Procesos de resistencia indigena.
El valle de Toluca en el siglo XVIII

Margarita Loera Chavez

Los objetivos y el contexto

Una opcién para dar sentido a la funcién pre-
sente de la historia (que tan claramente concibe
Lucien Febvre al decir que es la reconstruccién
de los seres humanos de antaiio, hecha por hom-
bres y para hombres comprometidos en una am-
plia red de realidades humanas del hoy),! es apor-
tar conocimiento sobre la forma como se operé
en las comunidades indigenas coloniales frente a
las Leyes de Indias. Estas fueron formas juridi-
cas elaboradas para los indios, obviamente sin su
participacién y dirigidas a la construccién y fun-
cionamiento de un modelo de economia colonial
en la que estos ultimos, que constituian la pobla-
cién mayoritaria entonces, se transformaron en
productores al servicio de los sectores dominan-
tes espafoles.

Las respuestas ante la aplicacion de esas leyes
por parte de las comunidades indigenas fueron
miltiples y llegaron a operar como un camino de
resistencia que ayudaba a equilibrar las contra-
dicciones estructurales del régimen colonial y a
evitar el aniquilamiento de los pueblos de indios,
de sus territorios y de sus formas particulares de
concebir el mundo. Estas respuestas, sin embar-
go, deben entenderse como formas hibridas que
gravitan entre la herencia cultural de corte pre-
colombino y la impuesta por el mundo hispano;
mezcla que permite ubicar a las comunidades de
indios coloniales no como una nitida reminiscen-

cia histérica, sino como parte activa y funcional
de la dinamica colonizadora.

El uso de las Leyes de Indias, en ocasiones, ha-
cia efectivo su contenido paternalista y ayudaba
asolucionar en los juzgados algunos de los proble-
mas que afectaban a los pueblos de indios, por
ejemplo, en el caso del abusivo acaparamiento de
tierras tan acostumbrado por los espaiioles en de-
trimento de la propiedad y en consecuencia de la
economia e integridad de las comunidades indi-
genas. Algunas veces las demandas llegaban a so-
lucién, pero otras, las mds, se quedaban archiva-
das sin que tuvieran ningan efecto positivo para
los indios, pero ellos, jamas dejaron de buscar
caminos de resistencia ante la situacién.

En otros trabajos,? hemos hablado de que un
mecanismo usado por los indigenas para prote-
ger las tierras en el Gltimo siglo de colonia fue po-
nerlas a nombre de los santos catélicos con el fin
de extraerlas de la esfera civil e impedir que miem-
bros ajenos al grupo indigena que conformaba
cada pueblo tuvieran acceso a ellas mediante la
compra: En estas paginas, ademés de reiterar es-
ta consideracién, nos interesa resaltar algunos
mecanismos a partir de los cuales el indio que vi-
vié en la colonia logré reforzar sus esferas comu-
nitarias, proteger sus tierras y formas propias de
concepcién de su mundo. Para ello se valié, en es-
te caso, de la figura de los santos y de transaccio-
nes legales que en la mentalidad occidental te-
nian cabida, solamente, para la transferencia de
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tierras de propiedad privada como eran la com-
pra-venta y los testamentos {Cémo explicar que
este tipo de transacciones juridicas fueran usa-
das para la transferencia de terrenos de indios
macehuales o del comin cuya propiedad estaba
impregnada de diversas restricciones para su uso
libre?

Cabe hacer algunos sefialamientos previos al
desarrollo del trabajo, ya que cualquier resulta-
do del comportamiento igualitario procedente del
andlisis de las transacciones legales mencionadas,
puede ser un indicador de que la repiblica indige-
na, en su conjunto, podia operar frente al mundo
espanol con algunas estrategias generalizadas,
considerando el derecho que la ley y la estructu-
ra colonial salvaguardaba y la relativa similitud
de problematicas que enfrentaba. Sin embargo,
esto no implicaba que hacia el interior de las co-
munidades las diferencias étnicas, las diferentes
condiciones regionales y geogrificas donde es-
taban ubicadas y las contradicciones estructura-
les con sus singularidades zonales, no causaran
enormes diferencias y complejidades. Ante esto,
debemos mencionar que el conjunto de compra-
ventas y testamentos que vamos a analizar perte-
necian a indios comunes o macehuales y que la
tierra que se transferia en ellos era denomina-
da “tierra entregada por derecho comin de natu-
rales”, de cuyas caracteristicas hablaremos pos-
teriormente. Asi, aunque el trabajo se refiere a
un sector concreto y a una tierra especifica, ello
no niega el hecho de que en el interior de las co-
munidades en estudio hubiera unajerarquizacién
socioeconémica y una diversidad en la tenencia
de la tierra que hacian de las mismas realidades
con dindmicas sumamente complicadas que hay
que considerar en la lectura de las fuentes histé-
ricas, pero cuyo anélisis en forma especifica sale
del objetivo central de este trabajo. Es decir, que
lo que nos proponemos, por un lado, es estudiar
el manejo por parte de los indios de las dos fér-
mulas juridicas mencionadas para proteger de la
apropiacién externa los terrenos que los mace-
huales trabajaban en beneficio de sus familias, y
por el otro, observar la gran cantidad de tierras
que se transfirieron a nombre de los santos ca-
télicos en la etapa que vamos a abarcar, que es,
concretamente, la del siglo XVIII.

El espacio geografico en que ocurren los he-
chos es una micro-regién del valle de Toluca don-
de habitaban matlatzincas, nahuas, otomies y
mazahuas. Se trata concretamente de lo que en-
tonces era la “reptblica de indios” de Calimaya y
Tepemaxalco: una cabecera politica en la que se
congregaron en el siglo XVI dos pueblos de ori-
gen precolombino, por lo que contaba con dos go-
bernadores. De las dos parcialidades que estos
ultimos representaban, dependian alrededor de
quince pueblos? (véase plano 1), que a su vez eran
pueblos de “visita” de la parroquia de San Pedro
y San Pablo ubicada en la misma cabecera. El
conjunto pueblerino se encontraba asentado en-
tre las faldas orientales del volcan Xinantécatl o
Nevado de Toluca, donde estaba el pueblo cabe-
cera y la laguna de Chignahuapan o Lerma. Eran
pueblos, en consecuencia, de culturas lacustre,
de montana y de volecan.*

