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No morirá la flor de la palabra. Podrá morir el rostro 

oculto de quien la nombra hoy, pero la palabra que 

vino desde el fondo de la historia y de la tierra ya no 

podrá ser arrancada por la soberbia del poder.  

Nosotros nacimos de la noche. En ella vivimos. 

Moriremos en ella. Pero la luz será mañana para los 

más, para todos aquellos que hoy lloran la noche, 

para quienes se niega el día, para quienes es regalo 

la muerte, para quienes está prohibida la vida. 

 Para todos la luz. Para todos todo.   

(Cuarta Declaración de la Selva Lacandona,  

CCR-I EZLN) 
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Antes de la viruela… abajo, sangraba el corazón de los cerros 

 

 

 

1.  Del vientre de la mujer nace, para el yaguar, un misterio 

 

Nuevas  investigaciones1  dicen  que  murió  entre  los  22  y  24  años;  cráneo  alargado  y 

estrecho, rasgos asociados a un grupo premongoloide  procedente de lo que hoy es el territorio 

de  Japón.  Es  mujer  y  una  de  las  más  antiguas  habitantes  que,  hasta  el  momento,  se  han 

encontrado en el continente americano.  

Fue  hallada  en  1959  cerca  del  cerro  del  Peñón  de  los  Baños,  al  oriente  del  Distrito 

Federal en México. Por eso, a la dueña de ese cráneo de 12 mil quinientos años de antigüedad, 

le han llamado “La mujer del Peñón”. 

Y  es  ella,  la  mujer,  uno  de  los  elementos  que  obligan  a  replantear  la  hipótesis, 

considerada la más probable entre las varias que existen, según la cual, la entrada del hombre a 

América fue por el estrecho de Behring y que buscando comida recorrieron las sinuosidades del 

continente hasta llegar a la Patagonia. 

 Es  su  cuerpo,  de  mujer,  elemento  y  sustento  de  la  idea:  para  llegar  al  continente 

americano,  el  ser  humano  siguió  la  ruta  de  las  islas  del  Pacífico  hasta  alcanzar  lo  que  hoy  es 

Estados Unidos y Baja California. 

Existen  diversas  hipótesis  sobre  la  llegada  del  ser  humano  al  continente  americano; 

algunos  investigadores  apoyan  la  planteada  por  Alex  Hrdlicka,  según  la  cual,  cazadores 

paleomongoloides  cruzaron  el  estrecho  de  Behring  y  se  extendieron  por  toda  Norteamérica, 

dejando vestigios de vida humana en esa zona. Cerca de “Clovis”, al este de Nuevo México se 

hallaron  puntas  acanaladas  de  entre  10  y  12  centímetros,  bifaciales  y  filosas;  según  las 

evidencias, eran las herramientas usadas por los grupos de cazadores que vivieron entre el 11 y 

11,500 antes de Nuestra Era. Hrdlicka aseguró que la llegada al continente de los primeros seres 

humanos  fue  tardía,  de  hecho,  aseguraba  que  la  Cultura  Clovis  es  la  más  antigua  y  que  la 

tradición Folsom le sucedió. 

De  la  segunda  se  infiere  que  fabricaron  puntas  acanaladas  más  pequeñas  para  cazar 

bisontes  lanudos,  de  los  cuales  aprovechaban  la  carne  para  alimentarse,  el  cuero  para  sus 

viviendas  y  vestido,  estiércol  como  combustible  y  cuernos  y  dientes  para  elaborar  armas, 

utensilios y adornos. 

                                                 

1 Vargas, Angel, “La mujer del Peñón, el habitante más antiguo hallado en América”, La Jornada, Sección 

de Cultura, enero 26, 2002. 
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Sin  embargo,  otros  investigadores  están  convencidos,  al  igual  que  el  antropólogo 

francés Paul Rivet, de que la inmigración no sólo fue asiática, sino también oceánica; según esta 

hipótesis, melanésicos y polinésicos habrían llegado a Centro y Sudamérica cruzando el Océano 

Pacífico.  Una  suposición  más  es  la  que  sostiene  el  portugués  Mendes  Correa,  según  ella, 

también  hubo  una  inmigración  australiana  siguiendo  como  ruta  la  Antártida  y  la  Tierra  del 

Fuego. 

Algunas  hipótesis  no  cuentan  con  la  confirmación  ni  consenso  entre  la  comunidad 

científica  internacional,  pero  aún  las  más  aceptadas  están  obligadas  a  replantearse  ante  las 

nuevas evidencias aparecidas en el continente: Meadowcroft,  Topper y Cactus Hill en EE.UU. 

y  Monte Verde en Chile. 

Los vestigios encontrados en esos sitios –y en otros de centro y sudamérica– suponen la 

presencia  de  vida  humana  antes  de  la  Cultura  Clovis.  En  Meadowcroft  se  localizaron 

raspadores,  lascas,  puntas  bifaciales  y  material  orgánico  –flora  y  fauna  que  sirvió  como 

alimento–  a  los  que  se  les  ha  datado  en  16,000  años  antes  de  nuestra  era.  En  Cactus  Hill  y 

Topper se hallaron objetos similares con una antigüedad de 13,000 años a. de nuestra era. 

En  Monte  Verde  un  grupo  de  científicos  (entre  ellos  Tom  Dillehay)  descubrió  restos 

líticos que han fechado en 32,000 años antes del presente.  Además 12 tiendas elaboradas con 

pieles de animales y estacas de madera con restos de fogón; mediante pruebas con Carbono 14 

se dataron en 13,000 años antes de nuestra era. 

Así  mismo  en  una  caverna  en  Taima  Taima,  Venezuela,  se  encontraron  artefactos 

cortantes  junto  a  huesos  de  fauna  pleistocénica;  En  Pedra  Furada,  Brasil,  los  investigadores 

(entre ellos Niede Guidón) han encontrado restos líticos que se datan hasta en 50,000 años (éste 

hallazgo ha sido duramente cuestionado por la comunidad científica con el argumento de que no 

es posible asegurar el trabajo humano en la elaboración de esos artefactos). También en Brasil 

han  sido  localizadas  evidencias  de  vida  humana  en  Pedra  Pintada:  pinturas  rupestres,  restos 

óseos  de  animales  tropicales  y  puntas  de  cuarzo  que  tienen  la  particularidad  de  haber  sido 

pulidas triangularmente, cuyos fechados alcanzan hasta 11,000 años antes de nuestra era. 

En  la  Patagonia  argentina,  en  los  abrigos  rocosos  de  Los  Toldos  y  Piedra  Mueseo,  se 

localizaron puntas de lanza, pinturas rupestres y huesos de fauna pleistocénica extinta. 

Todos los descubrimientos arriba descritos, por lo menos, son elementos para hacer una 

revisión  crítica  de  las  hipótesis  sobre  el  poblamiento  inicial  del  continente.  Algunas 

suposiciones están más aceptadas que otras, pero ninguna concluye del tema. 

En México, a la par que se investigaba a la “mujer del peñón”, se realizaron pruebas a 

otros  restos  humanos  encontrados  en  México,  diez  en  total;  esas  investigaciones  sitúan  en  un 

promedio de seis mil años la antigüedad del llamado “hombre de Tepexpan”, esqueleto hallado 

entre  el  lodo  del  Lago  de  Texcoco,  en  el  año  de  1945;  considerado  por  los  especialistas  un 

importante hallazgo, porque despertó el interés en el estudio prehistórico de México.  

Durante  mucho  tiempo  se  debatió  su  antigüedad,  los  estudios  realizados  mediante  el 

método  usado  anteriormente,  el  carbón  14,  no  daban  resultados  exactos,  esto  debido  a  que  al 

momento  de  recoger  los  vestigios,  se  le  untaron  una  serie  de  materiales  que  lo  contaminaron. 

Algunos  especialistas  decían  que  el  hombre  databa  de  hace  10  mil  años,  otros  fechaban  su 

existencia en 2 mil.  

Lo  ubicaban  en  masculino,  pero  era  mujer  a  la  que  llamaron  hombre,  sobre  ella  hay 

nuevos  datos:  1.60  metros,  hueso  pélvico  femenino  (comprobado  molecularmente)  y  tenía 

aproximadamente 25 años al momento de morir. 

Silvia González (geoarqueóloga de la Liverpool John Moores University de Inglaterra), 

José  A.  Pompa  (dirección  de  Antropología  Física)  y  José  Concepción  Jiménez  (Osteoteca), 

ambos del Instituto Nacional de Antropología e Historia, integran el equipo encargado de las 

nuevas investigaciones a los restos prehistóricos encontrados en México; y eran los resultados 

de esos estudios el centro de la conversación entre un yaguar y el monstruo de gila. 

Hablaban  sangre  abajo,  donde  las  humedades  se  encuentran;  el  yaguar  sabe  de  la 

mujer y sus misterios, de esos que no se conocen sino en la selva y sin ataduras; pero el método 

del  espectrómetro  de  aceleración  de  masas,  que  los  científicos  usaron  sobre  los  restos  de  la 
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mujer del peñón, no lo conoce y le intrigan… los libros se encargarán de explicarle… y serán 

quienes,  por  primera  vez,  le  ayuden  a  descifrar  un  misterio  femenino,  porque  él  prefiere 

siempre descubrirlos con métodos… más tibios. 

El  jaguar  no  es  el  único  que  se  abriga  en  la  calidez  de  lo  femíneo,  otros  calores 

ayudaron a inundar las cuevas de Yucatán y a conservar en ellas vestigios de vida humana. 

