los
espainoles y cuando el proceso de evangelizacion estaba avanzado: “[...] el dia de los
finados casi por todos los pueblos de los indios dan muchas ofrendas por sus
difuntos; unos ofrecen maiz, otros mantas, otros comida, pan, gallinas, y en lugar
de vino dan cacao, y su cera cada uno como puede y tiene, porque aunque son

pobres, liberalmente buscan de su pobreza y sacan para una candelilla.”s4

Otro ejemplo de asimilacién de costumbres tanto prehispanicas como
cristianas fue la cofradia, organizacién religiosa que se basdé en antiguas
agrupaciones prehispanicas -como los concejos de ancianos que se encargaban,
entre otras cosas, de “[...] organizar el usufructo, el trabajo de la tierra, las
festividades religiosas, la guerra y la instruccion de los jovenes”-,8 que se ocup6 de
la organizacion y realizacion de las fiestas cristianas pero que, al estar integradas
por indigenas, constituyeron un medio para mantener sus costumbres y creencias:
“las cofradias se convirtieron en verdaderas instituciones indigenas que elaboraban

sus propias reglas internas, aptas para enraizarse profundamente en los barrios o

83 Rubial, La evangelizacion de Mesoamérica, p. 31 y 39. También ver apartado 3.2 del capitulo III en el
presente trabajo.

84 Motolinia, Historia de los indios..., p. 56.

85 Rubial Garcia, La evangelizacién de Mesoamérica, p. 5.

122



en los pueblos”.86 Esta institucidn, organizada en las parroquias para la obtencion
de los fondos para realizar las fiestas patronales, garantiz6 la continuidad de las
estructuras religiosas indigenas, paradojicamente como estrategia de los
misioneros para lograr una mejor asimilacion del cristianismo, y a la pertenencia a

la misma, conferia prestigio.

De acuerdo con lo anterior, en la Nueva Espaiia el contacto entre elementos
culturales diversos dio lugar a un largo proceso sincrético, el cual “puede definirse
como un proceso de encuentro, de integracion o fusion, a nivel de las creencias, de
los mitos, de los ritos y en general de todo tipo de representacion (danza, musica,

arte, etc.), de rasgos culturales de diferente origen.”s”

Sin embargo, a pesar de este esfuerzo por parte de los frailes misioneros, al
final del primer proceso de evangelizacion (finales del siglo XVI y principios del
XVII),8 se dieron cuenta de que su trabajo en buena parte habia sido infructuoso,
pues si bien los indigenas adoptaron el catolicismo, mantuvieron cierta reticencia a
abandonar del todo sus antiguas creencias. De alguna manera, los indios idearon
una estrategia para conservar su cultura: una conversioén parcial hacia la nueva
religion y la asimilacién de ésta con sus antiguas creencias, pues “para algunos
indigenas, la evangelizacién fue un proceso de destruccion de sus raices, de
abandono de las practicas ancestrales por algo que no les era [totalmente]
comprensible.” La aceptaciéon aparente del cristianismo por parte de algunos
indios no fue sino una estratagema -consciente o inconsciente- de reaccién en
contra de la imposicion de un culto que poco tenia qué ver con sus propias
creencias, por lo que, de manera simultanea, en ocasiones abiertamente y en otras

en secreto, muchas practicas indigenas se siguieron llevando a cabo.

86 Duverger, La conversion de los indios de la Nueva Espana, p. 183.

87 Gruzinski, “Del chamén al curandero colonial”, p. 178.

88 Aunque ain el siglo XVIII, e incluso en las décadas del XIX en que el dominio espafiol pervivia en la region,
seguian llevindose a cabo faenas de evangelizacién en diferentes zonas de la Nueva Espaia, algunas no tan
apartadas del centro, como seria el caso de la Sierra Gorda queretana.

89 Rubial, La evangelizacién de Mesoamérica, p. 59.
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Por otro lado, las epidemias y el contacto con los espafoles laicos mermaron
el entusiasmo que los indigenas habian mostrado en un principio, pues aunque
muchos indios abrazaron el cristianismo de forma casi completa, la reticencia de
otros a abandonar totalmente sus antiguas costumbres, dio como resultado que con
el tiempo se fuera conformando un culto nuevo, producto de la uniéon de ambas

tradiciones culturales.

Con respecto a la conjuncion de elementos culturales relativos al culto a los

muertos, Nutini nos dice lo siguiente:

En el caso del culto a los muertos, los frailes franciscanos (siempre en menor
numero con relaciéon a la poblacion indigena), se preocuparon de abolir los
dogmas principales del politeismo prehispanico y/o no fueron conscientes de
que, independientemente de lo que destruyeron (los aspectos publicos maés
evidentes de la vieja religion), otra sintesis sincrética se estaba llevando a cabo
en el contexto de la familia -0 sea, la amalgama méas o menos libre de los
elementos prehispanicos y catolicos en el culto privado a los muertos. Aqui
también pudo haber otras razones, pero cualquiera que éstas sean, el culto a los
muertos alcanz6 su madurez sincrética durante la primera mitad del siglo
XVII, muy independientemente de los frailes franciscanos y después por el
clero secular que los reemplaz.9°

Lo anterior indica que aunque en sus inicios el proceso de evangelizacion
tratd de extirpar las antiguas formas de expresion prehispanicas, el arraigo de las
mismas produjo su continuidad, por lo menos en los estratos populares que
conservaron muchas de sus costumbres, pero que también gradualmente
asimilaron los elementos cristianos, lo cual se produjo gracias a la capacidad de

adaptacion de ambas culturas.

Las diferencias religiosas y, particularmente, escatolégicas entre ambas
concepciones, radicaban principalmente en que, como ya se ha mencionado, el
mundo prehispanico concebia la vida, la muerte y el transcurso del hombre sobre la
tierra como un ciclo en constante movimiento. Para los indigenas mesoamericanos

nada era inmutable -ni los dioses-, y la vida tenia el claro fin de producir la muerte

90 Nutini, Todos Santos in rural Tlaxcala. A syncretic expressive and symbolic andalisis of de cult of the dead,
p- 18.
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y ésta, a su vez, la vida, asi como el dia daba paso a la noche y ésta al dia. La vida y
la muerte no eran hechos vistos como términos opuestos y maniqueos, sino como
estados ciclicos de la naturaleza. La vision cristiana, por su parte, cree en un tiempo
lineal en el cual, la vida de los hombres transcurre a partir de un inicio y se dirige a
un fin determinado. Principio y fin son las dos premisas que definen al
cristianismo, y el hombre no vive y muere para dar lugar a un ciclo, sino para
cumplir con un destino individual que le ha sido marcado por Dios. Para el
cristianismo, Dios es la esencia inmutable que constituye el fin dltimo de los

hombres y el principio a partir del cual se inicia su vida.

Estas diferencias crearon entre frailes e indigenas cierta incomprension que,
aunada a la tolerancia con respecto a las costumbres indigenas permitida por los
misioneros, dieron lugar a la supervivencia de innumerables practicas religiosas
que irremediablemente terminaron por mezclarse con la liturgia catolica frente a la
decepcionada mirada de los frailes misioneros: “El encuentro entre Europa y las
culturas de Mesoamérica no fue tan sélo un conflicto militar sino la colisién de dos
cosmovisiones diferentes, de politeismo y monoteismo, de una cultura y civilizacion
que estaba a punto de imponer sus patrones culturales a todo el orbe y una
sociedad que -aislada del resto del mundo- habia desarrollado su propia religion,

sus monumentos y sus conductas sociales.”

Este proceso de mutua asimilacién de creencias se ve reflejado atn en
nuestros dias, ya que en muchas comunidades, tanto de extracciéon indigena como
mestiza, el festejo de Dia de Muertos estad acompanado de una serie de rituales y
rasgos religiosos que pertenecen al catolicismo, pero también de otros elementos
que no son propios de esta religion. Desafortunadamente, tratar de aislar cada
elemento de dicha celebracion para establecer su origen requiere de estudios y
analisis méas profundos, lo cual no es objetivo del presente trabajo. Sin embargo, se
debe tomar en cuenta que muchos elementos que se encuentran en las practicas

mortuorias actuales muestran ya nuevos cambios: elementos traidos por la

91 Herbert Frey, “Zoroastro y la tradicion occidental”, p. 15.
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modernidad. Tal es el caso del festejo del dia de Todos Santos en el pueblo de

Huaquechula.

3.4 El culto a los muertos en los tiempos recientes

Siguiendo la secuencia de lo expuesto en los dos apartados anteriores (el
culto a los muertos en las épocas prehispanica y colonial), el presente apartado se
enfocaré al culto a los muertos en los tiempos recientes, es decir, en los siglos XIX y
XX. Sin embargo, si bien dicho periodo en el desarrollo histérico y cultural del
Valle de Puebla-Tlaxcala hasta nuestros dias es el resultado de la conjuncion del
pasado prehispanico y colonial, no constituyo6 -ni constituye- la sintesis final de la
unién de ambas tradiciones culturales. Asi, resulta necesario considerar que el
largo proceso sincrético cultural que ha vivido este territorio durante las distintas
etapas de su historia, ha repercutido indiscutiblemente en las tradiciones
mortuorias, y en buena medida se ha visto reflejado en las diversas manifestaciones

culturales que atin subsisten en las zonas rurales de dicho territorio.

Con base en lo anterior, la yuxtaposicion de ideas, actitudes y
manifestaciones relativas a la muerte ha sido una constante desde el contacto
mismo entre espanoles e indigenas a partir del siglo XVI. La supervivencia, entre
las clases populares, de creencias de origen prehispanico unidas al credo catdlico,
ha dado forma, con el transcurrir del tiempo, a un culto particular a los muertos
que se ha ido transformando con el fin de acoplarse a los cambios que se han

presentado continuamente a lo largo de la historia del valle.

Por ello, el siglo XX mas que el XIX -debido a que el nimero de fuentes
existentes denota un mayor interés por parte de los investigadores, por el estudio
de las tradiciones y costumbres del ambito rural-, nos muestra una vision del largo
camino que las creencias, los rituales y las festividades dedicadas a los muertos han
tenido que recorrer para poder sobrevivir, incluyendo sus transformaciones,

adecuaciones y, en algunos casos, la desaparicion de las mismas ante el embate de
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elementos externos, haciendo del culto a los muertos, siempre presente, una

expresion cultural en constante cambio.

3.4.1 La muerte en el siglo XIX

Antes de entrar de lleno al desarrollo del presente apartado se debe aclarar
que el siglo XIX representa una laguna para la investigacién etnohistérica, pues
con respecto a las tradiciones y costumbres referentes a la muerte seguidas por los
pobladores de las zonas rurales del Valle de Puebla-Tlaxcala durante este periodo,
las noticias son muy escasas. Esto es confirmado por Hugo Nutini, quien expresa
que “la informacion etnohistorica [...] es pobre o inexistente desde la segunda
mitad del siglo XVII hasta las tltimas décadas del siglo XIX.”92

Las pocas referencias con las que se cuenta para este periodo son de caracter
general, y muchas de las veces sefialan un contexto geografico que va mas alla del
valle poblano-tlaxcalteca, por lo que en la mayor parte de ellas, Huaquechula queda
totalmente excluida. Debido a esto, resulta casi imposible establecer las
especificidades del culto a los muertos en Huaquechula durante el siglo XIX,
aunque dicha actividad, llevada a cabo en un contexto més amplio, puede reflejar
-sin llegar a la generalizacion- parte de las expresiones culturales en torno a la
muerte que se realizaban en esta zona rural del estado de Puebla en el periodo

decimonoénico.

Las razones por las que casi no existen fuentes referentes al culto a los
muertos en el siglo XIX pueden ser muy variadas, entre ellas que tanto el
cambiante y turbulento escenario politico, como la diversidad de pensamientos que
en €l se desarrollaron y sucedieron durante dicho periodo, pudieron ser motivo de
que los intereses estuvieran mas enfocados a las cuestiones de la organizacion y
administracion de un gobierno siempre en peligro, que a la investigacion de las

expresiones y tradiciones culturales que existian en los diversos pueblos del Estado.

92 Nutini, Todos Santos in Rural Tlaxcala... p. 20.
93 Ver apartado 2.5 del Capitulo II, en el presente trabajo.
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Sin embargo, entre las clases acomodadas de principios del siglo XIX, la
actitud ante la muerte de algin familiar se manifestaba de una forma expresiva, en
contraposicion al rigido ritual colonial, debido principalmente al cambio en la
mentalidad entre la gente del periodo roméantico. Los escasos datos sobre las
actitudes ante la muerte durante el siglo XIX nos hablan de las transformaciones
que aquellas fueron sufriendo a través del tiempo, las cuales venian ya desde
épocas anteriores al periodo colonial. Serge Gruzinski nos dice al respecto que ya
desde mediados del siglo XVIII, se observa el abandono del minucioso ritual
mortuorio de la Edad Media. Los familiares tienen mayor participacion en el duelo,
lloran, se desmayan, y se anuncia ya el duelo histérico propio del siglo XIX. La
ideologia ilustrada, con su preocupacion por la higiene y la salubridad, provoca un
cambio en relacion a las sepulturas y a las manifestaciones de culto a los muertos

entre las clases altas, no asi entre las masas populares.s+

Por otro lado, y durante el transcurso del siglo XIX, la actitud ante la muerte
entre los cientificos cambié nuevamente para ser vista de un modo més analitico,
pues se le estudi6 desde el punto de vista médico -muy relacionado con las
preocupaciones higiénicas- y legal, inclusive por encima del religioso, en el afan de
la bisqueda de una explicacion racional a tal acontecimiento que ha constituido un

hecho inevitablemente dentro de la cotidianidad de la vida.

Ejemplo de lo anterior es que la Constituciéon de 1857, y después las Leyes de
Reforma en 1859, “[...] marcaron a nivel legal la culminacion de los viejos ideales y
a la vez se fueron filtrando, unas veces por imposicién y las menos por
convencimiento, en el terreno de las costumbres y de las mentalidades para
transformar paulatinamente la tradicional religiosidad en wun sentimiento
distinto”.ss Con ello, se buscoé ir eliminando gradualmente de la mentalidad de los
pueblos sus costumbres y tradiciones, en pos del afan progresista de los gobiernos

liberales, quienes consideraron la religiosidad como un elemento de retroceso que

94 Gruzinski, “Los hombres y la muerte”, p. 119.
95 Lugo Olin, En torno a la muerte, p. 103.
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impedia el progreso material y sumia a la gente, creyente y temerosa, en el atraso y

la inmovilidad.

Por otra parte, el cientificismo de la época, aunado a un espiritu nacionalista
surgido desde la época de la lucha de independencia y por las constantes
intervenciones extranjeras que se vivieron a lo largo del siglo, dio paso al interés
creciente por las antiguas culturas prehispanicas que, en buena medida, se
consideraron como parte importante de las raices de la nacién mexicana, lo que dio
paso al inicio de investigaciones de caracter arqueologico. Sin embargo, de manera
paradojica, los pueblos indigenas y campesinos existentes en esa época en las zonas
rurales carecieron de atencion por parte de los estudiosos incluidas, por su puesto,

sus tradiciones y costumbres, lo cual sucede hasta nuestros dias.

Durante el siglo XIX, la percepcion de la muerte y los rituales mortuorios
variaron segtn la clase social a la que se pertenecia, pero entre las comunidades
indigenas y rurales muchas practicas religiosas con reminiscencias prehispanicas
continuaron verificAndose. A continuaciéon se presentan dos descripciones, una
relativa a los rituales mortuorios entre los indigenas del valle de Puebla-Tlaxcala y
el otro referente al festejo de Fieles Difuntos de las zonas rurales del estado de
Puebla:

Los indigenas [se reunian en torno al] misagquiza, de los dolientes, [es decir]
asistencia a misa a los tres dias de sepultado el cadaver; chicometonalti, octava
de difunto y mactatiomellitonalti, decimotercer dia de difunto. En estas fiestas
los indigenas consumian cuanto ahorro o fruto habian agenciado de su trabajo
y a veces para llenar estos gastos empenaban su trabajo personal a quien les
facilitara el dinero que necesitaban. [1868].9

La otra descripcion -mas prolija y detallada-, si bien corresponde al siglo
XIX, puede adaptarse al siglo XX, ya que en los ambitos rurales los cambios ante

los elementos externos han sido mas lentos:

96 Huerta Jaramillo, Insurrecciones rurales en el Estado de Puebla, 1868-1870, p. 16.
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La festividad de Todos Santos y Fieles Difuntos en los primeros dias de
noviembre, origind la costumbre profana de “las ofrendas”, las que raramente
faltaban en las casas, ya que era la ocasion de ofrecer a los muertos lo que
habian gustado en vida. Las ofrendas més pintorescas se admiraban en las
vecindades: ceras en candelabros -generalmente de color negro- de barro
vidriado [...], sahumerios del mismo material en los que se quemaba incienso
(copal); en la mesa, agua bendita, y se colocaban los retratos de los difuntos,
entre adornos de banderitas de papel de china y papel de estafio prendidas en
naranjas, perones olorosos y toda clase de fruta de la temporada; calaveras de
azucar, punche [sic] -especie de atole cuajado hecho con maiz azul- perones
mechados, calabaza; pan de muerto, hojaldras -de huevo, rosquetes, teleras,
pan cargado, pan de burro, puchas, tlacotonales.

Esta recordacion a los seres desaparecidos era general, pero con especial
significado entre los campesinos y obreros, quienes con meses de anticipacion
ahorraban para los gastos de las ofrendas; famosas fueron las deudas que
contraian con los “amos” por este concepto los campesinos y los jornaleros, las
cuales se transmitian de generacion en generacion, ademas de los préstamos en
dinero “que se les abria en las tiendas de raya”, que se convertian en fantasticas
e interminables.

En los pueblos del Estado [de Puebla], el dos de noviembre “dia de la
levantada”, era ostensible su esplendidez, pues todo el mundo era obsequiado
con “lo gustado por los muertos”.

La visita de los cementerios continua haciéndose, inicamente desterrando una
que otra practica viciosa como la de convertirla en feria; hubo afios en que por
fuera de los panteones se instalaron puestos de comida y bebidas que se iban a
tomar al interior de ellos convirtiendo los sepulcros en mesas de comedor; el
espectaculo era mas de fiesta que de solemne reminiscencia. Las autoridades
citadinas prohibieron esto; que no ha desaparecido en poblaciones alejadas y
de poca importancia.d”

Esta descripcion refleja una expresion cultural unificada -que no estatica-,
por medio de la cual, las comunidades rurales han manifestado parte de sus
creencias religiosas a partir de un culto a los muertos que se ha ido conformando a
lo largo del tiempo, pues hay que tomar en cuenta que las diversas concepciones
que sucesivamente han tenido de la muerte los pueblos indigenas, europeos y
mestizos a lo largo de su convivencia, proceden de una educacion transferida de
generacion en generacion a través de la inculcacion de valores culturales, a los que
a su vez adjudican un significado social, ideoldgico y, por supuesto, cultural, los

cuales han constituido, con el paso del tiempo, sus tradiciones.

