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4.2.2. Virreyes y capitanes generales

La autoridad virreinal se cre6 primero en la Nueva Espafia (México), en 1535,y
luego en el Perd, en 1543. El virrey era el representante de la autoridad carismatica
del monarca, quien erarey por la graciade Dios. Portal razon, los virreyes provenian
de la nobleza con titulo de duque, marqués o conde y se les rendfan los honores
respectivos. En el siglo XVIII, estos cargos fueron ocupados por miembros de la
baja nobleza y de la burguesia, que habfa destacado en el servicio militar o en la
administracion.

Los capitanes generales también representaban la autoridad del monarca, s6lo
que en territorios m4s pequefios y de menor importancia, generalmente en provincias
limftrofes amenazadas. El periodo de los virreyes y capitanes generales era de tres
a ocho afios. En caso de muerte, eran sustituidos temporalmente por la Audiencia,
el virrey en algunas ocasiones por el arzobispo.

Como autoridad suprema en sus jurisdicciones, los virreyes y capitanes generales
reunfan varios poderes: el judicial, como Presidente de la Audiencia; el politico,
como Gobernador de la provincia capital, y el militar, como Capit4n General del
Reino. Ademd4s, coordinaban varias funciones administrativas: presidfan el Real
Acuerdo, la Junta Superior de Real Hacienda y eran vice-patronos de la Iglesia.
Cuando no eran versados en leyes, los asesoraba un abogado. Ellos nombraban a
los corregidores y otros funcionarios subalternos para la administracién de las
provincias y elegfan a los jueces de visita o de residencia de 1os mismos.

4.2.3. Gobernaciones, alcaldias mayores y corregimientos

Las gobernaciones eran las jurisdicciones mayores en que se dividian los reinos.
Las cinco gobernaciones de la Audiencia de Guatemala tenfan sus sedes en Ciudad
Real, Guatemala, Comayagua, Le6n y Cartago.

Las gobernaciones se subdividian en unidades administrativas inferiores para la
administracién civil y de justicia local: las alcaldias mayores y los corregimientos.
Los alcaldes mayores y los corregidores de indios eran autoridades politicas y
judiciales en sus respectivos distritos. Las atribuciones de los corregidores eran mas
amplias que las de los alcaldes mayores, por tener a su cargo la administracion y
justicia de las comunidades indigenas. .

Los alcaldes mayores eran nombrados por el Consejo Ge Indias y dichos puestos
debian ser ocupados por peninsulares, mientras que los cargos de corregidores eran
nombrados por el presidente de la Audiencia y podian ser otorgados a criollos, en
vez de una pensién o encomienda.
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Mapa 4
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Este sistema favoreci6 a personas que carecfan de las cualidades o aptitudes
personales requeridas para el puesto, por lo que la Corona transform¢é muchos
corregimientos en alcaldfas mayores. De los 29 corregimientos que habia en 1548
en el Reino de Guatemala, a mediados del siglo XVII yas6lohabia 19y, al final del
mismo, dnicamente 11. En 1785, su numero se redujo a cinco. Algunos
corregimientos se incorporaron a las gobernaciones o se convirtieron en alcaldias
mayores.

4.3. Los cabildos

La cultura urbana espaifiola traslad6 a América las unidades de gobierno local,
llamadas cabildos, en las villas y ciudades de espaiioles, y las introdujo también en
los pueblos de indios. Los cabildos eran los consejos o corporaciones municipales,
llamados también ayuntamientos.

Representaban los intereses de los vecinos y estaban a cargo del orden publico
y buen funcionamiento de los servicios publicos de la ciudad. Regulaban la vida
econémica y velaban por el cumplimiento de las ordenanzas de los gremios, el
control de los precios y la calidad de los productos artesanales, el abastecimiento
de agua y mercados, el sistema de alcantarillado, calles, cérceles, drenaje y basura.

Los cargos municipales eran de eleccion popular. Losvecinos elegfan anualmente
a sus dos alcaldes ordinarios y a sus regidores. Al momento de la fundacion de
Santiago de Guatemala, en 1524, eran cuatroregidores. Sinembargo, en las décadas
siguientes su nimero creci6 hasta contar con 20 regidores a mediados del siglo
XVII.

El cabildo gozaba de gran autonomia en sus decisiones, una considerable
autoridad en cuestiones de materia econémica municipal y mucho prestigio social.
De hecho, era el poder local de los criollos y €stos lo utilizaban para contrarrestar el
poder de la Audiencia y los alcaldes mayores, quienes eran peninsulares.

Aliniciarse la prictica de la venta de cargos publicos, a finales del siglo X V1, los
regidores se convirtieron en “regidores perpetuos”. El poder local de las ciudades
empez6 a concentrarse en la aristocricia colonial y a traspasarse a sus hijos 0
parientes, conlocual el cabildo dejé deserun gobiernode representaciéndemocratica.

4.4. Filosofia del sistema administrativo de los Habsburgo

Después de la muerte de Fernando el Catolico, en 1516, le sucedi6 su nieto, el
joven Carlos I, quien al heredar tres afios después la Corona del Sacro Imperio
Romano Germdnico, ascendi6 al trono imperial alemén como Carlos V. De esta
manera la dinastfa de los Habsburgo, también conocida como la Casa de Austria,
entr6 a reinar en Espaiia, donde subsisti6 hasta 1700.

La incorporaci6n de todo un nuevo y vasto continente a la Corona de Castilla
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significO paraCarlosI unanuevaexperienciaenlaorganizacion politico-administra-
tiva de ultramar, que inevitablemente pas6 por una fase experimental, la cual
culminé con las Leyes Nuevas de 1542,

La forma semi-definitiva del Imperio espaiol, asi como el desarrollo de la
organizacién interna y del aparato administrativo, se alcanz6 hasta después de
mediados de siglo, bajo el reinado de Felipe II (1556-1598). En 1573 se dio por
terminada la conquista y ya s6lo se habl6 de “pacificacién’ de las tribus n6madas
y aguerridas, dificiles de someter en ciertas dreas periféricas, como los lacandones.

Atn cuando a fines del siglo X VI ya se sentfa la necesidad de reformar el sistema
administrativo que habfadado lugar amucha corrupcidn, todo intento de erradicarla
result en vano. La Corona espafiola, al borde de la bancarrota y muy precisada del
oro y plata americanos para financiar sus guerras en Europa, inici6 en 1591 la
prictica de vender puestos publicos y “composiciones de tierras’ para incrementar
sus ingresos.

El siglo XVII, conocido como el Siglo de Oro de las letras espafiolas, fue ala vez
un siglo de contraccién econémica. En lo politico, los sucesores de Felipe II se
preocuparon cada vez menos de administrar personalmente sus reinos y dejaron
esta tarea en manos de ministros plenipotenciarios, conocidos como “validos”,
quienes descuidaron el desarrollo de las colonias. Es por eso que a este siglo se le
ha llamado “el siglo olvidado de América Latina”.

A pesar de estos altibajos y de la distancia, la dominaci6n espafiola en América
bajo la dinastia Habsburgo se caracteriz6 por una relativa estabilidad social y
politica, gracias a dos fuerzas sociales fundamentales, pilares del sistema: la
burocracia y la Iglesia.

4.4.1. La burocracia colonial

La estructura de la burocracia colonial estaba altamente centralizada en la
persona del monarca, autoridad carismadtica y sagrada. Bajo él estaban la Casa de
Contratacion y el Consejo de Indias.

En las colonias, sin embargo, la centralizacion de la autoridad en los virreyes y
capitanes generales fue més aparente que real, pues €stos compartian ciertos
poderes y responsabilidades con los oidores de la Audiencia, nombrados por el
Consejo de Indias. O sea que entre el cuerpo colegiado y la autoridad autocréitica
habia interdependencia, control y contrapeso. No obstante, en la mayorfa de los
casos los oficiales intermedios podfarn ejercer cierta influencia sobre sus superiores
recién llegados a la Audiencia.

En el Real Acuerdo (una especie de Consejo de Estado), los oidores eran
consejeros del Virrey o Capitdn General en asuntos de gobierno y orden politico. El
virrey o capitdn general tomaba las decisiones y los acuerdos adoptados (auto
acordado)tenfan fuerzade ley. Igualmente, virreyes y capitanes generales presidian
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laJunta Superior de Real Hacienda, integrada por el presidente, el oidor mas antiguo,
el fiscal y los oficiales reales de hacienda (contador, tesorero y veedor o factor). En
los asuntos del tribunal de la Audiencia, los virreyes o capitanes generales tenfan
vOZ, pero no voto, excepto en caso de empate en el fallo de los jueces.

En la rutina diaria de la administracién publica, los poderes de los funcionarios
estaban limitados por la legislacion casuistica, codificada en la Recopilacion de
leyes de los Reynos de Indias (1681). Esla contenia un sinnimero de normas, a
veces contradictorias, por lo cual se escogia la més conveniente. Por su naturaleza
general, no siempre eran aplicables en todas las partes del Imperio colonial, ya que
las autoridades de la metrépoli desconocian la verdadera situacion y condiciones en
los reinos americanos.

El sistema del imperio colonial espafiol se caracteriz6 por su autoridad y
flexibilidad. En este sistema jerdrquico, de multiples normasy leyes conflictivas, lo
m4s importante era la lealtad al soberano (la autoridad visible), no el respeto a las
reglas y normas establecidas (la autoridad abstracta). Esta actitud dio lugar a una
profundabrechaentrelaley escritay sucumplimiento, fendmeno que se solucionaba
con la famosa sentencia “acato pero no cumplo”. Es decir, que el subordinado
reconocia la legitimidad del monarca, pero asumf{a la responsabilidad de posponer
0 no ejecutar una orden 0 norma establecida. Esto impedia la aplicacion eficaz de
la ley, sobre todo en lo concerniente a la explotacion laboral de los indigenas y la
ocupaci6nilegal de tierras, pues la multiplicidad de leyes permitia al oficial escoger
la mas conveniente para la parte interesada, las “inconvenientes™ se engavetaban.

Ademds, los funcionarios reales, como representantes de la Corona, estaban
sujetos a muchas presiones, tanto de tipo social como de responsabilidad en su
cargo y, al percibir sueldos poco decorosos, se convirtieron en presa facil del
soborno y peculado. Tales ingresos extralegales les permitia no s6lo mejorar su
status, sino también salir de las deudas contraidas en la compra de tales puestos y
el traslado e instalacion en las Indias. Ademds, trataban de acumular una suma de
dinero para su vejez o futuro incierto. Aunque la Corona estaba consciente de estos
problemas, no pudo o no supo hacerles frente y la corrupcién administrativa
prevalecio.

La Corona, permanentemente desconfiada de la iniciativa propia de sus
funcionarios en ultramar, cre6 un sistema burocritico complejo, compuesto de
multiples jerarqufas independientes (Capitdn General) e interdependientes
(Audiencia), que se controlaban mutuamente y cuyas funciones se traslapaban
(Presidente y Oidores). A su vez permitia el uso de canales de comunicaciondirecta
con el Consejo de Indias para obtener informacién, hacer peticiones y sugerencias
de mejoras o para presentar quejas sobre las arbitrariedades cometidas por sus
colegas o superiores.

Es interesante sefialar que el sistema anteriormente descrito tuvo su inicio y
desarrollo en la €época del Barroco, estilo artistico en el que predominaba la
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ornamentacion con lineas curvas y retorcidas, nunca rectas, al igual que los trdmites
en la administracion. Esto tuvo también influencia en lo religioso, con los autos de
fe escenificados por Felipe II y, en lo politico-administrativo, con un sistema
complicado de leyes, procedimientos y trdmites formales que fomentaron la
corrupcion.

4.4.2. Control burocratico

Por la lejanfa de las colonias, la Corona consider6 necesaria la creacion de
controles sobre las autoridades e instituciones de sus reinos en ultramar. EI Consejo
de Indias enviaba jueces con amplios poderes para investigar la ejecucion de los
servicios a la Corona y el comportamiento de los funcionarios en las diferentes
instituciones administrativas.

La visita era una inspeccion que realizaba un juez que llegaba sin previo aviso,
como consecuencia de informes que recibia la Corona sobre anomalias o faltas en
la conduccién o desempeiio del cargo de determinado funcionario, audiencia o
jurisdicciOn menor.

También hubovisitas generales, que se hacian en las audiencias, lareal hacienda
y, sobre todo, en jurisdicciones territoriales de mayor tamafio, como los virreinatos.
Tal fue el caso de la visita general de José de Galvez a la Nueva Espaiia previo a la
introduccion del sistema de intendencias en 1786.

El juicio de residencia era una investigacion que se llevaba a cabo al final del
perfodo de servicio de todos y cadauno de los funcionarios. Lapersonainvestigada
debfa permanecer en el lugar de su residencia - por eso el nombre -, hasta finiquitar
lainvestigacion sobre el desempeifio de sucargo. Laresidenciateniados fases, una
secreta y una publica. En la primera, el juez investigaba el desempefio del
funcionario en su cargo en base a la documentacion, actas e informes; la segunda
consistia en la presentacién de quejas o acusaciones de parte de indios, mestizos,
criollos y espaiioles, pero con pruebas en la mano. El funcionario tenfa derecho a
defenderse y a hacer comparecer testigos de descargo. Dependiendo del fallo, habia
sanciones que iban desde la multa y reprension a la suspension del cargo y hasta el
destierro.

Dicho juicio también tenfa la finalidad de conocer la probidad y lealtad de los
funcionarios reales. En caso de buena gestion y conductairreprochable en el cargo,
la Corona reconocia los méritos y cualidades de sus oficiales y los ascendfa de
puesto, por ejemplo, de oidor de audiencia al Consejo de Indias, de gobernador a
capitan general o de este ultimo puesto a virrey, y los trasladaba a otra jurisdiccion
de mayor importancia.
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Resumen

Para el descubrimiento del Nuevo Mundo, tanto la posicion de la peninsula
ibérica como la experiencia comercial y maritima en el Mediterraneo y las costas
africanas jugaron un papel importante.