Muy distinto el mundo de aquel entonces y su temperatura. Según los especialistas, el 

clima  hace  entre  22  y  18  mil  años  era  más  bien  árido  y  frío;  hacia  el  final  del  Pleistoceno  y 

principios  del  Holoceno  (15,000  a  10,000  años)  las  condiciones  climáticas  cambiaron 

gradualmente  en  el  centro  y  sureste  de  México:  aumentó  la  temperatura  y  las  condiciones  de 

humedad eran fluctuantes, con predominio de la aridez. 

 Se  creía  que  el  sureste  de  México  no  había  sido  ocupado  por  nómadas  prehistóricos, 

pero  según  los  arqueólogos  del  Instituto  Nacional  de  Antropología  e  Historia  (INAH),  en  el 

marco  de  los  trabajos  realizados  desde  el  2002,  han  sido  recuperados  restos  humanos  en  las 

cavernas de Tulum. Son tres esqueletos con distinto grado de conservación. 

Los  estudios  realizados  en  laboratorios  de  Estados  Unidos,  México  y  Reino  Unido, 

comprueban  la  presencia  humana  en  esa  zona,  según  sus  resultados  los  restos  tendrían  una 

antigüedad de aproximadamente 10 a 14 mil 500 años.  

Las cuevas inundadas de Vaharon, El Templo y Las Palmas, forman parte de uno de los 

más  largos  sistemas  de  cuevas  y  ríos  subterráneos  del  mundo;  sus  aguas  protegieron  durante 

miles  de  años  a  los  tres  esqueletos,  gracias  a  que  neutralizaron  los  ácidos,  fueron  hallados 

prácticamente completos. Uno es hombre, los otros dos corresponden a lo femenino. 

Según los investigadores, en el pasado la región era seca y esas cuevas fueron utilizadas 

como  depósito  funerario;  lo  aseguran  debido  a  que  encontraron  ahí  los  restos  humanos, 

cerámica,  lítica  y  residuos  de  carbón  de  madera,  que  probablemente  proviene  de  hogueras 

hechas por el hombre. 

La  zona  tiene  características  ácidas,  es  decir,  no  es  propicia  para  la  conservación  de 

materiales orgánicos, sin embargo, al último deshielo del Pleistoceno, que  provocó el aumento 

del nivel del mar e inundó las cuevas, se debe la conservación de éstos. 

El yaguar compartía los datos que extrajo de la nota de un periódico2: “1.41 metros de 

altura, 53 kg de peso, murió entre los 20 y 30 años, era mujer; la encontraron a una profundidad 

de 22.6 metros, después de penetrar 368 m la entrada a la cueva inundada de Naharon. 14 mil 

500  años  de  antigüedad  tienen  los  restos.  El  otro  esqueleto  femenino  fue  encontrado  en  Las 

Palmas, la mujer a quien pertenecieron debió tener al morir entre 44 y 55 años y su antigüedad 

es de entre 10 mil y 12 mil años. 

 El esqueleto masculino no está en muy buenas condiciones, de hecho perdió casi toda 

la materia orgánica, pero se estima que tiene aproximadamente 10 mil años de antigüedad y que 

al momento de su muerte tenía entre 25 y 30 años.  

Cada vez  aparecen  nuevos  elementos que nos permiten suponer  la forma  en la que se 

pobló el Continente Americano y las diferentes formas de  vida que en él se desarrollaron, y es 

esa la única forma de inferir el pasado y acercarse más a la verdad de esos acontecimientos... 

 pero  mientras…  cuerpos  femeninos,  restos  de  artefactos  de  piedra,  huesos  de  mamut  y 

mastodonte, el sacrum de un camélido y otros animales más pequeños –encontrados en lo que 

sirvió como casa al hombre y la mujer prehistóricos– aseguran la presencia del ser humano en 

México aproximadamente entre 21 y 22 mil años antes de ésta fecha. 

Según los arqueólogos a partir de la llegada de los primeros seres humanos a territorio 

americano,  comienza  un  periodo  llamado  “Etapa  Lítica”,  nombre  que  adquiere  por  la  gran 

cantidad de instrumentos de piedra que se han hallado. Los científicos, debido a las diferencias 

de  sus  componentes  y  tomando  en  cuenta  que  en  el  paso  de  uno  al  otro  existe  un  proceso  de 

transición, la subdividen en cuatro horizontes: 

 

                                                 

2  Jiménez,  Arturo,  “Hallan  tres  esqueletos  del  Pleistoceno  en  Tulum”  La  Jornada,  Sección  de  Cultura, 

abril 11, 2007. 
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A) 

Arqueolítico: Aproximadamente del 30,000 al 14,000 antes de nuestra era. 

Es de este horizonte del que datan los vestigios de vida humana encontrados 

en  seis  sitios  de  México:  Laguna  de  Chapala,  B.C.;  Cueva  del  Diablo, 

Tamps.;  Tlapacoya,  Edo.  De  Méx.;  Caulapan,  Pue.;  Cueva  de 

Chimalacatlan, Morelos y Teopisca, Chiapas. 

Se  piensa  que  estos  grupos  humanos  eran  pequeños  debido  a  la  baja 

demografía  y  al  nomadismo,  tenían  carácter  familiar.  Recolectores  de 

diversos productos animales y vegetales. Fabricaban instrumentos de piedra 

muy  rudimentarios  (golpeando  una  piedra  contra  otra),  la  ausencia  de 

puntas  de  flecha  refuerza  la  hipótesis  de  que  su  sobrevivencia  dependía 

poco  de  la  cacería,  aunque  sí  llegaron  a  practicarla,  siendo  animales 

pequeños sus principales presas. 

B) 

Cenolítico: Se subdivide en Inferior y Superior, el primero va de 14 a 9,000 

y el segundo de 9 a 7,000 años antes de ésta fecha. Durante este periodo se 

extinguen los grandes mamíferos, se eleva el nivel de los mares y el clima 

cambia  a  uno  más  cálido.  La  unidad  social  fundamental  es  la  familia 

nuclear, aunque ya se empezaban a organizar en bandas.  

Del Cenolítico  Inferior se han encontrado vestigios de vida  humana en 19 

lugares  de  México.  Los  instrumentos  que  se  hallaron  son  puntas  de 

proyectil de piedra y navajas, objetos de hueso cortantes y de punción. 

 Se  piensa  que  los  avances  técnicos  en  las  herramientas  llevaron  a  un 

aumento demográfico, pues ampliaron las posibilidades de obtener recursos 

de subsistencia. 

La  cacería  se  incremento  y  tuvo  mayor  importancia,  pero  no  eliminó  a  la 

recolección  

En  las  cuevas,  que  usaron  como  casa,  se  encontraron  restos  de  animales 

pequeños como venados o conejos; se intuye que usaban redes, canastas y 

otros objetos elaborados con fibras vegetales.  

En  el  Cenolítico  Superior  aparecen  morteros,  otros  implementos  de 

molienda y canastas mejor elaboradas  (tejido cerrado y  grueso).  Se intuye 

que  por  medio  de  la  introducción  de  piedras  calentadas  previamente,  fue 

posible usar esas canastas para hervir agua y harinas. 

En  las  costas  de  México  se  han  encontrado  evidencias  de  que  algunos 

grupos humanos aprovecharon los recursos marinos, sumándolos a su dieta. 

Lentamente se pasa de la caza mayor a la recolección de plantas y caza de 

animales  pequeños.  Se  suma  a  las  técnicas  líticas  de  talla  de  las  etapas 

anteriores la técnica del pulido, que dará como resultado herramientas más 

resistentes como el hacha. 

C) 

Protoneolítico:  Va  de  7  a  4,500  años  antes  de  nuestra  era.  Durante  este 

horizonte el hombre transita, mediante un complejo y largo proceso, de la 

recolección  al  cultivo,  uno  de  los  hechos  fundamentales  de  la  historia 

humana.   

El  cultivo  hizo  necesaria  la  creación  de  aldeas,  primero  por  periodos 

estacionarios, luego se hicieron permanentes. Los excedentes de productos 

se  intercambiaban  entre  aldeas,  estas  relaciones  de  intercambio, 

posibilitaron los nexos familiares entre diferentes grupos.  

El  maíz  comienza  a  ser  la  base  del  alimento  y  aparece  la  cerámica  con 

características  primitivas,  copiadas  de  los  recipientes  que  la  naturaleza 

ofrece: jarras, platos con bordes rectos o curvos 

En Chiapas y Guatemala se han encontrado piezas más elaboradas, incluso 

ornamentadas.  En  México  las  localidades  donde  han  sido  localizadas  las 

primeras  cerámicas  son:  Altata,  Sinaloa;  San  Nicolás,  Qro.;  Tlapacoya, 
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Estado de México; Purrón, Puebla; Pto. Marqués, Gro. y Costa de Chiapas, 

Chiapas. 