El caracter mestizo de la tradiciéon de Dia de Muertos -debido principalmente

a la fusion de las tradiciones catoélico-espanola y mesoamericana- la hace ver como

97 Cordero y Torres, Historia compendiada..., v. 11, p. 78-79.
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una celebracion “especificamente mexicana”.s¢ Sin embargo, no se debe pasar por
alto ni la diversidad cultural que presenta cada region ni la que particularmente
presenta cada festejo, ya que “las variables sociales, econ6micas y religiosas no
agotan los parametros al explicar el culto a los muertos, la brujeria la hechiceria,
asi como otros dominios rituales simbolicos.”#9 Asi pues, la tradicion de muertos es
una conmemoracion que estd compuesta por una variedad de elementos diversos y

es el resultado de la conjuncién de una diversidad de mentalidades sobre la muerte.

Con respecto a la multitud de festejos antiguos y actuales a los muertos
existentes en la region del Valle de Puebla-Tlaxcala, Nutini explica la pluralidad de
herencias culturales de las cuales dicha tradicién se ha ido conformando, desde el
siglo XVI, en un complejisimo proceso sincrético, y como las formas organizativas
politico-sociales desde el Virreinato promovieron -voluntaria o involuntariamente-

la conjuncion de distintos sistemas de creencias hasta principios del siglo XX:

La religion en Mesoamérica contiene elementos sincréticos miltiples, y
conforme uno va de las ciudades a las comunidades indigenas mas
tradicionales, uno se encuentra con interesantes y a veces curiosas
combinaciones de elementos maégicos y religiosos de distintos origenes:
prehispanicos, africanos, cat6lico espanol de los siglos XVI y XVII, protestante
moderno y aun judaico. En la administracion y control del Virreinato de la
Nueva Espafa, y bajo la guia religiosa de los frailes franciscanos, la sintesis
sincrética del culto de los santos, el ayuntamiento religioso y otros aspectos de
la religiéon indigena tlaxcalteca se habia llevado a cabo aproximadamente en
1670. Este fue esencialmente un complejo catélico popular, que no cambid
mucho hasta el siglo XX.100

Con base en lo anterior, se puede afirmar que la base del largo proceso
sincrético que ha sufrido el culto a los muertos en el Valle de Puebla-Tlaxcala parte
del choque cultural ocurrido en el momento de la invasion espafiola a tierras de
dicho valle, sin desdenar por supuesto, el previo proceso de asimilacién cultural
entre las diferentes etnias que habian poblado el valle antes de la conquista. A
dicho choque se fueron sumando continuamente otros elementos culturales, con lo

cual, la tradicion del culto a los muertos se ha ido conformando hasta su forma

98 Westheim, La calavera, p. 85-86.
99 Nutini, Todos Santos in Rural Tlaxcala..., p. 21.
100 Nutini, Todos Santos in Rural Tlaxcala... p. 15-18.
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actual, tal y como lo expresa Nutini: “En el primer tercio del siglo XVII, el culto a
los muertos habia alcanzado la forma béasica que se conoce hoy en dia o al menos

por lo que fue conocido (mediante reconstruccién) al inicio del siglo XX.”101

3.4.2 La muerte en el siglo XX

El creciente interés, por parte de los estudiosos, por los grupos campesinos e
indigenas de las zonas rurales del pais, ha producido un ntimero cada vez mayor de
fuentes etnohistéricas que tratan acerca de sus tradiciones y costumbres, a
diferencia del poco documentado siglo XIX. Gracias a esto, algo de la complejidad
del proceso sincrético puede conocerse, ya que si bien es de reciente interés el
estudio del mismo, se nos ha mostrado de una manera mas amplia, pues ha

abarcado el anélisis de fuentes tanto de origen prehispanico como colonial.

Por otra parte, resulta importante hacer notar que el culto a los muertos y la
ritualidad derivada del mismo, han constituido el objeto de estudio de muchos
investigadores en buena parte del siglo XX, impulsados por el auge que adquirio el
pasado prehispanico desde finales del siglo XIX. Pero también, de manera

paulatina, fueron tomando en cuenta el pasado colonial. Asi:

[...] la interpretacion del pasado prehispanico ha quedado a cargo de otro
grupo de historiadores, de arqueologos y antropélogos, investigadores que [...]
van en busca de tiempo muerto para darle vida [...] basados en fuentes que van
desde codices, pasando por cronicas coloniales y trabajos de rescate
arqueologico, mediante los cuales han tratado de conocer variados aspectos de
la vida, usos y costumbres de aquéllas civilizaciones entre las que la muerte
desempené siempre un papel privilegiado, tal como lo muestran sus ritos,
creencias y vida misma.

Por otra parte, y tomando como fundamento la convivencia con las ya escasas
comunidades indigenas y con los habitantes de zonas rurales del México
contemporaneo, otro grupo de investigadores [...] ha hecho de las practicas
mortuorias su objeto de estudio, entregandonos, como resultado [...] el
conocimiento de un ritual distinto al urbano y elitista que describen otras
fuentes, unos extintos en aras de la secularizacion y otros préximos a
extinguirse en aras de la modernidad.2

101 Nutini, Todos Santos in Rural Tlaxcala... p. 18-19.
102 Lugo Olin, En torno a la muerte, p. 145-146.
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El estudio del culto a los muertos y todo lo que de él se deriva, dio paso al
estudio de algo mas complejo: el proceso sincrético que ha dado lugar a la tradiciéon
de muertos tal y como se conoce hoy en dia en el Valle de Puebla-Tlaxcala, aunque
es necesario precisar que la diversidad de elementos que la componen, y los
problemas y variables que se presentan en cada comunidad, no permiten la
realizacion de un anélisis completo de dicho proceso, lo cual reporta una gran
cantidad de lagunas que no siempre pueden cubrirse con la informacion
documental existente, sea ésta de origen prehispanico, colonial o contemporaneo:
“Por su caracter diverso, los estudios que de forma directa o indirecta abordan el
tema de la muerte, al tratar de cubrir alguna de sus maultiples facetas, que si bien
nos permiten conocer distintos problemas, necesidades, carencias, formas de vivir
y de morir de una poblacion en tiempos y espacios distintos, s6lo aportan al
enfoque del problema de la muerte visiones fragmentarias e insuficientes para una

comprension exhaustiva de la muerte”. 03

Entrando de lleno a la materia que nos ocupa, que son los significados
atribuidos a la muerte que actualmente se tiene en muchas regiones rurales de
Puebla, repetidas veces se ha mencionado que el culto actual a los muertos, ha sido
el resultado de la yuxtaposicion de muy diversas tradiciones culturales, pero
principalmente de la herencia catdlico-espanola que introdujo la angustia de morir
y el temor a la muerte, y la indigena que concibié el morir como un hecho
cotidianamente presente en la vida de los hombres. La forma en que se celebra la
fiesta de muertos en México, como resultado de la conjuncién de dos tradiciones
culturales, constituye una ceremonia particular que difiere mucho de la forma en
que se hace en Europa a pesar de la herencia cultural obtenida de ésta a través de la
conquista.1o4 Asi, la tradicion del culto a los muertos junto con sus rituales, festejos
y, hay que decirlo, temores, constituye para las comunidades un momento de
ruptura en su vida diaria, pero con conciencia de que es un hecho trascendente que

sucede constantemente y que por ello se debe tener muy presente.

103 Lugo Olin, En torno a la muerte, p. 146.
104 Westheim, La calavera, p. 82.
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La idea que actualmente se tiene sobre la muerte y los muertos se puede
resumir en las fiestas conocidas como Dia de Muertos y Todos Santos, que se
conmemoran en los primeros dias de noviembre, en las cuales la gente, tanto de
forma comunitaria como individual, se prepara para recibir a sus antepasados
muertos quienes logran, por unos dias, salir de su morada ultraterrenal para visitar
a sus familias y a sus antiguas moradas. Esta celebracion se centra en un elemento
de gran importancia dentro de la tradicion: la ofrenda o altar que se coloca en las
casas el Dia de Muertos. Esta constituye un ritual en el que se expresa un mito que
pone en contacto a los muertos con los vivos, a lo temporal con lo intemporal, a lo

finito con lo eterno, a lo sagrado con lo profano.

Es mediante la ofrenda a los difuntos que se les provee de todo aquello que
les pueda hacer falta en el camino de regreso al mas alla: comida, agua, sal, etc. “El
Dia de Muertos es el acto de rememorar las viejas huellas, rememorar es un
combate contra el olvido. Renovarse en ellos es vivir”;ws el ritual revive la memoria
y la convivencia con los antiguos familiares que aun se tienen presentes, pues se
cree que los difuntos consumen la esencia de los alimentos que se colocan en las
ofrendas en una especie de convite ritual. Esto puede estar muy relacionado con las
ofrendas que los antiguos nahuas ponian a sus difuntos, ya que lo que ofrendaban

precisamente era la esencia de las cosas.

Para muchas comunidades poblanas la relaciéon entre vivos y muertos,
expresada a través de sus manifestaciones rituales en la fiesta de Dia de Muertos,
constituye una forma de cohesion comunitaria ante el exterior, ya sea ante los
visitantes o ante los pueblos vecinos. Por otro lado, establece un lazo de unién con
los antepasados (por la linea de parentesco) quienes, vistos ademas como
protectores de la familia -y en ocasiones de la comunidad misma-, conforman la
raiz historica de los grupos sociales: “Saber vivos a los muertos, creer que el morir
significa vivir tiene una gran relevancia; conforma a la comunidad dentro de un

angulo histéricamente concientizado, produce obra humana a favor de las viejas

105 Argueta, Dia de Muertos, p. 5.
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instituciones que los difuntos vigilan y provee de cierta actividad solidaria a un
grupo que cada dia necesita mas cohesion y mas elementos contra las fuerzas de
desintegracion que lo acechan.”os Asi, el culto a los muertos estd muy relacionado
con la idea de origen, y, por consiguiente, de memoria: “los muertos nos dieron la

vida”.17

La fiesta dedicada a los muertos representa un ritual colectivo que involucra
a toda la comunidad: “En ningin momento [...] un acontecimiento de este tipo es
un hecho individual que s6lo atafie al individuo y a su familia sino que siempre se
trata de un acto social donde la comunidad participa por entero, a partir del
momento en que un individuo fallece hasta el gran ceremonial de los Fieles
Difuntos. Los muertos son por tanto, parte del grupo y el contacto que se establece
entre vivos y muertos debe ser constante.”°8 Sin embargo, esta expresion religiosa
también presenta concepciones individuales; por ello, cada persona le da un
significado y explicacion particular, lo que, paraddjicamente, constituye la rica
diversidad cultural de la tradicion. El culto colectivo y el culto individual, asi como
la unién entre los vivos y los muertos en los funerales y en la fiesta de muertos, se
encuentran relacionados intimamente por lazos sociales de un determinado grupo

comunitario que presenta particularidades culturales.

Sin embargo, a los difuntos se les espera, pero también se les teme, pues se
piensa que al no ser recibidos, pueden causar algin mal; por el contrario, si son
ofrendados, éstos pueden ser benéficos al interceder por sus deudos ante la
divinidad. Por esto mismo, es necesaria la realizacion de ciertos ritos funerarios y
de conmemoracion de los antepasados -actos que, por supuesto, varian de una

region a otra- para poder estar en paz con ellos y recibir sus favores.:09

106 Ochoa, Zazueta, Muerte y muertos, p. 8.

107 Argueta, Dia de Muertos, p. 5.

108 Tagarriga Attias y Sandoval Palacios, Ceremonias mortuorias entre los otomies del norte del Estado de
Meéxico, p. 66.

109 Lagarriga Attias y Sandoval Palacios, Ceremonias mortuorias..., p. 7.
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Por supuesto, otro elemento importante dentro de la tradicién de muertos es
la presencia de la religion catblica como una expresion que enlaza a los individuos
de la comunidad que la comparte y la vive, ya que la religiosidad y la tradicion se
encuentran unidas con un lazo de obligatoriedad y responsabilidad que cohesionan
a la comunidad. El festejo de Dia de Muertos, actualmente “[es] producto de lo
catoélico [como] fruto de un proceso sincrético en el que la tradicion prehispanica y
el catolicismo-espanolidad son los elementos esenciales.” Asi, se puede ver que
en muchas de las zonas rurales del valle poblano-tlaxcalteca la tradicion tiene un
alto contenido de elementos cat6licos muy relacionados con el Dia de Fieles
Difuntos establecido por la Iglesia en la Edad Media, aunque no seguidos de una

manera rigida, pues la tradicion prehispanica aiin se encuentra presente.

Al respecto, Nutini realiza una reflexion muy interesante en la que explica
que muchas comunidades de las zonas rurales del valle poblano-tlaxcalteca no se
cinen a la ortodoxia del catolicismo oficial que se expresa en las iglesias, sino que
cuentan con un sistema de creencias que incluye, de manera paralela, antiguos
rituales prehispanicos y buena parte del dogma catélico, sin seguirse alguno de

forma pura:

La organizacion religiosa de las comunidades del medio poblano-tlaxcalteca y
de la sierra de Puebla se debe caracterizar como una religion de tipo folklorica,
es decir, que ademés de satisfacer los requerimientos impuestos por el dogma
catdlico, se caracteriza por elementos, que desde el punto de vista ritual y
ceremonial, son ajenos a la ortodoxia formal. En otras palabras, la religion
folklérica de la gran mayoria de las comunidades en estas dos regiones es
marcadamente diferente al catolicismo oficial de México.

Debe enfatizarse que hay todavia muchas comunidades donde la religion
folklorica coexiste con complejos de creencias -con sus respectivos ritos y
ceremonias- a veces en forma paralela, y a veces influyéndose mutuamente.

Por esto mismo, es bien sabido que ni en las comunidades indigenas mas
apartadas se encuentran puras las creencias de tipo prehispanico, pues tienen, en
mayor o menor grado, influencia de la religion traida por los conquistadores. Sin

embargo, tampoco entre las comunidades mestizas es posible observar los rituales

110 Qchoa Zazueta, Muerte y muertos, p. 41.
m Nutini, Todos Santos in rural Tlaxcala..., p. 351y 361.
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catodlicos tal y como se llevan a cabo en Europa, ya que en ellas también existe un
buen grado de elementos prehispanicos. Este fendmeno es mas evidente en las
zonas donde la confluencia de ideas extranjeras es mayor y por lo tanto ninguna se
puede conservar pura, pues se mezclan dando como resultado un sincretismo en el
que muchas veces ya no se puede distinguir qué elemento pertenece a qué sistema
de creencias religiosas.u2 Por esto mismo, la festividad de Dia de Muertos y Todos
Santos “es [...] el producto de todo tipo de influencias [...] algunas de las [cuales]
pueden descubrirse con claridad, otras permanecen en el trasfondo como un

antecedente olvidado.”s

La conmemoracion de Dia de Muertos constituye, si puede decirse asi, la
tradiciéon en la cual se resume el culto a los muertos, pero también las
particularidades, significados, formas expresivas, y por supuesto, los valores
culturales y religiosos de las comunidades que la llevan a cabo. Este festejo guarda
en si el bagaje cultural de pueblos como Huaquechula; a esto debemos sumarle los
cambios politicos, econdémicos, sociales, religiosos y culturales que han sufrido las
comunidades del ambito rural, pues cada uno de ellos impacta directamente en la
mentalidad de la gente, lo que a su vez repercute en las tradiciones, es decir, en sus

concepciones y significados.

El festejo de Todos Santos, como popularmente se le conoce al Dia de
Muertos en el pueblo de Huaquechula, ha enfrentado numerosos cambios -en
diferentes dmbitos- a lo largo de la historia de su desarrollo cultural, cobrando
nuevos giros y aun significados. El siguiente capitulo se enfocara al anélisis de
dichos cambios y sus efectos en la tradicion de Todos Santos, por medio de los
testimonios de sus propios pobladores, quienes han vivido dicho impacto y
proporcionaron sus opiniones y perspectivas con respecto al pasado, presente y

futuro de la tradicion.

112 Matos Moctezuma, Muerte a filo de obsidiana, p. 151.
13 Lagarriga Attias y Sandoval Palacios, Ceremonias mortuorias..., p. 8.
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IV. ANALISIS DE ENTREVISTAS

4.1 Aplicacion del enfoque metodoldgico a la investigacion

Para la realizacion de la presente investigacion, cuya finalidad es el analisis
de los cambios que ha sufrido la tradicion de Todos Santos en el pueblo de
Huaquechula, tanto la historia de las mentalidades como la historia oral resultan
adecuadas, pues como se ha visto en el primer capitulo del presente trabajo, ambas
abarcan temas que reflejan formas de expresion, valores, rituales y costumbres
-que dan sentido al culto a los muertos- y, por supuesto, los cambios que éste ha
sufrido segun distintas variables (econdémicas, politicas, sociales, religiosas y

culturales) que convergen en una tradicidén siempre en movimiento.

Como rasgos inmersos en un tiempo de larga duracién, dichas formas de
expresion y sus cambios han conformado el bagaje cultural del pueblo, la gente se
identifica por medio de ellos y constituyen sus formas de identidad ante el exterior.
Sin embargo, el largo proceso de adopcion y de adaptacion de nuevos elementos en
la tradicion de muertos solo es visible por medio de una lectura minuciosa de las
fuentes en las que se hable de este tema, pues hay que recordar que precisamente la
historia de las mentalidades se dirige a todo aquello que no esta siempre a la vista,
sino en todo aquello que nos muestran las actitudes, sentimientos, percepciones y
significados que la gente tiene acerca de esta expresion cultural, que une a la

comunidad y la identifica.

Por otro lado, al no existir registro escrito sobre este tema -ni para su
descripcion ni para su andlisis-, la realizaciéon de entrevistas resulta de gran
utilidad, pues permite la creacion de nuevas fuentes, de primera mano, que a su vez
brindan la oportunidad de analizar los cambios a través de los ojos de los propios
pobladores, cuyos testimonios reflejan la experiencia misma acerca de una
tradicion de la que forman parte activa, siendo al mismo tiempo testigos

-conscientes o inconscientes- de los cambios que ha sufrido. Asi, la historia oral
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permitio la recopilacion de la informacion que interesa a la investigacion a traves

de la interaccion investigador-informante.

4.1.1 El trabajo de campo

4.1.1.1 Descripcion del &mbito de investigacion

El pueblo de Huaquechula, a pesar de que es un lugar relativamente
pequefio y apacible, nos habla de una larga y cambiante historia. Lo primero que
destaca al llegar a él es su magnifico exconvento, construido por la orden
franciscana alrededor de la segunda mitad del siglo XVI. Es un templo-fortaleza
cuya iglesia, de planta basilical, aln conserva relieves tallados tanto en su puerta
principal como en la puerta norte, sin duda de manufactura indigena. En el
claustro aun es posible ver pinturas en las que destacan los principales simbolos
gue distinguian a la orden de San Francisco. Esta iglesia esta consagrada a San
Martin Caballero, santo patrono del pueblo.

Vista frontal del exconvento franciscano del s. XVI. Vista lateral del mismo exconvento.
Huaquechula, Puebla. Foto: Nora Nava
Foto: Nora Nava

Aparte del exconvento -que constituye el corazon espiritual del lugar-, el
pueblo gira en torno a una pequefia plaza comunmente llamada “zocalito”, en
medio de la cual se encuentra un curioso kiosco erigido sobre una antigua fuente, y
su alrededor se encuentran bancas y espacios con grandes arboles que brindan una

fresca sombra al acalorado visitante.
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Enfrente del exconvento, y teniendo de por medio sélo la plaza, se encuentra
otra iglesia, de manufactura mas reciente, que esta consagrada al mismo santo. A
un lado se extiende un alto techado de herreria y lamina que cubre una plataforma
de concreto, lo que constituye el mercado y el lugar donde se coloca el tianguis cada

domingo y el dia 31 de octubre, en visperas de Todos Santos.