Siendo uno de los objetivos fundamentales de la colonizacion espanola de
América la explotacién econémica, los Reyes Catolicos se aseguraron el dominio
de las nuevas tierras a través de 1a bula Intercaetera, a cambio de la evangelizacion
de los pueblos gentiles americanos.

Por derecho de sefiorfo, los nuevos territorios conquistados pertenecian al Rey,
quien podia ceder la tierra por merced a particulares espafioles y reconocer la
tenencia de la tierra de las comunidades indigenas si aceptaban la soberania del Rey
y la fe catOlica.

La fundaci6n de ciudades y el repartimiento de encomiendas de indios fueron las
formas primigenias de organizacion y control social, politico y econémico, que
facilitaron el establecimiento de la dominacion territorial y explotacion econémica
del continente americano, asi como la evangelizacion de los pueblos nativos.

Aun cuando el espiritu de misi6n era un objetivo importante para la Corona de
Castilla, laempresa colonizadoradel Nuevo Mundo se rigi6 por intereses meramen-
te econémicos. En la reparticion de privilegios y honores, se premi6 de acuerdo a
su rango a los conquistadores y sus descendientes, los criollos, con una serie de
ventlajas econdémicas y sociales, como mercedes de tierra, mano de obra servil y
tributos. Las tareas y obligaciones fueron cargadas a la poblacion nativa, como la
esclavitud, la encomienda, el trabajo forzado y otras formas de exaccion laboral y
pecuniaria, todo a cambio de la salvacion de su alma.

Una vez terminada la conquista, la sociedad colonial se form¢ con la inmigracion
de mujeres y familias espafiolas, que trasplantaron al Nuevo Mundo sus instituciones
politicas, econémicas, sociales y culturales, las cuales adquirieron caracteristicas
propias en el nuevo ambiente americano.

La estratificacién social que emergi6 con un nuevo orden social urbano-rural, se
caracterizé fundamentalmente por el factor racial y la superposicién de etnias.
Dentrodel marco juridico-politico y econémico-social, impuesto por ladominacion
espafiola, que asignaba lugar, derechos, obligaciones y castigos, 10s mestizos,
resultado de las relaciones interétnicas entre blancos, cobrizos y negros, tuvieron
dificultades para colocarse sncial y econdmicamente en la sociedad colonial.

Dicha estructura social, econ6mica y politica sent6 las bases parauna Guatemala
dividida geografica, etnogréfica y culturalmente, asf como la conformacién de una
mentalidad de “conquistadores” en los criollos y sus sucesores, los ladinos, que
prevalece ain en el presente.

Lasrelaciones de trabajo entre espafioles e indigenas, caracterizadas a inicios de
la colonizaci6n por la esclavitud y la encomienda -que en su forma primitiva

42

consistiade trabajo y tributos-, experimentaron amediados del siglo XVIun cambio
cualitativo. Ante las denuncias de fray Bartolomé de Las Casas, la Corona reviso
su politicaindigenista yemitié las Leyes Nuevas en 1542, que abolieron laesclavitud
indigena y reformaron la encomienda, la cual fue ya s6lo una institucion de pago de
tributo o renta para los encomenderos.

Pese a que en varias ordenanzas el indigena fue declarado vasallo libre de la
Corona, la consolidacién de la colonizacién espanola en América dependi6 de la
servidumbre y el trabajo indigena. Porlo tanto, el sistemade repartimiento o trabajo
forzoso estuvo vigente durante todo el perfodo colonial para satisfacer las necesidades
de los espaifioles en la construccion de obras publicas y en todo tipo de faenas en
haciendas, minas, obrajes, asf como en servicios personales y de tamemes.

La Iglesia fue, al lado de la burocracia, el brazo fuerte del Estado, que colabor6
en la reagrupacion de la poblacién nativa para su evangelizacion y administracion,
asi como en la transmisiOn y conservacion de los valores hispano-catolicos en la
sociedad colonial.

Un caso especial de reduccion pacificade la poblacion autdctona fue el proyecto
de la Vera Paz en Guatemala, donde fray Bartolomé de Las Casas demostro la
factibilidad de la conquista espiritual sin el empleo de las armas, pero sin la
intromision de espanoles en el drea para evitar la explotacion del indigena.

Después de la fase experimental de los Adelantados, la Corona pudo centralizar
la administracién de las colonias a través del establecimiento de la Audiencia de
Guatemala, cuyo territorio se dividi6 en cinco gobernaciones: Chiapas, Guatemala,
Honduras, Nicaragua y Costa Rica, con sus respectivas jurisdicciones menores.

La Corona espafiola, cuyo principal interés era conservar la hegemonia y la
religion catdlica en Europa, utiliz6 las riquezas americanas para mantener sus
guerras y ejércitos, por lo cual no estuvo en condiciones de pagar sueldos decorosos
a sus funcionarios en las colonias. Al promover la venta de cargos puiblicos, desde
fines del siglo X VI, alent6 el abuso de poder, la corrupcion ¢ ineficiencia de la
administraciéncolonial.  La connivencia de los oficiales reales con las partes
interesadas, el “acato pero no cumplo” de las autoridades, mds un sistema de
administracion de justicia, que en aras del enriquecimiento propio ilicito devino en
unaadministraciéndeinjusticia, favorecié los intereses privadosdel grupodominante
en detrimento de una mayoria indigena, oprimida y explotada.
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CAPITULO 11

TRANSFORMACIONES EN LA FORMA DE VIDA
DEL INDIGENA EN LA EPOCA COLONIAL

Introduccion

La conquista y colonizacién espafiolas, con sus estragos,
reestructuracion y reorganizacion de la sociedad nativa, transformaron de
manera trascendental la forma de vida de los pueblos autdctonos de
Mesoamérica.

Previo al primer contacto con los espafioles en 1524, una gran pandemia
azot6 a los pueblos del drea en 1519/20, que ya debilitados numéricamente
fueron luego derrotados en las guerras de conquista, cayendo muchos
otros en batalla.

La derrota bélica de los pueblos aut6ctonos signific6 la destruccion del
sistema politico, la desintegracion familiar, el reasentamiento de las
parcialidades y su conversion a la fe cristiana. Dicha ruptura y alteracion
del orden social tradicional se vio reforzada por la incorporacion del
indigena al sistema europeo de explotacion econémica mediante la
esclavitud, la encomienda, el trabajo forzado, los servicios personales y los
repartimientos de mercancias e hilados.

La implantacién del nuevo orden colonial significO, en lo politico, no la
creaciéon de una nueva nacién, sino la imposicion de un grupo minoritario
de espafioles sobre una gran masa de pueblos aut6ctonos, cuyo grado de
desarrollo socio-cultural era diferente al del grupo invasor. El resultado fuc
la creaci6n y permanencia de barreras étnicas, juridicas, politicas, sociales
y culturales entre el grupo europeo y el amerindio. Estas barreras se
manifestaron con mayor fuerza precisamente alli, donde la poblacién nativa era mas
densa, hubo menos contacto, menos mestizaje y, por ende, poca aculturacion.

Para comprender los cambios trascendentales que se dieron en las sociedades
sometidas al nuevo orden que emergi6 de la dominacion colonial, daremos primero
una breve descripcion de la forma de vida de los maya-quichés antes de la llegada
de los espaiioles.

47



1. La sociedad prehispanica del altiplano de Guatemala

Mesoamérica, concepto que designa un drea cultural que abarca desde
el altiplano de México hasta el noroeste de Costa Rica, incluyendo solo la
parte occidental de Honduras y Nicaragua, albergé en la ¢poca prehispinica
altas culturas, como la Olmeca, Teotihuacdn, Monte Albdn y Maya.

Mapa 6
Mesoamérica en el periodo clasico (300-900 d.C.)

Cultura de Teotihuacén

Principales centros

1. Teotihvuacan [ Piedras Negras
2. Cholula 8. Y axchilan
3. Monte Alban 9.  Bonampak
4, Mitla 10.  Tikal
| 5. Uxmal 11. Quirigua
| 6. Palenque 12, Copéan Q
! 13. Kaminal Juyu
Cultura Monte Albén Q

La historia de la civilizacién Maya se divide en tres épocas: la pre-cldsica o
formativa (2,000a.C.a300d.C.), laclésica odel Antiguo Imperio Maya (300a 900)
y la post-cldsica o del Nuevo Imperio Maya en la penfnsula yucateca (900 a 1540).

Durante el periodo cldsico temprano maya (300-700 d.C.), la parte
centro-occidental de Guatemala estuvo sujeta a la influencia comercial y
cultural de la civilizacién de Teotihuacdn, que dio lugar al establecimiento
de grupos pipiles de habla ndhuat en la regién, cuyo centro de irradiacion fue
Kaminaljuyu.

En el cldsico tardio (700-900), al decaer lainflienciade Teotihuacén, la sociedad
teocrdtica subsisti6, pero sufri6 otras invasiones a rafz de la caida de Tula (1168).
Bandas militares de origen tolteca-chichimeca y de habla ndhuat migraron a
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Tabasco, en la costa del Golfo de México, donde convergian las culturas maya vy
azteca. Lainfluenciatoltecaempez6 a manifestarse en el altiplano de Guatemala en
el posteldsico temprano (900-1200).

En el postclasico tardio, hacia 1250, grupos de guerreros toltecas organizados
subieron por el rio Usumacinta hasta llegar al altiplano de Guatemala, con el fin de
conquistar y crear un Estado con gobernantes que descendian en linea directa de
Quetzalcodd. Este Estado tuvo las caracteristicas heredadas de la cultura tolteca,
como simbolos sagrados (garras de jaguar), provincias tributarias, sacrificios
humanos, arquitectura y poblados nucleados con caracteristicas urbanas.

Los mayas de la regi6n, que politicamente habfan alcanzado la forma
de pequeiios cacicazgos, para los cuales la guerra era un ritual, sucumbieron
ante las armas (lanza, hacha de cobre, espada de hojas de obsidiana,
escudo duro y armadura acorazada de algod6n) y organizaci6on militar
superiores de los invasores mexicanos, cuya principal actividad era la
guerra.

Mapa 7
Mesoamérica en el periodo postclasico (900-1500)
REFERENCIAS
% .
/// Imperio azteca
Tlaxcala 4
|
|
; (/4
7
!
{ |
&= |
Y 7777
-
. 4
Principales centros:
1. Tula ¢ ’
2. Teotihuacan ; -
3. Monte A'ban
;’ 4. Mayapan o
5. Chichén Itza 8
6. Xicalango -
7. Jacawitz, Pismachi
8. Kumarcaaj
9. Iximché
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Traslaprimera batalla, el grupoinvasor fund6 Jakawitz, el pri mer centro polfticg,
desde el cual someti6 al resto de los pueblos del altiplano y erigi6 un estado epi-
tolteca con pequefios centros defensivos y pequeiios poblados Sagra.df)s en las
montaiias, llamados tinamit, desde los cuales controlaban politica y militarmente
las provincias tributarias. ‘ | N

Los guerreros invasores conformaron una confederacion politica basada
en varios linajes segmentarios que descendfan de los toltecas. Estos. eran
los q’ueche, los tamub, los ilocab, los cakchiqueleb, los u—:pew yaqui, los
tz'utuhiles y los rabinaleb. Estos linajes o clanes se repartieron parte.del
territorio del altiplano y fundaron sus centros politicos en lugares estrgtéglgos
en las cdspides de las montafias, guardando la forma de organizacion
cuatripartita. o |

Aunque el grupo invasor implanté una sociedad milftans’ta. y teocrética e
introdujo el sacrificio humano y el tributo, fue absorbido lingiiisticamente por el
grupo nativo, cuya lengua era el quich¢.

1.1. Estructura socio-politica del Reino Quiché

La estructura social del Reino Quiché o Utatldn, como le llamaban los
aztecas, se basaba, segin Robert Carmack, en una “complicada imcgrac’ié,?
del rango, la descendencia, la territorialidad, la jerarquia y la tetracotomia .

La sociedad utatleca se dividia en tres estratos sociales fundamentales:
sefiores, vasallos y esclavos. Dichas divisiones estaban claramente
establecidas por la ley y no habfa movilidad social.

De estos tres estratos, los “sefiores” nima quichés eran sagrados, por descender
en linea patrilineal directa de los guerreros que inmigraron de Tula. Ellos oallpah.an
los cargos politicos, religiosos, militares y administrativos. Conformaban pumlmajci
nobles o privilegiados, llamados “casa grande™ (nim ja), eran “senores d(, vasallos
y su linaje daba el nombre a un “chinamit” (estado rural), el cual tenfa muchos
vasallos. _

Los sefiores estaban vinculados a los dioses y templos, podian hacer précticas
mégicas que eran interpretadas como demostracién de “fuerza y poderio”; vivian
rodeados de emblemas y rituales sagrados y religiosos, tales como plumas, oro,
jade, piedras preciosas y garras de jaguar. Recibfan tributos de los vasallos y ten_ian
esclavos asuservicio. Vestian trajes de finos tejidos de algodén decorados con hilos
multicolores y plumas, llevaban el cabello trenzado, se adornaban con orejgras de
metal y plumas de quetzal. La regla matrimonial era ex6gama, con el ot_ueto de
reforzar sus alianzas politicas con otros linajes, como los tzutuhiles y cakchiqueles.
Podian tener varias esposas, siendo las secundarias mujeres plebeyas.

Los vasallos eran seglares, hijos de los sefiores, engendrados con esposas
secundarias y esclavas, o plebeyos conquistados en guerra y sujetos al pago del
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tributo. Al igual que los sefores, estuvieron organizados por su descendencia en
patrilinajes.

Los vasallos mantenian con su tributo a la nobleza, contribuian con
ofrendas para las fiestas religiosas, servian en tareas domésticas y rituales
y peleaban en la guerra para los sefiores. Realizaban todo tipo de labores.
tales como la construccion de casas, edificios y centros ceremoniales, el
cultivo de las sementeras de los senores, la fabricacion de ropa, armas vy
utensilios.  Vestian ropa sencilla fabricada de maguey o henequén, que al
igual que la de los sefiores era tejida en lienzo y sostenida por fajas. Todo
acto magico ejercido por ellos era calificado de “brujerfa” y castigado con
la pena de muerte en la hoguera, por estar reservados los rituales magicos
inicamente a los nobles. Los linajes vasallos eran ex6gamos, pero debian
escoger a sus esposas dentro de la sociedad utatleca.