 

 

– ―…La mujer de Tepexpan habría vivido en el horizonte protoneolítico, las mujeres y 

el hombre de las cavernas de Tulum corresponderían al horizonte cenolítico inferior, al igual 

que  la  ―mujer  del  peñón‖.  No  existían  para  él  y  ellas  de  clases,  explotación  o  propiedad 

privada…  

Conocían  las  mujeres  y  el  hombre  de  Tulum  sólo  de  aquellos  numerosos  conos 

volcánicos,  apagados  muchos  años  antes;  había  recorrido  también,  las  pequeñas  islas 

formadas por las elevaciones del Cerro de la Estrella y el de Chimalhuacan, cuando el que hoy 

es  valle  estaba  cubierto  por  aguas…‖  –  así  pensaba  el  yaguar  mientras  movía  sus  cortas  y 

musculosas  piernas,  dejando,  sobre  la  tierra,  las  huellas  de  fuertes  garras  retráctiles,  en  ese 

ágil  andar  que  lo  sumergía  entre  las  tonalidades  verdes  de  aquel  arco  iris,  al  que  algunos 

llaman selva. 

Las investigaciones del Proyecto Atlas Arqueológico (a cargo de la arqueóloga Carmen 

Rojas  Sandoval  y  el  biólogo  Arturo  González),  pretende  registrar,  estudiar  y  proteger  los 

cenotes de la Península de Yucatán. Como resultado de ellas, se hizo el hallazgo de los restos 

humanos ya mencionados, pero también  de  restos fosilizados de caballo americano, camélido, 

proboscidio, gliptodonte, murciélago, armadillo gigante y gonfoterio. 

Así era el clima cuando el hombre y aquellas mujeres lucharon por la sobrevivencia y, 

al sucumbir, sembraron en la tierra su historia y en el yaguar… el misterio. 

El yaguar  es el felino más  corpulento de América, y el tercero más grande del género 

Panthera; según la especie y sexo, puede alcanzar un peso de 150 kg y medir hasta dos metros 

de longitud. Su cuerpo es musculoso, denso pelo lo cubre, amarillo rojizo con manchas negras 

en forma de roseta alrededor de su dorso y costados, mientras el blanco predomina en el vientre 

y la parte interna de las patas; o total y elegantemente negro, con manchas aún más oscuras que 

sólo se pueden ver con luz muy intensa, así es cuando le llaman pantera. 

Según  investigaciones  de  Ross  Barnett,  de  la  Universidad  de  Oxford,  y  otros 

investigadores  estadounidenses,  suecos,  australianos  y  canadienses,  hace  aproximadamente 

13,000 años, América estuvo poblada por grandes felinos: el Smilodon o tigre dientes de sable y 

otras  especies  extintas,  una  muy  parecida  al  león  (Panthera  atrox)  y  otra  similar  al  guepardo 

(Miracinonyx trumani). 3 

El  Smilodon podía  pesar  de  80  a 300  kg  y medir  hasta  2  metros  de  largo;  tenía  patas 

cortas y el largo de sus colmillos oscilaba entre 18 y 30 centímetros. Se dividen en tres especies: 

S.  gracialis,  S.  fatales  y  S.  populator,  el  primero  vivía  en  Norteamérica,  los  dos  últimos 

recorrieron con sus robustos cuerpos el ambiente del sur. 

 Aunque el tamaño de sus dientes suena intimidatorio, en realidad eran muy frágiles y 

podían  romperse  con  facilidad;  según  las  evidencias,  cazaban  en  manada  emboscando  a  otros 

mamíferos.  

Es en la caverna de Uyagotuy, Perú, en donde fue encontrado el ejemplar mas completo 

de esos animales antiguos (conservado al 70 %). Al parecer cayó en ella a través de un foso del 

que le fue imposible salir y la inanición lo venció, quedó recostado sobre su lado izquierdo. 

Con  el  ADN  extraído  de  los  huesos  de  un  diente  de  sable  y  el  de  felinos  vivos,  los 

paleontólogos  han  hecho  investigaciones  y  concluyeron  que:  “dientes  de  sable”  no  está 

relacionado estrechamente con las especies felinas actuales.  

Sin embargo, esas investigaciones han establecido que el Miracinonyx trumani sí tiene 

similitudes con el guepardo africano: los amplios orificios nasales y extremidades alargadas. Lo 

anterior es un ejemplo del paralelismo evolutivo, pues a condiciones ambientales parecidas, se 

desarrollaron parejos diseños corporales. 

Se extinguieron al igual que muchos otros animales, entre ellos una especie de caballo, 

pero hoy sus huesos permiten recrear parte de la historia natural del planeta y sus habitantes. El 

                                                 

3 Falcón Huayta, Victor. 2003. “Uyaqotuy: La caverna del tigre dientes de sable”. Portal Iberoamericano 

de Gestión Cultural. N° 5, diciembre.www.gestioncultural.org (junio 5, 2007) 
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caballo  regresaría,  muchos  miles  de  años  después,  cuando  otras  extinciones  y  conquistas 

dolieran al continente.  

 De aquellos grandes felinos sólo sobreviven el puma y el yaguar (Panthera onca). Se 

cree  que  el  yaguar  desciende  de  una  especie  que  vivió  hacia  la  mitad  del  Pleistoceno:  la 

Panthera  gombaszoegensis,  ya  desaparecida;  Panthera  onca  hoy  también  está  en  peligro  de 

extinción, pero ellos no lo saben hasta 13 días después de nacer, cuando abren por primera vez 

los ojos y con sus pupilas amarillo oro observan su cada vez más reducido hábitat. 

Originalmente  se  distribuía  desde  el  sur  de  Estados  Unidos  hasta  Argentina  en 

Sudamérica; pero la caza y la destrucción de su hábitat natural  han reducido la densidad de su 

población  e  incluso  ha  desaparecido  ya  en  muchas  regiones.  Los  que  aún  viven  prefieren  los 

ambientes con vegetación tropical, zonas pantanosas, manglares o bosque mesófilo de montaña, 

rico en cañadas y serranías. 

Cualquier  época  del  año  les  sirve  para  reproducirse;  la  madre  da  a  luz  después  de  un 

periodo de  gestación  de  entre  90  y  100  días,  elige  como  cubil  paredes  rocosas,  huecos  en  las 

raíces de los árboles o cuevas, pero siempre cerca de alguna fuente de agua dulce. 

Entre dos y cuatro cachorros nacen en cada camada, durante dos meses permanecen en 

la madriguera, luego, salen a jugar, siempre con la madre cerca para amamantarlos, por ello, en 

ese  periodo  dependen  por  completo  de  la  defensa  de  ella,  que  descarga  leche  tierna  y  dulce 

juguetea con ellas, mientras juegan a cazarse una al otro; a la vez que está decidida a protegerlas 

con toda su naturaleza fiera, aún a costa de  su propia vida;  no se separarán hasta cumplir  dos 

años. Las hembras alcanzan la madurez sexual a los dos años, los machos tardan un año más en 

agilizarse sexualmente; entonces marcan su territorio con orina y rasguños, y lo recorren en el 

día o la noche, ensamblando roncos, pausados y resonantes  rugidos  a la melodía natural  de la 

selva… 

Fuertes mandíbulas y poderosas garras que afila en los trocos de los árboles; cabeza y 

pecho  anchos,  compacto  cuerpo;  suave,  anaranjado  y  corto  pelaje;  orejas  pequeñas, 

redondeadas;  cola  relativamente  corta  y  gruesa;  le  han  llamado  Yaguareté,  Yaúi,  Zauat, 

Uturuncu,  Nahuel,  Yaguar,  Acangusú,  Tigre  mariposa,  Balam,  Ocelotl,  Chivi-guasu, 

Otorongo… al llegar los españoles le llamaron tigre, Jaguar  es la designación europeizada, su 

nombre proviene del vocablo aborigen “Yaguara” que significa “el que mata de un salto”. 

Terrestres,  excelentes  trepadores,  de  grácil  nado;  sigiloso  acecha  por  la  noche  entre 

humedales,  matorrales,  montañas  y  márgenes  de  ríos,  esperando  algún  mamífero  para  cazar, 

cuando la presa está cerca se abalanza sobre ella, la derriba con su peso y le muerde el cuello 

con  los  poderosos  colmillos  curvados  hacia  atrás,  así  provoca  la  fractura  de  las  vértebras 

cervicales. Si la presa es pequeña, un zarpazo basta. 

Se  alimenta  de  venados,  tepezcuintles,  monos,  conejos,  jabalíes,  tortugas,  peces, 

grandes serpientes e incluso cocodrilos. 

Hay un tiempo para cazar y arrastrar el cuerpo de la presa hasta un lugar oculto entre la 

vegetación;  hay  un  tiempo  para  tenderse  sobre  los  troncos;  hay  un  tiempo  para  caminar  en 

silencio, sigiloso, distancias de 20 kilómetros o más en una noche bajo la luz tenue de la luna, 

guiado por la sensibilidad de sus bigotes y su perfecta visión nocturna… si se es  yaguar, para 

todo hay momento... 

Llegará  el periodo de aparearse: si es macho, llamará  a su pareja con maullidos; si es 

hembra lo atraerá con su olor ungido en los árboles, seduciéndolo con su cuerpo rodando sobre 

la tierra y rugiendo; se acercan… se rozan… al principio ella se tornará agresiva… él seseará la 

nuca de ella, arañará sus costados, mordisqueará su lomo, y gruñendo en apasionada danza las 

espículas  de  su  pene  provocarán  la  ovulación  de  su  compañera;  copularán,  en  promedio  9 

segundos, varias veces en un día. Estarán juntos unos días, mientras el instinto sexual los obliga, 

luego, la hembra se dedicará al cuidado de sus cachorros y el macho volverá a su andar solitario. 