Los alrededores del pueblo se conforman de casas, en su mayoria amplias y
antiguas, de las cuales algunas se encuentran abandonadas, pero su arquitectura
nos indica que conocieron tiempos mejores. Dichas casas estan distribuidas en
calles que convergen hacia la plaza. Algunas de estas calles se encuentran
adoquinadas y otras empedradas. Mientras més se aleja el visitante del centro y se
dirige hacia donde se encuentran los campos de cultivo y los cementerios, los
caminos se vuelven de terraceria, se bifurcan o se pierden, pues mas alla comienza

a extenderse la ladera de los cerros que rodean el pueblito.

La vida cotidiana del pueblo transcurre en la mayor de las quietudes. La
poca gente que se observa va al mercado -compuesto de tres o cuatro puestos de
carne, verduras y frutas-, cuida a sus animales o se sienta afuera de sus casas. La
mayor parte se encuentra en los campos de cultivo o, en el caso de las mujeres, se

encuentran en sus casas preparando la comiday realizando las labores del hogar.

El caracter de la gente es, en general, amable y hospitalario, ya que se
muestra dispuesta a colaborar y a brindar la informacidén que se le pide siempre y
cuando cuente con el tiempo necesario. Esta actitud resulté muy favorable para la

realizacion de las entrevistas.
4.1.1.2 Instrumentos de trabajo
El material utilizado para la realizacion del trabajo de campo estuvo
conformado principalmente por una grabadora, cuyas principales caracteristicas

consisten en que su tamafno pequefio facilitd su transportacion y en que es un

aparato de facil operacién que cuenta con un micréfono integrado muy sensible a la
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voz. También fue necesario llevar repuestos de pilas, ya que, aunque las casas
cuentan con instalaciones eléctricas y la grabadora puede funcionar con
electricidad mediante un adaptador de corriente, la mayoria de las entrevistas

fueron hechas al aire libre.

En cuanto a las cintas, fue necesario llevar por lo menos dos en cada visita
para evitar posibles contratiempos, ya que en el trabajo de campo nunca salen las
cosas como se planean y asi como puede no realizarse ninguna entrevista, pueden
llegar a efectuarse mas de las que se tenian contempladas. La duracion de las cintas
fue de 60 minutos, siguiendo lo aconsejado por Mario Camarena y Gerardo
Necoechea: primero, porque la cinta de un casete de mayor duracién es mas
delgada, lo que contribuye a un rapido deterioro o a una posible ruptura de la
misma en medio de la entrevista; segundo, porque la duracion de las entrevistas no
debe ser excesiva (de dos horas por ejemplo), se recomienda una hora
aproximadamente; y tercero, porgue la transcripcién de una entrevista demasiado

larga constituye un trabajo muy cansado.

La libreta es también un instrumento importante ya que, a mi juicio, la
grabadora, si bien resulta de gran utilidad para el registro de las entrevistas
realizadas y aporta una buena cantidad de ventajas, no excluye a la libreta donde el
investigador puede realizar sus notas de campo, descripciones, impresiones
propias, o simplemente anotar las ideas de una persona que por diversas razones

no pudo ser grabada.

Aunque el material que utiliza el investigador que realiza entrevistas no es
muy complicado, cada elemento resulta de gran importancia para el desempefio de
una buena entrevista. Por ello se debieron cuidar los detalles, y aun asi siempre fue

inevitable que surgieran imprevistos.
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4.1.1.3 Guioén de entrevista

Como ha quedado establecido en el apartado dedicado a la historia oral, las
entrevistas no deben seguir un cuestionario rigido para su elaboracion, sino que se
deben basar en un guidn en el que se establezcan los principales puntos a indagar
sobre los temas de interés para la investigacion. Para el presente trabajo los
principales temas y puntos a desarrollar quedaron establecidos en el siguiente

guion de entrevista:

I. Cuestiones agricolas

1.1 Actividades agricolas: trabajo en el campo, participacion familiar, la
siembra, lo que se siembra, la cosecha, beneficios que aporta esta actividad y su
problematica.

1.2 El calendario ritual: principales fiestas, lo que se hace cuando no llueve.

1.3 Relacion de las cuestiones agricolas con los muertos y su culto: a quién se

encomiendan los campos.

I1. Cuestiones funerarias familiares

2.1 Rituales funerarios: velacion, misas, entierro.

2.2 Percepcion acerca de la muerte: reacciones, ideas de la muerte,
concepciones del mas alla, formas de muerte, lugares hacia donde va el alma del

difunto, relacion entre vivos y muertos.

I11. Todos Santos
3.1 Preparacion: el tianguis.
3.2 El altar: colocacion, descripcion de elementos y su significado.
3.3 En lo que consiste la tradicion (descripcion)
3.4 Percepcidn de la tradicion: lo que para la gente representa, los cambios
gue ha sufrido.
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Cabe sefialar que éstos no fueron los Unicos temas que se tocaron en las
entrevistas, y que el orden vario segun el entrevistado. Asimismo, algunos de estos
temas no resultaron tan importantes como en un principio se habia creido, por lo
gue muchos de los puntos tuvieron que modificarse o abordarse de un modo

distinto segun las respuestas de la gente y la informacién que se brindo.

4.1.1.4 Realizacion de entrevistas

Con base en la metodologia que la historia oral propone, se realizaron 15
entrevistas, de las cuales nueve fueron grabadas y cinco fueron platicas registradas
por medio de notas. Los criterios fueron los siguientes:

a) Que las edades de los entrevistados oscilaran entre los 15 y 70 afios, ya que el
periodo que abarca la presente investigacion es de 70 afios.

b) Que las personas entrevistadas fueran mayormente mujeres, debido a que son
ellas principalmente quienes se encargan de la transmision de los valores
tradicionales a sus hijos dentro del hogar.

¢) Que en su mayoria profesaran la religion catolica.

d) Que pertenecieran al sector agropecuario, o fueran o tuvieran contacto con

migrantes.

Nuevamente es necesario aclarar que dichos criterios se modificaron a lo
largo del trabajo de campo, debido principalmente a una gran cantidad de
variables. Con respecto a las edades, si bien se mantuvieron dentro del rango,
existe una entrevista de una persona mayor de 70 afios; con respecto al género, la
mayor parte de las entrevistas que se realizaron fueron a hombres, esto debido a
gue las mujeres se encontraban en sus casas atendiendo las labores del hogar y son
los hombres lo que generalmente estaban fuera de sus casas. Acerca de la religion,
la mayoria si pertenece al catolicismo, sin embargo una entrevista -de las que no
fueron grabadas- corresponde a una persona no catolica. Esto dio un giro distinto a
la investigacion, ya que la introduccion e influencia de nuevas grupos religiosos
distintos al catolico, ha provocado también cambios en las tradiciones del pueblo.

Las actividades econdmicas fueron diversas y no sélo las que se establecieron como
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anicos criterios; esto sin duda enriquecid la investigacion debido a que cada
persona entrevistada fue representativa del sector econémico al que pertenecia,
pues tanto ellos mismos como la actividad que realizan son ampliamente

reconocidos por la gente del pueblo, la cual los sefiala como informantes con cierta

autoridad.
CUADRO VIII
ENTREVISTADOS
- FECHA DE
ENTREVISTADO EDAD OCUPACION ENTREVISTA
Maria Vazquez Galicia 70 Ama de casa Jueves 3 de mayo de 2001
Juan Dominguez 45 Campesino evangélico Jueves 3 de mayo de 2001
Ignacio Peralta Sdad 48 Artesano Alfarero Jueves 5 de julio de 2001
Saturnino Avendafio Pérez 35 Director de la Casa de la Jueves 5 de julio de 2001
Culturay artesano de
altares
Martina Confesor Lozano 75 Vendedora de verdurasy | Miércoles 1° de agosto de
ama de casa 2001
Gregorio Ledn Rivaldo 58 Vendedor de verduras Miércoles 1° de agosto de
2001
Don Candido 69 Vigilante del museo del Miércoles 1° de agosto de
exconvento 2001
Felipe Morales 68 Campesino Domingo 19 de agosto de
2001
Don Mauricio 40 Vigilante del museo del Domingo 19 de agosto de
exconvento 2001
Blanca Ledn Yariez 43 Vendedora de carne y Sébado 29 de septiembre
ama de casa de 2001
Valentin Garcia 16 Estudiante de Jueves 1° de noviembre
bachillerato y guiaen de 2001
Todos Santos
Javier Rodriguez Garcia 65 Sin ocupacion Jueves 1° de noviembre
de 2001
Fortino Mendoza 70 Sin ocupacion Jueves 1° de noviembre
de 2001
Juanita Vargas 57 Vendedora de carne Lunes 3 de diciembre de
2001
Agustin Cedefio Vargas 31 Migrante Lunes 3 de diciembre de
2001
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4.1.1.5 Ordenamiento, transcripcion y analisis de las

entrevistas realizadas

Las cintas fueron etiquetadas inmediatamente después de que fueron
realizadas las entrevistas, estableciendo datos como nombre del entrevistado, fecha
y lugar, tanto en el armazon de la cinta como en su estuche, con el fin de evitar
confusiones posteriores al momento de la transcripcion, la cual se realizé de
manera literal con el fin de conservar todas las expresiones del entrevistado y no

obviar informacién que resultara de importancia.

En virtud de que la tradicion de Todos Santos y Fieles Difuntos constituye el
elemento de confluencia de las distintas percepciones sobre la muerte, a
continuacion se realiza una descripcion de la misma, porgue resulta indispensable
conocer primero los rituales mortuorios, pues ambas expresiones rituales se
encuentran intimamente ligados, al ser estos ultimos el primer paso que prepara el
camino de los difuntos hacia su conmemoracion en Todos Santos, pero también a

su destino final.

4.2 Rituales mortuorios y la Tradicién de Todos Santos y Fieles
Difuntos

Para poder comprender el significado que la tradicion de Todos Santos y
Fieles Difuntos tiene para la gente del pueblo de Huaquechula y, a su vez, los
cambios que dicha tradicion ha sufrido, es necesario enfocarse en los rituales
mortuorios que se llevan a cabo cuando una persona fallece. Este acontecimiento, y
todo el ceremonial que lo rodea, implican una serie de creencias e ideas acerca de la
muerte y del mas alla que se encuentran intimamente ligadas a la festividad
conocida genéricamente por la gente del pueblo de Huaquechula como “el Todos
Santos”.
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4.2.1 Rituales mortuorios

La muerte de una persona trastoca el orden normal de la vida de la
comunidad, ya que constituye un acontecimiento significativo que implica que
tanto la familia como la gente que la rodea (compadres, vecinos, amigos, etc.),
lleven a cabo una serie de rituales o ceremonias cuyo objetivo principal consiste en
encaminar el alma del difunto a “buen destino”. Para la sefiora Juanita Vargas,! la
importancia de realizar los rituales mortuorios radica en que es por medio de ellos
que las almas de los difuntos “levantan indulgencias”, es decir, permiten que las
almas alcancen la salvacién pronto. Asimismo, dichos rituales pueden dividirse en
particulares y colectivos, los cuales se realizan de manera paralela, ya que la gente
en esta comunidad es muy unida, e inmediatamente responde al llamado de la

familia que atraviesa por una situacion de pérdida de uno de sus miembros.

En el desarrollo de este proceso ritual pueden destacarse cuatro momentos
de vital importancia, pues aunque los detalles pueden cambiar de familia en familia
y de persona en persona, tales momentos no varian y siguen un orden bien

definido: la preparacion del difunto, la velacion, el entierro y el novenario.

4.2.1.1 Preparacion del difunto

La gente del pueblo de Huaquechula coincide en que la preparacion del
difunto comienza cuando una persona fallece; sin embargo para el sefior Gregorio
Le6n Rivaldo? se remonta al tiempo en que la persona se encuentra enferma de
gravedad y corre peligro de morir, por lo que pide que lo vaya a ver el sacerdote
para que lo confiese, y si después de haber sido confesado “dura todavia ocho dias”,
el sacerdote va a darle la comunion. Entonces puede suceder que después de
recibirla el enfermo sane, es decir “que en la comunioén lo salvé Dios”, pero si “ya su
hora ha llegado”y el enfermo muere, con este acontecimiento se inician los rituales

mortuorios correspondientes.

1 Entrevista a la sefiora Juanita Vargas.
2 Entrevista al sefior Gregorio Ledn Rivaldo.
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Lo primero que se hace es bajar el cuerpo de su camay cambiarlo de ropa, y
para ello el sefior Gregorio expresa que se debe buscar a una persona que lo haga
“porgue a veces no es la misma persona de la casa, lo viste una persona, un vecino o
uno que tenga valor /no?, porque no todos tienen valor de tocar un cuerpo frio”.
Aunque para las sefioras Martina Confesor Lozano3 y Blanca Ledn Yafez al
difunto Unicamente se le envuelve en sus sadbanas, la sefiora Juanita resalta la idea
de que la forma en que es vestido el difunto es un aspecto importante que marca la
diferencia entre sexos, pues explica que si es hombre le ponen una sabana y si es
mujer la tapan con su rebozo de pies a cabeza; ademéas comenta también que a los
difuntos le son colocados unos huaraches hechos de zacate llamados “xcacles” cuyo,
significado es algo que le ha sido transmitido por sus antepasados, pues explica que
“le cuentan a uno y ya lleva eso en la mente que es para que camine uno, dicen, en
las espinas, por eso entonces deben llevar sus xcacles [...] todos los difuntos, eso les
ponen, les quitan sus zapatos y les ponen el xcacle porque dicen que Dios no los
recibe si llevan zapatos y eso”.5

Posteriormente, se hace una cruz de cal en el suelo del tamafio del cuerpo del
difunto, sobre la cual es colocado, y a la altura de la cabeza se ponen unos ladrillos
o tabiques que hacen las veces de “almohada”. Nuevamente es la sefiora Juanita
Vargas quien explica el significado que para ella tienen los ladrillos, pues expresa:
“dicen que ya no debe de usar almohada porque lo tienen en el tabique porque
este... somos pecadores, entonces eso es de que, como un sacrificio que les pone
para que Dios los perdone”. Ahi permanece el difunto “unas tres o cuatro horas”®
hasta que traen su caja, generalmente de la ciudad de Atlixco. El sefior Gregorio
comenta que antes de que llegue la caja, la gente que se encuentra presente
(familiares y amistades) “reza su penitencia hincado en el suelo”, es decir, que

dirige oraciones por el descanso del alma.

3 Entrevista a la sefiora Martina Confesor Lozano.
4 Entrevista a la sefiora Blanca Ledn Yariez.

5 Juanita Vargas.

6 Gregorio Ledn.
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4.2.1.2 Velaciéon

Este momento comienza cuando el difunto es colocado dentro de su caja lo
cual, para el sefior Gregorio, depende de la hora en que falleci6. La velacion
consiste en tres rezos que se realizan a determinadas horas durante la noche y la
madrugada (a las ocho, a las doce y a las cuatro o seis de la mafiana),” y al respecto
Dofa Martina agrega que después de cada rezo, los deudos ofrecen a los visitantes -
gue segun “el costumbre” son principalmente familiares, compadres y amigos-
“desayuno”, es decir, algo de comer o beber, en agradecimiento por la compafiia
pero también por la ayuda ofrecida a la familia. Dofia Martina también explica que
durante este tiempo de velacion, la gente se acerca al difunto para despedirse de él,
y en relacion a esto comenta “hay personas que hablan con ellos ¢verda?, ya
después que se murieron, lo que les dicen sélo Dios, pero piden permiso y ya

hablan con la persona que ya murio”.

4.2.1.3 Entierro

Al dia siguiente de la velacién se lleva a cabo el entierro, el cual puede ser en
la mafiana o en la tarde, pues este hecho depende de la hora en que fallecid la
persona.s La ceremonia del entierro es anunciada con el doblar de las campanas de
la iglesia, y se inicia al sacar cargando al difunto de su casa y llevarlo en procesion
al cementerio. A lo largo del recorrido se reza, y el sefior Gregorio comenta que “le
lloran amargamente”, no obstante enfatiza que el difunto no sale de su antigua casa

hasta que la familia termina de despedirse.

Sin embargo, antes del entierro el difunto puede ser llevado a la iglesia,
donde se realiza la llamada “Misa de cuerpo presente” o “Misa de almas”,® aunque
Dofia Martina comenta que no todas las personas solicitan misas para sus difuntos

debido a que no todos tienen dinero para pagar dicha ceremonia, 0 a que el

7 Martina Confesor y Blanca Leén.
8 Gregorio Le6n, Martina Confesor y Blanca Ledn.
9 Martina Confesor.
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sacerdote no quiera realizar este servicio, y por ello comenta que “nomas sale uno
de la casay ya lo llevan a sepultar”. La sefiora Blanca también hace referencia a que
el parroco en ocasiones no quiere decir la misa en memoria del difunto, con la frase
“si es que le dice a uno el padre la misa”, lo que indica que este momento del

ceremonial del entierro ha pasado a ser “optativo”.

Previamente al arribo de la procesion al cementerio, un grupo de gente ajena
a la familia va a cavar la fosa para tenerla lista. El sefior Gregorio comenta que
cuando llegan los asistentes, los familiares del difunto reparten bebida “porque la
gente aqui esta acostumbrada a que pu’s, del sufrimiento, de lo que sea, se echa su
cuba ¢verda?”; asimismo, le dan al difunto “un rezo de carrerita”,'© para después
bajarlo y enterrarlo. En relacién con el momento del entierro del difunto, el sefior
Gregorio comenta que la gente dice “que el muerto tiene aire”, tal vez refiriéndose a
una reminiscencia de las antiguas creencias prehispanicas en relacion a las
diferentes entidades animicas de las que se componian los individuos, y que al

liberarse del cuerpo pueden dafar a un asistente débil.

El altimo gesto de los familiares hacia su difunto es arrojar un pufio de tierra
a modo de despedida antes de que los enterradores comiencen a cubrir el ataud. Al
terminar este acto, la gente se va retirando, y finalmente los enterradores colocan
las flores que la gente ha ofrecido (coronas y ramos), encima de la sepultura. Acto
seguido, toda la gente que asistid al velorio y al entierro se dirige a la casa de los
deudos, quienes ofrecen de comer o de cenar®* -segun la hora que sea- “y ahi

termina lo de la paga del difunto o la difunta”.:2
4.2.1.4 Novenario
El siguiente momento importante dentro de los rituales mortuorios es el

novenario, el cual consiste en rezar el rosario a las ocho de la noche durante los

préoximos nueve dias. Dofia Martina explica que son nueve dias de rezos “porque

10 Gregorio Leon.
11 Blanca Leon.
12 Gregorio Leon.
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aqui el costumbre que tenemos que dice uno, ocho dias son por parte del difunto o
la difunta y ya el rezo de nueve dias es por toda la familia”. Sin embargo, el hecho
de que sean “ocho o nueve dias”, como dice el sefior Gregorio, tiene que ver con dos
rituales que la gente realiza como una forma de deshacerse de lo que queda de la
presencia del difunto. El primero es el levantamiento de cruz y el segundo el
levantamiento de la sombra los cuales, junto con la despedida al difunto, marcan
el final de los rituales mortuorios. Estos dos rituales comienzan con la elaboracion

de “un altarcito sencillo”,®2 que se coloca en el lugar donde fallecio la persona.