Los esclavos eran empleados para todo tipo de quehaceres domés-
ticos, como moler, cocinar, servir la comida, recoger lefia y agua, lavar y
hacer mandados. Los esclavos eran reclutados de diferentes maneras:

a) en la guerra: los prisioneros de alto rango eran reservados para cl
sacrificio, mientras que sus vasallos se convertian en esclavos:

b) por cometer un crimen: los delincuentes eran sometidos a la
esclavitud como castigo;

¢) por venta: las familias plebeyas indigentes podian vender a uno de
sus miembros en ¢l mercado para ayudarse econdmicamente; si superaban
la crisis, existia la posibilidad de comprar su libertad.

Los esclavos domésticos tenian derecho a casarse legalmente entre si.
Estaban obligados a aceptar ser inmolados en cualquier momento y
sabfan que a la muerte de sus sefiores serian sacrificados para poder
continuar sirviéndoles en la otra vida.

El sacrificio humano se realizaba durante ceremonias especiales en el
templo dedicado al dios del cielo, Tojil. Antes de dichas ceremonias, los
esclavos podfan pasear libremente por el poblado, comer en las casas
grandes y se les debia tratar con generosidad y fineza. En ¢l momento
indicado eran llevados del pelo al templo, donde eran colocados en una
cnorme piedra de sacrificio. Se les ataba a la misma, eran golpeados en
la cabeza, se les abria el pecho con un cuchillo de obsidiana y s¢ les extraia
¢l coraz6n palpitante. Los cuerpos de los nobles sacrificados eran
comidos por la nobleza militar quiché, en la creencia de que asi absorbfan
el poder, el prestigio y la fuerza de sus adversarios.

El crecimiento poblacional dio lugar a la fundacién de nuevos centros de
poder, como Pismachi, a mediados del siglo XIV, y K'umarcaaj, a principios
del siglo XV. Se fortaleci6 el poder estatal y el Reino Quiché se expandi6
lerritorialmente hacia el este a la region de la Verapaz, hacia el norte a la
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sierra de los Cuchumatanes, hacia el oeste donde habitaban los mames y al
suroccidente a la region de Soconusco.

A mediados del siglo XV, los quichés habfan sometido la mayor parte
de los pueblos del altiplano, que se convirticron en sus provincias tributarias.
Con ello empez6 a darse un cambio en la estructura de la organizacion
social, que origin6 el surgimiento de estratos similares a las clases
sociales, entre los sefiores y los vasallos, que ejercian ciertas actividades
especializadas, tales como:

a) los guerreros especializados o cabezas de linajes vasallos y lideres militares,
“los primeros entre los vasallos” que obtuvieron control y autoridad sobre los
vasallos rurales: residian cercadel poblado y asistian alas asambleas militares, razon
por la cual fueron adoptados formalmente como parte del estrato noble;

b) los comerciantes, que para vender su mercancia, podian viajar libremente por
los caminos; también hacfan de espias para los sefiores, por lo que tenfan derecho
a vivir en o cercadel pobladoa inmediaciones del mercado principal, perodebian
pagar tributo;

¢) los artesanos, grupos étnicos especializados, con organizacion y deidad
patronal propia, surtfan los mercados con tejidos, alfarerfa y otras artesanias, y

d) los siervos, pueblos capturados en guerra, que realizaban trabajos agricolasy
que, gradualmente, tambi¢n fueron utilizados como guerreros de confianza,
cargadores de tributos y mercancias, guardianes de tierras y propiedades de valor;
s¢ les permiti conservar su lenguay costumbres'y formar sus propias parcialidades
(familias extendidas asociadas para ayudarse mutuamente).

Tanto los siervos como los vasallos fueron la base para la exaccion del tributo'y
el servicio militar.

Sin embargo, conforme se fue erosionando la antigua estructura social de
seiiores, vasallos y esclavos, los vasallos se resintieron porque el creciente estratode
los siervos obtenfa privilegios, tales como libertad de movilidad y tierras. Esto llevo
arebeliones en la sociedad utatleca, como lade los cakchiqueles, quienes hacia 1470
abandonaron K'umarcaaj y Chiawar y fundaron Iximché. Después de eso, los
quichés sostuvieran continuamente guerras con los cakchiqueles y los tz'utuhiles.

Hacia 1500, los mexicas sometieron a la provincia de Xoconusco al pago del
tribuio y, en 1510, a los quichés, quienes ya no siguieron conquistando otros
pueblos. Moctezumaenvi6 ados de sus hijas en matrimonio paracelebrar la alianza
con los sefiores de Utatldn. Afios después, les informaron de la llegada de los
espanoles.

En 1519/20 una terrible plaga azot6 a los pueblos del altiplano de
Guatemala, la primera de una seric de pandemias de origen europeo en
el 4rea mesoamericana. En 1520, los cakchiqueles enviaron una embajada
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a Herndn Cortés, sometiéndose a su voluntad y solicitdndole intervenir en
la guerra contra los quichés. El conquistador espafiol envi6 emisarios a
Utatlan, instdndolos a cesar sus hostilidades contra los cakchiqueles y a
aceptar su amistad y sometimiento pacifico. Los quichés celebraron la paz
con los tz'utuhiles y los cakchiqueles en 1522, pero con la idea de resistir
conjuntamente a los invasores europeos.

1.2. Economia agricola y tenencia de la tierra

Los pueblos del altiplano de Guatemala practicaban una agricultura intensiva,
cuyos ciclos agricolas se regulaban por el calendario maya. Habfan desarrollado
técnicas agricolas avanzadas, como el sistema de cultivo en terrazas, la utilizacion
delriegoylaselecci6nde semillas. Utilizaban el sistemade “roza” ylaazada, abonos
naturales y la “coa” o vara de sembrar, quemada en un extremo para hacer orificios
en la tierra. No contaban con la fuerza animal para cargar o halar, ni con el arado o
la rueda.

Su economia atin no habia desarrollado formas capitalistas de produccién, o sea
que era basicamente de autoconsumo. Su desarrollo socio-cultural se encontraba
en el estadio de la edad de bronce. Esto quiere decir que no conocian el hierro. No
obstante, el estrato aristocritico tenia joyas y objetos elaborados de oro, plata y jade.

Existfa la propiedad privada de la tierra, como privilegio del grupo selecto de la
aristocracia politica, guerrera y sacerdotal, obtenida en parte por confiscacién a
pueblos vencidos o expropiada a personas que habfan cometido crimenes graves.
Estas tierras eran trabajadas por esclavos o vasallos, que las arrendaban por una
pequeiia renta, y que tributaban con el producto cosechado en las sementeras.

La mayor parte de las tierras rurales eran propiedad de los linajes vasallos. Estas
eran administradas por el jefe y los principales de cada patrilinaje, quienes se
encargaban derepartir las parcelas entre las familias que lo conformaban, deresol ver
los conflictos entre las familias y otros patrilinajes, asf como realizar ceremonias
agricolas ante el Dios-Mundo. Cuando moria un miembro var6n de la comunidad,
la parcela pasaba a los hijos mayores, no a las viudas. Si los herederos eran
pequeiios, el patrilinaje reservaba la tierra hasta que llegaban a edad adulta. Sila
viuda volvia a casarse con un miembro del grupo, podfa quedarse con la tierra.

La agricultura giraba en torno a ladieta vegetariana trinitaria, que en los pueblos
mesoamericanos eran el maiz, el frijol y el ayote. Comfan ademés chile, achibte,
frutas, miel, sal, pescado, mariscos, pavo, venado y otros animales de caza, asi como
unaespecie de perro. Cultivaban también el algod6n, el aiiil, la cochinilla y el cacao,
que servia como medio de pago en general y como bebida para la gente noble.
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Los hombres trabajaban la tierra y las mujeres ayudaban en la siembra y cosecha.
El resto del tiempo lo dedicaban a los quehaceres domésticos, a hilar y tejer la
vestimenta familiar.

Laproducci6n de artesanfas fue unaactividad complementaria ligada al comercio,
que estaba en manos de un grupo de mercaderes dedicados a viajar de un poblado
a otro para vender objetos de escasa existencia, como sal, cacao, plumas, pescado,
achiote, etc. Este intercambio comercial gener6 una interdependencia orgdnica
entre las tierras bajas y el altiplano, que foment6 el intercambio cultural.

Como tributo, los sefiores quichés recibfan cacao, sal, algod6n, maiz, chile, fruta,
miel, pescado, camar6n, cangrejos, tortugas, iguanas, pieles de animales, cal, piedra,
madera para construccion, productos forestales, como tintes, achiote, tanino, ocote,
antorchas; también piedras preciosas, piedras verdes, esmeraldas, oro, plata y
plumas.

1.3. Patrones de asentamiento

Antes de la llegada de los toltecas, los nativos quichés habitaban en chozas
humildes en asentamientos llamados amak (parcialidad o linaje), que eran aldeas
dispersas en los campos, barrancos y montafias, cerca de sus sembrados y milpas,
comunicados por una red de senderos. El significado de amak es muy elocuente:
como patas de arafia.

Los invasores toltecas fundaron centros politicos, llamados tinamit (“ciudad
amurallada” o “pueblo fortificado”), donde vivia la élite politica, militar y religiosa
en lujosos palacios. Tales poblados se encontraban en lo alto de las montafias y
estaban asociados con los simbolos toltecas més sagrados.

A rafz del crecimiento poblacional, la gente del campo se organiz0 en pequeiias
divisiones territoriales llamadaschinamit(“lugar cercado”) enlos alrededores deun
tinamit. El chinamitse conformaba de varios patrilinajes de vasallos olinajes unidos
(clanes), sujetos a la autoridad de un cabeza de linaje principal o casa grande (“sefior
de vasallos”), que le daba su nombre. Los espaifioles llamaron los chinamitales
“parcialidades”, nombre que atn conservan hoy.

Los patrilinajes se asociaban matrimonialmente. De estas alianzas resultaban
unidades territoriales mayores, llamadas calpules, equivalentes a un canton.

1.4. La estructura politica de Utatlan

El gobierno del Reino Quiché se basaba en una jerarqufa militar, polftica y
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religiosa. A lallegada de los espaifioles, habfa un total de 30 provincias sometidas
y controladas por el estrato social de los guerreros. Dichas provincias tributaban
para mantener la estructura social y politica de la comunidad utatleca.

La élite estatal del Reino Quiché se componia de tres estados confederados, que
administraban los calpules. En orden jerérquico eran:

1) los nima quiché de Utatlén,

2) los tamub de Pismachi, y

3) losilocab de Mukwitz.

En las cronicas indigenas, ellos afirmaban ser “uno en el Quiché”, o sea que sus
linajes estaban unidos no s6lo por multiples lazos matrimoniales, sino también
estaban aliados politicamente en una confederacion.

Cada linaje mayor se identificaba con una “casa grande” y con los edificios
donde realizaban las funciones estatales de su cargo. Tenia, ademads, dos o tres
linajes principales (organizaciones menores), cuyo nombre designaba la funcién
politica, religiosa, militar o econ6mica que desempeiiaba el cabeza de cadalinaje en
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el gobierno, por ejemplo: “guardidn del brazalete”, “mensajero”, “acarreador del
jefe”, “hombre del consejo™, “sacrificador de sangre”, “guardidn de los huérfanos”,
“guardidn del muro”, “danzador de la guerra”, “lider de guerra™, etc. A su vez, cada
linaje principal se segmentaba en linajes minimos.

En Mesoamérica, las actividades agricolas y €l cjércicio del gobierno estaban
altamente ritualizados. El mago-sacerdote de cada parcialidad era el jefe politico,
que velaba por el orden, aconsejaba a su gente y acaudillaba en la guerra. De los
cabezas de linajes de los calpules emergian los representantes y funcionarios de
Estado.

El gobierno era cuatripartito, esdecir que los nima-quiché se conformaban de dos
mitades (moieties), cada una compuesta de dos linajes mayores: (1) los Cawek -
Ajaw Quiché y (2) los Nijaib - Sakic. Cada linaje mayor tenfa varios linajes
principales y del més importante de cada uno de éstos procedfan las personas que
ocupaban los cuatro cargos politicos supremos del Reino de Utatlén:

1) Ajpop: era el “rey” o gobernante supremo de Utatlén y méximo jefe del
ejército. Simbolizaba la unidad politica y la fuerza militar. Este cargo lo ocupaba
un miembro del linaje mayor de los Cawek y era electivo. Para ello se tomaba en
cuenta la experiencia, calidades y aptitudes de los candidatos, por 10 que no siempre
le sucedfa el hijo al padre, ya que tales caracterfsticas se encontraban a veces entre
los hermanos, sobrinos o nietos.

2) Ajpop C’amjd: erael virrey o asistente del rey y provenfa del linaje principal
que segufa al del Ajpop, dentro del linaje mayor Cawek. El Ajpop C’amjé recibia
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a los visitantes y funcionarios en nombre del rey, lo representraba en su ausenciay,
en caso de muerte, lo sustitufa hasta la eleccién del nuevo sucesor, de la linea
principal del Ajpop;

3) K'alel: era el juez supremo y consejero juridico del Ajpop. Provenia de los
Nijaib, cuyo rango estaba debajo del de los Cawek.

4) Atzij Winak: era el vocero y consejero legal del Ajpop; procedia del linaje
mayor Ajaw Quiché, también inferior a los Cawek.

En el segundo nivel de la linea de mando estaban los jueces, que salfan de los
tamub e ilocab. Los sacerdotes, los administradores y jefes militares provenian de
los nima quiché. Entre estos dltimos estaba el Nimd Rajpop Achij o “gran jefe
militar” y futuro sucesor del Ajpop. El nieto del gobernante de Utatlan, Tecum
Umam, por ejemplo, fue el gran capitdn militar al momento de la llegada de los
espafioles. El Ch’uti Rajpop Achij era el “pequeiio jefe militar”, posiblemente
descendfa del linaje del Ajpop C’amj4 y se encontraba en su linea de sucesion.