En el siglo XVI, su delimitacién territorial se
hizo tomando en cuenta el reparto que llevé a ca-
bo Axayécatl (gobernante de Tenochtitlan), des-
pués de la conquista azteca del Valle Matlatzinca
alrededor de 1474. La distribucién politica, en
cambio, fue delineada por Hernan Cortés inten-
tando recomponer el orden anterior a la llegada
azteca, es decir, el matlatzinca.® Asunto que fue
practicamente imposible por los afos que habian
pasado desde la conquista azteca, asi como por la
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conformaci6én pluriétnica regional, producto de
asentamientos y migraciones diversas a lo largo
de su historia. Por la misma situacién, cuando se
llevé a efecto las congregacién de pueblos de in-
dios, dificilmente los espafioles entendieron la je-
rarquia de los poderes locales que existian una
vez que se rompié con las estructuras mayores
de poder que habian soportado el orden en el pe-
riodo de la preconquista. Obviamente, cuando se
conformaron las “reptblicas de indios” no se reco-
nocié en forma adecuada la organizacién del alte-
pétl (pueblo) con su original tlatoani (gobernante)
inmediatamente anterior a la conquista hispa-
na. Asi, se subordinaron a otros pueblos pobla-
ciones de rango igual y se hizo convivir a distin-
tas etnias en un mismo espacio. Esto ocasioné
una larga y conflictiva historia de blisquedas de
autonomias politicas y territoriales, que en el ca-
so de Calimaya, Tepemaxalco y sus pueblos suje-
tos fue especialmente complicada. Como hemos
demostrado en otros trabajos, un hilo conductor
en la historia de este conjunto pueblerino fue la
constante resistencia a permanecer unidos. La lu-
cha por la demarcacién territorial independien-
te en cada pueblo y el nombramiento constante
de gobernadores al margen de lo estipulado por
los espafioles en los distintos pueblos, fue algo que
ocurrié desde el siglo XVI hasta la segunda mi-
tad del XIX, cuando finalmente varios de ellos lo-
graron convertirse en municipios auténomos.®
Lo anterior se dejé sentir en las formas de or-
ganizacién de su tenencia de la tierra, la cual lle-
vaba implicito el cuidado de la demarcacién de un
espacio y un territorio en cada uno de los pueblos
que conformaban la reptblica. Empero, las es-
trategias hacia el exterior, como ya lo anotamos
¥ lo veremos en el anélisis posterior, fueron co-
munes a todos los poblados, a pesar de los conflic-
tos que habia entre ellos y aun en el interior de
cada uno de ellos. En forma muy general, la si-
tuacién en el siglo XVIII era la siguiente: grandes
conflictos por la tierra entre los mismos pueblos
y entre éstos y los sectores espafioles, ranche-
ros hacendados, y sobre todo, un nuevo grupo de
comerciantes de la ciudad de México que llegé a
asentarse casi siempre en el pueblo cabecera des-
de donde operaba sus negocios comerciales en el
valle de Toluca. Este Gltimo grupo empezé a ad-

quirir tierras, a convivir con los indios, a fundar
sus propias cofradias y a establecer contactos con

los grupos de poder regional. Por 1754 también

se secularizé la parroquia y con ello se perdi6 el
apoyo que los franciscanos daban a los viejos gru-
pos de poder local; ello ocasioné que se genera-
ran nuevos grupos en pugna por los puestos en
el cabildo, en las cofradias, mayordomias y otros
cargos, grupos que habian roto con los antiguos ca-
ciques y con los viejos grupos de indios principa-
les.” Otro cambio significativo en aquel tiempo
fue el hecho de que las cofradias y mayordomias
que se fundaron en el siglo XVII para sufragar
con sus bienes los servicios religiosos que ofre-
cian los frailes, en el XVIII, incrementaron sus
fondos econémicos y se transformaron en verda-
deros focos de asistencia social y comunitaria.?

Respecto a la figura de los santos, es claro que
la vida de la colectividad en todos los érdenes gi-
raba, y gira, en torno a ellos y a los calendarios re-
ligioso-agricolas. El eje social y sitio de reunién
de la comunidad era la iglesia de cada poblado, y
el santo patrén, que representaba al grupo exter-
namente, cohesionaba internamente y custodia-
ba su territorialidad. Ademés de los santos pa-
trones, durante el ciclo de ceremonias y rituales
anuales se celebraba a otros muchos santos, los
cuales coincidian en el calendario agricola con
deidades, o mejor, fuerzas de la naturaleza a las
que se solicitaban favores en torno al calendario
anual de la agricultura, las bondades de la lagu-
na y la regulacién del ciclo de la lluvia o el agua.®

Ademas de los templos de cada pueblo, barrio
y por supuesto el templo-convento parroquial,
en cada casa de los poblados en estudio habia un
altar donde se rendia culto a una gran cantidad
de santos. Desde alli, los miembros de las fami-
lias ligaban también su vida con la de sus an-
cestros. Estos altares familiares eran tan impor-
tantes que en algunos documentos aparecen con
el nombre de la “casita de los santos” y estaban
construidas dentro de los solares.'® Todavia en la
actualidad, en varias casas del valle de Toluca,
pero sobre todo en la regién mazahua, se observa
una construccién religiosa en los solares cerca de
las casas habitacién y en ellos hay varios santos
a los que se les rinde culto; en las casas de casi to-
dos los pobladores de la regién el culto a los san-
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tos y a través de ellos la liga con los ancestros se
sigue dando en los altares familiares.

Ahora bien, volviendo concretamente a Cali-
maya, Tepemaxalco y sus pueblos sujetos, todas
las transacciones legales donde se hablaba de los
santos y sus tierras se realizaban en las instala-
ciones del templo-convento parroquial que es-
taba en la cabecera de la repiiblica indigena. Es
decir, que alli acudia gente de todos los pueblos
sujetos a realizar las operaciones, redactadas por
escribanos indigenas muy frecuentemente en
lengua ndhuatl, ante la autoridad religiosa espa-
nola pero bajo el cuidado y autorizacién de los
miembros del cabildo indio, los mayordomos y
oficiales de cofradias y mayordomias y la “repre-
sentacién del comin del pueblo”. Esta dltima
era diferente en cada pueblo.

Una idea de la gran cantidad de tierras que po-
seian los santos en Calimaya Tepemaxalco y sus
pueblos sujetos nos la ofrece el siguiente frag-
mento documental de 1750:

El Altar Mayor es de las dos parcialidades
de Calimaya y Tepemaxalco y cuando ha-
cen juntos la fiesta la mitad la ponen unos
y la otra mitad otros. Aquf estd fundada la
cofradia del Santisimo Sacramento y las Ani-
mas (que tienen muchas tierras).

El Altar del perdén est4 el cuidado de los
Sacristanes de Calimaya. Cantan dos misas
al afio... Tiene tierras para ello... El altar de
Nuestra Sefiora de Belén lo fundé un indio
[del pueblo] de San Antonio. Disese tener
tierras en dicho pueblo... lo cuida Dofia Fran-
cisca de la Cruz india rica de Calimaya...

El que le sigue de Santa Rosa est4 al cui-
dado de los Cantores de Calimaya... Tiene
tierras.

El que le sigue es [del pueblo] de San Ma-
teo, estad al cuidado de los herederos de
Juan Gonzalez difunto. Tiene muchas tie-
rras, paga tres misas al afio a 2 pesos...

El que le sigue de Nuestra Sefiora el
Rosario, lo fundé dofia Juana de la Cruz
difunta, esta al cuidado de sus herederos y
albacea don Pablo. Tiene tierras para dos
misas...