La ceremonia del levantamiento de cruz se lleva a cabo a los ocho dias, y es
conocida por la gente como “la levantada cruz”4 o simplemente “la levantada”,’s y
se refiere a la accion, hecha por un rezandero -quien es un habitante del mismo
pueblo que se llama para presidir las oraciones al difunto-, de levantar la cruz de
cal sobre la cual estuvo tendido el difunto en el suelo. Asi, la gente que asiste a esta
ceremonia llega a la que fue la casa del difunto “con flores, con ceras, con lo que

sea™ey en reciprocidad los deudos le ofrecen chocolate.

Por otro lado, la sefiora Juanita explica que ademas de la cruz de cal, los
deudos buscan un padrino para que compre otra que es de madera, la cual colocan
junto a aquélla para venerarlas juntas en una especie de altar con flores y velas.
Esta cruz se situa en el lugar donde murio el difunto después de haber recogido la
cama en la que dormia, junto con una cruz grande de flores y un cajén con un
crucifijo.l” Sin embargo, para la Dofia Martina, el hecho de buscar a alguien que
done una cruz es una practica de reciente aparicion dentro de los rituales
mortuorios, ya que anteriormente no se acostumbraba, lo que implica la

seguimiento de nuevos rituales.

13 Martina Confesor.
14 Blanca Leoén.

15 Gregorio Ledn.

16 Blanca Leon.

17 Gregorio Leon.
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Resulta interesante destacar que los significados e interpretaciones que la
gente le da a la cruz de cal que se levanta en esta ceremonia son variados, ya que
para la sefiora Juanita, por ejemplo, la cruz de cal representa la cruz en que murié
Cristo y por ello se tiende al difunto sobre ella, y los familiares y la gente que asiste
al novenario “lo veneran como Dios”; a su vez, la sefiora Blanca expresa dos
significados, uno que va de acuerdo con las creencias de la gente del pueblo, y otro
personal, producto de algunas reflexiones propias. El primer significado es “que es
la sombra del difunto porque ahi estuvo tendido”, y el segundo esté relacionado “a
mi modo de pensar”’con la cruz, en sentido figurado, que la gente comienza a cargar
cuando se casa y esta idea la refuerza al expresar “lo que comenta el padre que
cuando se casa uno es una cruz que lleva uno”. Sin embargo concluye que “hay
muchas ideas que les vienen [a las personas]”, para aclarar que la suya no es la

Unica interpretacion del significado de la cruz en los rituales funerarios.

Con respecto a la ceremonia del levantamiento de la sombra, el sefor
Gregorio explica que ésta la lleva a cabo una rezandera (que no es la misma que
levanto la cruz, pero que también es del mismo pueblo), quien realiza un ritual en
el que “canta a San Jerénimo y otros cantos que canta ella”, pero la sefiora Juanita
aflade que la levantada de sombra consiste en colocar una mesa donde murio la
persona, es decir donde dormia, sobre la cual se pone un cajén junto con imégenes

de santos.

Nuevamente, la diversidad en los significados acerca de lo que la gente cree
gue es la sombra se hace presente, pues va desde la idea de que la cruz de cal “es
parte de la sombra™® hasta el hecho de que sea “ese polvito que queda™® después de
gue se ha levantado la cruz de cal junto con el altar que se le ha puesto a la cruz de
madera. Sin embargo, tal vez la sombra podria explicarse como parte del difunto,
es decir, una parte de su presencia que aun queda después de su muerte, y la gente
la retine para irla a dejar al cementerio con el fin de que el difunto esté completo.

18 Juanita Vargas y Blanca Leon.
19 Gregorio Leon.
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Cuando se han realizado estas dos ceremonias, lo que queda de la cruz -es
decir, lo que se levanto- se coloca en el altar que se hizo en el lugar donde falleci6 el
difunto y la gente se prepara para terminar de despedir lo dltimo que queda
presente de su familiar fallecido, arrojando pétalos de flores y sahumando el
camino que va de dicho altar a la puerta de la casa mientras cantan. Para el sefior
Gregorio a este hecho se le conoce como que “corren al difuntito y eso es la
levantada de sombra”, y al término de este ritual se ofrece de comer y de beber a los
asistentes, quienes a su vez ofrecen a los deudos flores, veladoras, rezos, ayuda y en

ocasiones, dinero.2°

Posteriormente, la tierra que resulta de estos dos rituales y la cruz de
madera se llevan al cementerio en procesion acomparandolas con cantos, flores , y
todo eso se deja “a donde se enterr6 la persona”.2t Dofia Martina comenta que
anteriormente, cuando la persona cumplia un afio de haber fallecido, la cruz que se
habia ido a dejar al cementerio se llevaba de regreso a la casa de los deudos. Sin
embargo, expresa que actualmente esto ya no se hace y los familiares vuelven a
pedir otra cruz que, como la anterior, se va a traer a Atlixco. De regreso en su casa,
los deudos nuevamente ofrecen de comer o cenar -dependiendo de la hora y de las
posibilidades econémicas -a la gente que los acompafid, que generalmente “son los

mMas vecinos”.22 A este ofrecimiento de comida se le conoce como “la levantada”.23

Con respecto a la duracion del luto o duelo que guarda la familia por su
difunto -consistente principalmente en vestir de negro y no asistir a fiestas y
reuniones-, varia segun la idea de cada persona, ya que puede guardarse desde tres,
cuatro o hasta seis meses. Sin embargo, segun Dofa Martina Confesor, “ya no hay
duelo”, pues para ella esta practica se realiza cada vez con menos frecuencia y

respeto.

20 Martina Confesor.
21 Martina Confesor.
22 Martina Confesor.
23 Martina Confesor.
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Queda por decir que durante el tiempo en que la familia lleva a cabo estos
rituales mortuorios recibe la ayuda constante de la comunidad, pues como los
mismos informantes han expresado, a dichos rituales asisten, aparte de los
familiares, compadres y vecinos que no necesariamente tienen ligas consanguineas
con el difunto. En relacién a esto, Dofia Martina expresa que asiste mucha gente a
los rezos del novenario porque “aqui asi es el costumbre”, la cual no s6lo apoya con
trabajo a la familia, sino que también ofrece alguna ayuda econdémica o “limosna”
aparte de la cera, sobre todo si es el funeral de algun nifio o nifia.24 Por su parte, el
sefior Saturnino Avendarfio,? Director de la Casa de la Cultura del pueblo, describe
gue los vecinos colaboran con comida, trabajo e incluso prestando algunos muebles
para hacerle a la familia menos pesados el gasto y la actividad que resultan de esta

situacion, y reitera “que es muy solidario el pueblo”.

Lo anterior ayuda a reforzar no sélo los lazos familiares, sino también los
comunitarios, porque aunque la pérdida de un ser amado impacta directamente a
la familia (es decir, que dicho acontecimiento es algo intimo, particular), esta
situacion se vuelve un evento comunitario (tanto cuando fallece alguien como
cuando le es colocado su altar en Todos Santos, como se vera mas adelante), al
intervenir gente ajena a la familia, pero a la vez cercana a ella por compartir la

misma identidad comunitaria.

4.2.2 Creencias sobre la muerte y el mas alla

Existe una gran variedad de creencias que la gente tiene acerca de la muerte
y el mas alla, las cuales difieren de una persona a otra segun su educacion y
contexto socioecondmico. Sin embargo, sélo cuatro de las personas entrevistadas
refieren lo que piensan acerca de la muerte, aunque de manera implicita, ya que

todos se enfocan directamente en lo que creen sobre el destino del alma.

24 Martina Confesor.
25 Entrevista al sefior Saturnino Avendafio Pérez.
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Por ejemplo, Don Felipe Morales,26 quien es campesino, explica su
concepcion de la vida y de la muerte con base en su experiencia, pero sobre todo en
su actividad. Dice de la vida que en ella la gente sufre, y que las enfermedades que
él padece son un castigo que Dios le mandé por algo que hizo, aunque no sabe
exactamente qué fue. Para él, Dios es capaz de castigar, pero también de bendecir
(cuando manda el agua por ejemplo). Por otro lado, considera a la muerte como
algo inevitable, un paso natural después de haber vivido, y en este ciclo vida-
muerte, la tierra y la agricultura juegan un papel importante para él, ya que piensa
gue el cuerpo debe ser tributado a la tierra porque “de la tierra comemos y la tierra
nos tiene que comer [...] la tierra nos da y se lo tiene que comer [al cuerpo]”. Por
esta razén, se muestra en contra de la cremacion de los cuerpos (una practica
recientemente introducida en el pueblo) e incluso de las cajas mismas por dos
razones: porque segun él “no le estamos entregando el cuerpo a la tierra”, y porque
piensa que el hecho de comprar una caja es un gasto innecesario en lo que se refiere
a la salvacion, pues expresa: “¢y a poco porque compren una cajota buena me voy a

salvar?”

Por su parte, Dofia Martina considera la muerte de una persona como una
ausencia permanente, y se muestra consciente de que dicha persona ya no va a ser
vista y eso es realmente lo que causa la tristeza de sus familiares. Al respecto
comenta: “ya se fue de este mundo y es cosa que ya no va a regresar [fisicamente],
cuando se van a alguna parte dice uno ‘viene ora o viene mafiana’ ;verda?, pero ya
asi, ya que se murid, ya fallecio, pos ya no, ¢cuando va a venir?”.27 El sefior Gregorio
demuestra una actitud de resignacion y aceptacién de la muerte como un hecho
inevitable al expresar: “pero qué va, si ya llego la hora, nos tenemos que ir”. Don
Javier Rodriguez?® complementa esta idea de la ausencia fisica al expresar que la
muerte es la desaparicion biologica del individuo, es decir que “celularmente se va

desintegrando” su cuerpo, pero que este proceso de descomposicion da paso al

26 Entrevista al sefior Felipe Morales.
27 Martina Confesor.
28 Entrevista al sefior Javier Rodriguez.
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desprendimiento del alma, la cual se dirige hacia otro sitio no terrestre, esto es,

hacia el mas alla.2°

Existe una idea general del méas alld que estd permeada por el dogma
catolico de la creencia en lugares de castigo 0 recompensa segun el
comportamiento en vida (como el Cielo, al que va “la persona que se confiesa” y que
por lo tanto, “esta perdonada”; y el Infierno, al que van “las personas que se portan
mal”);3° y de lugares intermedios como el Limbo (al que van las almas de los nifios
gue no fueron bautizados),3 o el Purgatorio, al cual Don Ignacio Peralta describe
como un lugar de sufrimiento y de paso obligado cuya estancia varia segun los
pecados cometidos en vida, y complementa que es por ello que existe un culto a las

animas del Purgatorio que estan sufriendo y debe pedirse por ellas.32

Sin embargo, cabe destacar que entre los entrevistados existen ideas propias
que difieren de este dogma, tales como que el Infierno o el Cielo se encuentran en
la misma tierra: “como dicen algunos, para nosotros aqui esta la gloria y aqui esta
el Infierno, se trata uno bien, bien le va a uno, se trata uno mal, pos desde aqui
empieza uno ¢verda?, a pagar lo que hace uno, ¢no crees?”;3 que las almas vagan
cuando en vida no se confesaron ni se acercaron a la iglesia,3* o simplemente que el
mas alla es “un cambio de vida”.3s Pero existe también un sentimiento comun: que
en general hay incertidumbre acerca del destino final de las almas, tal y como lo
expresa claramente la sefiora Blanca: “mas bien no sabria decir... hacia donde se

va’.

Al respecto, resulta interesante la opinion que sobre el destino del alma
después de la muerte expresa el sefior Saturnino Avendafio Pérez, pues comenta

que, en general, la gente del pueblo de Huaquechula tiene la creencia de que

29 Javier Rodriguez.

30 Blanca Ledn.

31 Blanca Ledn.

32 Entrevista al sefior Ignacio Peralta.
33 Martina Confesor.

34 Blanca Ledn.

35 Javier Rodriguez.
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cuando fallece una persona, “no se va luego al Cielo, queda en el... como en un
punto medio, el Limbo que le llamamos, entonces puede ser que... 0 sea, NOSotros
ahi lo catalogamos”.3¢ Esta idea se encuentra directamente relacionada con la
tradicion de Todos Santos, ya que la colocacion -por primera vez- de un altar en
memoria del difunto -con toda la parafernalia que conlleva-, y el arribo de su alma
para convivir con sus familiares en sus antiguos hogares, constituyen un ritual de
transicion que implica la definicidon de su situacion en el mas alla, es decir, de su
destino final. Al respecto, el sefior Saturnino considera que las almas de los
difuntos “bajan por ultima vez” del Limbo para visitar a sus familiares en Todos
Santos, y después “ya se van al Cielo”. Precisamente, el sefior Gregorio se refiere a
la tradiciéon de Todos Santos como el resultado de la espera, entre el final de los
rituales mortuorios y el retorno a su antiguo hogar, del espiritu del familiar
recientemente fallecido. El sefior Javier complementa esta idea al considerar que es
a traves de la creencia en los lugares de destino del alma, y la realizacion del ritual
de Todos Santos, que la gente obtiene una forma de apoyo que le sirve para
asimilar la pérdida de su ser querido, y la esperanza de con ello lograr “la
resignacion de los que nos quedamos y esperamos que algun dia podamos alcanzar

a aquella persona”.3

A continuacién, para comprender mejor estas ideas, se describe el ritual de

Todos Santos.

4.3 La tradicion de Todos Santos y Fieles Difuntos en Huaquechula

Para los habitantes del pueblo de Huaquechula, el hecho de recordar las
almas de sus muertos en el Todos Santos representa un hecho que rompe con la
cotidianidad,38 pero también un momento lleno de un profundo significado no solo
religioso, ritual o espiritual, sino también social, ya que en esta tradiciéon confluyen

el culto privado y el publico. El primero tiene que ver con la convivencia de las

36 Entrevista al sefior Saturnino Avendafio.
87 Javier Rodriguez.
38 Felipe Morales.

156



familias con sus muertos particulares a través de la realizacién de los altares y la
ritualidad que ello conlleva; el segundo esté relacionado a su vez, con dos aspectos
que se proyectan al interior, con el reforzamiento de los lazos comunitarios en la
ayuda que se prestan entre vecinos para contrarrestar los gastos y el trabajo que
implica la colocacién de un altar, y al exterior, al recibir a la gente que visita los
altares y mantener asi la identidad que ofrece la particularidad de la tradicion en

este pueblo.

La importancia de esta tradicidon radica, precisamente, en “gque es una
tradicion del pueblo™® que consiste en la espera, por parte de las familias, de las
almas de sus difuntos. Debido a su caracter tradicional, la gente sabe que es
antigua (el sefior Gregorio, por ejemplo, comenta que es “una antigiedad de
cuando nuestra fundacioén, yo creo que desde que se empez6 a formar el mundo fue
la fundacién de muertos”), y por ello una creencia arraigada “que nunca se va a
acabar”.40 Sin embargo el Don Ignacio, piensa que la gente sigue esta tradicion “por

instinto”, pero desconoce su significado.

4.3.1 Los ultimos dias de octubre

Tradicionalmente, la conmemoracién de los difuntos en el pueblo de
Huaquechula comienza desde el dia 28 de octubre, cuando se recuerda a todos
aquellos que fallecieron por algun accidente.t No obstante, es el dia 31 cuando
comienza verdaderamente el festejo, no s6lo porque se espera la llegada de las
almas de los nifios difuntos o, como dice el sefior Gregorio, “los angelitos”, sino
porque es el dia en que se pone el mercado o tianguis, cuya importancia radica en
que ahi se venden todos los articulos necesarios para los altares, y en él confluye
una gran cantidad de personas, no solo del pueblo, sino de algunos otros lugares

aledanos.

39 Entrevista al sefior Agustin Cedefio.
40 Gregorio Ledn.
41 Ignacio Peralta, Gregorio Ledn y Saturnino Avendafio.
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4.3.1.1 El mercado

El tianguis comienza su actividad desde las cinco de la mafana del dia 31 de
octubre, y a esas horas se puede observar que aun se realiza el trueque para la
adquisicién de algunos productos. Sin embargo, conforme la mafiana avanza, se

deja el trueque para dar paso a la venta normal de los articulos.

El mercado se coloca en toda la parte central del pueblo, es decir, abarca el
pequeio parque conocido popularmente como “zocalito”, el espacio techado del
mercado cotidiano y las calles aledafas a estas dos zonas. La extension de este
extraordinario mercado y la cantidad de gente que atrae, contrastan con la quietud
habitual del pueblo, pues se debe tener presente que se trata de una
conmemoracion que tiene mucha importancia para los habitantes del lugar, debido
principalmente a su significado pues, segun comenta Dofia Martina, la plaza “se
pone mas bonita”. La gente se dirige de un puesto a otro en busca de lo necesario
para sus altares, tratando de ahorrar en la compra. Todo esto da como resultado

una mezcla de murmullos, aromas, colores, musica, pero también, sentimientos.

Foto: Rebeca Ruiz
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Los articulos que se venden se pueden dividir en tres grupos: comida,
artesanias o adornos tradicionales, y
flores. La comida consiste principalmente
en frutas de temporada (naranjas,
mandarinas, guayabas, cafias, manzanas y
tejocotes), y pan, del cual pueden
distinguirse varios tipos: la hojaldra (que

Rosquetes
Foto: Rebeca Ruiz

es el pan de muerto comun), el pan de
agua o de sal (ya sea circular o en forma de cuerpo humano), el rosquete y el que
ellos conocen como pan de muerto o “muertito”, que es un pan con figura humana
adornado con azucar pintada de rojo o rosa mexicano. La mayoria de estos
alimentos provienen de los campos y hornos del pueblo, aunque el pan también se

trae de Atlixco.

Entre las artesanias se encuentran
algunas que son propias del lugar, tales como
velas adornadas con un ramito de flores
artificiales envueltas en papel celofan o cirios
con adornos de la misma cera y listones de

colores.

Foto: Nora Nava

También se encuentran los dulces de azucar de colores en forma de palomas,
borregos y canastitas con flores, que se venden entre un poco de hierba seca para

evitar que se rompan.

Foto: Nora Nava
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Otro tipo de artesania propia del lugar -aunque no se vende en el mercado,
sino en las propias casas de los artesanos que las realizan- es la ceramica en forma
de sahumerios y “candeleros” pintados de diversos colores y con figuras de angeles
y flores. Como se apreciara posteriormente, Don Ignacio es uno de los artesanos

gue realiza este tipo de figuras propias del Todos Santos.

Las flores que se utilizan para adornar los altares son principalmente
cempasuchil, nube, terciopelo o, como comunmente se conoce en este lugar, “cresta
de guajolote”, “perritos”, que son unas pequefias flores de diferentes colores y

aterciopeladas; crisantemos, y algunas otras flores de colores brillantes.

El incienso es otra mercancia que se vende en el mercado, y su olor despierta
una sensacion de solemnidad entre el bullicio, y recuerda que estos dias son “de

guardar”.

El mercado también alberga algunos puestos de comida, ropa, discos,
juguetes y disfraces alusivos al Halloween -aunque de estos ultimos muy pocos-, asi
como los puestos del tianguis ordinario en los que se vende carne, verduras,

legumbres y queso fresco, entre otras cosas.