En el tercer nivel estaban los jefes provinciales y funcionarios rurales y, en el
cuarto y dltimo nivel, se encontraban los cabezas de linajes de la gente rural, de los
cuales los nim4 quiché tenfan 24, los tamub 22 y losilocab 18, o seaqueen total eran
64 linajes principales.

Lalfneade mando militar bajaba del rey a los jefes militares (Nimé4 Rajpop Achij
y Ch’utf Rajpop Achij), luegoalos jefes provinciales y, finalmente, alos funcionarios
rurales, que también eran guerreros.

Probablemente los gobiernos de los cakchiqueles y los tzutuhiles tenfan una
estructura politica similar a la de los quichés, pero por carecer de investigaciones,
nos limitamos a la estructura del Reino Quiché€.

2. Impactodelaconquistay reordenamiento social amediados del
siglo XVI

2.1. La anarquia de las primeras dos décadas

Los crueles primeros afios de la conquista y pacificaci6n significaron un cambio
radical en la estructura social y las condiciones de vida de los nativos. Los sefiores
o principales que sobrevivieron a las epidemias de 1519/20 y a las guerras de
conquista, sufrieron durante las primeras dos décadas no s6lo la pérdida de su poder
y status, sino que también estuvieron expuestos a humillaciones, encarcelamiento,
torturas, maltratos e intimidaciones.

Losreyesde Utatldn, por ejemplo, fueron quemados vivos y sus nietos degradados
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a indios tributarios. Los reyes cakchiqueles tuvieron una breve fase de alianza y
cooperacién con los espaifioles, pero al no poder cumplir con la exigencia de
entregarles oro en cantidades no existentes e incitar a su pueblo a la rebelién contra
los invasores, fueron tomados prisioneros y ahorcados.

En este perfodo de anarquia y turbulencia social, los lfderes nativos fueron
separados de sus jurisdicciones y perdieron el respeto de su propia gente. El comuin
de los indigenas o0 “macehuales” estuvo sujeto a un mayor control que en la época
prehispénica; su situacién econémica y laboral empeor6 y en muchos casos fueron
objeto de una brutal explotacion.

Las guerras de conquista, las epidemias y la exportacion de esclavos indigenas
de Honduras y Nicaragua a Américadel Sur, asi como las demandas para el laboreo
en minas y otros trabajos en lugares lejanos, destruyeron muchos hogares y
dislocaron familias, dejando abandonadas muchas viudas y huérfanos. En conse-
cuencia, la poblacién nativa descendi6é demogréficamente. En Honduras muchas
parejas de nativos hasta prefirieron no cohabitar para no procrear hijos que luego
serfan esclavizados y vendidos al exterior.

El destino de las mujeres indigenas dependié mucho de la posicién social de sus
padres. Muchas nativas delaclase aristocratica fueron obsequiadas alos conquistado-
res, que las tomaron como concubinas. Pudieron criar a sus hijos y algunas hasta
vivir ociosamente rodeadas de lujo. En todo caso, estaban exentas del trabajo de
macehuales, y si trabajan en una casa como nifieras o nodrizas, su tarea era liviana
y recibfan mejor trato que las mujeres del comun.

Las macehuales, por el contrario, jamds fueron objeto de consideracion y
pasaron muchas penalidades, en particular las viudas y huérfanas. Fueron
esclavizadas y tenfan que trabajar en todo tipo de tareas, sin paga alguna: enhogares
de espafioles como molenderas, tortilleras, cocineras, nifieras, nodrizas (chichi-
guas); en las minas como acarreadoras (tamemes) de agua, lefia y en trabajos que
requerfan de su fuerza fisica. Se les sobrecargaba sin tomar en cuenta que a veces
llevaban un nifio pequefio a sus espaldas. Algunas mujeres fueron llevadas como
hilanderas y tejedoras a los obrajes de lana o algod6n y eran encerradas hasta por
dos meses sin recibir paga ni comida y sin poder ver ni cuidar a su propios hijos, que
a veces se encontraban abandonados, desnutridos y muertos de hambre. Otras
fueron explotadas sexualmente como concubinas y en la prostitucion. .

Desde 1512 (Leyesde Burgos) laCoronamanifestd unapreocupacion humanitaria
por que se diera proteccién y buen trato a la mujer indfgena, en particular en el
periodo pre y postnatal. Fueron eximidas de los trabajos duros y excesivos y del
pagodeltributo, en particular las viudas, aunque esto tiltimo casi no se cumpli6, pese
a que se estableci6 claramente en 1571.
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2.2. Las Leyes Nuevas

Antes de la promulgaci6n de las Leyes Nuevas de 1542, 1a Corona espafiola ya
habia tomado la determinacién de reorientar su politica indiana a fin de alcanzar
cierta armonfa politica y orden social entre los pueblos nativos.

Una de las medidas para lograr este objetivo fue restablecer y preservar el status
tradicional de la nobleza nativa, instrumentalizada para controlar politicamente a las
masas indfgenas en la transici6n al nuevo orden colonial. Esto se inic?o conuna real
cédula de 1537, que mandaba a educar e instruir a los hijos de los principales en la
doctrina cristiana y en las primeras letras castellanas.

En la Audiencia de los Confines, lasreformas socio-econémicas establecidas por
las Leyes Nuevas -0 sea la abolicion de la esclavitud y la encomiendz.i- no se
ejecutaron durante la presidencia de Alonso de Maldonado (1 542-48), quien como
miembro de la élite de gobernadores-conquistadores tenfa amplios poderes y
privilegios économicos y compartfa intereses con los encomenderos. No fue sino
hasta durante la presidencia de Alfonso L6pezde Cerrato (1548-55) quedichas leyes
se implantaron en Guatemala con mucho rigor.

Cerrato fue un benefactor para los indios, pues por su accion férrea y su
espiritu apegado a la ley logr6 liberar a los esclavos indigenas, refrenar los ab}lsos
cometidos contra los nativos, reducir los tributos a la mitad y mejorar el trabajo de
los tamemes. En general, la situacién y las condiciones de vida de los nativos
mejoraron marcadamente durante la corta temporada de su mandato. .

Después de Cerrato se observa una etapa de laxitud de parte de las autoridades
coloniales. No obstante, el poder real logr6 imponerse sobre los siibditos espafioles

y encontré la forma de gobernar a los indigenas, aun cuando la actitud de la C_orona
y los oficiales reales siempre oscilé entre un espiritu protector y una caprlchos?a
aplicacion de la ley en su favor, manifestdindose en muchos casos una notoria

negligencia.
2.3. La aristocracia nativa

A partir de las Leyes Nuevas, la Corona exigi6 un trato de consider-aci(m
y respeto hacia la aristocracia indiana cristianizada. Los antiguos
gobernantes y sus descendientes fueron tratados en forma deferente, se
les restituyeron sus privilegios de honra y adquirieron otros, como el uso
del “don”, poder vestirse a la espafiola, montar a caballo y en mula, portar
armas, poseer tierras, enviar recursos directos al rey, gozar de exenciones
tributarias y de servicios personales, cobrar tributos, gobernar en forma
limitada a sus stbditos y ejercer ciertos oficios sin menoscabo de su
dignidad. En caso de transgredir la ley, debfan ser multados pero no
azotados como los macehuales. Por ser descendientes de linaje patrilineal
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noble, el titulo y privilegios de cacique perduraban toda su vida; también
sus descendientes debfan gozar de las mismas preeminencias, al igual
que los hidalgos en Espaifia.

Para reinstalar a la aristocracia indiana en sus antiguos cacicazgos,
devolverles su calidad de nobles y “hacerles justicia”, la Corona solicité de
las autoridades coloniales recabar informacién sobre las antiguas
jurisdicciones de los sefiores naturales, la forma y costumbres de ejercer
el poder y el acceso al mismo, si por herencia o por eleccién. Asfmismo
inquiri6 sobre los beneficios o tributos que habian derivado de ello para establecer
tasas de tributacion justas, que debfan ser inferiores a las que habfan pagado los
macehuales en la época prehispénica.

Después de mediados del siglo XVI, los caciques fueron restituidos en
su status y se les devolvieron sus tierras, previa demostraciéon de la
legitimidad de sus sefiorfos mediante probanzas de mérito. De tal suerte,
existen varios documentos de autores indigenas nobles que demandaron
titulos de tierras, como don Juan de Rojas y don Juan Cortés, descendientes
de los reyes quichés; don Francisco Izquin Nehaib, véstago de dos casas
principales quichés; don Juan de Torres, descendiente de la tribu de los Tamub; los
Xpantzay, originarios de Tulén y otros. Estos documentos fueron escritos con
caracteres latinos en lengua verndcula, entre 1558 y 1640, aunque también existen
otros de fecha posterior. Tales tftulos narran la historia del origen, linaje y sefiorio
de sus autores; la conquista de otros pueblos tributarios en la época prehisp4nica y
sefialan los mojones de las tierras de su propiedad. Algunas obras han sido
traducidas y compiladas en Crdnicas indigenas de Guatemala. Su contenido
corrobora la informacién contenida en forma ms detallada en el libro sagrado de
los quichés, el Popol Vuh, y el Memorial de Solold o Anales de los Cakchiqueles.

En algunos casos, la Corona promovi6 el relevo de las élites prehisp4nicas con
el objeto de alcanzar un mayor control sobre la poblaci6n nativa, especialmente
cuando la nobleza indiana legitima asumifa una actitud hostil o se mostraba
recalcitrante frente a los nuevos amos. Los caciques fueron reemplazados por
macehuales, escogidos por los espafioles entre sus indios de encomienda, “reserva-
dos” o personas leales, ascendidas al rango de caciques, sin ser descendientes
directos de los antiguos linajes gobernantes.

Este proceso de movilidad ascendente se dio desde la conquista y a la par de la
destruccion de las grandes unidades politicas y reduccién de toda la poblaci6n
nativa a nivel de macehuales o campesinos. Sin embargo, los plebeyos y jévenes
quereemplazaron alanobleza tradicional no gozaron del prestigio que se alcanzaba
por la experiencia, la edad y el servicio a la comunidad en los cargos de la jerarquia
civico-religiosa.

Las tareas de los caciques eran mantener el orden, administrar
justicia en sus comunidades, cumplir con el envio de las tandas de trabajo
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forzado y entregar el tributo a las autoridades espafiolas. Esta posici6n mediatizada
los hizo altamente impopulares y poco apreciados por su pueblo.

Ademés, algunos caciques eran explotadores de su propia gente, pues tenfan la
costumbre de tomar esclavos para si o de entregarlos a los espaiioles, quienes los
demandaban para traficar con ellos. Muchos relevaron también a sus allegados del
trabajo forzoso o aceptaron sobornos para eximirlos de dicha obligacién. Otros
cobraron un tributo superior al tasado por las autoridades coloniales, quedédndose
con una parte del mismo y con las contribuciones de los indigenas ain no enlistados,
pero que ya habfan alcanzado la mayorfa de edad. De esta manera, los caciques
llegaron a ser bastante présperos tanto por poseer tierras como por abusar del cargo.

En general, la posicién de los caciques en la época colonial fue un tanto dificil,
pues no siempre fueron aceptados y respetados como jefes politicos superiores, por
encontrarse en una posicién de mando intermedia entre los macehuales y los
espafioles, més ain cuando habian sido ascendidos de estratos sociales inferiores.
Por una parte pudieron mejorar su situacién econémica, pero por la otra, cuando la
entrega del tributo no era exacta o se atrasaba, las autoridades espaifiolas los
amenazaban con la cércel. Porestarazon, ellos también presionaron alos macehua-
les para que cumplieran con sus obligaciones tributarias, quienes a su vez se
quejaron frecuentemente por las extorsiones de que eran objeto de parte de sus jefes
naturales. _

Segin una orden de la Audiencia, los caciques tenfan derecho a los
servicios y vasallaje de los macehuales, de acuerdo con la costumbre
prehispdnica, pero se regulé para evitar excesos. No obstante, los
caciques continuaron actuando en forma despética contra los macehua-
les, cometiendo abusos y maltratos fisicos. Para que los ofendidos no se
quejaran con los justicias espafioles, que hacfan visitas de inspeccion
cada cinco o mds afios, los amenazaban de muerte, por lo que nadie se
atrevia a denunciarlos.

No se sabe a ciencia cierta si esa conducta tirdnica de los caciques fue
comin en la época prehispdnica o si fue s6lo una reaccion al maltrato,
humillaciones y exigencias de los espafioles, pues anteriormente los
miembros de la nobleza indiana fueron reverenciados como semidioses.

2.4. Cambios en los patrones de asentamiento

Después de las Leyes Nuevas de 1542, que prohibian el trato directo
entre espafioles e indios para evitar todo tipo de abusos y el “mal ejemplo”,
se implementé la politica de segregacién racial. Esto dio lugar a la
formacién de dos republicas: la indigena y la espaiiola.

Sin embargo, para que los nativos vivieran en un orden de “policfa”, se
civilizaran y convirtieran a la religién cristiana, se consideré necesario
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cambiar sus patrones de asentamiento de vivir dispersos en el campo. Fueron
agrupados en poblados, dando asf origen a un nuevo orden socio-rural que permitié
tener a la poblacién nativa bajo un mayor control politico, laboral, tributario y
religioso.

Entre los pueblos de indios habfa “pueblos encomendados™ a un espaiiol y
“pueblos en reduccién”, que tributaban a la Corona y estaban bajo la supervision
de los misioneros, como la Vera Paz.

En el proceso de reasentamiento, los espafioles no respetaron el
chinamit, la organizacién territorial, social y jerdrquica de los grupos
lingiifsticos tribales y formaron jurisdicciones en las que se inclufan varias
parcialidades. Estas fueron reasentadas con sus lideres politicos en un
“barrio”, que retenfa su nombre original, pero anteponiéndole el de un
santo, por ejemplo Santo Tomds de Chichicastenango, Santa Catarina
Ixtahuacén y San Andrés Sajcabajid. Las unidades locales recibfan el
nombre de pueblo, paraje, aldea, colonia, barrio o cantén.