Pero está al corriente, el yaguar, que se necesitaron milenios para el desarrollo de los 

instrumentos de producción, y durante ese proceso no era recomendable para el ser humano la 

soledad. Caminando solo poco duraría su zozobra ante el huracán, las fieras se encargarían de 
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despedazarle  esa  angustia.  La  solidaridad  e  igualdad  eran  la  única  posibilidad  de  ganar  la 

batalla contra el vientre de la naturaleza. 

El bajo nivel de desarrollo de las fuerzas productivas obligaron al colectivismo y trabajo 

social  como  única  forma  de  supervivencia.  Fue  necesario  el  paso  de  miles  de  crepúsculos, 

engullendo  en  su  oscuridad  las  cavernas,  para  el  perfeccionamiento  de  herramientas  y  el 

acoplamiento a las formas naturales de la tierra, debieron prestar atención a los fenómenos de su 

cuerpo y a lo que, sin su decisión y exterior, naturalmente existe.   

La práctica cotidiana, milenaria, le enseña a  golpear dos piedras, una contra otra, para 

crear toscas “extensiones” de sus puños; luego a producir mediante métodos aún rudimentarios, 

pero  más  avanzados,  filosas  puntas,  cestos,  cordeles,  textiles  y  cerámica;  un  lento  proceso  de 

acumulación  de  experiencia  lleva  al  hombre  nómada  a  identificar  a  las  plantas  venenosas  y  a 

diferenciarlas de las útiles; transitando así hacia la agricultura y al sedentarismo. Se extinguían 

los  grandes  mamíferos  y  en  el  cerebro,  con  base  en  la  prueba  y  el  error,  se  arraigó  el 

conocimiento sobre la planta y sus secretos… y en el territorio el ser humano. 

Cuando el cielo se colorea de intensos rojos, y el yaguar acompasa su cadencioso andar 

con un rugido resonante, la selva entera se estremece, como si acogiera una ondulante caricia; 

llega el cobijo de la noche y, a cada bocado, el felino regula la población de animales silvestres 

de pezuña; su ausencia indica un desequilibrio natural.  

Si en su caminar encuentra huellas de otro macho en algún árbol, medirá la altura, si es 

más grande que él, dejará la zona; si son menos altas que las suyas, lo buscará y peleará con él 

hasta matarlo o expulsarlo del territorio que ocupa, éste puede llegar a los 200 km2. 

Escuchando  los  decires  de  las  rocas,  en  imágenes  que  se  aferran,  como  lengua,  a 

contar  las  historias,  así  estaban,  visitando  cuevas,  admirando  roquedales,  la  mariposa,  un 

monstruo de gila y el yaguar. 

Desde  la  tierra  del  fuego  hasta  los  hielos  del  norte,  en  las  entrañas  de  la  tierra 

quedaron  grabadas  representaciones  pictóricas  de  rituales,  danzas,  símbolos  geométricos, 

animales y amores. 

Lenguas en el sur son, en positivo y su contrario, las manos del tiempo antiguo sobre 

las  paredes  de  una  cueva;  lenguas  son,  por  ejemplo,  las  figuras  de  animales  con  círculos 

negros semejando manchas sobre un fondo amarillento: el cubil de los yaguaretés enfrentados 

en Argentina; los pasos de un niño en Monte Verde, Chile; aquel sol que ilumina, desde la roca, 

a hombres, llamas y cocodrilos en Pedra Furada, Brasil. 

   Al norte, otras son las lenguas: 13 huellas humanas encontradas en Cuatro Ciénegas, 

Coahuila, que podrían ser las más antiguas del Continente. Como lenguas, con una antigüedad 

aproximada  de  7,500  años,  pintadas  en  rojo,  negro,  amarillo  y  blanco,  sobre  los  abrigos 

rocosos  de  la  península  de  Baja  California,  México;  imágenes  de  hombres  y  mujeres 

acompañados  por  diferentes  animales  quedaron  enganchadas  en  el  corazón  de  la  tierra, 

porque, irrecusablemente, en el corazón es donde se faena la vida y la memoria. 

Y las rocas gritaban los amores y espantos de quien primero llegó, atravesando eriales 

y tropezó con la muerte; de aquellos que al sol y la luna sólo intuían y, angustiados, temieron 

calcinarse bajo las tormentas fogosas del volcán bramante. De aquel tiempo en que  el placer 

era manantial, cuando el guijarro confidente se volvió; era el tiempo de sangrar y desangrarse, 

impotentes, ante la lluvia y la sequía. 

A  la  par  que  afilaba  una  piedra,  nacía  en  él  el  pensamiento  mágico  que,  asegura  el 

investigador del Colegio de México, Ignacio Bernal, aún no era religioso. 

 

El yaguar relee un texto: 

 
Sería caer en una posición teórica ya superada sostener que existe un proceso continuo, 

regular y único de evolución. Hubo desde luego diferencias cualitativas en el transcurso 

de este desenvolvimiento que hemos relatado (la etapa lítica), diferencias que pudieron 

ser  por  el  hábitat  o  por  el  clima,  pudiendo  el  segundo  modificar  al  primero,  aunque 

fuera  a  largo  plazo.  El  hecho  más  demostrativo  de  estas  diferencias  cualitativas  en 

simultaneidad  temporal  o  en  asincronía  se  da  en  una  serie  de  grupos  humanos  que, 
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conocidos  en  el  siglo  XVI  y  persistentes  hasta  bien  tarde,  se  mantuvieron  en  el  nivel 

cultural de la Etapa Lítica. Antes de la llegada de los españoles, durante el tiempo de la 

alta  cultura  mesoamericana,  también  se  habían  mantenido  marginados,  coriáceos, 

resistentes a todo cambio… 

Las  causas    por  las  que  algunos  grupos  humanos  se  paralizaron  primero  y  se 

perpetuaron después en esa parálisis, puede atribuirse a la imposibilidad de desarrollar 

dentro  del  hábitat  en  el  que  se  encontraban  fijados,  el  factor  generador  de  las  altas 

culturas: la agricultura.4 

 

 

 

Así  leía  el  espléndido  felino,  en  el  texto  que  una  mariposa  nocturna  le  obsequió,  era 

compañera  de  latidos  y  silencios,  y  quiso  ayudarlo  a  dilucidar  los  misterios  que  alientan  el 

andar;  porque  cuando  se  es  abajo,  y  con  los  pasos  se  recorre  la  luna,  su  corazón  yaguar, 

aunque parezca, nunca solitario late. 

 

  

2.  La tierra: fecundidades, arraigos y conexos femeninos 

      Lento andar, prolongada caricia 








   

 

poco las domesticaron. Uno de los grandes logros de la domesticación fue una gramínea que se 

convirtió en la base de la alimentación y vida en Mesoamérica: el maíz. 

 Aguzar  los  sentidos…  la  memoria.  Entender  el  ciclo  de  desarrollo,  buscar  el  útero  y 

dejar en él la lluvia de semen, adecuar el cuerpo, esperar que en las profundidades germine, y 

a la mujer le crece el vientre. Entonces, en cuclillas, con el rostro hacia la luna… un parto: el 

nacimiento de la carne, del maíz. 

No hay duda de que el maíz es nativo de América, pero a pesar de que se han realizado 

diversas investigaciones arqueológicas y paleobotánicas, aún no se concluye el debate sobre su 

origen.  Algunos  investigadores  aseguran  que  su  antepasado  es  un  maíz  silvestre  llamado 

Teocintle,  otros  plantean  que  su  verdadero  antecesor  es  el  Tripsacum;  además  está  quien 

asegura que el maíz conocido actualmente, el Zea mays, es una combinación de ambas especies. 

Tampoco existe acuerdo sobre la antigüedad de su domesticación, pero todos coinciden: el maíz 

ocupa un lugar central en la cosmovisión de los pueblos mesoamericanos.  

 

...(el  maíz)  Ha  sido  un  eje  fundamental  para  la  creatividad  cultural  de  cientos  de 

generaciones;  exigió  el  desarrollo  y  perfeccionamiento  continuo  de  innumerables 

técnicas  para  cultivarlo,  almacenarlo  y  transformarlo;  condujo  al  surgimiento  de  una 

cosmogonía y de creencias y prácticas religiosas que hacen del maíz una planta sagrada; 

(…) dio motivo para las más variadas formas de expresión estética; y se convirtió en la 

referencia  necesaria  para  entender  formas  de  organización  social,  maneras  de 

pensamiento  y  conocimiento  y  estilos  de  vida  de  las  más  amplias  capas  populares  de 

México...6 

 

De  la  semilla  nació  la  cultura  y  la  carne  de  los  hombres;  de  las  femineidades  los 

vínculos  entre  el  ser  humano  y  la  tierra  que  lo  provee  de  alimento.  De  la  semilla  nacieron 

mitos; de la semilla nacieron reniegos, opresiones. 

La  hembra  yaguar  mantiene  la  marcha,  se  niega  a  desaparecer;  en  el  vientre  lleva 

latiendo  dos  corazones,  el  parto  está  próximo…  lento  el  andar,  prolongada  la  caricia,  ella 

entra a la caverna, a la que es vagina de la tierra… 

Entender la temporada y el menstruo, buscar el útero para enterrar la semilla, adecuar 

el  medio  para  su  desarrollo,  así  como  el  cuerpo  se  adecua  cuando  en  el  interior  lleva  vida, 

esperar las lluvias y de la luna el ciclo, luego dar fruto. 