Hacia el medio dia, la afluencia de gente que va al mercado disminuye y los
puestos cambian de giro, pues para esta hora casi todo lo relacionado con los
altares se ha terminado. Ahora, la gente se encuentra en sus casas arreglando sus
altares para recibir, a las dos de la tarde, a las almas de sus “angelitos” es decir, de
los nifios que murieron bautizados,*? a quienes se les coloca un altar de menores

proporciones que el destinado a los adultos, pero con similar ostento.

42 |gnacio Peralta.
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Foto: Rebeca Ruiz )

El ambiente también cambia y se vuelve festivo, pues se comienza a vender
otro tipo de artesanias, no s6lo del pueblo y lugares aledafios, sino traidas de
Puebla y aun de la misma ciudad de México. Para esta hora, y en lo que resta de la
tarde, también se instala una feria, que funcionara hasta la noche del dia primero

de noviembre.

Cuando el dia declina, alrededor de las seis de la tarde, suenan las campanas
de la iglesia del exconvento llamando a la misa y, aunque es la Ultima actividad de
caracter religioso que se realiza en este dia, la presencia de puestos de comida y de
juegos da lugar a que mucha gente salga a convivir con sus familiares y vecinos, y a
tener esparcimiento hasta bien entrada la noche.

4.3.2 Primero de noviembre: Todos Santos

En este, dia a las siete de la mafana se realiza una misa dedicada a la Divina
Providencia, por ser dia primero de mes,“ pero el santoral marca la
conmemoracion de Todos los Santos y por lo tanto, la gente espera la llegada de sus
difuntos adultos a las dos de la tarde.

43 Ignacio Peralta.
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La gente, después de cumplir con el deber de la misa, se va a sus casas a
desayunar y a terminar de levantar los altares. La plaza se encuentra casi vacia y
con muy pocos puestos, sin embargo, poco a poco comienza de nuevo el
movimiento, y la afluencia de gente que llega de diversos lugares para ver los
altares aumenta conforme se acercan las dos de la tarde. Alrededor de la una de la

tarde, la plaza y sus alrededores estan nuevamente en pleno movimiento.

En este dia, la Casa de la Cultura desempefia un papel importante en la
difusion y conocimiento de la tradicion de Todos Santos en Huaquechula, ya que
junto con el Ayuntamiento, es la encargada de promover el turismo. Sobre esto se

volvera posteriormente.

Cerca de las dos de la tarde, todas las puertas de las casas se encuentran
abiertas porque la gente se esta preparando para cuando lleguen sus difuntos, es
decir, esta terminando de hacer la comida o de arreglar los altares y a su vez, se
encuentra al pendiente de oir las campanas que indican el arribo de las almas.
Cuando doblan las campanas de las dos iglesias del pueblo, exactamente a las dos
de la tarde, “son sefias de que ya llegaron las &nimas”,* por lo que se inicia el ritual
del recibimiento, aunque la seflora Juanita expresa que para ese momento, la gente
ya tiene deshojadas flores de cempasuchil y un sahumerio para “esperar al
difuntito”.

De cada casa donde se ha colocado un altar, las familias salen y esparcen
pétalos de cempasuchil formando un camino que va desde el altar hasta casi la
mitad de la calle y en direccidn a alguno de los dos cementerios que existen en el
pueblo, pues ello depende de en cudl se encuentre enterrado el difunto,* e indica al
difunto por dénde llegar a su antigua casa. A la vez, una persona sale con un
incensario sahumando el camino, y otra va regdndolo con agua bendita; todos los
familiares rezan oraciones en voz muy baja (tal vez para que s6lo oiga su difunto).

En cuanto termina este pequefio ritual, la gente espera un momento para dejar que

44 Martina Confesor.
45 Juanita Vargas y Saturnino Avendafio.
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pasen primero sus difuntos, y posteriormente permite la entrada a los visitantes
para que vean el altar.4¢ Dofia Martina comenta que cuando la familia del difunto
tiene “compadritos” éstos, en cuanto escuchan el doblar de las campanas, van a la
casa donde fallecié la persona y llevan “ceras” adornadas con ramas y listones y
rezan frente al altar; cuando s6lo son amistades, Unicamente llevan velas sin

adornos.

El sefior Agustin Cedefo Vargas expresa el sentimiento que él cree la gente
tiene cuando tocan las campanas de la iglesia, como un instante de silencio durante
el cual “se siente como... como algo”, y aunque él comenta que no sabe si realmente
las almas llegan, el ambiente solemne del cual se llena el pueblo en ese momento,

hace tener la sensacion de que sucede algo especial.4’

4.3.2.1 El altar: elementos y significados

Una de las principales caracteristicas de la tradicion de Todos Santos en el
pueblo de Huaquechula son sus altares monumentales -nombrados asi porque
“tienen que ponerse a lo alto de la casa’-,48 los cuales se colocan en memoria de
aquéllos que fallecieron recientemente, es decir, en el periodo que va de un Todos
Santos a otro. Para los difuntos menos recientes -de un afio o mas-, el altar es
colocado en una mesa en donde sélo se coloca fruta, pan, ceras, chocolate y comida,
aunque de forma méas modesta,* pues “nomas es costumbre que tiene que poner

uno cosas en la mesa”.s°

El altar significa “el recuerdo de la persona que se fue”,5! pero también
representa “un monumento” que alude a la tumba del difunto.52 Don Ignacio

considera que el altar es una “tradicion ancestral” que proviene desde la época de

46 Esta descripcion esta tomada de la asistencia a dicho ritual, aunque el sefior Saturnino en su entrevista
también lo menciona.

47 Agustin Cedefio Vargas.

48 Felipe Morales.

49 Ignacio Peralta, Felipe Morales y Saturnino Avendafio.

50 Martina Confesor.

51 Entrevista al sefior Javier Rodriguez.

52 Entrevista al sefior Fortino Mendoza.
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los aztecas, tanto por la composicién (candelero y sahumerio), como por las flores,

cuyo origen también es remoto.

Los altares monumentales -también conocidos en Huaquechula como
“ofrenda nueva o de lujo”-53 pueden ser realizados por gente dedicada a ello, por lo
cual se les paga, o por los mismos dolientes, lo cual dependera de los recursos
econdémicos con los que cuente la familia. El sefior Saturnino pertenece a una de las
familias de artesanos que se encargan de la realizacion de altares, y explica que
cuentan con un album de fotos de altares con base en el cual, la gente elige cuél
guiere, aunque se les advierte que “no va a ser nunca una ofrenda igualita”.>
Posteriormente, les asignan el lugar dentro de la casa donde se quiere el altar, y a
partir de este momento comienzan a trabajar. Asimismo, el sefior Saturnino
expresa gue en ocasiones aun estan trabajando a la una y mediay los altares tienen

gue estar listos para el momento en que doblen las campanas a las dos de la tarde.

La estructura béasica de estos altares es de tres niveles que se revisten
totalmente de blanco, ya que este color representa el cielo, lo divino y el bien,
aunque también se pueden utilizar otros colores como azul cielo, verde limén, azul
turquesa, rosa mexicano 0 rojo; nunca se hara negro.ss El recubrimiento puede
hacerse de plastico o de tela -segun las posibilidades econémicas con que cuente la
familia del difunto- y sobre €l se pegan imagenes de angeles y estrellitas doradas.
Bordeando cada nivel se colocan pequefios “barandales” de cartulina troquelada,

gue delimitan los espacios de los que se compone el altar.5¢

53 Martina Confesor.

54 Saturnino Avendario.

5 Casa de Cultura Cuauhquechollan (folleto), Yohual den miccaihuitl. Noche de muertos, ofrendas de
Huaguechula 2001, Hojas Culturales, p. 3.

56 Casa de Cultura Cuauhquechollan (folleto), Yohual den miccaihuitl..., p. 3.
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Foto: Nora NaVa

Dos elementos basicos en el altar son el “candelero” y el incensario. El
primero, cada afio debe ser nuevo, y se compra uno por cada difunto en
agradecimiento por los bienes recibidos por él como “terrenitos o algunos
centavitos”.5” Para Don Ignacio, el poner un candelero en la ofrenda responde a una
tradicion que viene de lejos, desde los aztecas, quienes formaban el altar con dos
lumbreras y un ahumador como elementos basicos. La funcion del candelero
consiste principalmente en servir de receptaculo para la vela, para que ésta no se
cologue directamente en el suelo. El significado de la luz que emiten las velas es el
de indicar el camino a las almas, guiarlas hacia la ofrenda,®® “la resurreccion de
Cristo™® y para el sefior Ignacio, la luz que demuestra la fe, porque “la luz es la
flama del Espiritu Santo que descendié en Pentecostés a los Apdstoles”; la fe en la

creencia que las almas de los familiares difuntos vuelven en esos dias.

El incensario, como su nombre lo indica, tiene la funcion de contener el
incienso, cuyo humo representa las oraciones y plegarias hechas por los dolientes a
las almas de sus difuntos, pero también “el anima que llega”.6°

57 Ignacio Peralta.

58 Casa de Cultura Cuauhquechollan (folleto), Yohual den miccaihuitl..., p. 4.
59 Fortino Mendoza.

60 Fortino Mendoza.
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Otro elemento importante son las flores, Don Ignacio considera que son lo
fundamental, sobre todo refiriéndose al cempasuchil, cuyo origen nuevamente lo
remonta a la época prehispanica, cuando los aztecas pidieron a Huitzilopochtli que
les otorgara una flor para enflorar a sus difuntos, la cual aparecié en los campos de
la noche a la mafiana. Es por esto que a esa flor se le conoce como “flor de
muerto”.6! Por otro lado, explica que actualmente “ya” se ponen otro tipo de flores
en los altares, como gladiolas y crisantemos, lo cual depende del nivel econémico

de la gente.

Cada uno de los tres niveles del altar cuenta con un significado propio, por lo

gue contiene elementos que enfatizan lo que representa:

PRIMER NIVEL. Representa “el mundo terrenal”s2 es decir, lo que la gente llama
“el banquete”,®® pues es aqui donde se colocan todos aquellos alimentos que le
gustaban al familiar muerto, tales como mole, pipian, tamales -que pueden ser de
masa de maiz o de los llamados “de ceniza”, que son de frijol molido con una hoja
de aguacate y envueltos en hoja de maiz-,54 fruta, chocolate, tortillas, refrescos,

bebidas alcohdlicas y dulces.

Otro elemento importante dentro de este nivel -y del altar en general- es el pan,
que varia tanto en formas como significados, ya que en ocasiones “recuerda” la
forma de la Ostia® o, como expresa la sefiora Juanita, simboliza precisamente el

pan que el difunto comié en vida. Dichos panes son:

La hojaldra: simboliza el craneo y la osamenta del muerto, y esta cubierto de
ajonjoli, que a su vez representa los gusanos que se comen al difunto.sé

El rosquete: “representa el rostro del difunto”e’

61 Ignacio Peralta.

62 Saturnino Avendafio.

63Casa de Cultura Cuauhquechollan (folleto), Yohual den miccaihuitl..., p. 4.
64 Valentin Garcia, guia de turistas de la Casa de la Cultura.

65 Fortino Mendoza.

66 VValentin Garcia y Saturnino Avendario.

67 Saturnino Avendarfio.
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El pan blanco o de agua: puede ser redondo o alargado, y alude a la pureza del
alma.ss

El pan de muerto o “muertito”: es una figura antropomorfa que puede ser del
mismo material que el pan de agua o blanco, o puede estar espolvoreado con
azucar pintada de rosa, y representa el cuerpo del difunto. Segun el sefior

Saturnino el azlcar rosa representa la sangre del difunto.

Otros alimentos que se colocan en este nivel son azucar blanca, que
representa el polvo en que el difunto se convierte, y el agua para mitigar su sed por

el largo camino que ha recorrido para visitar a sus antiguos familiares.®®

SEGUNDO NIVEL. “es la parte media entre lo humano y lo divino”.”® Aqui se
coloca la foto del difunto que se acomoda en la parte posterior del primer nivel,
pero se refleja en un espejo que se adapta en el fondo del segundo nivel. Esto se
debe a que por medio del espejo se hace el llamamiento del alma, segun cuenta el

sefior Saturnino.™

En este nivel se cuelga pan (generalmente rosquete) y se colocan figuras en
forma de nifios o “angelitos” llorando, hechas de yeso, conocidos precisamente
como “llorones” que a decir del sefior Saturnino, “significan los familiares de la
persona que falleci6”. En ocasiones, en este nivel se coloca una representacion de la
Eucaristia con una copa de vino y un circulo blanco de cartén u otro material que

hace las veces de hostia.”?

68 Casa de Cultura Cuauhquechollan (folleto), Yohual den miccaihuitl..., p. 4.
69 Valentin Garcia.

70 Saturnino Avendario.

" Saturnino Avendario.

2 Gregorio Ledn.

167



Foto: Nora Nava

TERCER NIVEL. Representa lo divino, el Cielo, y en él se colocan imagenes de
angeles, llorones, y la imagen religiosa que el difunto mas veneraba -como la Virgen
de Guadalupe, San Martin Caballero, el Nifio Jesus- o simplemente, una Cruz
“porque es el Cielo donde esta Dios”, en palabras del sefior Saturnino.

Foto: Nora Nava

En la calle, la gente también coloca pequefios altares de ladrillo fuera de
algunas casas, los cuales consisten en una vela, flores y una cruz de pétalos de
cempasuchil, destinados a las almas que no tienen quién las recuerde; es decir,
para la que ellos llaman “el Anima Sola”, ya que segiin comenta la sefiora Juanita,
en el pueblo se tiene la creencia de que todas las almas de los difuntos regresan

durante la conmemoracioén.”™

73 Juanita Vargas.
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Foto: Rebecal_?uiz

Los visitantes, por ver el altar -y como parte del ritual tradicional-, ofrecen
una “cera” a la familia y aunque no es obligacion, la gente del pueblo lo considera
como una muestra de respeto.’ La decoracion de las velas depende principalmente
del tipo de persona a la que esta destinada, es decir, si el fallecido es un nifio, su
padrino compra un “angelito candelero” y una cera con un ramito de algun color.
En cambio, cuando es para un adulto, se lleva una cera con un ramo llamado
“guia”, que es de color blanco.”® Ante esta ofrenda, los deudos responden “las
animas del Purgatorio recen por usted”. Es en este momento cuando confluyen
tanto el culto privado como el publico, ya que las dnimas de los muertos
particulares protegen a sus familiares, y el culto a las animas del Purgatorio

proporciona una proteccion mas amplia.

Posteriormente, la gente que ha colocado un altar monumental ofrece
comida a quienes lo visitan, la cual, tradicionalmente consiste en mole rojo
(poblano) con una pieza pequena de carne de pollo, guajolote, res o cerdo, tortillas,
y refresco o agua. Sin embargo, tanto el sefior Saturnino como la sefiora Blanca
comentan que debido a lo costoso que resulta esta tipo comida, la gente ha optado
por ofrecer otros platillos que resultan mas accesibles, como pipian, mixiotes o
arroz, aunque se aparten de lo tradicional.’s Esta invitacion a comer Unicamente la
hace la gente que tiene una ofrenda nueva y cualquier persona, aunque no sea ni

familiar ni conocido de la familia, puede entrar tanto a verla como a disfrutar de los

74 Gregorio Ledn.
5 Ignacio Peralta.
6 Saturnino Avendario y Blanca Leén.
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alimentos.”” En cambio, cuando es una ofrenda normal, es decir, la dirigida a los
familiares que ya tienen mas afos de fallecidos, se ofrece de comer Unicamente “a

los conocidos que luego vienen a visitar”.’

Los altares también pueden ser visitados en la tarde y noche, y los
anfitriones ofrecen como merienda un vaso con chocolate caliente y pan en
agradecimiento por la visita. Los altares permanecen abiertos hasta bien entrada la
noche, cuando dejan de ir visitantes, aunque parece ser que se quedan abiertos
toda la noche hasta la mafana siguiente; todo depende de la economia de la familia
gue compra el pan y prepara el chocolate en la medida en que sus recursos (tanto

econémicos como humanos) lo permitan.

4.3.3 Dos de noviembre: Fieles Difuntos

A este dia se le conoce en el pueblo como “Dia de las Bendiciones”,” y se
llama a misa a las siete de la mafiana, dedicada a las Animas del Purgatorio,
conocida en el pueblo como “misa de difuntos® porque esta dedicada
precisamente a los difuntos del pueblo. Después de la ceremonia, la gente se retira

a sus casas Yy la plaza queda casi vacia.

Alrededor de las nueve de la mafana, la actividad nuevamente comienza
cuando la gente se dirige con sus flores a los dos cementerios que existen en el
pueblo, llamados Santa Maria y Trinidad, ubicados aproximadamente a un
kilbmetro o kilbmetro y medio del zocalito. El primero se encuentra hacia el

noroeste y el segundo al sureste.

Este dia, la gente lleva a cabo la ceremonia de enflorar las tumbas (conocida

como “Enfloramiento”) de una manera muy solemne, la cual tiene como objeto el

7 Martina Confesor.

8 Felipe Morales.

™ Saturnino Avendario y Blanca Leon.

80 Ignacio Peralta. Dofia Juanita menciona que también es conocida como “misa de &nimas”.
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arreglar las tumbas de sus difuntos, quienes a las dos de la tarde regresan a sus

moradas eternas.

La sefiora Juanita describe que cuando dan las seis de la mafiana de este dia,
la gente se prepara para despedir a sus difuntos, para lo cual enciende un
sahumerio, esparce el humo sobre el altar y dentro de la casa, y por ultimo, abre las
puertas de la casa porque “se tiene la creencia de que ya se van”. Posteriormente se
tocan las campanas, lo que indica que los difuntos se han ido, y que en la iglesia se

llama a la “misa de los muertos, o sea, de las animas”.

4.3.3.1 Enfloramiento y despedida

El enfloramiento de las tumbas no es una ceremonia muy larga, pero si muy
vistosa, ya que la gente llega a los cementerios a pie 0 en sus camionetas con
grandes ramos de flores de las distintas variedades que se acostumbran en esta
época. El ambiente que se percibe, a pesar de que muchas personas perdieron
familiares recientemente, es de convivencia y alegria, pero sin olvidar la

solemnidad que esta ceremonia representa para los creyentes.

La ceremonia comienza cuando los familiares lavan, limpian y quitan la
hierba de las tumbas; en seguida, colocan ramos de flores en sus floreros (si es que
los tienen), o sobre la lapida, que generalmente se encuentra revestida de azulejo.
También realizan adornos con flores sueltas y esparcen pétalos de cempasuchil
alrededor de la tumba. El adorno responde a la imaginacion de cada persona.
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Foto: Nora Nava
Al terminar de adornar, la familia se redne en torno a la tumba de su

difunto, y uno de sus miembros riega agua bendita, enciende algunos cirios y reza
oraciones que los demas contestan. Por ultimo, sahuma la tumba mientras todos
guardan respetuoso silencio, se persignan y finalmente se retiran, no sin saludar o

despedirse de sus vecinos o familiares.

Algunas personas pasan también a la capilla de cada cementerio para decir,
de rodillas, una oracion por el alma de su difunto, y a dejar una vela o cirio, y en
ocasiones, una limosna. Cuando se retiran lo hacen caminando hacia atras para no

dar la espalda a la imagen que preside la capilla.