No obstante, la poblacién se dispersé en el territorio en asentamientos
rurales, segun relata el padre Francisco Ximénez. También el arzobispo
Pedro Cortés y Larraz en sus dibujos pinta poblados con una iglesia,
ayuntamiento y unas cuantas casas, pues las familias o chinamitales
(clanes) no vivian juntos, sino cada uno cerca de su milpa, formando rara
vez pueblos, ya que preferian los parajes (caserios), donde habia buena
tierra en lugares bajos y barrancos.

2.5. Tenencia de la tierra

A los descendientes de los gobernantes quichés y linajes nobles se les
devolvieron las tierras privadas que habfan poseido anteriormente, pero
debieron justificar la obtencién de los titulos correspondientes mediante
escritos, delimitando sus jurisdicciones.

A pesar de los reasentamientos de que fueron objeto las parcialidades,
la costumbre de poseer tierras comunales fue conservada por los
chinamitales. Esta tradicién permiti6 la sobrevivenciade lacomunidad indigena, de
cardcter “corporativo”, como una unidad mds o menos independiente, de
permanencia ¢ identidad y provista de una base econ6mica. Los cabezas de familia
tenfan derecho al usufructo de una parcela, que les asignaban las autoridades de la
comunidad, calpul o barrio. .

Segtn el sistema colonial, regido por el derecho castellano, cada comunidad que
tenfa un perimetro de una legua de radio como minimo, debfa tener tierras ejidales
en suficiente cantidad. No obstante, las comunidades continuaron con el principio
desuorganizaci6n gentil de poseer tierras comunales, cuyaposesion fue confirmada
por merced real. Para obtener el titulo correspondiente, 1a Corona reconocié como
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buenoel alegato de que posefan tales tierras desde tiempos inmemoriales. Eniltima
instancia, usaron los mismos subterfugiosdelos criollos, conforméndolas mediante
compra u ocupacion ilegal, siembra de un cultivo para luego hacer la solicitud y
obtener la “composicién de tierra”.

Como lalegislacion castellana consideraba alos indios hombres libres y vasallos
de la Corona -salvo aquellas excepciones de indios sometidos a esclavitud por
resistencia o sujetos a servicios personales-, por principio se les reconocia el
derecho y capacidad de poseer, disfrutar y disponer de sus bienes, en particular de
poseer la propiedad de la tierra y beneficiarse con su cultivo.

Estaba prohibido vender o enajenar tierra labrada por los indios. En los
repartimientos de tierras a espafioles, los fiscales de la Audiencia debian representar
y defender a los indios para que no fuesen perjudicados en sus posesiones. Paraello,
los indios debian especificar a los jueces cuéles parcelas eran de los tributarios,
viejos, reservados, caciques, gobernadores, ausentes y de las comunidades. En las
“reducciones” de indios, la ley disponfa “sefialar, y dar tierras, aguas, y montes” a
los nativos, no quitarles las que habian tenido antes y, sobre todo, que no se
admitieracomposicionesen tierras que fuerandelos indios. Asimismo, se mandaba
respetar la propiedad tradicional indigena y que se les repartieran tierras a quienes
carecfan de ellas “para que rieguen sus chacras, huertas y sementeras, y abreven los
ganados”.

Sin embargo, la realidad fue otra. El derecho a la libertad personal del indigena
fue ignorada, ya que desde un principio se le compeli6 a trabajos y servicios
personales para los espafioles. Enlorelativo ala propiedad de la tierra, €sta s6lo era
respetada cuando constitufa el medio para que los indigenas pudieran producir y
pagar en especie el tributo a los encomenderos o a la Corona. De lo contrario, los
espafioles encontraban la forma solapada o violenta para ocuparlas ilegalmente y
consolidarlas como propiedades a través de la obtencién de “composiciones de
tierras’.

A causa de la baja demogréfica de la poblacién nativa durante la segunda mitad
del siglo XVIy gran parte del siglo XV1I, el abandono de sus tierras dio lugar a que
criollosyladinoslasinvadieran y ocuparanilegalmente, -bajo el supuesto o pretexto
de que eran realengos-, y las convirtieran en haciendas agricolas y ganaderas.
Cuando las poblaciones aut6ctonas empezaron a recuperarse demogréficamente y
aumento6lapresionporlatierraduranteel siglo X VIII, surgieron disputas territoriales
tanto entre comunidades y propietarios individuales como entre pueblos indigenas
colindantes. Esto ocurrié particularmente en la regién del altiplano central y
occidental del pafs, donde por la topografia escabrosa habfa pocas tierras fértiles y
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aptas para el cultivo y sostenimiento de las comunidades.

En los litigios de tierras, las comunidades defendieron el derecho a sus pro-
piedades territoriales, tomando como base lo que histéricamente les pertenecia, tal
fue el caso del Titulo de los indios de Santa Clara la Laguna, presentado en 1640
en un litigio sostenido contra los indios del pueblo vecino de San Juan Atitlan.
Problemas similares surgieron a finesdel siglo XVIII y principios del XIX entre los
quichés, tamub e ilocab, cuando dichas comunidades crecieron y ya no tenfan
suficiente tierra para su subsistencia, como fue el caso entre SantaMarfa Chiquimula
y San Antonio Ilotenango. Esta situacion desembocé después en los turbulentos
sucesos relacionados con el levantamiento de Atanasio Tzul en 1820.

2.6. Animales y microorganismos del Viejo Mundo

Ademads de la explotacion laboral y tributaria de los espafioles, la poblacion
indigena estuvo expuesta a nuevos elementos nocivos que trajeron los espafioles
consigo de Europa. Entre ellos se encontraban animales grandes y pequefios nunca
antes vistos en América, como los caballos, reses, marranos, ovejas y cabras, que
se reprodujeron en forma prodigiosa en el nuevo ambiente.

Sinembargo, por la falta de estancias o tierras cercadas, el ganado mayor circul
libremente, con el resultado de que en muchos casos dcétruyo cultivos y milpas y
causoé temor, terror y hasta grandes hambrunas entre los indigenas.

[r6nicamente, en la medida en que aumentaba la poblacién animal recién trafda
de Europa, disminuia la poblacion nativa de América, pues con los europeos
llegaron tambi€n microorganismos que infectaron a la poblacién nativa, que
sucumbid ante las enfermedades hasta entonces desconocidas en el Nuevo Mundo
por no tener defensas contra ellas.

Esto provoc6 una caida demografica sin precedentes. Al igual que en la Europa
arrazada por la Peste Negra entre 1347-1351 -con un descenso demogréfico de entre
una tercera parte a la mitad-, los habitantes indoamericanos también sufrieron una
alta mortandad.

Entrelas epidemias que afectaron alapoblacién nativa estaban la viruela, el tifus,
el sarampion, la peste pulmonar, la bubénica, tabardillo y otro tipo de pestes que
adquirieron nombres indigenas como gucumatz, cocolitzli y matlazdhuatl. La
consecuencia de tales epidemias fue una dréstica disminucién de la poblacién
indigena en toda la regién mesoamericana, como se observa en los siguientes
cuadros y gréficas.
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Cuadro1
Poblacién en la sierra de los Cuchumatanes, 1520-1825 ‘
| - Cuch = Cuadro2
Ano Cuchumatanes Ao uchumatanes Epidemias que afectaron a la poblacion de Guatemala
1520 260,000 ! 1760 21,176 - . |
1
1525 150,000 | 1788 24,678 Ano Lugar Enfermedad Consecuencias
1550 73,000 | 1801 27AT1 151920 Altiplano T — P 119 ipilse G|
] - e t t b ¥ .
1578-82 47,000 I 1811 29,571 iplano angramiento de la nariz urié e la poblacién
| dolores de costado, muerte total. Esta epidemia se
1664 16,162 | 1825 34,691 rapida; acompanada por extendi6 a toda Meso-
[Fuente: Lovell 1990:159] ' S peste pulmonar o tifus ~ américa -
' 1532-34 ~ General Sarampion Altamortandad.
. < . . 1545-48 General Gucumatz y peste neuménica Hizo desaparecer muchas
Tales censos demuestran una caida vertiginosa del nimero de tributarios en el aldeas
altiplano de Guatemala, verificindose el punto demogréfico més bajo a medlaQOS 157677 General __ Pestencuménica, viruelay ___ Desaparecieron ]
del siglo X VII, con una disminucién total del 85%. La recuperacion de lapoblacion | . — B aldeas completas.
nativa se inici6 lentamente a fines del siglo XVII. { 1563-65 Guatemala Sequia, hambruna, epidemias Consecuencia de
. cepidemias  lamalnugicién.
Grifica 1 (1570 Vempwz  Hambruna, seguida porfibres  Muchasmuertes.
. . | 1571 Guatemala Peste
Poblacién de la sierra de los Cuchumatanes, 1520-1825 1508 Vempaz ______ Peste
| 1600-1 General Viruela Muerte en tres dias.
. Vempaz Altamortandad.
f 1607-8 Aluplano Tabardillo y tifus . Afecté exclusiva-
et i | . o — _ menteaindigenas
260 - T ' 1614 Guatemala Epidemia Linutadaa
240 |- T ——— indigenas.
I 1631 General _ Iifu_s, l_abaltdillo P_VEQ:_F}:LQ muertes.
220 - 1647  Santiago ~ Peste o ' Mis de mil muertes. [La
200 - e s . gentchuy6al campo.
% 180 1650 Aluplano Gucumatz, peste bubonica Desaparecieron aldeas
1660 Santiago Viruela Muchos muertos.
160 — e o |
’.2 — 1666 Altiplano Peste - - .
2 i | 1676 Santiago Peste
s 120 it P . e S - —
9 1686 General Tifus, peste Desaparecié 1/10 de indi-
% 100= neumonica genas y pobres de Santiago.
80 - 1603-94  General ~  Sarampién, viruela ~ Altamortandad.tabardillo |
6 - 1695 Ao Viea - |
40 - 1704-5  Aluplano ~ Peste - B s .
20 + . | 1708-9 Altuplano ~ Peste . Soloafecté alos indigenas)
0 I 1 1 1 1 1 ! L 1710-11 Altiplano Peste Aniquil6 aldeas. '
1,600 1,860 1,600 1,680 1,700 1,760 1,800 1,880 1733 Altiplano Peste, viruela Muchas muertes.
Ao 1746 Altiplano Tabardillo

[Fuente: Macl.eod 1982:86-87, 94]
(Fuente: Lovell 1990:163]
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Las consecuencias inmediatas de este fen6meno patol6gico fueron nefastas para
las poblaciones del 4rea, tanto en lo psicol6gico como enloecondémicoy social, pero
sobre todo en la tenencia de la tierra, pues permitié que los criollos y ladinos
ocuparan las tierras comunales abandonas.

3. La conquista espiritual

Una vez finalizada la etapa militar de la conquista, los frailes de las
6rdenes mendicantes emprendieron la conquista espiritual de las
sociedades nativas: los dominicos en el centro y norte, los franciscanos
en el sur y los mercedarios en el occidente de Guatemala.

Pese a las dificultades de comunicacién oral y la hostilidad demostrada por
algunas tribus, los misioneros realizaron una verdadera y abnegada labor de
apostolado.

3.1. La conversion religiosa

Por la situacién de tener que convertir a gentiles en territorio no cristiano, los
frailes obtuvieron el privilegio papal de administrar los sacramentos. Bautizaron a
los indigenas en forma individual (dominicos) y en masa (franciscanos) para salvar
sus almas. En la labor misionera, convirtieron primero a la nobleza o clase
gobernante paraluego lograrlo més facilmente con el resto de la poblacion indigena.

En ladécada de 1540 se inici6 la tarea de congregar a las poblaciones dispersas.
Con la ayuda y cooperacion de los caciques recién convertidos, los religiosos
reagruparon alos nativos en “reducciones”. Paraatraerlosaladoctrinacristiana, 10os
frailes hicieron uso de la musica, la danza y el teatro.

Dentro de esta actividad surgi6 un grupo musical indigena con cantores,
trompetas, oboes, organistas, maestros de capilla, de coro y maestros
cantores 0 de doctrina.  Estos cargos recayeron en los “teopixques” o
“teopixcales” (sacerdotes comunes u oficiales de dios en la época prehis-
pdnica), llamados fiscales (de pixcal) que, por ser cargos vitalicios y
privilegiados, fueron otorgados casi exclusivamente a los miembros de la
nobleza indiana.

Los fiscales, ademds de ejercer el puesto de musico principal en las
iglesias, también fungieron como intermediarios entre la Iglesia y la
comunidad, pues hacfan de traductores para los religiosos, llevaban los
registros parroquiales, cuidaban la doctrina, ensefiaban el catecismo a los
jovenes y dirigfan los servicios religiosos. Por lo tanto, era menester que fueran
personas instrufdas en la lectura y escritura del castellano.
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3.2. Sincretismo

Los frailes emprendieron la tarea de evangelizar y convertir a los aborigenes
en sus jurisdicciones, llamadas doctrinas. Aparentemente los indigenas aceptaron
lareligion catOlica. Sin embargo, por el fervor con que actuaban en las ceremonias
colectivas y en los ritos en torno a sus santos patronos, los misioneros llegaron a
sospechar que en ellos seguian vivas las creencias prehispénicas, lo cual confirma-
ron al descubrir adoratorios e {dolos paganos en cuevas o montaiias, lejos de los
pueblos.

En algunos casos, los indigenas soportaron con angustia y estoicismo
los castigos corporales y la demoliciéon de sus sitios sagrados, pero no
tardaron en buscar otro lugar donde construir un centro de adoraciOn, en
¢l cual los alcaldes y principales del pueblo realizaban las ceremonias
sagradas y esotéricas heredadas de sus ancestros mayas.

Mas todo intento de derribar los templos y exterminar dichos adoratorios
¢ fdolos y prohibir los actos rituales ancestrales fue resistido por los
indigenas, que amenazaron de muerte a los misioneros. Estos, antes de
arriesgar sus vidas, asumieron una actitud pasiva y, la mayoria de las
veces, toleraron la celebracion de ritos y costumbres paganas en sus
iglesias, como quemar copal y encender velas durante toda la noche.