 Y  la  tierra  se  surca,  con  la  agricultura,  en  tres  regiones  culturales:  Mesoamérica, 

Aridoamérica y Oasisamérica. 

  

a)  Antes del veraneo: Coa, nixtamal y papel amate 

 

Con la nomenclatura de Mesoamérica, término acuñado por el científico Paul Kirchhoff, 

se  conoce  al  área  cultural  ubicada  entre  los  10º  y  los  22º  de  latitud  norte.  En  México,  a  ella 

pertenecen  la  región  central,  el  istmo  de  Tehuantepec  y  la  península  de  Yucatán;  en 

Centroamérica, Guatemala, Belice, El Salvador y parte de Honduras y Nicaragua. 

Territorio exuberante, plagado de vida diversa, amoldada a planicies, estepas, desiertos 

y cadenas montañosas. Climas cálidos y húmedos 

Cuando el historiador Paul Kirchhoff introdujo el término “Mesoamérica”, dentro de las 

fronteras de su concepto, dijo que se hallaba una zona en la que habitaban culturas unidas por 

una  historia  común  y  un  modo  de  producción  y  tributo;  compartiendo,  además,  otros  rasgos 

característicos esenciales: 

 

  Desarrollo  de  la  pictografía  y  escritura.  Produjeron  códices  en  papel  amate  o 

cuero. 

  Uso del calendario de 18 meses, cada uno de ellos de 20 días. 

  Construcción de pirámides escalonadas. 

                                                 

6 Bonfil Batalla, Guillermo. ―El Maíz‖. Museo Nacional de Culturas Populares, SEP. México, 1982, p 5. 
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  Sociedades agricultoras. 

  Uso  del  bastón  plantador  (coa),  raspadores,  telar  de  cintura,  puntas  de 

proyectil, entre otras. 

  Producción  de  comidas  especializadas  (transformación  del  maíz  en  nixtamal 

mediante  el  uso  de  cal,  para  posteriormente  producir  masa;  tratamiento  del 

cacao, etc.). 

  Fermentación de bebidas a partir del maguey. 

  Producción de papel. 

  Práctica del sacrificio religioso. 

  Práctica del juego de pelota. 

  Armas con bordes pétreos. 

 

Se planteó en la década del 40, en la del 50 era dominante. Hoy  ciertos investigadores 

han  abierto  un  debate,  algunos  lo  cuestionan,  consideran  que  hay  suficientes  elementos  para 

asegurar que es un “mito” la existencia de una unidad cultural en las sociedades anteriores a la 

conquista  española,  dicen  que  ha  sido  superado  y  debe  replantearse;  otros  lo  defienden, 

aseguran que el cuestionamiento del concepto responde a una pretendida  “balcanización  de la 

arqueología”, que elimine la posibilidad a los pueblos originarios para presentar un proyecto de 

nación alternativo al de la clase dominante. 

 La  discusión  está  abierta,  el  debate  no  es  sólo  responsabilidad  de  los  académicos,  el 

estudio de los argumentos que se esgrimen, a favor y en contra, deben ser analizados –fuera del 

ámbito de las becas, los puntos y las investigaciones que presumen de científicas– por quienes 

plantean un proyecto de sociedad en el que los pueblos originarios estén incluidos, no con fines 

turísticos, sino como constructores de ella. 

Independientemente  de  las  decisiones  que  se  tomen  en  algún  congreso  u  oficina;  lo 

cierto es que el territorio que hoy se llama México, fue el marco para el desarrollo de sociedades 

con  diverso  grado  de  avance,  cuyo  proceso  fue  violentado  mediante  la  conquista  y  el 

exterminio,  eliminando  de  tajo  cualquier  desarrollo  ulterior;  imponiéndoles  nuevos  modos  y 

formas, los despojaron; en su cruzada evangelizadora sólo mantuvieron las formas propias con 

las que habían sido explotadas las mayorías, que luego fueron “bendecidas y bautizadas” con la 

marginalidad y el desprecio.  

– Son más que objetos de estudio para algún prominente miembro del INAH… –piensa 

el  yaguar  que,  estupefacto,  no  atina  a  pronunciar  palabra  ante  unas  cuantas  letras,  que  un 

historiador, de alto nombre, se atrevió a publicar en un texto: 

 

El crecimiento gradual de la población criolla y mestiza y la asimilación de gran parte 
de la población indígena, relegó a la población estrictamente india a un papel marginal, 

pero continúan  vigorosos los  componentes indígenas de la cultura mexicana moderna. 

La  preservación  de  las  reliquias  del  pasado,  la  inspiración  indígena  en  el  arte 

contemporáneo, las danzas y artesanías de los indios actuales, se fomentan cada vez más 

para la exaltación de los valores nacionales y el consumo del turismo7 

 

Sabe  el  yaguar  que  hoy,  12  millones  de  mexicanos  son  descendientes  directos  de  las 

culturas originarias y hablan su lengua, los más pobres entre los pobres; y echa de ver que el 

grito de ¡Ya basta! y ¡Nunca más un México sin nosotros!, no es retórica indigenista; ni tiene 

fundamento en la discriminación consciente o superioridad inconsciente de algún mestizo; sabe 

el yaguar que es palabra sostenida con sangre abajo, la ternura del corazón, que ésta vez no 

alimenta dioses ni encumbra mortales; es sangre abajo que ensambla cavidades y florece en la 

profundidad de un caracol… sangre abajo que retoña su canto, reproduce y danza… resiste la 

                                                 

7  Carrasco,  Pedro,  ―La  sociedad  mexicana  antes  de  la  conquista‖,  en  Cosío  Villegas,  Daniel, 

coordinador, ―Historia General de México‖, El Colegio de México, México, 1976, p. 288. 
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sentencia  de  ser  piel  morena  que  a  la  ―globalización‖  desluce,  y  un  objeto  de  diversión 

turística.  

 

En la práctica de la autonomía  y la defensa  de nuestros derechos hemos  comprendido 

que  los  grandes  intereses  que  hoy  dominan  el  mundo  globalmente  han  cooptado  al 

sistema de partidos y a su clase política, imponiéndoles sus agendas y profundizando el 

despojo de los pueblos. 

(Sexta declaración de la Selva Lacandona, CCRI-EZLN) 

 

Pero ya existía antes de que en El Tajín hicieran cumbres mercadantes y conciertos; y 

que las grandes empresas capitalistas (Telmex, Coca-Cola y Televisa) comerciaran con Chichén 

Itzá, acercándose cada vez más al sueño de Eduardo Pérez de Heredia, arqueólogo encargado de 

la  zona,  para  convertirla  en  un  “parque  donde  la  gente  venga  a  gozar,  a  disfrutar,  sin  muchas 

restricciones”8. Cientos de años antes de que Felipe Calderón se congratulara por las marejadas 

de  turismo  que  traerá  la  elevación  de  la  pirámide  de  Kukulkan  a  “quinta  nueva  maravilla  del 

mundo”,  mucho  antes  de  eso,  el  territorio  de  la  llamada  Mesoamérica  estuvo  habitada  por 

diversas culturas y, para su estudio, fue dividida en cinco regiones: 

  

1. 

Altiplano  central.  Actuales  Estado  de  México,  Hidalgo,  Puebla,  Tlaxcala, 

Morelos y Distrito Federal.  

    (Cuicuilco, Teotihuacan, Xochicalco, Colula, Cacaxtla, Teotenango, Tula y   

    México-Tenochtitlan). 

2. 

Occidente  de  México.  Actuales  Michoacán,  Guanajuato,  Nayarit,  Jalisco, 

Colima, Sinaloa y norte de Guerrero. 

    (Posclásico tardío: Purépecha) 

3. 

Sureste.  Actuales  Campeche,  Quintana  Roo,  Chiapas  y  sur  de  Tabasco,  en 

México; y Belice, Guatemala, Honduras y El Salvador. 

                 (Cultura Maya) 

4. 

Oaxaca: Partes altas, valles y partes bajas de Oaxaca, alcanzando sus límites 

con los actuales Guerrero y Puebla.  

                 (Culturas Mixteca y Zapoteca) 

5. 

Golfo:  Sur,  norte  y  centro  de  Veracruz;  norte  de  Puebla  y  de  Tabasco. 

(Cultura Olmeca, Totonaca y Huasteca)  

 

 

b)  Gila  atraviesa  el  desierto  y,  si  es  lagarto,  árida  la  tierra,  de  guerrero  el 

corazón 

 

También  a  Kirchhoff  se  le  debe  el  nombre  de  Aridoamérica,  la  región  del  norte  de  la 

República Mexicana caracterizada por un suelo seco, árido y poco productivo para la siembra. 

– Chichimecas – dice un monstruo de gila a la mariposa y al yaguar – les llamaban así 

porque decían que eran ―no civilizados‖; vivían en tribus, las difíciles condiciones ambientales 

los obligaron a una vida nómada… tenían que buscar constantemente agua y comida…usaron 

cestos y redes para transportar y guardar el alimento que conseguían pescando con lanzas y 

cazando con flechas y arcos. 

El  monstruo  de  gila  es  una  de  las  dos  especies  de  la  familia  Helodermatidae,  le  han 

llamado científicamente Heloderma suspectum; la otra especie es la conocida como Heloderma 

horridum  o  lagarto  enchaquirado.  Son  endémicos  de  México  y  los  dos  únicos  lagartos 

venenosos del mundo. 