Foto: NoraNava

En el transcurso de la mafana, el pueblo de Huaquechula permanece
tranquilo y la actividad cotidiana parece volver a la normalidad, sin embargo, en
algunos casos a los visitantes que aun llegan les es permitido mirar los altares,

aunque ya no con el mismo tiempo y paciencia que el dia anterior.

Aunque ya se ha mencionado que la sefiora Juanita explica que es a las seis
de la mafiana cuando las almas de los difuntos se van, existe otra ceremonia que se
realiza hacia las dos de la tarde de este dia, cuando el Todos Santos parece tener un
altimo destello, pues la gente, nuevamente al sonar de las campanas, sale de sus

casas para extender un nuevo camino de pétalos de cempasuchil, ahora rematado
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en una cruz, riega agua bendita, lo sahiima y vuelve a decir oraciones en voz baja,
esta vez para despedir a sus difuntos que se marchan.

Al término de esta ultima ceremonia, la tradicion de muertos cobra un
sentido privado, ya que la gente dejara puestos los altares ocho dias -a partir del 31
de octubre-, para que sus familiares y vecinos mas allegados, que no pudieron
cumplir con el compromiso de visitar a sus deudos, lo hagan.8t No obstante,
algunas personas lo dejan puesto hasta fin de afo “segun la costumbre que tenga
uno”,8 aungue tenga que volverse a hacer o taparse para que el recubrimiento

blanco resista y no se ensucie.83

Con respecto a la creencia que la gente tiene en que las almas de los difuntos
llegan a visitar a sus familiares, las opiniones varian, aunque en general se piensa
gue realmente se hacen presentes durante la tradicion.84 El sefior Gregorio expresa
por ejemplo, que “muchos ya no creen que viene el muertito, porque si esta bien
(P&’ qué viene? Pero yo si creo que si vienen” y explica, a manera de prueba, que la
comida que se coloca en el altar pierde el aroma, porque es precisamente la esencia
de los alimentos, los olores, lo Unico que se pueden llevar los difuntos.ss Sin
embargo, la sefiora Blanca considera que la presencia de las almas responde a un
sentimiento particular de cada persona, como “una esperanza de que ellos van a
volver pero pu’s no, no llegan [...] noméas que tiene uno esa creencia de que el

anima llega a comerse lo que les pone uno”.

Lo anterior se encuentra muy ligado a dos aspectos importantes dentro de la
tradicion, que son el tiempo que las almas se quedan a convivir con sus familiares,
y el lugar de donde provienen. Ambos aspectos dependen de las creencias
particulares, ya que, en el caso del primero, el sefior Saturnino enuncia las dos
posturas que prevalecen en el pueblo: que las almas llegan el dia que les

corresponde (28 de octubre, si son accidentados, 31 si son nifios, y primero de

81 Gregorio Le6n y Juanita Vargas.

82 Blanca Ledn y Juanita Vargas.

83 Martina Confesor.

84 |gnacio Peralta, Juanita Vargas y Felipe Morales.

85 El hecho de que las almas de los difuntos se llevan el aroma de los alimentos y de todo lo que es colocado en
los altares también es mencionado por el sefior Agustin Cedefio.
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noviembre si son adultos) a las dos de la tarde, y se van al dia siguiente a la misma
hora; pero también hay gente que cree que las almas se quedan durante todos los
dias que dura la conmemoracion, y se van hasta el dia de las bendiciones.8 Este
altimo es el caso del sefior Ignacio, quien comenta que el dia dos de noviembre, en
la misa de difuntos, confluyen los difuntos a la iglesia y conviven con sus familiares.
Al término de la ceremonia, vivos y muertos se despiden y estos ultimos se

marchan.

Por otro lado, la gente expresa su incertidumbre acerca del lugar de donde
los difuntos regresan para convivir con sus familiares, y aunque saben que “de
algan lugar vendran”,®” no saben con exactitud de donde. No obstante, la sefiora
Juanita es la unica que comenta con firmeza que al habitar los difuntos los

cementerios donde fueron enterrados, las almas provienen de alguno de ellos.

4.4 Cambios en la tradicion de Todos Santos en Huaquechula: analisis

de entrevistas

Para poder conocer los cambios que se han dado en la tradiciéon de Todos
Santos en Huaquechula, es necesario recurrir al contexto historico-cultural que ha
quedado planteado en los primeros capitulos del presente trabajo, ya que esta
intimamente ligado a la situacion que actualmente vive el pueblo en los @ambitos

econdémico, politico, social, religioso y cultural.

4.4.1 Problemaética del campo

Desde la época prehispanica,s la economia del pueblo de Huaquechula se ha
basado mayormente en la actividad agricola, y sus épocas de bonanza fueron
precisamente durante este periodo, cuando se ubicaba dentro del fértil Valle de
Atlixco, y a la llegada de los espafioles, por encontrarse en la ruta de comercio entre

86 Juanita Vargas.
87 Agustin Cedefio.
88 \Ver capitulo | del presente trabajo.
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las costas de Veracruz y la Ciudad de México. Sin embargo, el auge econémico que
adquirio Atlixco, primero como poblacion prehispanica y luego como villa
espafola, y el posterior surgimiento de la ciudad de Puebla, provocaron el
estancamiento del desarrollo econdmico de Huaquechula. Esta situacion se ha
agudizado en la actualidad debido a la aparicion e impacto de nuevos factores, lo
gue a su vez ha repercutido, directa o indirectamente, en las tradiciones del pueblo.

Dichos factores pueden dividirse en dos aspectos: econémicos y ecoldgicos.

Don Felipe Morales, al haber dedicado la mayor parte de su vida a la
actividad agropecuaria, transmite en su entrevista la importancia de su trabajo, no
solamente a nivel personal, sino a uno mas amplio y complejo, lo que permite, por
principio, conocer a grandes rasgos en qué consiste dicha actividad y
posteriormente, dilucidar la profundidad de la crisis en la que se encuentra el
campo actualmente, junto con las repercusiones que ésta ha tenido en las
tradiciones del pueblo. Por esta razén, Don Felipe constituira la principal fuente de
informacion en este sentido, aunque algunas otras personas que fueron
entrevistadas también aluden al contexto econdmico -aln sin ser campesinas-,

pues como parte de la comunidad se encuentran involucradas en el mismo.

Dentro de los factores econdmicos se encuentran la falta de apoyos
gubernamentales, el encarecimiento de insumos y la aplicacion del Tratado de
Libre Comercio, que ha provocado el abaratamiento de los productos del campo, y
ha obligado a los campesinos a competir en circunstancias economica Yy

culturalmente desiguales.

La escasez de programas de desarrollo tecnoldgico y la cancelacion de
subsidios hacia el campo por parte de los diferentes niveles de gobierno (local y
federal), se refleja en una progresiva disminucién de la produccién porque a los
campesinos les resulta cada vez mas dificil subsistir por las razones que se

abordaran mas adelante. Por otro, lado Don Felipe también comenta que existe una
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falta de entendimiento entre los campesinos y los representantes de PROCAMPO 89
ya que para los primeros, éstos desconocen la dindmica del campo, basada
principalmente en técnicas tradicionales heredadas de generacidon en generacion
casi sin modificacion y relacionada con cuestiones religiosas, lo que da como

resultado un choque de mentalidades entre ambos.

A lo anterior se le suma el constante encarecimiento de insumos tales como
semillas, abonos, fertilizantes, maquinaria y equipo, agua y productos quimicos
para el combate de plagas y enfermedades de las plantas, que a decir Don Felipe,
“todo se va a la cuenta del campesino y ya no nos costea”.

Por otra parte, a traves del TLC, los Estados Unidos -principalmente- han
inundado el mercado con productos agropecuarios a muy bajo costo debido a los
altos subsidios otorgados por su gobierno y al gran desarrollo tecnoldgico
alcanzado -ejemplo de ello son los productos transgénicos-, lo que ha agudizado
profundamente la crisis en el campo mexicano y particularmente en Huaquechula.
Lo anterior ha traido como consecuencia la disminucién en el precio de los
productos de los campesinos de Huaquechula para poder competir, lo que para
Don Felipe es uno de los principales problemas a los que se enfrentan los
campesinos del lugar, ya que ademads, explica que tienen que tratar con los
intermediarios, quienes fijan los precios para revender mas caro y por ello, expresa
acerca de las frutas y verduras “las tenemos que dar al precio que ellos le pongan no

nosotros [...] nosotros semos sus peones”.

Toda esta situacion provoca que el campesino vea reducidas sus ganancias
considerablemente, y le resulte cada vez mas dificil reinvertir porque “ya es
incosteable”, por lo que Don Felipe considera que una de las consecuencias de ello

es que muchos campesinos “mejor ya no siembran”.

89 Proyecto Nacional para el Campo.
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Con respecto a los factores ecolégicos, Don Felipe alude a dos
principalmente: el cambio climatico y el incremento de plagas y enfermedades de
las plantas. Acerca del primero, que ha sido el resultado del calentamiento de la
tierra provocado por la fuerte contaminacion, comenta que ha afectado de manera
importante a los campesinos debido a que en ocasiones, la temporada de lluvias se
retrasa, lo que a su vez trae como consecuencia el atraso en la siembray la cosecha
-es decir la alteracion del ciclo agricola-, o simplemente que las siembras se sequen
y se pierdan. Al respecto, Don Felipe recuerda que anteriormente “venian buenos

temporales” y por lo mismo, se sacaban buenas cosechas.

Por otro lado, aunque siempre han existido plagas y enfermedades que
dafan a los cultivos, Don Felipe comenta que “ahora, una de plagas que ya no se
puede, orita fumigdé uno para esta plaga, va uno y jhijole!, ya esta otra plaga”.
Algunas de las plagas que él menciona son “la conchuela”, que afecta a la planta de
frijol, “la gallina ciega”, que es una larva que se alimenta de las raices de las
plantas, y “la mancha negra”, que ataca a los sembradios de jitomate. Esta situacion
podria estar relacionada con el cambio climatico -si bien en realidad no se sabe cudl
es la causa-, y ha perjudicado la produccién agricola por la pérdida de las cosechas,
cuando los campesinos no cuentan con los recursos econémicos suficientes para
adquirir los quimicos necesarios para combatir dichos males; no obstante, no es el
caso de Don Felipe, ya que €l ha podido invertir dinero -no sin sacrificios- para

lograr salvar sus siembras.

Estas condiciones y sus diversos factores han dado origen a una aguda crisis
econdémica que impacta, de manera directa, a todos los sectores sociales del pueblo
de Huaquechula, y ha tenido consecuencias tales como la frustracion y decepcion
entre los campesinos con respecto a la actividad agricola, que llevan a la falta de
interés por el campo, a su abandono y paralizacién, y a la basqueda de alternativas
de subsistencia.

Al respecto, Don Felipe, a pesar de la pasion, el amor y el apego que expresa

por el campo a lo largo de su entrevista, menciona también abiertamente su
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decepcion por la actual crisis que se vive en él. Esta situacion hace que los
campesinos -sobre todo los mas jovenes- muestren cada vez menos interés y
empefo en el cuidado de sus siembras, lo cual trae como resultado la paralizacion
del campo, que repercute directamente en la produccién -aunque no
necesariamente trae como consecuencia el desabasto en ciudades como Puebla y
Meéxico debido a la importacion de productos-, pero sobre todo en la mentalidad de
la gente, que percibe el trabajo en el campo como una actividad que ya no reditda, y
por ello ponen mas empefio en la busqueda de alternativas que les puedan ofrecer
mejores condiciones de vida. Para ejemplificar este escenario, Don Felipe expresa
lo siguiente: “pero me decia un muchacho, le decia, ‘oye, ¢y tu sabes cuando y todo
eso0...?’, ‘yo no, yo ‘ai lo atiendo cuando tengo tiempo y cuando... siempre tu que te
andas fijando en chingaderas’ asi, con perdon de usté’, ‘no, yo llego y siembro’, ah,
pus’ si [...] hay varios que nomas siembran por sembrar y llegan y ‘pinche siembra
esta re jodida’ y no [...]” y enfatiza en que actualmente “el campesino esté para dar

lastimas”.

Entre las actividades que han cobrado auge a raiz de la busqueda de
alternativas econdmicas por parte de los campesinos -y de los pobladores en
general-, destacan principalmente el comercio y la migracion. En relacion al
comercio, cabe destacar que es una actividad que ha cobrado importancia en el
pueblo debido a que, al ser cabecera municipal, el dia de la plaza mayor (domingo)
confluyen en él muchas personas de los pueblos aledafios, por lo que a decir de
Dofa Martina -quien como se ha visto, se dedica a la venta de frutas y verduras-, es
en esta actividad en la que radica la importancia econémica del pueblo “y por eso
cuando hacen elecciones a veces hasta se pelean, a veces hasta se matan porque es
entrada de dinero a este pueblo”.?0 Sin embargo, la sefiora Juanita, quien también
se dedica a la venta (pero de carne), comenta que debido a la crisis econdémica la
gente compra cada vez menos, y desde la perspectiva de Don Felipe, la
proliferacién de negocios (principalmente tiendas) lo Unico que genera “son puras

competencias” lo cual, en vez de beneficiar al pueblo lo perjudica, por lo que ambos

90 Martina Confesor.
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consideran que el resultado de esta situacion es que la gente tenga que buscar otros

medios de subsistencia.

La migracion también se ha convertido en una importante forma de
obtencién de recursos, pues la principal razén por la que la gente emigra es “por
salir adelante”, como explica el sefior Agustin, quien ha vivido la experiencia de la
migracion debido a la dificil situacion econdmica que existe en el pueblo. Don
Felipe vuelve a mostrar su desacuerdo ante este hecho, debido esencialmente al
arraigo que para él implica el hecho de dedicarse al trabajo de la tierra; no
obstante, es consciente de que es una realidad que vive la gente del pueblo y por lo
mismo es inevitable. Esta forma de pensar la deja muy clara en el siguiente
comentario “como algunos por ejemplo dicen, ‘no, mejor me voy pa’ los Estados
Unidos, aqui ya no se puede, vamonos al otro lado’, aunque también andan mal alla
porque a veces nomas van sacando pa’ comer también [...] me decia mi pap4, ‘si no
eres hombre de acd menos en tierra ajena’ porque alli hay que sufrir para comer
porque primero hay que sufrir para después hacer billete”. Sin embargo, también
recomienda a sus hijos que “ya deben buscar trabajo por ‘ai, busquen pa’ mantener
a su esposa” pues se da cuenta de que aunque trabajen duro en el campo, éste ya no

reditia materialmente dicho esfuerzo.

La sefiora Juanita, madre de Agustin Cedefo, también aborda el tema de la
migracion -desde el punto de vista del comercio-, al verse ella misma inmersa en
esta situacion con sus hijos -lo que muestra a su vez la relevancia de este hecho-, y
explica que algunos de los destinos de los migrantes son las ciudades de Atlixco y
Puebla, pero sobre todo los Estados Unidos. Asimismo, considera que la
circunstancia en la que se encuentra el pueblo de Huaquechula ha obligado a la
gente -principalmente los mas jovenes- a tomar la decision de emigrar, porque “ve
gue aqui no hay vida [...] vea aqui también cdmo mis hijos tienen sus hijitos, se las

ven duras, sale pa’ ir comiendo pero ya para ahora que se enferman el doctor orita
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cuanto no le cobra, bien carisimo, no alcanza, por eso, eso les hace que salgan de

aqui, de México”.%

Como ha gquedado establecido, toda esta problematica que vive el campo en
el pueblo de Huaquechula ha provocado la alteracién del ciclo agricola, lo que a su
vez implica la desestructuracion del ciclo de festividades relacionadas con esta
actividad. Don Ignacio hace referencia a este problema al mencionar algunas de las
actividades religiosas que se llevaban a cabo en el campo o, que en algin momento
(intemporal), estuvieron ligadas a él. En el siguiente listado se destacan dichas
festividades antes y ahora:

* Siembra de las milpas marcefias: las lluvias comenzaban en marzo, por lo que las

siembras “eran de lluvia nada mas”,?2 y para junio ya habia elotes. Debido al

cambio climético, ahora las siembras son de riego.

* Fiesta de la Santa Cruz (tres de mayo): la festividad se realizaba en el lugar donde

la cruz que se venera en la iglesia se aparecio, es decir, en el campo cerca de un rio.
Actualmente ha dejado de ser una fiesta ligada al campo pues “la han pasado con

los albaniles”.®3

* Las siembras de San Juanito (San Juan Bautista, 24 de junio) y el Sefior Santiago

(Santiago Apostol, 25 de julio): Estas dos fechas (San Juan Bautista y Santiago
Apostol) marcaban el inicio de las siembras por estar en su apogeo la temporada de
lluvias pero, debido principalmente al cambio climatico, los campesinos ya no

siguen esta tradicion.

* Imploracién a Dios cuando se va a sembrar: esta actividad no tiene fecha

definida, y consiste en que los campesinos “bendicen a su modo”® el terreno y

91 Juanita Vargas.
92 Ignacio Peralta.
93 Ignacio Peralta.
94 Ignacio Peralta.
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encomiendan a Dios su siembra, pues “llega la semilla a la tierra y Dios dispone de
ella”.?> El descuido en el seguimiento de los valores religiosos ha provocado que

algunos campesinos ya no realicen esto.

* Realizacién de misas rogativas cuando no llueve: no tiene fecha especifica, y
consiste en que el sacerdote saca en procesion hacia los campos una imagen
religiosa (generalmente el Santisimo Sacramento). Anteriormente, esta ceremonia
“era muy concurrida”,*¢ pero ahora sucede que los campesinos ya no asisten y

“aunque los hombres tengan necesidad mejor estan en la esquina o en la cantina”.®’

* Dia de San Miguel Arcangel (28-29 de septiembre): los campesinos realizan la
enfloracién de las siembras con cruces de cempasuchil, “sanmiguelitos™® y pericén,
y se cree en que San Miguel baja a bendecir los campos y las casas del pueblo. En
los campos se hacen asadas de elotes. Esta ceremonia podria indicar el fin de la
temporada de lluvias® y el inicio de la cosecha, porque la gente come de los
primeros frutos de sus siembras, aunque en la actualidad algunos campesinos

“modernos, ya no creen en esta tradicién”.100

* Todos Santos: sin ahondar demasiado, y a reserva de tratar mas adelante los
cambios que esta festividad ha tenido, consiste, como se ha visto, en la
conmemoracion de los muertos familiares; actualmente no tiene ninguna liga con
el campo aunque, por ser un lugar con una larga y antigua tradicion agricola, tal vez

la tuvo en algin momento.

Con la alteracion del ciclo agricola y la desestructuracion del ciclo festivo,
aunadas a la crisis que enfrenta actualmente el campo, la comunidad del pueblo de

Huaquechula ha sufrido una ruptura en los lazos que la unian con la actividad

9 Ignacio Peralta.
9 Ignacio Peralta.
97 Ignacio Peralta.
98 Juanita Vargas.
99 Michel Graulich, Fiestas de los pueblos indigenas..., p. 76.
100 Felipe Morales.
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agricola -y todo lo que ella conlleva-, lo que también impacta en sus tradiciones y

costumbres.