En momentos criticos y de mucha presion, sobre todo en los ainos de
depresién econémica del siglo XVII, el desco de mantener vivas sus
costumbres hizo explotar varios motines de indios, cuya expresion debe
interpretarse no s6lo como una forma de resistencia contra la dominacion
colonial espaifiola, sino también frente a la religion catélica,

En 1719 el padre Francisco Ximénez encontr6 que entre los nativos se
mantenfan adn vivas las creencias tradicionales contenidas en el Popol
Vuh, las cuales casi sabfan de memoria, pues las “mamaban con la leche”.
Los vefa “embelesados en sus ritos, abusos y costumbres de su gentili-
dad”, experimentando que cada dia se hacia en ellos “mds viva su gentilica
propension a la idolatria, supersticiones, hechicerfas, embriaguez vy
sensualidad, trampas, enredos y todos los vicios”. Medio siglo después,
el arzobispo Cortés y Larraz, al visitar los curatos de la didcesis de
Guatemala, observé también que “... los indios generalmente se conservan
en sus idolatrfas antiguas, y su cristianismo no €s mas que apariencia e
hipocresfa...” .

La raz6n mdés poderosa para el sincretismo religioso entre los indigenas
se fundamenta en que la religiéon de los pueblos mesoamericanos era
incluyente, o sea que integraba elementos de otras religiones cuando
¢éstos les parecian benéficos. A esto se suma el hecho de que algunas capillas y
templos cat6licos fueron construfdos sobre la base de los antiguos centros

67



ceremoniales y altares prehispdnicos derribados durante la conquista. En
consecuencia, el nativo recién convertido continuaba acudiendo al mismo lugar de
adoracién de sus ancestros, donde ahora se encontraba un templo cat6lico. Por
consiguiente, en lareligion sincrética coexistieron la forma externa del catolicismo
(templo, culto, santos y liturgia) y la mistica de la creencia pagana.

Este comportamiento sugiere una resistencia pasiva que encontré su formal
expresion en el sincretismo, pero sobre todo, en la cofradia.

3.3 La cofradia

La cofradfa fue una institucién espafiola introducida por las Ordenes
religiosas en las comunidades indfgenas para facilitar la propagacién de
la fe cristiana y ejercer un mayor control social. A partir de la segunda mitad
del siglo XVI, se observé una fuerte acogida de la cofradfa entre los nativos,
sobre todo por incluir caracteristicas de ayuda mutua y cumplir funciones
espirituales, psicolégicas y de status social.

De tal suerte, la cofradfia llegé a convertirse en el instrumento de
conservacion y afirmacién de su identidad cultural y espiritual, asi como en
el medio de preservacion del sistema de valores y organizacién social
prehispénicos.

Segin Flavio Rojas Lima, la cofradfa ha “sido un medio efectivo para
definir, delimitar y proteger las relaciones sociales primarias” (0 sea los vinculos
personales en una comunidad a diferencia de los impersonales en una sociedad).
Asimismo es “un mecanismo eficaz para conseguir un relativo ordenamiento del
universo social”, el cual llené en gran medida la funcién de “contrarrestar los
procesos de alienaci6n y desorganizacion social” en las comunidades indigenas que
se sintieron amenazadas en su cohesion y estabilidad sociales bajo la dominacion
colonial espaifiola.

En cada pueblo o comunidad se fundaron varias cofradias, una en cada
barrio o cantén. Cada cofradfa rendia homenaje a un santo patrono, que
al igual que los santos menores, protegia las cosechas, la propiedad y la
vida de los moradores de esa comunidad, como lo habfan hecho antes las
deidades menores de las parcialidades. La imagen o cuadro del santo,
que se guardaba en la casa del cofrade mayordomo, era sacada el dfa de
la fiesta de dicho santo y llevada en procesién por el pueblo a la misa en
la Iglesia. Después el mayordomo daba una gran fiesta en su casa con
cohetes, velas, flores, misica, bailes, zarabandas, comida y bebida
embriagante, corriendo todos los gastos por su cuenta.

Las cofradfas tenfan un consejo, integrado por los primeros seis u ocho
miembros de alta jerarqufa, quienes tenfan a su cargo los asuntos civicos
y las funciones rituales de la comunidad, el control del calendario festivo
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y las finanzas de la cofradfa. Junto con los alcaldes del pueblo, elegian
anualmente a la persona para el cargo de mayordomo. Asi, la responsabi-
lidad de la cofradia y el costo de la fiesta rotaban entre los miembros
elegibles para tal cargo, de manera que el empobrecimiento ocasionado
por tales gastos automdéticamente nivelaba econOmicamente a los
miembros mds ricos de la comunidad indigena.

En el siglo XVII, los curas y frailes observaron un aumento de la
religiosidad en las cofradias y el culto a los santos, pero al mismo tiempo
advirtieron un incremento de la idolatria y ritos paganos en sus celebraciones.
Esto permite llegar a la conclusiéon de que la cofradia fue una institucién
cristiana y “pagana’ al mismo tiempo.

Las cofradfas y hermandades proliferaron de tal manera que, hacia
1740, se registraron 1,982 cofradfas y 153 hermandades en 419 parroquias.
En 1773, Cortés y Larraz cont6 unas 2,241 cofradias y, en 1787, el
arzobispo Cayetano Francos y Monroy encontré 3,153 cofradias y
hermandades religiosas indigenas. En opini6én de Cortés y Larraz, las
cofradias no eran més que “un puro pretexto para sus deshonestidades,
embriagueces y des6rdenes”, y aunque les causaban muchisimos gastos,
ellos se aferraban a la “costumbre”.

Las autoridades coloniales también protestaron por los gastos en que
incurrian las comunidades en celebraciones religiosas. En los Apuntamien-
tos de agricultura y comercio del Real Consulado de 1810, se sefiala como
abusos los gastos ocasionados por las celebraciones en las cofradfas y el
dafio que sufrfa la agricultura, cuando miembros de la poblacién ocupaban
cargos en la sacristfa, donde los indios vegetaban “silenciosos y misera-
blemente a la sombra del campanario, olvidados de sus trabajos, y
esperando que sus mujeres les lleven allf mismo la comida diaria”.
También se sefiala como pérdida en jornales el nimero excesivo de indios
en el servicio parroquial, pues iba en detrimento de la productividad
agricola y artesanal de los indigenas.

Por tal raz6n, se procedi6 a la supresién de aquellas cofradias no
autorizadas por los obispos, en vista de que la improductividad de tales
cargos arruinaba a los indios y los dejaba llenos de deudas, a lo que debfa
agregarse el pago del tributo a la Corona y las derramas ejercidas por las
autoridades espafiolas en las jurisdicciones menores.

3.4. Las cajas de comunidad

Las cajas de comunidad fueron introducidas por los dominicos en el
area de Chiapas y Guatemala. Las habfa en cada pueblo y sus fondos provenfan del
cultivo colectivo de las tierras comunales o la tenencia de ganado perteneciente a la
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comunidad.

Estas cajas tenfan la finalidad de socorrer a la colectividad en momentos de
necesidad. De sus fondos se financiaba todo tipo de gastos extraordinarios, tales
como mejoras en los edificios de la comunidad, el cuidado de indigentes, el
sostenimiento de curas, las repentinas exacciones durante las visitas de 1os obispos,
ceremonias religiosas, €l pago a los mercaderes, la compra de la venia de oficiales
locales en momentos de elecciones a alcaldes indigenas o gobernadores y, en aios
de malas cosechas, el pago del tributo.

Las Cajas tenfan tres llaves y cada una estaba en diferentes manos: del
gobernador, del alcalde y un regidor. Desde mediados del siglo XVIII esto
cambi6. Una llave la tenfa el cura espafiol, otra el gobernador indigena vy
la tercera el corregidor o alcalde mayor espafiol. Esto llevé a que, a veces,
estos ultimos inescrupulosamente vaciaran tales cajas y dejaran a la
comunidad en la miseria cuando ésta queria hacer uso del dinero.

Por su forma de contribucién y pago colectivo, las cajas de comunidad
ejercieron una funcién altamente cohesiva al interior de las comunidades.
Su importancia radic6 en la capacidad de solvencia que brind6 a la misma
ante las presiones econ6émicas externas, asi como en casos de necesidad
de ayuda mutua, pero sobre todo porque les permitié gozar de cierta
independencia respecto de cualquier intrusién religiosa y politica externa.

4. Gobierno local indigena

En la década de 1530, la Corona creé el cargo de corregidor de indios,
ejercido por espanoles en jurisdicciones menores, cuya funcién inicial fue
organizar los pueblos e introducir en ellos la estructura administrativa de
los cabildos espafioles. Las comunidades indigenas tuvieron sus propias
autoridades, como principales, caciques y gobernadores indigenas, que
debfan velar por el mantenimiento del buen orden en las mismas.

4.1.  El concejo municipal o “tlatoque”

La introduccién del cabildo espafiol en las comunidades indigenas
gener6 un sistema dual, que mezcl6 elementos prehisp4nicos y coloniales.
Asi, por ejemplo, los nobles conservaron sus puestos de clase gobernante,
pero permitié el ingreso de nuevos grupos de oficiales tanto por elecci6n
como por ascenso en los cargos a través del servicio a la comunidad. En
todo caso, el proceso de renovaciéon de élites otorgé la igualdad de
oportunidades a todos para llegar a ocupar altos puestos en la jerarqufa
comunal.
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Los puestos para el concejo municipal o flatoque eran electos anualmente y
estaban exentos del pago de tributos. Estos eran los “reservados”: dos alcaldes
ordinarios, encargados de la justicia civil y criminal; de seis a doce regidores, un
sindico procurador y un abogado del pueblo. Los alcaldes electos debfan ser
confirmados por la autoridad espafiola més cercana, pues acudir hasta la sede de la
Audiencia era muy dificil y significaba pérdida de tiempo y dinero.

Los pueblos tenfan, ademads, alguaciles, o sea oficiales encargados del orden
publico y de las carceles, cuyo nimero era directamente proporcional al tamafio del
pueblo. Para un mejor gobierno, las comunidades indigenas grandes fueron
divididas en varios barrios, parcialidades o calpules, teniendo cada uno un cabeza
de calpul o calpulero, encargado de recolectar los tributos. El calpulero era elegido
por los macehuales y nombrado por el concejo municipal.

Los calpuleros depositaban el tributo recaudado en manos de los alcaldes y
regidores de la comunidad, quienes registraban el ingreso en un libro de cuentas y
lo guardaban en la Caja de Comunidad. Como su recaudacién se hacfa por mitades
dos veces al afio, el cabildo de indios entregaba el tributo a mediados de aiio al
gobernadory, a fines de afio, al alcalde. Estos extendian un recibo o “carta de pago”
y trasladaban el tributo al justicia mayor espafiol en la cabecera del corregimiento
0 alcaldfa mayor, quienes por su parte 1o ponian en manos del encomendero o lo
enviaban a la Corona. Asf se trataba de cumplir con la disposicién de mantener
separado al encomendero de su encomienta, para-evitar todo tipo de abusos y
desmanes, pues como Visto en otra parte, €so no siempre se dio.

4.2. El gobierno de las comunidades indigenas

Para facilitar el gobierno indigena, la Corona espafiola conservé las
antiguas jerarqufas de los nativos, que fungieron como verdaderas
autoridades. Sin embargo, éstas se organizaron bajo la vigilancia de
sacerdotes y funcionarios reales, para garantizar una mejor adoctrinacién
y gobierno civil en las mismas. En general, quienes gobernaban los
pueblos de indios eran los caciques reinstalados en el poder, los principa-
les o gente del comiin, elevados al rango aristocritico.

La funci6n polftica del gobernador indfgena era fungir como autoridad
enunazonamds amplia. Ladesignacién a gobernador se hacfa anualmente,
con derecho a reelecci6én. La Audiencia escogfa de una terna de caciques
O principales propuesta por el cura parroco o doctrinero, y hacfa el
nombramiento el 1 de noviembre. Inicialmente los gobernadores tomaban
posesi6n el mismo dfa que los alcaldes y regidores (1 de enero), pero
después se pasé al 24 de junio (dfa de San Juan), para que los alcaldes
cobraran la mitad del tributo al final de su perfodo, el 25 de diciembre, y
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los gobernadores la otra mitad a mediados de afio. Aunque dicho cargo se
suprimi6 en las cabeceras de las alcaldfas mayores y corregimientos en
1694, tuvo que ser restituido en los pueblos menores de 400 tributarios
para controlar los des6rdenes que se suscitaban.

Los principales o miembros de la aristocracia indiana, inferiores al
rango del cacique, ocupaban cargos importantes en sus comunidades,
como alcaldes y regidores en el cabildo o como mayordomos en las
cofradias. Por tal raz6n se les ha definido a menudo también como
ancianos. Los “menos principales”, pero de sangre pura, debfan gozar de
prerrogativas, honras y dignidades como los “limpios de sangre” de su
mismo rango en Espaifia, o sea los hijosdalgo.

Para evitar toda interferencia de espafioles en asuntos de la comunidad,
se estableci6 como medio de comunicacién el contacto directo entre los
representantes de las autoridades indigena y espafiola en asuntos como la
entrega del pago del tributo y la regulacién de la salida de las tandas del
repartimiento de trabajo forzoso. Las tnicas personas encargadas de
mediar con los funcionarios de la Corona espafiola eran el cacique, los
principales o el cura. No obstante, esto no evité que muchos encomenderos,
sacerdotes, frailes y funcionarios dieran 6rdenes a los oficiales indfgenas,
escudados en la superioridad de su status de raza.

4.3. La jerarquia civico-religiosa

La jerarqufa cfvico-religiosa es una de las caracteristicas m4s
tradicionales de las comunidades indfgenas de Mesoamérica. Durante la
época colonial, dicho sistema continu6 por la relacién simbi6tica resultante
de la introduccién de cabildos y cofradfas, que permiti6 ejercer cargos
civicos y religiosos en forma escalonada y alterna.