El que le sigue es de Nuestra Sefiora de

la Candelaria, éste lo fundé la parcialidad
de Calimaya, tiene Mayordomo que pone el
pueblo, tiene tierras y dos misas...

El que le sigue Santa Maria Magdalena,
lo fundé Baltasar difunto. Est4 al cuidado
de sus herederos. Tiene... tierras.

Al otro lado de la puerta esta el altarito
que fundé dona Clara de la Cruz bisabuela
de Luis el Zapatero. Tiene tierras y est4 al
cuidado de dicho Luis y de don Antonio de
la Cruz...

El que le sigue del Santo Cristo bajo del
coro, lo fundé don Francisco de la Cruz di-
funto. Tiene un pedazo de tierra y est4 al
cuidado de sus herederos...

El que le sigue, del Santo Entierro de Te-
pemajalco, tiene una tierra a la orilla del
monte, estd al cuidado de los mancebos de
Tepemaxalco...

El que le sigue de San Lucas, es de este
pueblo, éste nombra mayordomo, tiene tie-
rra... para misa del dia del santo.

El que le sigue, de San Diego, lo fundé
Diego Felipe difunto. Tiene Tierras esta al
cuidado de sus herederos...

_ El que le sigue de Nuestra sefiora de los

Angeles (barrio de la cabecera), lo fundé do-
fia Manuela de la Cruz, difunta. Tiene tie-
rras esta al cuidado de sus hijos...

El que le sigue de Jesiis es de su cofradia,
tiene muchas tierras.

El que le sigue, lo fundé don Agustin Die-
go, difunto. Tiene tierras. Estd al cuidado
de sus herederos.

El altar del Rosario, a la entrada a mano
derecha, lo fundé Tomasa de la Cruz. Tiene
tierras est4 al cuidado de los descendientes
de la difunta.

El que le sigue, del Santo Ecce Homo lo
fundé don Diego de la Cruz, difunto. Tiene
tierras, esta al cuidado de dofia Melchora...

El que le sigue lo fundé don Matias. Tie-
ne tierras. Est4 al cuidado de Marcelo su
descendiente...

El que estéd de los Dolores en el presbite-
rio, lo fundé Santiago de la Cruz, tiene tie-
rras...

El que sigue es de San Antonio [pueblo
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sujeto] es de su cofradia tiene muchas tie-
rras.

El otro de Jesiis Nazareno, lo fundé dofia
Clara. Tiene tierras est4 al cuidado de sus
herederos...

Ermita de la Asuncién de Calimaya. Lo
fundé6 la parcialidad. Tiene Tierras. Tiene
otro altarito de San Lucas, lo fundé don Juan
Francisco, tiene tierras... est4 al cuidado de
los capitanes...!!

El contenido del documento anterior nos ofre-
ce abundante informacién relativa a la tematica
que estamos tratando de considerar. En primer
término, se asoma un nutrido calendario de acti-
vidades religiosas en torno a la figura de los san-
tos, y que el cultivo de la tierra que esté asignada
a cada uno de ellos era el recurso prioritario para
sufragar esas actividades. En segundo término,
vemos que el trabajo o responsabilidad de aten-
ci6én a la tierra y a los santos estaba asignada a
una lista de personas que ocupaban una funcién
en la organizacién social que existia en torno a es-
- tas actividades. Entre estas ocupaciones o “car-
gos” se menciona, de manera concreta, a los ma-
yordomos, capitanes, cantores, mancebos, y en
una forma muy connotada, a los herederos de las
personas que donaron la tierra a los diferentes
santos. Es importante observar la diferencia en-
tre un mayordomo de cofradia y otro dedicado ex-
clusivamente al cuidado de un santo (mayordo-
mia). Los primeros estaban organizados con una
actividad muy compleja fundada bajo la advoca-
cién de un santo titular y al que agremiaba junto
a un nimero determinado de personas. Estas co-
fradias podian pertenecer en algunos casos a un
barrio o a un pueblo especifico, pero también las
habia mixtas, aun entre indios y espafioles. En el
caso de Calimaya, Tepemaxalco y sus pueblos
sujetos, los bienes mas importantes que maneja-
ban las cofradias eran las tierras, y de sus recur-
sos econémicos, que también incluia el dinero, se
pagaban, ademaés de una gran cantidad de servi-
cios para el culto de los santos, muchos gastos de
asistencia social que a veces variaban entre una
cofradia y otra, pero que en términos generales
eran, por gjemplo, ayuda a enfermos, viudas y ne-
cesitados, préstamos, fundamentalmente para

pago de tributos, gasto del funeral y misas des-
pués de éste. También ofrecian trabajo pagado so-
bre todo para las labores de cultivo de sus tierras.
Es decir, que ademas de atender a su santo titu-
lar, eran instituciones de asistencia social, pres-
tamistas y de alguna manera guardianas de las
tierras que obtenian de las propias comunidades
de las que sus miembros formaban parte.!?> Por
otro lado, los mayordomos (de mayordomias) asig-
nados para el servicio exclusivo de un santo eran
de dos tipos: primero, el que donaba la imagen del
santo y su tierra a la iglesia se ocupaba a la vez
de atender al santo y esa obligacién o cargo se he-
redaba generalmente a los parientes (es impor-
tante apreciar la cantidad de tierras y santos del
altimo tipo, para sustentar nuestra hipétesis res-
pecto a que en el siglo XVIII un camino usado para
proteger las tierras de los pueblos era su trasfe-
rencia a los santos).’® Por tltimo, estdn los ma-
yordomos de los santos patronos que eran nom-
brados por los miembros de la comunidad, como
se percibe en el texto del directorio parroquial.’*

Entre la gran cantidad de santos y de altares
que de acuerdo al documento que estamos anali-
zando habia en la parroquia, estdn, ademaés de los
santos patrones de toda la parroquia (podria de-
cirse también que de todos los poblados que con-
formaban la reptblica de indios de Calimaya y
Tepemaxalco), los de santos pertenecientes a dis-
tintos pueblos, barrios y ermitas. Es decir, que in-
dependientemente de que en cada localidad exis-
tia un calendario propio de actividades religiosas,
los pueblos y los barrios solian ubicar altares en
la parroquia de Calimaya y Tepemaxalco, donde
colocaban a los santos que les representaban, o
sea sus santos patrones, como es el caso de San
Mateo, San Lucas y San Antonio. Al igual que las
figuras de esos mismos santos en los templos de
sus pueblos,® las que estaban colocadas en los al-
tares de la parroquia tenian también asignadas
tierras para su culto. Igual comportamiento pa-
rece registrarse en algunos barrios y ermitas.'¢

Otro dato interesante que denota la tltima
cita documental es la importancia del altar de la
virgen de la Candelaria, del que se dice tenia mu-
chas tierras para su culto y mayordomo nombrado
por el pueblo, dato significativo para compren-
der el entrelazamiento que habia entre el calenda-

43



Diego Garcia Panés, Gobernantes de Nueva Espana, principios del siglo XIX. Acuarela de Juan de Palafox
como virrey. Biblioteca Nacional de México, fondo reservado.