El dificil panorama econdémico planteado ha traido cambios inevitables que
han impactado a la tradicion de Todos Santos, tales como el considerable gasto que
implica el hecho de poner un altar monumental y dar de comer a la gente que lo
visita, asi como la pérdida de la continuidad de la tradicidon por algunas de las
personas que emigran. No obstante, no todo es cambio dentro de la tradicion, pues
existen elementos que contrarrestan dichas alteraciones, lo que permite su

continuidad.

El gasto que constituye poner una ofrenda nueva se ha valuado entre 25y 30
mil pesos,’©! sin contar con lo que las familias gastan en la adquisicién y
preparacion de los alimentos que les ofrecen a los visitantes -tanto comida como
cena. Ante esta perspectiva, continuar con la tradicion se ha hecho cada vez més
dificil, y algunas personas han optado por poner “un altarcito sencillo”,202 por lo que
Unicamente reciben a sus familiares,°3 o incluso, hay quienes ya no lo ponen por
pensar que ese gasto puede destinarse a otras cosas, tal y como expresa la sefiora
Juanita: “como alla en la esquina se murio... en la entrada se muri6 un sefior y pos
tenia, y sus hijos ya no se la hicieron, ‘no, dicen, cuesta mucho, todo esto que se va
a gastar que se quede para los nietos’, ya no”.104 Por su parte, Don Felipe considera
que la tradicion “ya también se va choteando porque ya no alcanza el billete para
dar de comer”, pues es en la familia en la que recae el mayor gasto y “so6lo ellos

saben cuanto gastan”.10s

Con respecto al impacto de la migracion, y muy relacionado con el punto
anterior, la seflora Juanita comenta que “por eso dicen luego los familiares que se

van a la ciudad y regresan, luego dicen, no pos que estd grave y que se murio

101 Saturnino Avendario.

102 Blanca Leén.

103 Blanca Ledn y Felipe Morales.
104 Juanita Vargas.

105 Saturnino Avendafio.
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¢verdad?, que ya se fue de aca a Atlixco, a Puebla, ya no se van a enterrar aca, “uh,
dicen, aqui cuesta morirse, cuesta mucho’ por que ve que el mero dia que dos
marranos, tres, para ofrecer comida, el molito, y hay que tener desde antes el
chocolate”. Este hecho implica que parte de la gente que emigra se vaya por
periodos prolongados de tiempo (de ocho a nueve afios segin comentaba Valentin
Garcia) o ya no regrese al pueblo. El sefior Agustin considera que la gente que
emigra, al tener que abandonar su lugar de origen y sus tradiciones, puede perder,
en un futuro, la tradicién, debido a que ya no existira quien la transmita a sus nifios

y jévenes, lo que repercute en la continuidad de la tradicion.

No obstante, dentro de esta serie de cambios que ha acarreado la crisis
econdmica, existen algunos factores que han ayudado a la continuidad de la
tradicion de Todos Santos. Uno de ellos es la ayuda comunitaria que brindan, tanto
los familiares como los vecinos, y que resulta de gran utilidad para contrarrestar el
gasto; ademas, la necesidad de continuar con la tradiciéon lleva a la gente a
endeudarse para poder realizarla: “aunque no tenga uno, aunque sea prestado pero
se hace la costumbre”.19¢ E| sefior Saturnino refuerza esta idea al expresar que el
pueblo “es muy solidario”, y esto ayuda a afianzar ya no sélo los lazos familiares,
sino también los comunitarios, porque aungque la pérdida de un ser amado impacta
directamente a la familia (es decir, que dicho acontecimiento es algo intimo,
particular), esta situacion se vuelve un evento comunitario (tanto cuando fallece
alguien como cuando le es colocado su altar en Todos Santos) al intervenir gente
ajena a la familia, pero a la vez cercana a ella por compartir la misma identidad

comunitaria.

Otro de estos factores es que los migrantes que regresan al pueblo gastan
una buena parte de las ganancias obtenidas en la elaboracién de suntuosos altares,
lo que se refleja en la continuidad de la tradicién, aunque no sin cierto impacto por

la introduccion de ideas extranjeras, tal y como se vera en el apartado siguiente.

106 E| sefior Saturnino también hace referencia al endeudamiento en pos de la continuidad de la tradicion.
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4.4.2 Erosion de los valores tradicionales

Por valores tradicionales se entienden todas aquellas formas de
comportamiento socialmente aceptadas por los individuos que forman parte de un
grupo social, es decir, aquellos principios que constituyen la herencia cultural
transmitida -por diversos medios- de padres a hijos a traves del tiempo. Dentro de

estos valores se encuentran los morales, sociales y religiosos.

El sistema de valores tradicionales del pueblo de Huaquechula, expresado
por quienes fueron entrevistados, se ha visto deteriorado por dos factores: el
descuido por parte de los padres jovenes en la transmision de valores a sus hijos y
la influencia del exterior, a través de los medios masivos de comunicacion y de los
migrantes, lo cual ha dado como resultado una creciente falta de interés de los
jovenes por continuar las tradiciones del pueblo.

Con respecto al primer factor, resulta interesante hacer notar que es un
punto en el que coincide gran parte de las personas mayores de 40 afios que fueron
entrevistadas. Dicha percepcion parte principalmente de la comparacién que hacen
algunos de ellos entre la sociedad que conocieron cuando eran jovenes y la sociedad
actual; tal es el caso de Dofia Martina, quien expresa que los adultos mismos han
olvidado los antiguos valores y por esta razén, han sido ellos los responsables de la
actitud irrespetuosa que muestran actualmente los jovenes hacia los adultos. Por
ello, menciona que “ora ya no hay respeto, ya todo cambid, si me ve mi padrino, pos
gue me vea, yo estoy platicando con el novio [...] antes decia mi papa que hasta un

anciano, cuando lo encontraban al anciano, asi, los pequefiitos se cruzaban de

184



brazos y el anciano les daba la bendicidn, ora no, ora lo ven y dicen “ai va la vieja,

‘ai va el viejo’, ya no, ya no es igual, ya todo ha cambiado”.107

Lo anterior se encuentra intimamente ligado al papel de la mujer -como
ejemplo moral y tradicional de su hogar al ser esposa, madre y ama de casa-, pues
ella es considerada la principal responsable de la transmisién de los valores
tradicionales y por tanto, si ella olvida dicha labor, la estructura familiar -y por
tanto, la estructura de la sociedad- se descompone. Este hecho queda ejemplificado
con la siguiente frase de Dofia Martina: “ora ya disimuladamente ya la mujer
manda al hombre [...] y antes no, porque el hombre tenia que gobernar a la mujer”.
Asi, la relajacion de la disciplina, pero sobre todo de la transmisién de los valores
tradicionales, ha tenido como principal consecuencia que “ora cada quien hace lo

gue quiere [...] ya no hay respeto, ya no hay educacion, ya se faltan”.108

Por su parte, Don Ignacio continda en esta misma tonica, aungue se enfoca a
los valores religiosos, pues considera que algunas tradiciones se han perdido
porque “los mayores ya no inculcan a sus hijos los derechos de la Iglesia”, es decir,
gue ya no se sigue lo establecido por la religidn catdlica; por ello comenta que ahora
“la religién esta por los suelos” y eso se debe a que a los padres jovenes “les importa
un comino la Iglesia”, lo que conlleva a la perturbacion en la continuidad de las

tradiciones.

Otras personas que abordan esta situacion son la sefiora Blanca y Don
Candido Gutiérrez.1 La primera comenta que la transmision de los valores
tradicionales y familiares “depende de la educacion que les dé uno [como padre],
gue si uno desde chicos los deja que se vayan por donde quieran, entonces ¢queé
sera mas adelante?”. Con ello pretende dejar en claro que el que los hijos no se
desvien depende fundamentalmente de la solidez con la que les hayan sido

inculcados los valores tradicionales. Asimismo, Don Candido también

107 Martina Confesor.

108 Martina Confesor.

109 Candido Gutiérrez, cuidador del museo del exconvento de San Martin Huaquechula, sdbado 28 de abril de
2001.
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responsabiliza a los padres de que los jovenes ya no muestren interés en guardar

“las buenas costumbres”.

Debido a esta situacion, resulta de trascendental importancia para los
entrevistados que los padres retomen su papel de transmisores de los valores y asi
evitar que éstos se pierdan, por lo que Don Felipe aconseja a los jovenes portarse
bien con los padres porque “lo que se hace con los padres, con los hijos se paga”, y
enfoca dicha reflexion a remarcar la importancia del respeto en la conservacion de

la herencia cultural.

Con relacién a la influencia del exterior, los medios de comunicacién
-television, radio y prensa- han ejercido un importante impacto entre la poblacion
joven del pueblo, quien imita los modelos y patrones de comportamiento que
dichos medios establecen, ya que éstos actlian como reeducadores. Con base en
esto, Dofia Martina refiere que el hecho de que se transmitan programas -dirigidos
principalmente a los jovenes- cuyas tematicas muestran violencia intrafamiliar,
desemboca en la transformacion y deterioro del sistema de valores. Don Ignacio
complementa esta idea al expresar que los jovenes cada vez muestran menos
interés en las tradiciones desde que “le hacen mas caso a papa video y a mama

television”.

La migracion, por su parte, también ha impactado al sistema de valores
tradicionales debido principalmente a la importacién de ideas, modas o formas de
comportamiento, al cambio en la mentalidad de la gente que se va a otras regiones
a trabajar -sobretodo a los Estados Unidos-, y a través de la influencia que ha
tenido sobre los jovenes en relacion con las tradiciones del pueblo. Al respecto, el
sefior Agustin comenta que la migracion ha hecho que el pensamiento de los
jovenes cambie, y por ello se alejan de las tradiciones; ademas, el hecho de que
existan en el pueblo pocas posibilidades econémicas para llevar a cabo las mismas,

y que la gente ya no pueda costear ese tipo de gastos tan facilmente también los ha
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alejado, pues “ya prefieren mejor emigrar que quedarse aqui, y si se van muy

pequefios ya no piensan regresar acay es lo malo”.10

Este panorama contribuye a que la gente mayor del pueblo piense que
actualmente, los jovenes ya no se muestran interesados en los valores tradicionales
del pueblo y en su continuidad. Esta situaciéon también se ve reflejada en la
tradicion de Todos Santos, la cual se ha visto afectada por el impacto de las
influencias del exterior, lo que enfatiza el contraste generacional que existe entre
adultos y jévenes, pues “ya la chamacada ya no, los viejos llevan algo la tradicion y
los que nos han ensefiado eso pues lo llevamos a cabo, pero ya un chamaco
automaticamente ya no, ya no cree en eso, llega a creer pero pues, poco, a él le
importa que el Halloween [...] ya lo antiguo lo dejo por los suelos”.!! La sefiora
Blanca refuerza esta idea al expresar que “la juventud ahorita ya no le toma mucha
importancia [a la tradicién], o sea por otras cosas que ahorita hay, pueden decir ‘yo

de ir a ver un altar pues mejor me voy a un baile”.

Sin embargo, en el pueblo coexiste con la opinion anterior, otra opuesta que
refiere el interés que muestran los jovenes por la tradicion de Todos Santos al
participar activamente en la conservacion, la continuidad e inclusive, la difusion de
la misma. El principal ejemplo de lo
anterior -y a reserva de analizarlo con
mayor profundidad posteriormente- es la
labor que realiza la Casa de la Cultura
para la promociéon turistica de Ila
tradicion, ya que segun explica el sefior

Saturnino, los jovenes -generalmente de

Guia Turistiy,
i ‘-‘ »

secundaria y bachillerato- se ofrecen i
voluntariamente a ser seleccionados por
sus escuelas para colaborar como guias en

los modulos de informacion que la misma

110 Agustin Cederio.
11 Jgnacio Peralta.

e
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* Valentin Garcia
Foto: Rebeca Ruiz
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Casa de la Cultura instala durante los dias de la conmemoracion. Su funcién
consiste principalmente en conducir grupos de turistas a las casas donde se han
colocado altares y explicarles su significado, asi como el de cada uno de los
elementos que la componen, y para ello se les da informacién y se les capacita. Asi,
el sefior Saturnino expresa que debido al entusiasmo y a la participacion de los
jovenes, “no se pierde la costumbre [pues] respetan las costumbres de nuestros
antepasados”. Por ello, el sefior Saturnino es enféatico al sefialar que él prefiere que
los muchachos que participen en esta actividad sean originarios del mismo pueblo,
pues la costumbre “de una comunidad a otra varia”, y considera que no es
recomendable tener como guias a jévenes de otros pueblos vecinos, aunque ellos se

muestren entusiasmados a participar.2

Aunque lo anterior tiene que ver con una actividad propiciada por las
autoridades que implica una perspectiva distinta de la tradicion (sobre lo cual se
ahondara mas adelante), algunas de las personas entrevistadas comparten la idea
de que los jévenes no se han alejado de la tradicién; tal es el caso de la sefiora
Juanita, quien considera que a pesar del impacto del exterior, los muchachos han
preservado esta tradicion; y la sefiora Blanca que hace referencia a una reciente
forma de expresion que consiste en que grupos de jovenes van a “dar gallo” a los

altares por lo cual, reciben a cambio una taza de chocolate.

Si bien es cierto que la gente entrevistada se inclina mayormente hacia la
primera opinion, el hecho de que algunos de ellos expresen lo contrario o
consideren ambas como una realidad del pueblo, pone de manifiesto que los
jovenes han comenzado a construir un nuevo sistema de valores con base en las
diversas e inevitables influencias del exterior, pero sin dejar de incluir los valores

tradicionales heredados por sus padres y abuelos.

4.4.3 Problemas religiosos

112 Saturnino Avendafio.
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Dentro del panorama religioso que existe en Huaquechula, resulta necesario
destacar que el catolicismo es la religibn mayoritaria, y en su seno coexiste una
diversidad de formas de religiosidad (es decir, de interpretaciones y expresiones de
la religion). Empero, uno de los principales problemas que enfrenta dicha religion
actualmente en el pueblo -y quiza en el mundo-, es la aparicién de otras religiones,

que ha tenido como consecuencia la conversion de algunos de sus miembros.

Esta situacion ha sido, en parte, el resultado de dos factores, que son el
descuido en la transmision de los valores religiosos a los nifios y jévenes por parte
de los padres -lo cual se abord6 en el apartado anterior-, y la actitud del parroco
gue se encontraba al frente de la iglesia en el pueblo en el momento en que fueron
realizadas las entrevistas. Este ultimo factor podria considerarse como una variable
fortuita al no poderse generalizar la actitud de antiguos parrocos a partir de la de
uno sélo; sin embargo, resulta notable el hecho de que sea un tema recurrente en
buena parte de las entrevistas realizadas, 1o que le otorga una especial importancia
por el impacto que causa en la comunidad de creyentes e, indirectamente, en la

continuidad de la tradicion de Todos Santos.

La actitud del parroco a que la gente alude, se refiere principalmente a que
éste se muestra lejano a la comunidad, es decir, que no se integra a ella, lo que se
percibe como una falta de interés hacia las necesidades religiosas y espirituales de
su feligresia. Al respecto, el sefior Agustin considera que el sacerdote no tiene
comunicacion con la gente del pueblo, ya que es poco accesible tanto para
encontrarlo como para pedirle algun servicio, y que esta forma de ser responde a
una serie de causas entre las que se encuentra el hecho de que “a lo mejor no se le
encuentra su caracter”3 o, simplemente como argumenta la sefiora Juanita, a que
“su educacidén es distinta”.*4 Por su parte, Dofia Martina expresa que esta actitud
lejana del sacerdote se debe a que no vive en el pueblo, y sé6lo asiste a él cuando se

realiza una ceremonia de cierta importancia.

113 Agustin Cedefio.
114 Juanita Vargas.
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El descuido por parte del sacerdote hacia la comunidad religiosa que preside
se ha visto reflejada del mismo modo en la tradicion de Todos Santos, pues si bien
la Iglesia catdlica no la promueve ni la ataca, la gente espera de su parroco una
mayor participacion durante esos dias considerados parte importante del
calendario de festividades religiosas del pueblo. Al respecto, la sefiora Juanita
recuerda que anteriormente -es decir, cuando ella era joven-, el dia dos de
noviembre, cuando la gente iba al camposanto a enflorar y a rezar a sus difuntos, el
parroco acompafiaba, a quien se lo solicitaba, con oraciones. Sin embargo, expresa
gue este hecho actualmente ha cambiado y lo adjudica a que “los sacerdotes ahora
ya son muy estrictos y muy modernos, uno ni pa’ decirles nada de eso, ni van al
pantedn”, y reflexiona en que “antes todo eso si se acostumbraba [...] era mas

lindo” porque el sacerdote convivia con su feligresia.

Por su parte, la sefiora Blanca comenta que el parroco “respeta” la tradicion,
es decir, se mantiene al margen de la misma, no obstante exhorta a la gente a que
no descuide “la parte religiosa” de la tradicidn, se acerque a la iglesia durante esos
dias y no se centre Unicamente en la comida y todo lo que implica el ritual de Todos
Santos. Esta idea es compartida por el sefior Agustin, quien explica que aunque el
padre no “se mete” con la tradicion, si critica a la gente por no asistir a las
ceremonias catdlicas. Esta postura por parte del parroco plantea una paradoja,
pues a pesar de su esfuerzo por cohesionar a la comunidad catolica del pueblo, a la
vez no busca integrarse a ella a través de compartir sus costumbres. Asi, la gente
antepone la importancia de la continuidad de su tradicion al caracter del parroco,
pues el hecho de colocar los altares y esperar a los difuntos es una tradicién del

pueblo “que ya no se va a quitar”.!s Sobre este punto se volvera posteriormente.

Este escenario ha traido como consecuencia el alejamiento de la gente -sobre
todo de los jovenes- de la iglesia y su liturgia,’¢ lo que se ha visto reflejado en la

escasa asistencia a las ceremonias religiosas -“si €l no me hace caso yo le doy mis

115 Blanca Leén.
116 Agustin Cedefio, Juanita Vargas y Blanca Ledn.
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platicas a Dios porque el padre no me oye”-,'7 0 en la conversidn a otras religiones:
“nosotros le echamos la culpa de que a causa de ellos [de los sacerdotes], la gente se

voltea a otras religiones porque en lugar de que les llame la atencion, los aburre”. 18

Entre los distintos cultos cristianos que
actualmente coexisten con la religion catdlica en
Huaquechula, se encuentran los evangélicos y los
testigos de Jehova ademas de otras, las cuales
han ido ganando terreno paulatinamente y han
afectado o alterado la continuidad de la tradicion
de Todos Santos, pues la gente que profesa estas
religiones ya no cree en la llegada de las almas de
los difuntos familiares, y por lo mismo, tampoco

lleva a cabo la tradicion ni la inculca a sus hijos.

]\ Para la sefiora Juanita esta situacion constituye
el mayor embate que ha sufrido la tradicion de Todos Santos como parte de la
religiosidad compartida por los miembros del pueblo, y agrega que inclusive la
cuestionan y se burlan de los que si creen: “los que son Testigos, ya los que son
evangélicos, ya no, no, ni creen, ya no creen para nada, luego dicen que somos
incrédulos [sic] que vienen, que quién nos ha contado eso, que nosotros semos los
que... dicen ellos vulgarmente que nosotros semos los muertos de hambre, no los

muertos pero pos, cada quien ¢verda’?”1o

Cabe mencionar que otro aspecto que se ha visto alterado con la
introduccion de nuevos cultos ha sido la concepcion del mas alla, pues gente como
Dofla Martina comenta que algunos “hermanos” hacen énfasis en la existencia del
infierno -al que se va a ir la gente que no se convierta a determinada religion-,

cuando la mayoria de los entrevistados no lo mencionan dentro de sus creencias.