Tenerun “cargo” significaba eso, o sea trabajar ad honorem e invertir (o
perder) tiempo y dinero por un afio, ya que el ascenso a la mayorfa de los
cargos implicaba dar una fiesta. Sin embargo, el desempefio de un cargo
de servicio a la comunidad también daba prestigio, que aumentaba al
escalar la jerarqufa cfvico-religiosa. La participacién en dicho sistema
contribufa a borrar las diferencias de riqueza, pues de una manera u otra,
todos llegaban a compartir los gastos del gobierno local y las ceremonias.

Para que los jovenes entraran al servicio de la comunidad, habfa cierta
presion social de parte de quienes ocupaban cargos altos en la jerarquia
civico-religiosa. Los muchachos se iniciaban en la misma entre los 15 6 18
anos, con un periodo de descanso de tres a cuatro afios entre un cargo y
otro, de manera que al llegar ala edad de 60, alcanzaban el peldaiio mé4s alto
de la jerarqufa, ocupando el puesto de alcalde primero o gobernador. En
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los pueblos pequeiios, todos los varones llegaban a la cima de la jerarquia,
¢n los pueblos grandes s6lo los més ricos lo lograban.

El nombre de los cargos y las jerarquias variaban de una comunidad a
otra, pero en general se puede tipificar de la siguiente manera. Los cargos
inferiores pertenecian a la institucion religiosa, en la cual se iniciaba el

joven con pequeias tareas, tales como barrer la iglesia o la cofradia y

prestar servicios de mensajero. Luego ascendia a los cargos civiles de
alguacil y de mayor, encargados de mantener el orden publico y como
auxiliares de los regidores. Después pasaba a ser mayordomo en los
rangos inferiores de una cofradia y, mds adelante, desempefiaba el cargo
de calpul en la jerarquia civil.

Los puestos més altos significaban mayores responsabilidades y gastos,
y se accedia a ellos s6lo si estaban casados, pues inclufan ciertas funciones
cn las que debfan participar sus esposas. Estos cargos eran el de regidor
o consejero del cabildo, luego el de fiscal en la iglesia, a continuaciOn de
cofrade enuna cofradia intermedia. Después se ascendia al de mayordomo
primero o segundo de una cofradia grande, al de cofrade primero en una
cofradia mayor, luego al de alcalde municipal, a continuaci6n al de princi-
pal o alcaldede cofradiade un cantén y, poridltimo, se llegaba a ser alcalde
primero o principal de pueblo. En algunos pueblos grandes el cargo més
alto 1o ocupaba el gobernador indigena. :

5. Relaciones interétnicas
5.1. Espaioles e indigenas

Al encontrar los conquistadores en el Nuevo Mundo a seres humanos
en un estadio de desarrollo socio-cultural diferente al europeo y estar
motivada la empresa de conquista por el afdn de obtener riqueza, honores
y poder, la pauta para el tipo de relaciones entre ambas razas fue la de
superioridad e inferioridad. Por tal raz6n, el trato entre ambos grupos no
se dio en el plano social, sino fundamentalmente en el econémico y el
polftico, lo que implica necesariamente relaciones de poder.

Ninguno de los conquistadores y colonizadores, incluso algunos frailes
y misioneros pudieron sustraerse en sus proyectos de conquista a-las
diferencias existentes entre una cultura y la otra, asf como a separar los
momentos ideolégicos (el evangelio) de los materiales y utilitarios (la explotacién).
Es decir, que en este proceso no fue posible desligar la religién del capitalismo (en
su fase mercantil), por cuanto ambos eran parte inherente de la vision del mundo
espaiiol en una época de transicion de la Edad Media a 1a Moderna.
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Esto se hizo evidente en la organizacién del trabajo, pues para los
espafioles s6lo habfa tres posibilidades de alternar con los indigenas: 1)
esclavizandolos para trabajos en la agricultura o la minerfa; 2) explot4n-
dolos a través del tributo y el trabajo forzado; y 3) extermindndolos o
sacdndolos del drea de asentamiento.

Es innegable que la conquista, que signific6 la derrota militar, el saqueo,
despojo y sometimiento econémico bajo el sistema colonial, llevé a un
cambio en todos los 4mbitos de la vida del nativo. Esto se manifesto,
socialmente, en la “macehualizaci6n” de todos los indigenas vy,
econémicamente, en las relaciones laborales con el grupo dominante, a
través de laesclavitud, laencomienda, el tributo y el trabajo forzado de los
conquistados.

Después de serreagrupados los nativos en poblados con una organizacién
politico-social semejante a la espafiola, las relaciones interétnicas entre la
poblacién nativa y la espafiola se dieron bdsicamente con tres sectores
sociales diferentes, cada uno con sus particulares intereses, siendo el
factor comin la explotacion del indigena. Estos grupos fueron:

1) los conquistadores y primeros pobladores,

2) miembros del clero, y

3) los funcionarios reales.

Los conquistadores y primeros pobladores, en su gran mayoria
encomenderos, buscaban la explotacion econémica de estas tierras para
obtener riqueza, status y privilegios. Pese a que después de las Leyes
Nuevas se prohibi6 alos espafioles entrar en los terrenos de sus encomiendas
0 que tuvieran contacto directo con los indios, hubo ocupaci6n ilegal de
tierras en o cerca de la propia encomienda y compulsién laboral de los
indios en las haciendas.

El clero, cuyatareaera evangelizar y proteger a los nativos de los abusos
de los conquistadores, también cay6 en la tentaci6n de utilizarlos para
fines personales en las doctrinas y posteriormente en sus haciendas,
cuando se les permiti6 la tenencia de tierra. Asimismo hubo maltrato de
parte de algunos miembros del clero y denuncias de excesivas exigencias
de viveres, servicios personales y hasta acoso sexual.

Los representantes de la Corona espaiiola, encargados de la adminis-
traci6n de justicia, la mayoria de las veces hicieron uso de su autoridad
para abusar de las facultades que les conferfa el cargo, en particular los
corregidores y alcaldes mayores, quienes recolectaban el tributo de las
encomiendas y traficaban con una serie de negocios ilicitos mediante los
cuales defraudaban a los indfgenas para compensar los bajos sueldos que
les pagaba la Corona espaiiola.

Particularmente en el siglo XVII, tales funcionarios idearon y
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desarrollaron formas extralegales para mejorar e incrementar sus ingresos.
Extorsionaban a los indigenas de diferentes maneras: mediante 10s
repartimientos de mercancfas, o sea articulos que los indfgenas debfan
aceptar y pagar, los necesitaran o no, los quisieran o no; los repartimientos
de hilados, mediante los cuales forzaban a las mujeres indias a hilar lana y
algod6n que les entregaban en bruto, cuidando que les devolvieran el
mismo peso en material trabajado, ya que de lo contrario las castigaban.
En este proceso las mujeres no s6lo regalaban su trabajo, sino también
tenfan que ajustar el peso perdido por la basura que viene con la materia
prima. De esta manera, el oficio de los asf llamados “justicias” degener6
en una especie de administracién de injusticia y corrupcion.

Aun cuando la politica dela Corona espafiola estaba orientada a proteger
al vasallo indigena americano de los abusos de los espaifioles, lasrelaciones
interétnicas se dieron basicamente a nivel laboral, y en esto, hubo manifiesta-
mente poca sensibilidad humana de parte del grupo dominante.

5.2. Procesos de aculturacion

Enlainteraccion social, las demandas laborales de los espafioles debieron
adaptarse a la respuesta efectiva que podfan dar los pueblos nativos, lo
cual dependia en gran medida del desarrollo sociocultural alcanzado por
éstos, que variaba de lugar en lugar. Por ejemplo, no era lo mismo
involucrar en el trabajo a quichés o cakchiqueles que a lacandones o a
grupos que atn se encontraban en el estado de cazadores y colectores.

Precisamente esas diferencias socioculturales determinaron la
sobrevivenciade un gran nimero de tribus indoamericanas, que al momento
de la conquista gozaban de un alto grado de desarrollo y complejidad en su
organizaci6n social y politica, lo cual permiti6é un mayor o menor grado de
interferencia de la cultura europea en el proceso de aculturacién. Entre
m4s se asemejaban los conquistados a los conquistadores en su evolucion
sociocultural, mé4s fécil era el ajuste en el plano laboral.

Este fue el caso de las altas culturas de Mesoamérica, sobre todo del
altiplano central y occidental de Guatemala, donde habfa una densa
poblacién que practicabauna agriculturaintensiva y estable y una economfa
controlada por un Estado teocrdtico altamente organizado. Ademads, entre
menos dificultades y disrupciones habfa en el ajuste, con mayor facilidad
sobrevivieron los pueblos conquistados, més atin cuando lograron preservar
gran parte de sus formas de organizaci6n social y cultura tradicional.

El sometimiento y control de la mano de obra nativa se hizo
fundamentalmente a través del trabajo forzado y la encomienda. Para
pagar su tributo, el indfgena se vefa muchas veces obligado a entrar en la
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economfade mercado en actividades agricolas o artesanales, que lo forzaron
a salir de su comunidad a la ciudad cercana, minas, haciendas, ingenios de
azucar u obrajes de aiiil, lo cual foment6 el proceso de aculturacién.

Esto también se dio en los habitantes indigenas de los barrios marginales de las
ciudades de espafioles, a quienes suministraban productos de la tierra, como trigo,
legumbres, forraje y lefia, o prestaban su fuerza de trabajo en la construccién y €n
diversos oficios o servicios domésticos.

Sin lugar a dudas, los cambios aculturativos de mayor trascendencia se
dieron, sobre todo, entre los trabajadores empleados en aquellas tareas no
propias de su cultura, que requerfan alguna calificacién o especializaci6n.
Tal fue el caso de las empresas agricolas que utilizaban cierto grado de
tecnologifa y mecanizacién de tipo europeo en los procesos de
transformacion, como en los ingenios de azicar, que conllevan multiples
tareas de trabajo estandarizadas y, en menor grado, en los obrajes de aiil.

En todo caso, los cambios y procesos aculturativos o de ladinizacién se
dieron en forma aislada, lenta y gradualmente, a través de varias
generaciones, sobre todo en la poblacién nativa obligada a migrar por el
trabajo forzoso y los mandamientos, asi como en los colonos que se
asentaron en las haciendas. Segiin Nathan L. Whetten, este proceso es
un “continuum” que pasa por varias etapas escalonadas, a saber: de
“indigena tradicional” a “indigena transitorio”, luego a “indigena modificado” y,
por ultimo, a “indigena ladinizado”.

5.3. Definicion del “indio” y “lo indio”

Cuando los espafioles llegaron al Nuevo Mundo, se encontraron con
“otros” pueblos que denominaron “indios”. Este concepto se extendid
incorrectamente a todos los nativos o “naturales” del continente americano,
porque los espaiioles crefan haber llegado a las Indias Orientales. Por tal
raz6n llamaron al nuevo continente “las Indias” y después se le diferenci6
del Oriente como las Indias Occidentales.

Cuando se habla del “indio”, como se llam6 a los nativos en la €época
colonial, se hace referencia a un grupo de la sociedad geogréfica, social
y culturalmente delimitado de los otros grupos sociales no-indigenas. Esta
dicotomfa estd estrechamente relacionada con la “colonizacién” de los
pueblos aut6ctonos americanos, la preservacion de sus tradiciones
culturales milenarias, su identidad, su resistencia a lo “europeo” y su
marginacién en el proceso de formaci6én de las nuevas repuiblicas
hispanoamericanas.

Con la segregaci6n racial, implantada a partir de las Leyes Nuevas, en
Guatemala coexistieron dos grandes grupos socio-raciales, que se
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diferenciaron por el color de la piel, cada uno con su cosmovisién,
tradiciones, niveles de organizacién politico-social y necesidades
econémicas diferentes. Se trata de indigenas, vistos como “gente sin
raz6n”, y de espafioles o criollos, “gente de raz6n”, a los cuales se
integraron m4s adelante los mestizos o ladinos, herederos de la cultura e
instituciones del grupo dominante.

Para delimitar al primer grupo, es importante dilucidar qué es lo que
define al “indio” y qué es “lo indio”, conceptos que han suscitado muchas
discusiones, tanto en el sentido antropolégico como sociol6gico, cultural
y politico. Para aclarar dichos conceptos en su dimensién histéric_a, se
tratardn a continuaci6én brevemente desde el punto de vista social y
cultural.

En la definicion del “indio” se est4, en primer lugar y fundamentalmen-
te, ante un fen6émeno social, porque se trata de pueblos y comunidades que
tuvieron y mantuvieron relaciones con los grupos dominantes de la
estructura social colonial de Guatemala, a saber, los espaifioles, criollos,
mestizos o ladinos, de los cuales se diferenciaban social y culturalmente.
Aun cuando las relaciones siempre se dieron y siguen ddndose en el plano
social, de hecho se puede afirmar que fueron y siguen siendo bédsicamente
de contenido econémico (laboral), puesto que lo que interesaba al grupo
criollo, fue inicamente el tributo, el trabajo y los productos que vendia el
indigena en el mercado.

En segundo lugar, el problema en las relaciones con “elindio™ es de tipo cultural,
por tener este una forma de vida, creencias, lengua, indumentaria, simbologia y
tecnologia distintas a la de los demds grupos arriba mencionados. Por lo tanto, para
entender el fen6meno de dicotomfa sociocultural, es necesario traer a colacion
algunas definiciones elaboradas por antrop6logos e historiadores, que permiten
esclarecer la condicion de “indio” y “lo indio” en la sociedad guatemalteca.

Segiin la definicién de Alfonso Caso (1948), “es indio aquel que se siente
pertenecer a una comunidad indigena, y es una comunidad indigena aquella en que
predominan elementos sométicos no europeos, que habla preferentemente una
lengua nativa, que posee en su cultura material y espiritual elementos autéctonos en
fuerte proporcién y que, por ultimo, tiene un sentido social de comunidad aislada
dentro de las otras comunidades que la rodean, que la hace distinguirse asimismo
de los pueblos de blancos y de mestizos”. En esta definicion, el autor se basa en
consideraciones subjetivas, como el sentido de pertenencia, asf como en factores
raciales, lingiifsticos y de un cierto aislamiento social local.