44




rio religioso y el agricola. Este ultimo iniciaba
justamente el dia de la Candelaria, el 2 de febre-
ro, cuando se llevaban los nifios-dios de los alta-
res familiares a bendecir junto con las semillas,
palmas, cera y copal que servirian para iniciar el
cultivo de la tierra y los rituales de regulacién
del agua a lo largo del afio."”

Antes de abordar el estudio de la compra-ven-
ta de tierras y los testamentos que sirven de base
a este trabajo, es indispensable anotar que el ti-
po de tierras que en ellos se transferia era la que
en los mismos documentos se denominaba “tie-
rra entregada por derecho comin de naturales”.
Es decir, aquéllas que eran entregadas por el de-
recho que correspondia a los miembros de cada
barrio o pueblo para trabajo y beneficio de las fa-
milias. Desde el siglo XVI, estas tierras se distri-
buyeron a cada jefe de familia a “distancia acce-
sible de su solar de vivienda” y fueron dadas a los
indios comunes o macehuales en calidad de “su-
yas propias e de sus hijos y descendientes”.’® A pe-
sar de estas prerrogativas, para gozar del derecho
a las tierras se debia pagar un real anual a la co-
munidad y no podian enajenarse libremente, ya
que en el fondo pertenecian al cabildo como per-
sona juridica.’® En este sentido se explica que en
las Leyes de Indias existiera una normatividad
para la forma como debian heredarse estos terre-
nos, pero una serie de prohibiciones a la posibi-
lidad de venderse. Cabe aclarar que en otros do-
cumentos que hemos revisado se mencionan las
tierras de comin repartimiento cuyas caracte-
risticas de reparto entre los miembros de la co-
munidad eran similares, pero se determina que
eran distintas unas de otras.?

Ahora bien, considerando la funcién sagrada
que se conferia a la tierra al depositarla a nombre
de los santos, es fundamental entender la doble
concepcion que los indios tenian sobre este bien.
Marcello Carmagnani, en su obra El regreso de
los Dioses, cuando habla del territorio la percibe
claramente para la época colonial:

El territorio concebido como algo que es al
mismo tiempo sagrado y terrenal, sagrado
porque es la dimensién espacial concedi-
da por la bondad divina a sus hijos y terre-
nal porque es el lugar geogrifico y humano

susceptible de sintetizar la satisfaccién de las
necesidades cotidianas y la reproduccién de
las generaciones venideras. Se trata de una
concepcion del territorio que presenta la ca-
racteristica de enraizarse con un pasado des-
pojado de lo inerte e inttil y que proporciona
al presente el ultillaje mental bésico para
poder controlar todos los aspectos relativos
a la territorialidad. Esta interaccién entre pa-
sado y presente es la que, renovado constan-
temente el bagaje cultural indio, proporcio-
na los instrumentos necesarios para poder
enfrentar un futuro no facilmente predeci-
ble, pero tampoco totalmente incierto.

Esta doble realidad conceptual sigue siendo la
que subsiste en la ideologia del indigena del siglo
XXI, como se comprueba en el siguiente texto:

Los indigenas de diferentes partes del mun-
do que hemos tenido la oportunidad de escu-
charnos, coincidimos en que la relacién que
guardamos con la tierra no es tanto que la
consideremos nuestra propiedad sino que
nosotros somos parte de ella, por eso deci-
mos que es nuestra Madre, aquella que nos
da la vida, aquella que nos recibe entrana-
blemente cuando nos perdemos de vista en
este mundo. Aqui mas que relacion de propie-
dad existe una relacién filo materna, una
relacién sagrada. Existe una claridad y una
historia comiin. Es en términos de comuni-
dad como se explica esa relacién, en la cual
realmente encuentra sentido el individuo.

No es posible separar la atmdsfera del sue-
lo ni éste del subsuelo. Es la tierra como un
espacio totalizador... Cuando los seres huma-
nos entramos en relacién con la tierra, lo ha-
cemos de dos formas; a través del trabajo
en cuanto territorio y a través de los ritos y
las ceremonias comunitarias en cuanto Ma-
dre. Esta relacién no se establece de una ma-
nera separada en sus formas; se da normal-
mente en un solo momento y espacio. Sin la
tierra en su doble sentido de Madre y terri-
torio éde qué derechos podriamos hablar
los indigenas???
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Una puntualizacién conceptual que hace René
Garcia® y que es pertinente retomar, es la dife-
rencia entre las cuestiones de tenencia de la tie-
rra que son propias de individuos, y asociaciones
o corporaciones, y las de territorialidad que se re-
fieren a las entidades politicas. En estas piginas
nos vamos a referir de manera prioritaria a las
primeras, aunque cabe aclarar que la doble con-
cepcidn, sagrada y profana, que los indios tienen
respecto de la tierra, se amplia tanto a las cues-
tiones de tenencia como a las de territorialidad.
Inclusive la forma como organizaban y distri-
buian la tenencia de la tierra tendia a buscar la
proteccién del territorio para uso exclusivo de
los miembros de cada comunidad pueblerina y,

en ambas, la funcién protectora de los santos es

definitiva.

La compra-venta de tierras

Lo primero que pudimos apreciar en la serie de
aproximadamente 200 compra-ventas de tierras
que revisamos,* es que para el siglo XVIII (espe-
cialmente en la segunda mitad), la “tierra del co-
mun de naturales” se estaba viendo afectada por
el germen de la privatizacién que también alcan-
zaba a otro tipo de terrenos comunitarios en el
agro novohispano. Independientemente de la gran
cantidad de restricciones que existian en la ley
para impedir que este tipo de propiedad se ena-
jenara, la realidad era otra. Lo prueba la exis-
tencia de los documentos localizados, en su gran
mayoria, en la parroquia de Calimaya. Muy posi-
blemente la validez de las ventas cuando la tierra
pasaba a manos de espaiioles o solamente opera-
ba internamente, o después se hacian efectivas a
través del sistema de “composicién” pagando al
fisco la cantidad obligada. Pero para evitar que la
tierra pasara de manos indias a manos de espa-
fnoles —como deciamos—, las comunidades usa-
ban el camino de vender los terrenos a los santos.
Una vez realizada la operacién, ésta tenia basica-
mente un valor internoy sobre todo moral {Quién
podria pretender, después de realizado el docu-
mento en el que internamente se daba legitimi-
dad de posesi6n a los santos, extraer la tierra de

la esfera de lo sagrado para destinarla al benefi-
cio personal? Esto lo prueba el que practicamente
no encontremos documentos en los que los ven-
dedores fueran los santos, las cofradias o las ma-
yordomias.