El gila puede llegar a medir hasta 60 cm y pesar hasta 4.5 kilos, su dieta es carnívora, 

tiene un estupendo sentido olfativo; se alimenta de roedores, aves, insectos y huevos.  

                                                 

8  Vega-Mateos,  Mónica,  “El  INAH  autoriza  que  se  reduzca  a  Chichén  Itzá  a  campaña  comercial”,  La 

Jornada, Sección de Cultura, julio 4, 2007. 
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Le  gusta  la  noche,  cuando  se  pone  el  sol  sale  de  su  madriguera  a  cazar,  un  centro 

sensitivo  especializado,  que  tiene  en  el  paladar,  lo  ayuda  a  averiguar  dónde  está  la  comida. 

Durante el día se mantiene en sus escondrijos frescos protegidos de las altas temperaturas. 

El veneno, que tan mala reputación le ha creado, lo usa principalmente para defenderse, 

segregándolo  desde  glándulas  situadas  en  la  mandíbula  inferior.  La  mordida  de  estos  buenos 

nadadores es peligrosa, gracias a los canales que, desde esas glándulas, recorren los dientes con 

los que inyecta el veneno masticando lentamente y girando sobre el lomo para causar el mayor 

daño posible. 

La  población  del  Heloderma  suspectum  y  su  pariente  el  Heloderma  horridum  es  cada 

vez menor,  ambas  especies, y sus  subespecies, están en peligro de extinción. Los reptiles han 

logrado sobrevivir y adaptarse a la vida terrestre desde hace entre 250 y 300 millones de años; 

particularmente el gila, ante la amenaza –si está en posibilidades– se esconde en su madriguera, 

cuando no, infla su cuerpo para intimidar, levanta la cabeza y lanza una estocada lateral, silva e 

intenta  morder  al  adversario…  pero  son  frágiles  ante  la  acción  del  ser  humano  que  muchas 

maneras tiene de matar, pero todas, históricamente determinadas. Bífida  

 Gila no quiere desaparecer, se defiende: en la época de calor se vuelve ágil buscando 

pareja, con su sentido bifurcado escudriña y encuentra el olor a hembra; la llama frotando su 

cloaca en la tierra y entonces empieza a sugerir: el macho acaricia con la barbilla y la lengua 

invitándola a ocultar su cuerpo robusto junto al de él; y ahí, secretos, se enredan en copular 

danza; él, ciñéndola por encima, en contacto constante con su cuerpo; ella levanta la cola y el 

macho embiste con uno de sus dos penes, vertiendo semen y dejando en la entrada de la cloaca 

de ella, el placentero recuerdo que la llevará a desear nuevamente el apareamiento. Su copular 

abrazo  puede  durar  desde  unos  minutos  hasta  varias  horas;  tiempo  prolífico  para  la 

perpetuación de la especie. 

Naturalmente bastaría ese ligamento para regenerar a la población del lagarto, pero los 

pequeños  reptiles  que  nacerán  de  ella,  tienen  que  enfrentarse  a  la  creciente  profanación  de  su 

hábitat natural: fertilizantes, pesticidas y centros urbanos lo carcomen voraces.  

 Cada  vez  son  menos  los  Heloderma  suspectum  que  recorren  con  su  corpulenta 

anatomía los macizos rocosos de aquellas áridas tierras, arrancados de su medio para reducirlos 

a  mascotas  exóticas,  poco  a  poco  han  desaparecido  del  paisaje  las  manchas  anaranjadas, 

amarillas  o  rosas  sobre  piel  obscura  que  lo  cubre,  mosaico  de  escamas  con  las  que  capta  la 

humedad 

– Seductora combinación – piensa la mariposa mientras escucha la explicación  sobre 

la vida cotidiana de los habitantes de Aridoamérica. 

Los colores de Gila, como le llama la mariposa porque no le gusta decirle monstruo, 

los reconoce en sus alas. No sabe si es porque son suyas que las ama… y tampoco está segura 

de que pasará el día que serpientes asomen y recorran sus piernas… 

 Pero  por  el  momento  escucha,  Gila  conoce  bien  la  zona  y  su  historia.  No  es  para 

sorprenderse, aquí vive.  El Gila habita al norte de México y Sur de los Estados Unidos, en las 

zonas áridas y rocosas de esa región a la que llaman Aridoamérica.  

A partir del 2,000 antes de nuestra era,  Aridoamérica estuvo situada en  lo que  hoy es 

Aguascalientes, Baja California  norte y  sur, Chihuahua, Coahuila, Durango, Nuevo León, San 

Luis  Potosí,  Sonora,  Zacatecas,  Tamaulipas,  y  al  norte  de  Hidalgo,  Guanajuato,  Querétaro, 

Jalisco y Sinaloa. Pero también se extendió hacia el suroeste de los Estados Unidos. 

– Las cuevas eran un buen refugio para  protegerse del frío, aunque otros vivían bajo 

los  árboles,  en  chozas  de  paja  y  lodo  o  palos  y  zacate  –  continúa  el  gila  –  gracias  a  los 

petroglifos  podemos  intuir  su  forma  de  vida  y  sus  creencias;  en  grandes  piedras  plasmaron 

escenas de su concepción del universo y su lucha contra el clima adverso del desierto. 

 No  creo  que  fueran  ―tan  incultos‖  como dice  el  mito  civilizatorio,  para  sobrevivir  a 

zonas desérticas donde la precipitación es inferior a la evaporación, y los rayos solares caen 

como cuchillos ardientes por la mañana y por la noche, el frío congelante… necesario es cierto 

grado de sabiduría 
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No se podían dar el lujo de ser débiles, guerrero se nace…se muere guerrero. Y entre 

ellos  las  mujeres  escogían  y  tomaban  a  su  hombre…  entonces  nacía  otro  guerrero,  éste, 

también, danzaría desnudo con el cuerpo pintado y máscara de animal, preparándose para la 

batalla… llegaría a ella gritando y el enemigo, aterrorizado, no lo vería más chupar la sangre 

de un conejo –concluye Gila. 

Comían desde víboras hasta biznagas… quelites, nueces, conejos, aves, calabazas, maíz. 

Entre  mezquites,  pinos  y  abetos,  se  desarrollaron  herramientas  como  hachas,  cuchillos, 

recipientes de barro, cestas y redes.  

Aridoamérica,  a  diferencia  de  Mesoamérica,  siguió  organizándose  de  manera  tribal,  y 

así, como tribu, recorrían y sobrevivieron a la zona flanqueada por la Sierra Madre Occidental y 

la Sierra Madre Oriental. 

Kirchhoff la dividió en áreas culturales: 

 

1.  Centro  de  California:  Numerosos  grupos,  se  hablaban  cerca  de  100  lenguas,  tuvo 

una  importante  densidad  de  población,  mayor  a  la  de  otras  zonas.  Existió  la 

estratificación social y la esclavitud. Recolectaron bellotas de la que extraían harina 

para  hacer  panes,  producían  miel  a  partir  del  pino,  incursionaban  en  altamar  con 

botes de madera. 

2.  Sur de California: Terreno árido, no se puede practicar la  agricultura. Vivieron en 

cuevas y abrigos rocosos, se dedicaron a la caza menor (topos, perros de praderas, 

pájaros, etc.). Usando el veneno de cascabel envenenaban flechas. 

3.  Gran  Cuenca  Noreste  de  Arizona:  Recolectaban  piñones,  nueces,  semillas  de 

girasol,  agave  y  gramíneas.  Cazaban  carne  de  venado,  conejo  y  antílope. 

Cosechaban maíz, frijol y calabaza. 

4.  Apachería: Cazaban venado y antílope, eran recolectores de yuca, mezquite, girasol, 

agave  y  gramíneas.  Vivían  en  campamentos  llamados  tipis,  en  las  llanuras,  y 

wickiup, en las tierras altas. 

5.  Baja  California:  De  entre  todos  los  grupos  que  se  establecieron  en  ella,  sólo  los 

cucapás  fueron  agricultores.  La  mayor  parte  de  ellos  eran  pescadores,  sus 

herramientas  fueron:  arcos,  flechas,  alesnas  de  hueso,  anzuelos  de  caparazón  de 

tortuga y redes de fibras de maguey. Encendían fuego con palos. Cazaban venados, 

serpientes, lagartos y conejos. 

6.  Costa  de  Sonora  y  Sinaloa:  Cazaban,  principalmente,  venado  y  recolectaban 

diversas  especies  vegetales.  Intercambiaban  maíz  con  las  tribus  agricultoras,  lo 

pagaban con pieles de venado y sal. Construían balsas de carrizos. 

7.  Norte  de  México  y  Sur  de  Texas:  En  el  sur  de  Texas,  según  la  estación,  se 

alimentaban  de  raíces  acuáticas,  moluscos,  zarzamoras.  Domesticaron  al  perro 

mudo.  Por  ser  una  zona  pantanosa  abundaban  bambúes,  ostras,  tortugas,  peces  y 

cocodrilos, además leguminosas, venados y bisontes. 

Al  norte  de  México:  Comprende  los  actuales  estados  de  Chihuahua,  Coahuila, 

Nuevo  León,  Tamaulipas,  Durango,  Zacatecas,  Guanajuato,  San  Luis  Potosí  y 

Querétaro en México, y en Estados Unidos Nuevo México y Texas. 

Se  dedicaron  principalmente  a  la  caza,  pesca  y  recolección,  vivieron  en  cuevas  y 

abrigos rocosos. En la región predominan pastos bajos, plantas xerófitas, mezquites 

y cactáceas, propias de un clima seco estepario cálido con lluvias.  