117 Blanca Leon.
118 Juanita Vargas.
119 Juanita Vargas.
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Sin embargo, prevalece la tolerancia entre los miembros de las distintas
religiones, y segun la sefiora Juanita “se respetan”, aunque esta tolerancia parte
principalmente de la postura de la gente -sobretodo de la mayor- de conservar la
religion y las tradiciones que le fueron inculcadas por sus padres. Asi, Dofa
Martina esta convencida de que, aunque la insistencia de estos nuevos cultos sea
fuerte, si la gente no quiere abandonar sus creencias, no los van a poder cambiar,
pues considera, al igual que la sefiora Juanita, que “uno tiene que seguir con la

tradicidon que le ensefiaron a uno sus padres”.120

Dicha postura constituye una forma de reaccibn ante los cambios
provocados por toda la problemética anteriormente puntualizada, lo que ha dado
como resultado el surgimiento de nuevas visiones o reinterpretaciones de la

tradicién de Todos Santos, tal y como se vera en los siguientes apartados.

4.4.4 Reinterpretacion de la tradicion de Todos Santos

Como se ha podido observar en los apartados anteriores, las personas
entrevistadas aluden -implicita o explicitamente- a diversos factores (econémicos,
sociales y religiosos) que, desde su propia perspectiva, han ocasionado cambios en
la tradicién de Todos Santos. Esta situacién de cambio provoca tensiones sociales a
nivel tradicional, es decir, choques interpretativos entre los diversos grupos que
conviven en el pueblo (adultos, jovenes, catdlicos, no catolicos y autoridades), lo
gue ha obligado a la gente a reinterpretar la tradicion con base en el contexto
social, econémico, religioso y politico que actualmente vive el pueblo, en pos de la

continuidad “del costumbre”.

Sin embargo, a pesar de la diversidad de posturas existentes -que no se
analizaran en el presente trabajo por cuestiones de amplitud-, pueden vislumbrarse
dos que sobresalen por su aparente antagonismo: la que la gente en general tiene,

es decir, agquella que tiende al interior y a la continuidad de la tradicion; y la de las

120 Martina Confesor.

192



autoridades, quienes con miras al desarrollo turistico -y a su vez econémico- del
pueblo, han proyectado dicha tradicion hacia el exterior, lo que ha producido

ciertos cambios en la misma.

4.4.4.1 Reinterpretacion de las autoridades locales y del

turismo

La profunda crisis econdmica que en la actualidad afecta al pueblo de
Huaquechula -y al pais en general-, ha obligado a las autoridades locales a idear
estrategias politicas con el fin de obtener ingresos econémicos para solventar los
egresos del municipio. Una de ellas es la promocion que han hecho de la tradicién
de Todos Santos tanto la Casa de la Cultura como el Ayuntamiento, la Presidencia
Municipal e inclusive la Secretaria de Cultura del Estado de Puebla, no sé6lo a nivel
regional, sino a uno mas amplio, lo que permite la afluencia de gente de todas
partes de la Republica y del extranjero, que ha hecho que dicha tradicion pase de

ser una conmemoracion local a algo considerablemente conocido.

Pieza clave en esta labor es la Casa de la Cultura, que se encarga -como ha
sido mencionado con anterioridad- de la instalacién de modulos de informacion

turistica para los visitantes que desean presenciar y conocer dicho evento.

Otra de las labores de las que se encarga la Casa de la Cultura es la de
informar a la gente -a través de los medios de comunicacion como el radio y la
television-, acerca de la organizacién y el tipo de servicios que le son prestados por
las autoridades del pueblo. El sefior Saturnino enfatiza particularmente en el hecho
de que el servicio de los guias es gratuito, y por ello comenta que es importante
informar a la gente para que “no se deje sorprender”, ya que algunas personas
realizan el trabajo de guias y cobran por ello. Con base en esto refiere que “en afios
anteriores” ya se presentaba esta situacion y debido a eso, considera que el trabajo
de la Casa de la Cultura es precisamente informar, porque “nosotros no queremos
que se tome eso como un lucro”, y entonces explica la dinamica del trabajo de los

guias, coordinado por la Casa de Cultura: “ellos [los visitantes] pasan al modulo, en
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el médulo la gente que nosotros tenemos esta identificada con un gafete, con un
gafete del Ayuntamiento”. Sin embargo, también expresa que es imposible evitar
gue algunas personas cobren por brindar el servicio de guias, debido a que la Casa

de la Cultura no puede hacerse responsable del control de muchos guias.!2!

Por otro lado, acerca de los apoyos que recibe la Casa de la Cultura por las
actividades que realiza durante la festividad de Todos Santos, el sefior Saturnino
explica que Unicamente participan en ello el Ayuntamiento y la misma Casa de la
Cultura, y comenta que tanto la Secretaria de Turismo como la Secretaria de
Cultura del estado de Puebla, unicamente ayudan en la promocién con carteles y
tripticos.

Sin embargo, existe una notable diferencia entre la labor realizada por el
gobierno local y la que desempefia en si la Casa de la Cultura, pues el gobierno se
encarga de la promocion de la tradicién al exterior con el fin, no sélo de atraer al
turismo, sino de buscar el patrocinio de empresas particulares, lo que lo beneficia
econémicamente. La Casa de la Cultura también promueve la tradicion al exterior;
no obstante, su idea es dar a conocer el significado de la misma a quienes se
interesan por observarla, por lo que recurre al trabajo voluntario de los jévenes del
pueblo con el doble fin de reforzar en ellos el interés por preservar una tradicion
propiay a la vez, abrirse al exterior al darla a conocer. En relacion a esto, el sefior
Saturnino refiere un ejemplo consistente en la organizaciéon de una exposicion de
ofrendas en miniatura realizadas por los jévenes del pueblo que asisten a las
escuelas cercanas con la colaboracién de sus padres, lo cual podria considerarse
como un ejercicio con el que se estrechan los vinculos familiares y generacionales

en torno a una tradicion compartida por la comunidad.

Esta vision que tienen las autoridades municipales laicas del pueblo se
enfoca en mostrar a los turistas una tradicion de Todos Santos novedosa, folklorica,

y estéticamente llamativa, lo que estimula el desarrollo de un ambiente festivo, a lo

121 Saturnino Avendafio.
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cual se le suma el hecho de que durante los dias de la tradicion, se instala una feria
en la plaza del pueblo, lo que hace aun mas atractiva la festividad. No obstante,
ante el turismo la despoja del significado profundo que tiene para la gente del
pueblo, lo que podria implicar una aparente ruptura con la interpretaciéon que la

comunidad da a la tradicion.

4.4.4.2 Reinterpretacion comunal

En contraposicion con la postura de las autoridades, la gente de
Huaquechula habla de la tradicion de Todos Santos principalmente en términos de
la importancia que para ellos tiene la conservacién y continuidad de la misma (esto
es, del ritual y de su significado), pero sin dejar de lado lo que perciben como
formas de cambio, ya que la promocion de la tradicién que han realizado las
autoridades y la creciente afluencia de turistas, han implicado que la gente

modifique -aunque no de manera sustancial- parte del ritual.

Entre algunos de los cambios que la gente percibe, se encuentra el impacto
gue los visitantes producen en la tradicion, tanto en el aspecto econémico como en
el propiamente tradicional, ya que su promocién ha implicado el incremento
constante de los turistas: “venia poca gente, poca, muy poquisima nada mas casi la
de aca, y unas que otras, pero no, pus no como..., ora si que como afos mas

después ¢verda?, ya viene bastante [...] antes no, antes no venia mucha gente asi”22

Acerca del primer aspecto, cabe mencionar el hecho de que las autoridades
no colaboran econdmicamente con las familias para la elaboracién de los altares y
todo corre por cuenta de la gente que ha perdido un ser querido, por lo que en
palabras de Don Ignacio “ahoy poner una ofrenda es un lujo...”. A esto se le suma el
hecho de que cada afio el nimero de visitantes se incrementa debido a la
promocion que han hecho de la tradicién las autoridades desde hace ya mas de

nueve anos “cuando estuvo la presidenta que empez6 a promover el turismo en

122 Juanita Vargas.
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esos dias”,'23 por lo que resulta cada vez mas complicado -y més caro- ofrecer de
comer a tanta gente. Al respecto, la sefiora Juanita hace un contraste entre el antes
y el ahora, al expresar que “cuando empez06 era menos, menos hasta de gente, de
gente pues era menos, 0 sea no eran gastos muy fuertes como ahoy, se remediaba

uno con un marranito, pero ya son cazuelones de comida”.

De esta situacion deriva también el hecho de que muchos de los visitantes
desperdician la comida que las familias les ofrecen, por lo que la gente expresa que
es mejor que digan “sinceramente” si quieren o no de comer.24 La sefiora Blanca
considera que tal vez a esta razon se deba el hecho de que algunas personas del
pueblo ya no ofrezcan alimentos, por lo que “ahi pagan, ora si como dicen, justos

por pecadores”.125

Con respecto al segundo aspecto, la gente del pueblo que tiene altares
expuestos espera de quienes los visitan muestras de respeto ante el significado que
éstos encierran en si mismos, y no sélo como piezas de exposicion. La sefiora
Blanca se enfoca en este aspecto y hace una critica porque considera que “mucha
gente” asiste a observar la tradicion para hacer negocio es decir, que Unicamente
toman fotos de los altares, cuando los familiares esperan que la gente ofrezca una
vela o una oracién por el difunto en sentido de respeto, lo que deriva en que “tal vez
por eso algunas personas ya no sigan con eso [...] o sea, que tal vez por eso ya no se
siga la tradicion” y adjudica a su vez dicha actitud de los visitantes a la falta de
conocimiento de la tradicion. En el mismo sentido, el sefior Agustin considera que
el significado que la gente del pueblo otorga a la tradicion de Todos Santos no es el
mismo para los turistas, pues “ya es una fiesta para ellos” porque “simplemente
llegan a ver los altares” o toman la tradicion como “dia de paseo”, por esta razén no

cree que se acerquen con devocion.

123 Agustin Cedefio.
124 Blanca Ledn y Juanita Vargas.
125 Blanca Ledn.
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Otro ejemplo de cambio en el significado de la tradicion de Todos Santos lo
ofrece Don Ignacio, para quien sus productos representan la continuidad en los
elementos que se han utilizado en los altares “desde los ancestros”, y que “ahoy en
nuestros dias se siguen usando”, pues explica que los turistas que adquieren sus
artesanias lo hacen despojandolas de su significado ritual al comprarlas como un

recuerdo “y ya no como instrumento de tradicién”

Empero, aln con estos cambios, la gente considera que la tradicion no ha
sufrido impactos considerables “en esencia” y al respecto, el sefior Javier expresa
gue para él “si ha habido bastante modificacion en la celebracion” de Todos Santos,
pero que “la idea fundamental”, es decir, las manifestaciones rituales y las creencias
religiosas que la gente tiene en torno a la tradicidon, han permanecido sin cambios.
Asi, reflexiona en que esta tradicion ha cambiado porque ya no se lleva con “tanto
tradicionalismo sino que se actualiza” al responder a los cambios que sufre la
sociedad, por lo que enfatiza en que ese cambio “es ya en los detalles, no le resta
solemnidad, desde el principio [esto es desde la creacion del hombre, en sus
propios términos] la solemnidad esté aca [en la cabeza], el luto y la resignacion se

llevan dentro del corazén de cada persona”.i26

Tanto para Don lIgnacio como para el sefior Javier, la religiosidad que
actualmente expresa la gente de Huaquechula en la tradicion de Todos Santos tiene
su origen en la conquista, y éste ultimo menciona a la Virgen de Guadalupe como el
principal ejemplo de unién entre la religiosidad europea y “la antigua cultura
mesoamericana”. Asi, hace énfasis en que la conquista espiritual trajo -al territorio
mexicano y no sélo a Huaquechula- la influencia de la religion cristiana y la
implanté “a sangre y fuego”, impactando a su vez a la religiosidad existente en
Mesoamérica, lo que dio como resultado la expresion religiosa actual. De ahi la

importancia que para la gente del pueblo tiene la continuidad de la tradicion.

126 Javier Rodriguez.
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Por esta razén, aunque la gente aprecia de algin modo los cambios que la
tradicion de Todos Santos ha sufrido, considera que “sigue siendo lo mismo”,?” es
decir, que puede cambiar en la forma pero no en el fondo, ya que aunque los altares
se hagan mas grandes, mas vistosos 0 con “mas lujo” debido a que mucha gente que
emigra vuelve con mejores posibilidades econdmicas,'?2 su estructura, los
elementos que lo componen, asi como los rituales que se llevan a cabo y las
creencias que se tienen, no se han modificado de manera considerable. Dofia
Martina, quien fue la entrevistada de mayor edad, ratifica lo anterior al expresar:

“no ha cambiado [...] desde que yo era chica pos ha venido siendo lo mismo”.

La sefiora Juanita esta de acuerdo en que la tradicién de Todos Santos no ha
cambiado desde que ella era joven, e incluso opina que se ha hecho mas fuerte -a
pesar de la influencia del exterior-, y considera que los habitantes del pueblo no
estan dispuestos a modificar la ritualidad de la tradicién, ya que explica que en
ocasiones, los visitantes piden que los altares se abran antes del doble de las
campanas y la tradicidn indica que sélo se abriran cuando las almas de los difuntos

hayan pasado primero.

Con respecto a la importancia de la continuidad de la tradicion por parte de
los jovenes, el sefior Gregorio considera que “la juventud tiene que reconocer esto
por sus padres, porque se muere su mama, su papa, tiene que hacer lo mismo
porque es una tradicion, si, aunque sea pobremente”; de ahi que él considere
importante la continuidad: “no podemos ya no conocer €so, Sseguiremos
reconociendo hasta el fin de los tiempos.” En este sentido, la ayuda comunitaria
que la gente del pueblo brinda cuando fallece una persona ofrece un buen ejemplo
de la importancia que tiene el hecho de seguir “dejando la semilla en los
chiquillos™2® para que continden con la tradicion, ya que fortalece los lazos

comunitarios y familiares como explica Dofia Martina: “aqui asi es la gente, aunque

127 Martina Confesor.
128 Agustin Cedefio.
129 Ignacio Peralta.
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no sea nada de uno... se va uno a ofrecer a ayudar para que cuando le toque a uno

también le ayuden a uno”.

Asi, con la conviccién de que la tradicion de Todos Santos “ya no se va a
guitar”,30 |la gente expresa su agrado por la afluencia de turistas al pueblo, pues
considera que “se ve bonito, porque se hace mas grande la fiesta”,3t ademas de que
con ello refuerza el caracter de identidad que le proporciona la tradicion de Todos
Santos al pueblo de Huaquechula. Al respecto, el sefior Gregorio expresa que ésta
se lleva a cabo en “varios pueblos [pero] no igual porque son diferentes sus
tradiciones”, y expresa con orgullo que los altares que se realizan en el pueblo “son
de distintas formas y se ven muy lindos”.

Es por todo lo que se expresd anteriormente que ambas interpretaciones
resultan aparentemente contrarias, pues las autoridades, al promover la tradicion
cada vez con mayor énfasis -y presupuesto-, impulsaran también los cambios en la
misma, pero reforzaran a su vez un sentimiento de identidad del pueblo en general

en torno a su tradicién de Todos Santos.

130 Blanca Leon.
181 Juanita Vargas.
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V. CONCLUSIONES

Si bien las entrevistas que fueron realizadas para la elaboracion de la
presente investigacion no constituyen una muestra representativa, en términos
cuantitativos, de los diversos sectores que forman parte del pueblo de
Huaquechula, cualitativamente cada una de ellas muestra una visiéon dnica, una
perspectiva que deja entrever el modo de pensar de la gente del lugar con respecto
a algo que comparten y que consideran su historia y parte importante de su
identidad. Asi, aunque el presente trabajo constituya s6lo un estudio exploratorio,
con base en el andlisis de las entrevistas y de su contexto historico se pueden

obtener algunas conclusiones.

Tal y como nos dice Jacques Le Goff,' es imposible establecer con precision
la desaparicion de una mentalidad y la adopcion de otra, pues por lo regular, los
cambios sufridos por una expresion religiosa colectiva resultan ser lentos, de ahi
que tengan un caracter estabilizador ante las tensiones sociales que se gestan
dentro de la comunidad por el embate de factores externos producidos por la

influencia de los medios de comunicacion, los migrantes y el turismo.

A pesar de esto, la tradicion de Todos Santos en Huaquechula ha sufrido
tanto cambios lentos como rapidos. Los primeros impactan paulatinamente, y
entre ellos estd la modificacién de algunos significados de los elementos que
componen el altar, ya que este tipo de cambios se producen en el seno de la
comunidad que comparte y lleva a cabo dicha expresion cultural. Entre los
segundos se encuentra la transformacion de la tradicion en algo meramente
folklérico y carente de significado que se proyecta al exterior en forma de atracciéon
turistica, fomentada por las autoridades locales con fines propagandisticos y
econdémicos, pues aportan recursos monetarios al pueblo. Sin embargo, de esta

situacion se desprenden aspectos positivos, entre ellos el fomento de la identidad

! Le Goff, “Las mentalidades. Una historia ambigua”, p. 95.
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comunitaria por medio de la labor de la Casa de la Cultura, proporcionando al

pueblo el sentimiento de poseer una tradicion nica y particular.

No se puede hablar de una ruptura tajante entre la interpretacion que tienen
de la tradicion de Todos Santos las autoridades politicas del pueblo de
Huaquechula y la que comparte la comunidad a la que gobiernan, ya que no se debe
olvidar que estas ultimas forman parte de la misma comunidad y por lo mismo,
siguen la tradiciéon como la heredaron de “los antiguos”. 2 Empero, es justo decir
que es principalmente la gente joven la que se muestra mas abierta a los cambios y
a aceptar -y adoptar- las diversas influencias del exterior, a diferencia de los
mayores, quienes al ser més conservadores, buscan la continuidad de la costumbre
de una forma tradicional, es decir, apegada a lo establecido por generaciones; por

esta razon son ellos los que realizan un mayor contraste entre el antes y el ahora.

Por otra parte, es necesario acentuar que tanto la historia de las
mentalidades como la historia oral, brindan la oportunidad de adentrarse en el
estudio de estas tradiciones culturales como parte de la forma de ser de una
comunidad en un aspecto mas amplio, de tener un acercamiento con algo que a la
gente de la ciudad le parece ajeno y, por lo mismo, es visto como algo “curioso” o
“folklorico” que atane soélo al turismo. Las expresiones tradicionales constituyen la
forma en que la gente vive el presente a través de representaciones culturales que
dan un sentido a la vida y fomentan los lazos de cohesién e identidad. Por esto
mismo, el interés por lo anterior puede aportar, tanto a los historiadores como a los
estudiosos de otras disciplinas humanisticas, un rico material que lleve a la
realizacion de nuevas investigaciones dentro del estudio del desarrollo historico del
hombre, como es el caso particular de los elementos relacionados con la percepcion
de la muerte y su reflejo y forma de vivirla en la tradicién de Todos Santos, los

cuales forman parte de la Historia.

2 Felipe Morales.
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