Otra forma para tratar de evitar la apropia-
cién de los terrenos por extrafios era haciendo
valer el derecho de la colectividad. En realidad,
como se puede apreciar en las compra-ventas que
estudiamos, la comunidad indigena ejercia una
influencia tal en la realizacién de las ventas de
tierras de este tipo, que en ellas se adivina que el
verdadero poseedor no era el individuo sino la
comunidad, y que 1a opinién de los familiares de
los vendedores era béasica para que se llevaran a
cabo. Veamos a continuacién dos ejemplos repre-
sentativos de esta situacién:

El primero se llevé a cabo en el pueblo cabece-
ra de Calimaya y el documento dice lo siguiente:

Piablico y notorio sea a cuantos la presente
vieren como ante mi el gobernador... mis al-
caldes y regidores y demas oficiales de que
componen la Republica comparecié6 Alejo
Juan indio comin del pueblo de Calimaya
con sus hijas... y dijeron que por hambres
que tuvieron se cargaron rezagados de Ria-
les haberes.de la Rial contaduria y otras cui-
tas tratan de vender un pedazo de tierra de
labor a consentimiento de sus hijas, a con-
sentimiento de dicha Republica de Calima-
ya el poner en venta un pedacillo de tierra
que dijo no ser del fundo legal ni de comiin
repartimiento y que era suyo propio adqui-
rido de sus padres a quienes se las dieron
nuestros abuelos los comunes por derecho
comin de naturales, la que sita en el cami-
no... Y caben en ella cinco cuartillos de maiz
de sembradura y compactaron con Don Al-
berto Guadalupe mayordomo de la cofra-
dia... y en presencia de mi republica exhibie-
ron el precio... los que vendieron recibiendo
la cantidad y Renunciaron a su propio fuero
domicilio y vecindad con las leyes que le pue-
dan amparar y la general ante el sefior juez
eclesiastico como nuestro cura beneficiario...
en presencia de toda la Republica en esta ca-
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becera de San Pedro Calimaya... en 26 dias
del mes de enero del afio de 1788.

[Firman el gobernador

y el escribano indigena]®®

En el ejemplo anterior, dado que la tierra pa-
saba al santo titular de la cofradia y que su usu-
fructo redundaria en beneficio de la colectividad,
por las funciones de asistencia social que estas
corporaciones llevaban a cabo entre sus activi-
dades, la operacién se llevé sin mayor problema;
pero veamos otro caso en el pueblo de San Fran-
cisco Putla (sujeto a la cabecera de Calimaya y
Tepemaxalco) donde se observa la actitud res-
trictiva de la colectividad en ese sentido. En ese
lugar, en el afio de 1789, un indio del comiin ha-
bia determinado vender su tierra para poder pa-
gar su tributo y otras deudas que por epidemia
habia contraido. Argumentaba el indio que la tie-
rra era “suya y propia” y que la habia adquirido
por herencia de sus antepasados, quienes a su
vez la adquirieron “por derecho comiin de natu-
rales”. Méas adelante se verifico la venta, siendo
el comprador un espafiol. Sin embargo, pronto, el
alcalde de republica de Tepemaxalco y “la repre-
sentaciéon del comtin” del pueblo de Putla solicita-
ron que la tierra fuera devuelta a la comunidad
a la que pertenecia; indicaban que aquel indio
no podia vender lo que era tierra del pueblo, que
ademds estaba muy escasa en aquella época.
Aducian categéricamente “que no puede verifi-
carse venta de lo que no es suyo sino del pueblo
a quien le fue concedido por el soberano”.

Cuando “el comin” logré que el espafiol regre-
sara la tierra, ya el indio vendedor habia muerto;
entonces, se acordé entregar aquel bien a otro
indio originario de la misma estancia o pueblo
sujeto, quien pagé a la comunidad para obtener
el derecho al uso, la misma cantidad que el es-
panol habia pagado al comprar. El dinero fue en-
tregado al alcalde de republica y éste lo regresé
al espafiol.?® Es de notar que ademas del alcal-
de de republica de Tepemaxalco, el pueblo suje-
to de Putla tenia su propia representatividad, lo
que indica que cada poblado cuidaba su propia
territorialidad pero bajo la supervisién del cabil-
do de la repiblica a la que pertenecia. Es de no-
tar, paralelamente, que el legajo documental que

refiere todo el litigio es uno de los pocos casos de
la serie documental que no se encontré en la pa-
rroquia de Calimaya, sino en el Archivo General
de la Nacién. Esto hace suponer que después de
haberse hecho la primera operacién al interior
del pueblo, al tratarse de una tierra transferida
a un esparnol, los pueblos supieron perfectamen-
te que si llevaban el asunto a los juzgados sena-
lados por la ley se haria valer las restricciones de
la misma para deshacer la primera operacién, ya
que el tipo de terreno que comprendia la primera
transaccién no era juridicamente enajenable.

A pesar de los ejemplos anteriores, en los ca-
sos encontrados en la investigacién cerca de la mi-
tad de las ventas se llevaron a efecto en favor de
espaiioles, y el otro tanto en favor de las mayor-
domias y las cofradias, es decir de los santos (véa-
se grafica 1). Cabe decir que, al igual que la co-
munidad traté de evitar la venta de las tierras, la
corona legislé en contra del mismo asunto. Para
1754, unos afnos antes de que nuestra documen-
tacion evidenciara un incremento en las ventas de
tierras de trabajo individual o familiar, se dicté
como parte de las reformas de la época una Real
Instruccién? en la que se intentaba una verdade-
ra modificacién en todos los érdenes al sistema
agrario de la Nueva Espana. Se reiteraba en ella
la doctrina establecida sobre la proteccién al in-
dio cultivador, ordenando a los jueces y ministros
que procediesen con suavidad, con procesos ver-
bales y no judiciales, respetando en su integridad
las tierras de resguardo, restituyendo las que se
hubiesen usurpado y haciendo nuevas concesio-
nes de tierras de acuerdo con las exigencias de las
poblaciones. Se favorecia, asi, el interés econémi-
co de la corona al ordenarse que no se procediera
con rigor en las tierras que poseyeran los espa-
fioles y gente de otras castas; se admitia la pose-
sién cuando ésta se habia tenido antes de 1700.
Si la tierra no estaba labrada, se daba un térmi-
no de tres meses antes de que se diera a otros con
la obligacién de trabajarla.

Se acentué la defensa del interés fiscal, exi-
giéndose que para los terrenos adquiridos con
posteridad a 1700 se debia presentar titulo legi-
timo con la constancia de que éste hubiese sido
precedido por la medida y el avalto y que los pre-
cios de la adquisicién hubieran sido equitativos.
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Grafica 1
Analisis cronolégico de las compra-ventas de tierra (siglo XVIII)
(Niimero de compra-ventas en anosnormalesy en aftos de crisis agricolasy epidemias)
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* Crisis y epidemias, en Enrique Florescano, Precios..., op. cit., p. 161.