 

Clima adverso el de Aridoamérica, poca humedad, por ello el  Gila, cuando es lagarto, 

usa sus escamas para guardarla; y para atravesar el desierto, avanza lentamente sobre sus patas 

cortas, moviéndolas gracias a la energía que proviene de las grasas que almacena en su gruesa 

cola y que le ayudan a vivir durante meses sin probar alimento. Lengua  negra, bífida, ancha y 

plana. 

De hábitos nocturnos, es carnívoro y ovíparo; el huevo de un gila tiene cáscara dura y su 

tamaño  se  aproxima  al  de  una  gallina,  debe  incubarse  durante  30  a  45 días,  en  los  pozos  que 

construyen las madres con sus garras, del que emergerán los pequeños lagartos.  
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c)  Gila atraviesa el desierto y, si es río, “no lo sé” se hace ciudad 

 

La  región  intermedia  entre  Aridoamérica  y  Mesoamérica  fue  llama  Oasisamérica.  A 

partir  del  año  500  antes  de  nuestra  era,  entre  montañas  rocosas  y  planicies  áridas  se  formó  la 

zona llamada “el oasis” de la América del Norte. Y Gila, entonces, es río. 

En  parte  de  Chihuahua  y  Sonora,  en  México,  y  de  Arizona,  Utah,  Nuevo  México, 

Colorado,  Nevada  y  California  en  los  Estados  Unidos,  se  establecieron  los  pueblos  que 

desarrollaron el sedentarismo y la agricultura.  

El territorio oasisamericano es diverso, lo mismo cuenta con montañas que con paisajes 

llanos  de  poca  vegetación;  el  clima  es  extremoso  y  la  aridez  los  obligó  a  construir  obras  de 

riego. 

Los  ríos  Yaqui,  Bravo,  Colorado,  Gila  y  Casas  Grandes  humedecieron  sus  suelos.  Se 

dedicaban a la caza, recolección y a la agricultura. La zona es rica en yacimientos de turquesa. 

Desarrollaron relaciones de intercambio con los pueblos mesoaméricanos: La turquesa, que en 

Mesoamérica tenía gran valía, fue su principal enlace. 

En  el  territorio  oasisamericano  se  desarrollaron  las  culturas  Anazasi,  Hohokán, 

Mogollón, Fremont, Pataya. Surgieron más o menos al mismo tiempo y se influenciaron unas a 

otras, aunque también desarrollaron características propias. 

Entre  lo  común:  los  collares,  los  cuartos  ceremoniales,  cuevas  mortuorias  y  las 

habitaciones, hechas con adobe o piedra y protegidas por abrigos rocosos o semisubterráneas. 

En la región Anasazi (Utah, Colorado, Arizona y Nuevo México), se desarrollaron las 

sociedades más complejas que dejaron vestigios en sitios como: Fair View, Big Juniper House, 

Badger House, Mug House, Cliff Colorado y Pueblo Bonito, este último es un conjunto de 650 

cuartos de cinco niveles escalonados y amurallados. 

En  la  región  Hohokam  se  construyeron  asentamientos  conocidos  como:  Snacktown, 

Casa Grande, Red Mountain, Roosevelt, Pueblo de los Muertos y Valshni Village. Se desarrolló 

entre el 300 antes de nuestra era y el 1450 después de ésta.  

En  el  área  Fremont  se  construyeron  habitaciones  semisubterráneas  de  mampostería, 

cazaban bisontes, pero, influenciados por los anasazi, adoptaron la cerámica y la horticultura.  

La  región  Pataya  constituyó  el  área  periférica  de  Oasisamérica.  Ubicada  en  una  zona 

montañosa,  nunca  formaron  asentamientos  permanentes,  eran  seminómadas,  vivían  en  jacales 

construidos  con  materiales  perecederos;  elaboraban  cerámica  y  practicaban  la  agricultura. 

Desaparecieron  entre  el  año  1300  y  el  1400  después  de  nuestra  era,  sólo  quedaron  sus 

descendientes, los yumanos, grupos belicosos dedicados al cultivo. 

El  área  Mogollón  comprendía  el  sureste  de  Arizona,  el  suroeste  de  Nuevo  México,  el 

norte de Chihuahua y el noreste de Sonora. Se desarrolló entre el 500 antes de nuestra era y el 

1500 después de ella, cuando los españoles llegaron habitaban esta región, en cabañas o cuevas 

naturales  acondicionadas,  los  tarahumaras,  cahítas  y  los  ópatas.  Entre  los  asentamientos 

importantes destacan Grasshopper Ruiz y Casas Grandes o Paquimé. 

A pocos kilómetros de lo que hoy es la ciudad de Chihuahua, en la ribera del río Casas 

Grandes,  existe  un  área  caracterizada  por  el  asentamiento  de  grupos  agricultores  y  por  la 

construcción, con tierra apisonada, de centros ceremoniales. 

Es la antigua ciudad de Paquimé o Casas Grandes. Quienes la  construyeron habitaron 

primero en cuevas (Cueva del Tragadero, de la Laja y de la Olla, entre otras, tienen vestigios de 

ellos).  La  influencia  mesoamericana  es  notoria  en  la  práctica  del  juego  de  pelota,  el  culto  a 

Quetzalcóatl, los trabajos de pluma y el control de las aguas. 

“Paquimé”  (no  lo  sé),  contestaban  los  aborígenes  cuando  los  españoles  llegaron  y 

preguntaban por los constructores del lugar. Y el nombre se quedó, “no lo sé” se hizo ciudad. 

Las edificaciones de la ciudad llegaron a tener más de 6 pisos, la mayor parte de las que 

se  conservan  eran  de  uso  habitacional,  medían  en  promedio  2.50  metros  y  en  la  pared  tenían 

empotrada una cama. Sus paredes eran decoradas con pigmentos minerales y vegetales. Tenían 
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almacenes y criaderos de animales (pericos, guajolotes y guacamayas); además, un buen sistema 

de  ventilación  (ventanas  en  la  parte  superior  de  las  puertas);  las  construcciones  estaban 

orientadas hacia los puntos cardinales y rodeaban grandes plazas. La mayor parte del complejo 

de habitaciones se comunica entre sí. Había dos tipos de ductos: el primero era para traer agua 

del río Casas Grandes, y el otro para sacar el agua sucia. 

Sembraron maíz, frijol, calabaza y chile, aunque también practicaban la pesca, la caza y 

la recolección. Realizaron trabajos en cerámica como ollas, vasijas zoomorfas y antropoformas, 

todas ellas coloreadas, principalmente, con fondo color crema y figuras rojas y negras encima. 

Se  piensa  que  hacia  1,340  fueron  atacados  por  grupos  extranjeros  (probablemente 

nómadas), después de eso, poco a poco, la ciudad fue abandonada. 

Paquimé es sólo  uno de los vestigios sobre la vida de los antiguos pobladores de  esta 

zona.  En  el  caso  de  Chihuahua,  por  ejemplo,  existen  cavidades  con  casas  en  la  Barranca  de 

Sírupa (la Cueva de las Pirinolas, de la Ranchería 1 y 2, de la bajada del Pino, la Cueva de la 

Puerta 1, 2 y 3 y la Cueva de los Fierros). 

En la Barranca del Toro  (a pesar de  un derrumbe, todavía  se pueden ver los restos de 

por lo menos 10 cuartos –algunos de los cuales tenían dos pisos– y, dentro de ellos, un metate 

con  su  mano.  En  Valle  del  Hongo  están  las  Barrancas  de  las  Jarillas  y  las  del  arroyo  de  las 

Palmas, en ellas se han encontrado casas en cuevas como las del Hongo, la del Hechicero y de 

las Jarillas. En la segunda barranca, la de las Palmas, hay casas en la cueva de La Cabeza del 

Águila y las Palmas. 

En la barranca de Huápoca, una de las más grandes de la zona raramuri, hay casas en la 

Cueva de los Apaches, de la Bota y la Apacheña. 

También se han encontrado casas-cueva en la barranca del arroyo del Venado, barranca 

del arroyo del Sartén, barranca del río Chico, barranca del arroyo de las Cuevitas. 

Algunos arqueólogos consideran que se le ha restado importancia al estudio de Arido y 

Oasisamérica,  porque  el  Estado  Mexicano  tiene  más  interés  –ideológico  y  económico–  en 

desarrollar la investigación sólo en las grandes ciudades mesoamericanas. Ideológicamente para 

consolidar  la  idea  de  lo  que  la  clase  dominante  a  decidido  es  la  “mexicanidad”,  ese  concepto 

criollo  y  mestizo  que  los  excluye;  económicamente  porque  han  convertido  nuestra  historia  en 

sitios de diversión turística. 

En  una  entrevista  realizada  por  Xóchitl  Zambrano  y  Gabriel  Trujillo,  publicada  en  la 

“Gaceta  Universitaria”  (No.  142,  pp.16),  de  la  Universidad  Autónoma  de  Baja  California, 

Miguel León-Portilla se refiere así a los habitantes de las zonas áridas del norte de México: 

 

Aquí han florecido culturas indígenas que son un ejemplo admirable de cómo el ser humano 

puede  adaptarse  a  un  medio  hostil,  sobrevivir  y  crear  incluso  arte.  Allí  están  todos  los 

grandes maestros pintores, los que hicieron las pinturas rupestres… 

  

 

3.  El preclásico mesoamericano 

La insurrección de los labios, muslos, amores y cascabeles 

 

 

La mayor parte de los investigadores han periodizado la historia de Mesoamérica en tres 

fases:  Preclásico,  clásico  y  posclásico.  Algunos  autores  no  están  de  acuerdo  con  ella,  por 

considerar  que  no  toma  en  cuenta  la  dinámica  interna  de  esas  sociedades,  pero  no  han 

desarrollado una propuesta alternativa que sea más ampliamente aceptada. 