Segin Eric Wolf (1960), “la calidad de indio no consiste en una lista
discreta de rasgos sociales; se encuentra en la calidad de las relaciones sociales
encontradas en comunidades de cierto tipo y en la autoimagen de los individuos que
se identifican con esas comunidades. La calidad de indio es también un proceso
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historico distintivo, ya que estas comunidades tienen su origen en cierto momento,
se fortalecen, decaen nuevamente y mantienen o pierden su solidez frente a los
ataques o presiones de la sociedad global”. Esta definici6n supera la anterior, por
incluir aspectos esenciales, como las relaciones sociales y econémicas con otros
grupos y los cambios en las diferentes épocas histéricas. El aislamiento que
menciona Caso, Wolf lo ve como una caracteristica de la comunidad “corporativa”
cerrada, creada en la época colonial, con su propia organizacién social, que subsiste
versus la sociedad ladina, que a diferencia de la anterior, es abierta.

Una década posterior, varios soci6logos e historiadores buscaron definir la
situacién del “indio” en relacién con su situacién econémica de colonizado y
explotado. Para Jean-Loup Herbert (1970), por ejemplo, las cualidades de ladino e
indigena “son el riguroso producto de situaciones sociales que tienen sus leyes
objetivas y sudimensién histérica”. En su anélisis sociol6gico (como ser coloniza-
do), ideol6gico (vistodespectivamente y tildado con epitetos peyorativos) e historico
(su situacion en las diferentes épocas), Herbert encuentra que las relaciones entre
indigenas y ladinos han estado enmarcadas en un sistema antag6nico de clases
sociales (primero de destruccién y luego de explotacion), que se dan particu-
larmente en las relaciones de producci6n, caracterizadas por la heredada relacion
colonial, que tiene cierto contenido racial.

Luego, en el andlisis de la dicotomfa de la realidad social de “indio” y
“ladino”, que equipara con la de colonizado-colonizador, Herbert profundiza
en la problemdtica desde los puntos de vista ideol6gico de la lucha de
clases, la discriminaci6n racial, y las ideologias indigenistas, entre las
cuales incluye el mestizaje, la aculturacion, la ladinizacién y la integracion.
Tales ideologias son para Herbert “mixtificaciones para encubrir la realidad”
del indigena. El autor concluye, més adelante, que “conquistado no
significa sojuzgado”, puesto que hasta la fecha el indigena ha opuesto “una
resistencia silenciosa, pero compacta” en lo cultural, social y religioso,
situacién que se vio favorecida por la geografia montafiosa, escabrosa y
boscosa, que dificulté la comunicacién con el poder dominante.

Aunque para el autor las ideologias, el indigenismo y la historia oficial
tienden a eliminar el antagonismo y a negar el racismo derivados del
sistema colonial, en su andlisis dialéctico sefiala que factores culturales
tan arraigados en la poblaci6én indigena, como la religién esotérica maya
y la religiosidad en las cofradfas, evidencian que las diferencias entre indio
y ladino se dan no s6lo en el plano material o relaciones de produccion,
sino también en el plano inmaterial y espiritual, como la conservacién de
sus tradiciones y costumbres ancestrales y la defensa de su identidad y
cultura amenazadas.

Dentro de esta misma corriente, Gonzalo Aguirre Beltrdn (1971) sostiene
que “el término "indio" impuesto por el colonialismo espafiol, nunca determiné una
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calidad étnica, sino una condicion social; ladel vencido, ladel sujeto a servidumbre
por un sistema que lo calific6 permanentemente de ristico y menor de edad™.
Aunque no explicita diferencias étnicas o culturales, el mismo autor llama “indios
a todos los descendientes de la poblacion originalmente americana que sufri6 el
proceso de la conquista y qued6 bajo una dependencia colonial que ... se ha
prolongado hasta nuestros dias”. En este sentido, el proceso o situacion “colonial”
nohadejado de existiralinterior del pais y el término “indio” sigue definiendo atodo
aquel que ocupa una posicién inferior, sea campesino o explotado por el sistema.

Otradefinicion clasista esladel historiador Severo Martinez Peléez (1974), quien
afirma que la implantacion del sistema colonial espafiol fue la que cre6 al “indio™.
Para ¢l los indigenas, como seres colonizados, son “individuos que conservan
caracteristicas de los siervos coloniales”, que fueron reorganizados social, politica
y econémicamente de acuerdo a los intereses de los espafioles. Agrega que “se es
m4s o menos indio segin estén mas 0 menos presentes las caracteristicas del siervo
colonial en el modo de vida, laindumentaria, el utillaje, las costumbres, la lenguay
la mentalidad del individuo en cuestion”. En vista de que “la condicién de siervo
puede abandonarse”, la situacion del indio no es cuestion racial, sino la de un sujeto
de dominaci6n social y econémica. Estas definiciones le dan al “indio™ un caracter
mds especifico de clase social, 0 sea de oprimido a causa de un sistema colonial, que
ain continda existiendo y diferencia entre indigenas y ladinos.

En otra parte, Martinez Peldez afirma que en Guatemala “hay racismo y hay
discriminaci6n racial para el indio”. Define la discriminacion racial como “un
fenémeno ideol6gico, de supraestructura, que responde a la lucha de clases y opera
solamente en funcién de ella”, pues no se discrimina a una persona que se comporta
como un auténtico burgués, aunque conserve rasgos de la raza indigena.

Aun cuando Martinez Peldez considera la discriminacién més bien de indole
social y noracial, Richard N. Adams (1964) sostiene que “el ladino sigue considerando
indfgenaal que se ladiniza” y que “cuando hay acercamiento demasiado amenazante
del indigena hacia el ladino, éste se apoya sobre diferencias raciales para mantener
su posicion superior”. De acuerdo con esto, el autor llegaalaconclusionde que para
que la ladinizaci6n personal tenga efecto, es necesario “cambiar de lugar y varias
generaciones’ .

En las definiciones anteriores encontramos clementos tanto objetivos como
subjetivos, o sea que de acuerdo con unos se puede ser o no ser “indio” o “ladino™.
En general, en la definicién “del indio” se pueden destacar los siguientes aspectos:
primero, el elemento bioldgico-racial, que predominé en laépocacolonial; segundo,
una diferenciacin sociocultural entre el pueblo conquistador y el conquistado que,
por lo mismo, se convierte en una situacién de negacion del “otro™; tercero, la
relacion sociojuridica en la época colonial, en laque el indigena fue reasentado con
prop6sitos de mejor control; cuarto, el factor econémico-social, que se traduce en
la caracterfstica de ser “colonizado”. o sea el que ocupa una posicién socio-eco-
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némica inferior; quinto, el encontrarse aislado geogréficamente e identificarse con
su comunidad o grupo etnolingiifstico; y sexto, su situacion cultural inferior por ser
débil, explotado, discriminado, no dominar la lengua oficial, estar atrasado, subde-
sarrollado y politicamente oprimido.

El hecho de queel “indio” se aferre a su cultura, es no s6lo perfectamente natural
por cuanto todo el mundo tiene el derecho de mantener y defender su identidad
cultural y arraigo alo propio, sino también es el resultado de la negacién del “otro”,
que se manifiesta en la oposicién del indigena a la ladinizaci6n por haber sido
marginado y habérsele compelido siempre a “servir” a los “otros”, a los cuales
considera “invasores’ en su territorio.

El problema pareciera ser, entonces, no tanto el atavismo a su cultura,
que es una actitud contra el proceso de “colonizacién”, sinola faltade suintegracion
a la cultura dominante, mal llamada “nacional”, por no tomar en cuenta al “indio”
como es, en su “nacionalidad” (identidad cultural y lingiifstica), ni proporcionarle
lo que le da al ladino. Esto ultimo se manifiesta particularmente en los déficit de la
poblacién indigena en cuanto a educacién, conocimientos, tecnologia, créditos,
servicios publicos, educacién y participacion politicas, respeto a sus tierras, su
libertad y el manejo arbitrario de la justicia para con ellos.

En resumen, las diferencias en el modo de vida, la lengua, elementos
culturales y caracterfsticas estructurales heredadas del colonialismo, la
dominacion politica, la explotacion econdmica y la discriminacién social vy
cultural son factores estrechamente relacionados que no pueden desligarse.
Se manifiestan en toda una serie de politicas, actitudes y comporta-
mientos discriminatorios, en las formas de explotacién y dependencia
econdémicas, asi como en la opresién social y cultural a que han estado
sujetos los indfgenas desde la conquista.

Resumen

La derrota militar y la imposicién de la dominacion colonial espafiola significo,
en definitiva, un cambio en la forma de vida del indigena guatemalteco. La
climinacion de las jerarquias sociales y politicas prehispdnicas m4s la implantaci6n
desistemas de explotacion laboral y econémico, produjeron una “macehualizacién”
de la sociedad indfgena.

Tras una primera etapa de anarqufa, la Corona revis6 su polftica indiana.
Para garantizar una mejor adoctrinacién y un gobierno civil en las
comunidades indigenas, se reinstal6 a la aristocracia nativa en su status
y propiedades con el objeto de crear una nobleza indiana que se hiciera
cargo del gobierno local indigena. En algunos casos la Corona promovi
el relevo de la aristocracia nativa de sus cargos, que fue reemplazada por
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macehuales, elevados al rango de caciques.

Las Leyes Nuevas propiciaron una politica de segregacién racial y de
reasentamiento de las comunidades indigenas en reducciones y pueblos
de indios, que dieron lugar a la creacion de las dos republicas y, con ello, a barreras
étnicas entre el grupo espafiol (dominante) y el indigena (dominado). Estas barreras
fueron m4s marcadas allf, donde la poblacién nativa era mis densa y, por lo tanto,
pudo conservar las caracterfsticas culturales de su gentilidad.

Laintroduccién de animales grandes y microorganismos de Europa significaron
cambios en el ecosistema americano e influyeron sobremanera en la sobrevivencia
delas sociedades nativas. Mientrasla proliferacion y el libre movimiento del ganado
vacuno produjo destrozos de las cosechas de granos bésicos, el azote de las
epidemias trajo consigo la eliminaci6n fisica de la sociedad indigena de Guatemala
hasta de un 85% después de cien afios.

Serios problemas relacionados con la disminucion demografica se manifestaron
sobre todo en la tenencia de la tierra, pues en ese lapso de abandono de tierras
comunales hubo espaifioles y ladinos que aprovecharon la oportunidad para
invadirlas, dando més tarde lugar a disputas y litigios por recuperar dichas tierras a
causa del aumento y la presion demogréfica.

Pese a los beneficios de la politica de segregacion racial, que contribuy6 en gran
parte a la conservaci6n y sobrevivencia de la organizacion social, econémica y
civico-religiosa de las comunidades indigenas, el resultado fue que el tutelaje
mantenido sobre la poblacién indigena en las doctrinas o jurisdicciones de los
misioneros fren6 todo proceso de integracién entre ambas culturas.

Por ser la religion mesoamericana “incluyente”, surgié una religion sincrética,
que adapt6 en gran parte la forma exterior del culto cat6lico ala mistica pagana, pese
a los intentos de los misioneros de erradicar toda forma de expresion ritual
prehispdnica. Los brotes de sublevacion fueron una genuina manifestacion contra
la dominaci6n colonial espafiola, exacerbada por las derramas de los “justicias
espaiioles”, asi como contra la prohibicién de practicar rituales de su gentilidad.

A través de los gobernadores, caciques y principales, la Corona cre6 el
autogobierno indigena, que no obstante, fue vigilado por sacerdotes y
funcionarios reales. En la entrega del tributo y la exaccion de las tandas
de trabajo forzoso hubo cooperacién y relacion directa entre las autoridades
indigenas y las espafiolas, para mantener la segregacién y separacion
entre los grupos y evitar, asf, cualquier tipo de abuso.

El sistema de organizacién social y ciertos rituales de la €poca
prehisp4nica encontraron renovada expresién en la jerarquia civico-religiosa
de las comunidades indigenas a través del cabildo y las cofradias, que
adquirieron una importancia extraordinaria en la vida comunitaria, por cuanto
otorgaban prestigio social a quienes servian a través de “cargos” y permitfan la
préctica de su religiosidad con una fuerte carga de creencias mayas.
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Las relaciones entre la repiblica indigena y la espafiola fueron basicamente de
indole econémica y giraron en torno a la apropiacion de parte de la tierra indigena
y suincorporacion al trabajo y la agricultura comercial, con lo cual grandes sectores
de la poblaci6n nativa quedaron ligados al sistema mercantil europeo.

El sistema colonial gener6 relaciones interétnicas entre la minorfa dominante de
origen espafiol y la masa indigena, que se dieron sobre todo en el plano laboral y
estuvieron caracterizadas por actitudes de colonizador-colonizado y de amo y
siervo colonial a través de la esclavitud, la encomienda, el tributo y el trabajo
forzado.

Ademés delas relaciones interétnicas, hubo factores aculturativos que favorecie-
ron el proceso de ladinizaci6n, como ciertas tareas estand arizadas en la agroindus-
tria, particularmente en el proceso de producci6n de azicar y de aiiil; la cercania a
las ciudades, que fueron suministradas con ciertos productos, como el trigo, de
consumo casi exclusivo de la poblacién no indigena; el establecimiento de colonos
indigenas en las haciendas, asf como el proceso del mestizaje.

En la definicién de “indio” y “lo indio”, antrop6logos e historiadores han
formulado la calidad de tal como resultado de un fenémeno socioeconémico y
cultural. Es decir, “indio” es aquel que vive y pertenence a comunidades
etnolingiifsticas de origen aut6ctono, que por la conquista y colonizacion
espafiolas han estado geogrédficamente segregadas de la poblaci6on de
origen europeo. Por su relacién de “colonizado” con la minorfa dominante,
elindio ha ocupado siempre una posicion socioeconémicainferior y sele ha privado
de medios para su desarrollo sociocultural, lo cual ha dificultado su integracién a la
cultura ladina dominante.
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