El pago de servicios pecuniarios de composicién
seguia siendo la férmula juridica que permitia
consolidar situaciones que se habian producido
al margen de la doctrina legal vigente. Se esti-
mulé también a los particulares para que denun-
ciaran baldios ocupados sin titulo y se permitié6
que las audiencias pudieran despachar confirma-
ciones en nombre de la corona reales. Ademas, se
autorizo a los subdelegados para que pudieran ar-
bitrar el servicio pecuniario, que debian hacer,
por esta dltima instruccién.

Todo parecié haberse reglamentado en lo rela-
tivo a la propiedad de la tierra, pero no todo pare-
ci6 haberse cumplido. Prueba de ello son transac-
ciones como las que encontramos y que al parecer
eran un simple reflejo de la situacién de la Nueva
Espana hacia 1754. Muchos fueron los procedi-
mientos legales que la administracién colonial tu-
vo que adoptar para combatir tal situacién. Por
ejemplo, en 1781 se dicté una Instruccién en la
que se prohibia continuar la costumbre ilegal de
enajenar la tierra de los pueblos indigenas me-
diante transacciones hechas sin previa licencia de
las autoridades necesarias para el caso y sin cum-
plimiento de los requisitos legales (Recopilacién
de Leyes de Indias, ley 27, tit. I, lib. 6). En esta
instruccién se hacian ver los muchos perjuicios
que a los indios, a la corona y a la moral, causaban
dichas alineaciones: cuando los indigenas se que-

daban sin tierra, decian, se veian obligados a de-
jar a sus familias y pueblos, se lanzaban al ban-
dolerismo y olvidaban las practicas de la moral
cristiana, abandonaban el pago del tributo (con
lo que afectaban seriamente a la Real Hacienda),
y se entregaban al ocio y a la embriaguez. Por lo
tanto se mandé:

que por ningin caso, ni pretexto alguno se
ejecuten ventas, préstamos, empeiios arren-
damientos ni otro género de enajenacién de
tierras de indios, no solo de aquellas que de
por comunidad se les repartan... sino tam-
bién de aquellas que han adquirido como
propias por titulo de herencia, donacién y
otras adquisiciones de sus antepasados, en-
tendiéndose dicha prohibicién atin entre los
mismos indios de unos a otros y con especia-
lidad a espafioles, mestizos y mulatos...

Se asienta inclusive que quien incurriera en la
pena de otorgar tales instrumentos debia pagar
la pena de quinientos pesos y la privacién de sus
cargos.?

De acuerdo con nuestro estudio de caso, todas
esas medidas legales no se tomaron en cuenta,
pero las transacciones, al no hacerse ante las ins-
tancias legales donde se hacian otras ventas de
tierras, resultaban de alguna manera un acuer-
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do interno que, como dijimos, quiza en el caso de
los traspasos a espaiioles se buscé después algiin
medio de regularizacién. Sin embargo, no tene-
mos pruebas al respecto. En cambio si podemos
aseverar que en las ventas revisadas, cuya lega-
lidad queda en total duda, quien realmente deter-
mind lo que debia de hacerse fue la comunidad y
la representacién de su cabildo indio. Digamos
que era un uso de las formas juridicas hispanas
pero en funcién de las necesidades de los pueblos
de indios.

Algunas de las causas que pueden explicar por
qué los pueblos aceptaron transferir algunos de
los terrenos a los espafioles, fueron, por un lado,
la necesidad del pago de tributos, ya que por las
hambrunasy epidemias no podian pagarlos direc-
tamente los indios y entonces era el cabildo quien
se veia responsabilizado, y por el otro, la presién
que debieron ejercer los espaiioles “vecinos del
comercio”, que como ya asentamos con anteriori-
dad llegaron a vivir a la cabecera de Calimaya y
Tepemaxalco después de que se dictaron las me-
didas borbénicas en contra del monopolio de co-
merciantes de la ciudad de México. Estos, ademas
de dedicarse al comercio, buscaron con sumo in-
terés la compra de tierras en términos territoria-
les de las comunidades. Tan importante fue esta
accién, que bien puede decirse que las épocas de
mayor concentracién de tierras en la microrre-
gi6én por grupos externos a los pueblos fueron los
finales del siglo XVI y principios del XVII, con la
mercedacién de tierras que caracterizé al perio-
do y los inmediatamente posteriores a las refor-
mas borbénicas. Sin embargo, algo que si frené tal
situacién fue que los santos de cofradias y ma-
yordomias adquirieron por lo menos la mitad de
las tierras que se vendieron. Tomando en cuenta
la gran cantidad de actividades de asistencia so-
cial y ayuda econémica que desempenaban esas
asociaciones que operaban en torno a la figura de
un santo, lo que la comunidad hacia al entregar-
les los terrenos era reforzar las esferas corporati-
vas que protegian a los habitantes de los pueblos
afiliados a ellas y que generalmente eran todos.
Ademads, al pagar por la venta, la cofradia estaba
también resolviendo el problema del pago de tri-
butos. Suponemos, sin embargo, que las medidas
borbénicas contra las propiedades pertenecien-

tes alasinstituciones religiosas, fueran de espano-
les o de indios, debieron generar una baja en to-
da la Nueva Espafia en ese tan usado mecanismo
por los indigenas de “santificacién de las tierras”.
Ello, en virtud de que, como podemos observar en
la grafica, la compra por espafoles se incremen-
t6é durante los afios de las mencionadas reformas,
sobre todo cuando sobrevino alguna hambruna o
epidemia, y después de 1804, cuando se aplicé la
Real Cédula de Consolidacién o Real Cédula so-
bre Enajenacion de Bienes Raices y Obras Pias
para la Consolidacién de Vales. Pese a todo, en Ca-
limaya, Tepemaxalco y sus pueblos sujetos, los
santos no dejaron de comprar terrenos hasta muy
avanzado el siglo XIX (véase grafica 1).%°

Los testamentos de indios comunes
o macehuales

La forma como los santos protegian las tierras
del grupo, adjudicandose la posesion de las mis-
mas y la manera en que cada pueblo de los que
componian la repuiblica de indios que estamos es-
tudiando cuidaba de ambos, se percibe de mejor
forma en la serie documental de testamentos in-
digenas. Los encontramos también en su gran
mayoria en el archivo parroquial de Calimaya y
son aproximadamente 105 casos, que al igual que
las compra-ventas se encuentran redactados en
buena parte en lengua nahuatl.®

La parte relativa al derecho de sucesion en las
Leyes de Indias se caracterizé por un amplio ni-
mero dedisposiciones que englobaban los siguien-
tes aspectos: derechos y limitaciones de sucesién
en las encomiendas, en los mayorazgos, en los caci-
cazgos de indios, en los individuos de “raza india”,
en los clérigos y prelados, en las responsabilida-
des contraidas en el desempefio de determinados
cargos publicos.®* Ademas, habia, dentro de esta
rama del derecho, un abundante apartado dedi-
cado a la legislacién de los llamados bienes de di-
funtos, cuya finalidad era la regularizacién juri-
dica delosbienesbasada en lalegislacién castellana
por medio de un Juzgado de Bienes de Difuntos.3?

En esta basta legislacién, lo referente a la suce-
sién testamentaria de “individuos de raza india”,
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Luis Berrueco y Cristébal de Talavera, principios del siglo XVIII. El obispo de Tuy, fray Sebastin
Ramirez de Fuenleal (con el rostro de Palafox), impone al san Juan de Dios el hébito.
Hospital de los juaninos de Atlixco, Puebla.
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acentuamos, no caciques, constituia sélo una par-
te insignificante. En ella se observé la preocu-
pacién de la corona por brindar una proteccién
paternalista al indio, aunque, en este caso, las me-
didas lo protegian sélo contra los abusos de los
religiosos.

La declaracion legal sobre la libertad de testar
de los indios estaba encerrada, segtin opinién de
José Maria Ots Capdequi, en una Real cédula de
1580, donde se indicaba lo siguiente:

'Que los indios tengan libertad en sus dispo-
siciones. Si algunos indios ricos o en alguna
forma hacendados estan enfermos y tratan
de otorgar testamentos, sucede que los cu-
ras y doctrineros, y clérigos y religiosos pro-
curan y ordenan que les dejen, o a la Iglesia,
toda o la mayor parte de sus haciendas, aun-
que tengan herederos forzosos, exceso muy
perjudicial y contra derecho. Mandamos a
los Virreyes y Presidentes y Audiencias que
provean y den las 6rdenes convenientes pa-
ra que los indios no provean agravio y ten-
gan entera libertad en sus disposiciones, sin
permitir violencias: Y encargamos a los Pre-
lados Eclesiasticos que no consientan guar-
dando la ley IX, tit. XIII, lib.%

Esta dltima ley a que se hace referencia es
otra Real cédula del 4 de abril de 1609, que fue ra-
tificada por Felipe IV en 8 de octubre de 1630 y
que dice lo siguiente

que se remedien los excesos de los doctrine-
ros en cuanto a los testamentos de Indios.
Porque ordinariamente mueren los indios
sin testamento, y cuando disponen de sus
haciendas es en memorias simples y sin so-
lemnidad, y conviene ocurrir a los danos que
proceden de introducirse los doctrineros y
otras personas, recogiendo sus bienes y alha-
jas y disponiendo que se gasten en limosnas
y sufragios. Y para que no se queden exhe-
redados los hijos, los padres o hermanos y
los demés que conforme a derecho deber su-
ceder, rogamos a los Arzobispos y Obispos
y provinciales de las regiones, que, con efec-
to, remedien los excesos que en estos casos
intervinieren, haciendo las diligencias que

son obligados. Y mandamos a nuestros Vi-
rreyes, Audiencias y Gobernadores que cer-
ca de lo susodicho hagan guardar y guarden
lo dispuesto por derecho y Leyes de estos
Reinos de Castilla, y libre las provisiones y
mandamientos necesarios.®

Por otra parte, Juan de Sol6rzano Pereira se-
nala sobre esta cuestion lo siguiente:

En esta manera de testar tienen los Indios
plena libertad y facultad, y aun mayores pri-
vilegios que los Risticos, pues si en los testa-
mentos de estos se requieren por lo menos
cinco testigos y hay quien diga que deben ser
rogados y vecinos, en los Indios esta recibi-
do que no necesitan hacerse ante Escribano
ni testigos vecinos y rogados, sino que bas-
te que los escriba uno de sus Gobernadores
y que intervengan dos o tres testigos, varo-
nes o hembras, de los que alli comodamente
se hallaren. Y, comprobado esto después an-
te juez competente, el cual se persuada que
deba color de verdad, vale y pasa por testa-
mento solemne y se lleva a debida execucién.
Porque todo esto obra en los Indios su mu-
cha simplicidad y llaneza, y hallarse muchas
veces donde no hay Escribanos ni testigos,
como en semejante caso, hablando del Testa-
mento del Rustico hecho en el campo, y lo
dixo y lo dispuso el Emperador Justiniano.*

Como puede observarse en las disposiciones
anteriores, se otorgaba al indigena el recurso ju-
ridico de elaborar un testamento y por lo tanto el
derecho —por lo menos en la letra— de manifes-
tar plenamente su voluntad en la distribucién de
sus bienes al momento de morir. Para el derecho
castellano la accién de testar significaba: “vo-
luntad ordenada en que uno establece su here-
dero o reparte lo suyo en aquella manera que
quiere quede lo suyo después de su muerte”.®
Sin embargo, el indigena tenia un concepto dis-
tinto sobre una propiedad territorial cuya distri-
bucién entre los miembros del grupo exigia la
subordinacién del individuo a los requerimien-
tos comunitarios y, por lo tanto, una forma de tes-
tar congruente con su concepto de propiedad.
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Los testamentos de indios de Calimaya y Te-
pemaxalco eran hechos ante un niimero variable
de “testigos de asistencia” (entre tres y cinco). Es-
tos eran generalmente autoridades de la repu-
blica, mayordomos, o personas que tenian algu-
na ocupacién en la iglesia y representaban, junto
con el gobernador que casi siempre estaba pre-
sente, lo que en los textos se llama “el comtn del
pueblo”. La funcién de albacea, también en la ma-
yoria de los casos, la desempefaba algin funcio-
nario de la reptuiblica, aunque en algunos testa-
mentos (alrededor de 17) fue algtn familiar del
testador. Pero al igual que en el conjunto de los
documentos de compra-venta, la voluntad indi-
vidual tenia que ser aprobada por “el comin del
pueblo”, Ninguno de los testamentos revisados
fue hecho ante notario o escribano real. El que
firmaba era generalmente el escribano indige-
na. A partir de 1754 se prohibié a las 6rdenes re-
ligiosas intervenir en la redaccién de los testa-
mentos.?’

No obstante la actitud del estado borbénico de
restringir a través de la ley los bienes de las cor-
poraciones religiosas, en los testamentos que es-
tamos analizando los curas intervenian sobre
todo para atender disposiciones de caracter indi-
vidual, como era solicitud de misas y limosnas.
Los mayordomos de santos o de cofradias aten-
dian asuntos relacionados con el legado de algtin
terreno a sus corporaciones y lo relativo al entie-
rro y la mortaja.®® Esto ultimo era muy costoso,
y uno de los fines més importantes de los indios
para adscribirse a alguna cofradia era el de poder
solventar este gasto que requeria de un ritual y
de varias costumbres que recuerdan la concep-
cién prehispénica de hacer el viaje al otro mundo.
En el caso de las cofradias de indios de Calimaya
se habla en los libros de cargo y data (cuentas de
ingresos y egresos), y en los de sus constitucio-
nes, al igual que en los testamentos, de la impor-
tancia y alto costo de la mortaja, el entierro y el
ceremonial religioso (que incluia misas) como una
costumbre todavia muy arraigada para el siglo
XVIIL* No obstante, considerando la presencia
de los religiosos en la elaboracién de toda esta do-
cumentacién, no se hace en ella una descripcién
tan minuciosa de las formas no catélicas como la
que a continuacién nos presenta Jacinto de la Sey-

na para nuestra regién de estudio en el siglo XVII,
y que puede explicar por qué en el siglo XVIII uno
de los apoyos mas importantes para los miem-
bros de las cofradias era precisamente el del fu-
neral:

En todo tienen estos miserables indios mil
tropezaderos, asi con los vivos, como con los
muertos, y con estos son muy graves, por-
que tienen muchas supersticiones, y en es-
ta complicidad, se averigu6 haber amorta-
jado a algunos con ropas nuevas, y ponerles
entre la mortaja, y debajo de los brazos co-
mida de tortillas, y jarros con agua, y los ins-
trumentos de trabajar; a las mugeres los de
texer, a los hombres achas, coas, 6, otras co-
sas conforme al ejercicio que tuvieron y de
esto ay el dia de hoy mucho dafio... y des-
pués acd muy poco 4, acostumbran en mu-
riendo el enfermo... llevar el cuerpo junto al
fogdn, que de ordinario mueren ellos alli, y
lo tienen mientras se dispone la comida,
y bebida, que también ponen alli, y ofrecen
al fuego, y después la ofrecen al difunto, y lo
ponen, donde a de estar para sacarlo a ente-
rrar, y los cantores se comen la ofrenda, y se
la beben, y dicen, que es como si el difun-
to la comiesse y la bebiesse; y al octavo dia
ponen otra comida y bebida en la parte, y lu-
gar donde estuvo el muerto...*

Por otro lado, para evitar que por via de la he-
rencia se perdiera la coesién interna de cada uno
de los pueblos y etnias que conformaban la re-
publica de indios de Calimaya y Tepemaxalco, y
por supuesto su territorialidad particular, el ana-
lisis de los testamentos o0 memorias testamenta-
rias puso de manifiesto que se tomaron varias
medidas, que fueron generales al conjunto de los
pueblos independientemente de su jerarquia po-
litica en la repiblica de indios o del grupo étnico
que lo habitara. En otras palabras, se trataba al
parecer de una estrategia generalizada contra
las medidas legales de corte hispano que afecta-
ban en forma general la territorialidad y la co-
hesién interna de todos los pueblos. Asi, si en el
conjunto de pueblos habia conflictos por estas mis-
mas causas, la conducta hacia los esparioles si-
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guié la misma estrategia. Lo primero que hicieron
fue regular el matrimonio procurando la endo-
gamia en el interior de cada pueblo; como esto no
siempre ocurrié, se prohibié que las mujeres re-
cibieran tierras con derecho a heredarlas, aun-
que si podian trabajarlas para beneficio de sus
hijos; y para garantizar que esto fuera asi se re-
vivié, en varios testamentos del siglo XVIII, la
costumbre prehispanica del levirato, es decir, que
al morir el marido, la mujer, sus hijos y sus tie-
rras pasaban a formar parte de la familia del her-
mano; esto suponia, y asi se acostumbraba, una
herencia por linea agnada, o sea, que cuando no
habia hijos varones, los terrenos pasaban a ma-
nos del hermano o del sobrino. Cuando no habia
descendencia regresaban a la comunidad para en-
tregarse a quien determinara su representativi-
dad. Esto incluia también a los santos.

En el proceso de “santificaciéon” de los terre-
nos del que antes hablamos, observamos en los
testamentos que las obligaciones eran una he-
rencia que debia cumplirse cabalmente, y entre
ellas estaba la de atender a los santos (barrerles,
ofrendarles flores, velas, copal y en ocasiones mi-
sas) Después de ello, quien trabajaba la tierra po-
dia hacer uso o consumir el resto del producto de
los terrenos. Los santos a los que hacemos refe-
rencia podian estar en la iglesia parroquial, en el
templo de los pueblos y barrios, en alguna ermi-
ta o en los altares de las viviendas. Es decir, de
alguna u otra manera la tierra de Calimaya, Te-
pemaxalco y sus pueblos sujetos en el siglo XVIII,
pertenecia a los santos, inclusive la de caracter
comunal,*! bien fuera porque habia sido transfe-
rida a las cofradias o mayordomias o porque es-
taba condicionada a la obligacién previa de aten-
cién a los santos. A continuacién reproducimos
la traduccién del ndhuatl de uno de los testamen-
tos, donde podemos apreciar la distancia exis-
tente entre el derecho occidental de testar y el
que se palpa en la mentalidad del indio donde la
voluntad individual estaba supeditada al benefi-
cio de la comunidad:

...y segunda cosa declaro que dejo una milpa
un solar y los santos a mi hijuelo Joseph Ga-
briel se la dejo por mi voluntad a causa de

que entra como persona nueva a trabajarle
a nuestro padre Sefior San Pedro y Sefior
San Juan Bautista para que de flores y co-
pal haga visita y los diferentes servicios,
otra vez por orden de nuestro Sefior Gran
Tlatoani y otra vez por mandato de los se-
nores gobernadores y que nadie haga pleito
y se cumpla mi palabra.

Y con distincién pongo mi mandato y
dejo a mi tio Bernardo de la Cruz como depo-
sitario mientras se cria mi hijuelo y si Dios
quiere que se case entonces le entregaran su
casa en lo que le pertenece y también digo
que si Dios quiere y tiene hijos siempre iran
heredando de igual manera.?

Para terminar, queremos resaltar algunas apre-
ciaciones que se desprenden de lo que hemos
expuesto: primera, la importancia de la figura de
los santos como guardianes de las tierras de cada
pueblo y las formas de preservacién de un esque-
ma comunitario sobre las tierras de trabajo indi-
vidual o familiar; segunda, que detras del siste-
ma de organizaciéon de las transferencias de la
tierra se observa una serie de ocupaciones “de car-
gos” entre los miembros del grupo de diversa je-
rarquia (tlatoani o cacique, gobernadores, mayor-
domos, “representantes del coman”, etcétera);
tercera, que toda transferencia de la tierra debia
estar autorizada por la representatividad comu-
nitaria de cada uno de los poblados que confor-
maban la repiblica de indios; cuarta, que la ley
espaniola era readaptada a las necesidades de co-
hesién y reproducciéon de los pueblos de indios.
Ello servia para equilibrar las contradicciones
existentes en la estructura novohispana del siglo
XVIII, ya que por cuestiones relacionadas con la
permanente necesidad de pagar los tributos al
Real Fisco, el indio se veia obligado a deshacerse
del Gnico bien que poseia: su tierra de labranza.
Para evitar que ésta pasara a manos de los espa-
noles, la comunidad restringié la voluntad del
individuo a sus necesidades. A su vez, la transfe-
rencia de terrenos hacia los santos, muy signifi-
cativa en términos cuantitativos, fue una estra-
tegia basica que ayudé a la reproduccién de las
comunidades indigenas.
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