La hembra yaguar a la que, por su condición melaninosa, le llaman pantera, sabe de ese 

debate,  librado  por  los  expertos  investigadores  desde  hace  varias  décadas;  ella  no  es  una 

especialista, le faltan muchos elementos, cierta está en ello, así que, por el momento, acepta la 

periodización primera. 

 

Periodo  Preclásico:  A  su  vez  se  subdivide  en:  temprano  (2500  a  1200  a.  de  N.E.), 

medio (1200 a 400 a. de N.E.)  y tardío (400 a. de N.E. al 200 d. de N.E.).  
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Temprano:  Sociedades  aldeanas  de  no  más  de  20  chozas,  aunque  la  vida 

giraba en torno a la agricultura existía un incipiente intercambio comercial 

entre las aldeas, lo que asegura la existencia de excedente en la producción 

de bienes materiales. 

 

Medio: Se construyen canales, represas y otros métodos para el control del 

agua,  crece  la  especialización  del  trabajo  y  surgen  las  jerarquías,  se 

incrementa el intercambio comercial. Los olmecas se presentan en las zonas 

Sureste, Golfo, Oaxaca, Centro y Occidente. 

 

Tardío:  Grandes  construcciones,  caracterizadas  por  plazas,  plataformas  y 

templos monumentales. Ocaso de los olmecas. Los asentamientos aumentan 

de  tamaño,  algunos  de  ellos  se  convierten  en  centros  de  poder:  nacen 

rivalidades y luchas por el control de la política y el comercio. La pirámide 

del  Sol  en  Teotihuacan  es  construida  en  este  periodo;  la  escritura  y  la 

numeración adquieren mayor complejidad. La cuenta larga se asume como 

sistema calendárico. 

 

En  términos  generales,  el  anterior  es  el  proceso  en  que  se  desarrolló  el  periodo 

preclásico. Un poco más particular… 

 

a)  Cultura arcaica temprana 

 

La  cultura  denominada  arcaica  y  la  olmeca,  a  decir  de  Alberto  J.  Pla,  son  los  más 

antiguos pobladores de Mesoamérica.  

Según él mismo, la primera se extiende en la meseta central  y  valle de México desde 

aproximadamente 3,000 años antes de nuestra era y hasta los primeros años de ésta. Los centros 

poblados en la zona del valle de México son: Cuicuilco y Tlatilco, entre otros. El sedentarismo 

y  la  agricultura  serían  sus  principales  características;  además,  trabajaban  los  tejidos  y  la 

alfarería. 

 

a.1) Tlatilco 

        Sobre sus muslos, la agricultura 

 
Del  periodo  arcaico  han  sido  encontradas,  en  Tlatilco,  unas  200  sepulturas, 

desordenadas y con ofrendas toscas. 

 Hay evidencia de que se intercambiaban productos como las conchas de nácar y el jade, 

hecho del que se deduce la existencia de excedente en los bienes materiales. 

 Un  importante  aporte  de  la  cultura  arcaica  son  las  figuras  de  barro  que  junto  con 

vasijas,  lanzas  de  obsidiana  y  cuarzo,  fueron  encontradas  en  Tlatilco,  en  lo  que  hoy  es  el 

municipio de Naucalpan, Estado de México. 

El  yaguar,  una  serpiente  y  la  pantera  admiraban:  amplias  caderas, diminuta  cintura, 

piernas gruesas y finas facciones… ataviadas con lazos, tocados o turbantes en el cabello, la 

mayoría están desnudas, aunque algunas traen un pantalón o faldilla, siempre  tienen el dorso 

descubierto…bailarinas fecundas, símbolo del erotismo fértil del cuerpo femenino. 

Esas  figurillas  antropomorfas  fueron  elaboradas  con  arcilla  y  representan,  en  su 

mayoría, cuerpos femeninos. Por haber  sido halladas  en campos de cultivo, los investigadores 

las han asociado con la fertilidad: la mujer da la vida, la tierra los frutos, el alimento. Aunque 

también  se  debe  tomar  en  cuenta  la  división  del  trabajo:  sobre  los  muslos,  decorados  con 

diseños geométricos, la mujer sostenía el peso de las labores agrícolas.  

La serpiente despierta a la curiosidad cuando se encuentra con figuras masculinas: un 

acróbata,  músicos  con  su  tambor,  sonajas,  silbatos  y  flautas;  cuerpos  bicéfalos,  otros  con 
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deformación craneana;… detiene la mirada en la figura de un hombre ataviado con un máxtlatl 

(taparrabos) y una máscara de tlacuache. 

El significado religioso de ese animal habla, probablemente, del nacimiento de la casta 

sacerdotal  y  del  importante  papel  que  lo  masculino  cobraba  en  la  organización  social:  se 

convierten en chamanes, en la liga entre lo humano y las fuerzas sobrenaturales. 

La serpiente sigue embelesada, se ha encontrado con la ―Mascara de la dualidad‖, un 

rostro en el que se hallan en contradicción y unidad la vida y la muerte. De un lado, el derecho, 

la  piel,  el  músculo  vivo,  lengua  y  sonrisa;  en  el  otro  el  hueso  descarnado,  sin  párpados  ni 

labios.  Contrarios  complementarios:  lluvia-sequía,  vida-muerte,  femenino-masculino… 

Extasiada la serpiente repta alrededor de una muestra, de las más tempranas, de ese principio 

que regiría la cosmovisión de los pueblos mesoamericanos: la dualidad. 

Pero  sabe,  la  serpiente,  que  no  rige  ese  principio  a  los  mitos  que  persiguen  su 

ondulante paso: ha sido ella maldecida o adorada como deidad; ha sido ella vilipendiada o un 

supremo dios, ha sido el  nombre de ella usado como ofensa o como objeto de culto… Así ha 

sido ella… desde el periodo Cretácico y su controvertido origen. 

Los numerosos fósiles de serpientes marinas que se han encontrado en el norte de África 

y Europa Oriental, son las bases para los científicos que aseguran el origen de las serpientes en 

el  mar.  Otros  afirman  que  descienden  de  algún  tipo  de  lagarto  que  al  perder  sus  patas  fue 

dominando de poco en poco todos los ambientes del planeta; esta última se sustentaba en unos 

cuantos fragmentos de cráneos y vértebras fosilizadas. 

Pero  el  descubrimiento  en  Argentina  de  un  fósil  de  serpiente,  de  cuando  menos  dos 

metros  de  largo,  patas  y  más  de  50  millones  de  años  de  antigüedad,  nombrada  Najash 

rionegrina, se convirtió en la más primitiva de las serpientes que se conocen y sus extremidades 

reabren el horizonte para la investigación científica de su verdadero origen. 

Para muchas especies de serpientes hoy es tan incierto su comienzo como el porvenir. 

 Najash  dejó  sembrada  su  sagacidad  en  las  entrañas  de  la  tierra,  y  es  su  cuerpo 

demostración  de  una  exitosa  lucha  evolutiva  por  la  supervivencia,  hoy  muchas  de  sus 

descendientes están en peligro de extinción. La serpiente sabe que su historia ahí se cuenta, en 

el  vientre  de  la  tierra;  y  cuando  en  él  se  hurga  aparecen,  además,  las  usanzas  de  otros 

tiempos…  

La  serpiente  toca  con  su  lengua  bífida  una  vasija  de  barro  que  representa  a  un  pez, 

animal  muy  común  en  la  zona  que  habitaron  los  creadores  de  las  ―mujeres  bonitas‖  de 

Tlatilco.  Común  también  el  bosque,  los  lagos  y  ríos,  que  florecen  el  trabajo  del  ser  humano 

cuando se acerca amoroso a la naturaleza y de semillas preñan la tierra.  

La riqueza natural de la zona hizo posible el cultivo del maíz, probablemente, también 

de calabaza y frijol. Un palo aguzado fue la principal herramienta para la siembra, después de 

despejar los campos mediante la tala y roza. 

 También se cazaban aves y animales como peces, patos, armadillos, sapos, entre otros; 

y complementaban la alimentación recolectando frutos silvestres y tubérculos. 

Se  ayudaron  para  el  trabajo  con  cuchillos,  proyectiles  de  obsidiana,  cestos,  redes, 

cinceles de pedernal, agujas de hueso, palos plantadores, azadas de madera y metates. 

Existe  evidencia  de  intercambio  comercial.  En  las  tumbas  antes  mencionadas  se 

encontraron  algunos  objetos  de  procedencia  olmeca:  chapopote,  caracoles  marinos,  hule  de  la 

costa del Golfo, tortugas, peces, etcétera. Por los materiales óseos encontrados se sabe que los 

habitantes de Tlatilco practicaban la deformación craneana, mutilación de los dientes, se infiere 

que esas costumbres fueron también inducidas por la influencia de los olmecas. 

En  ésta  sociedad  ya  existen  diferencias  sociales,  con  un  grupo  en  el  poder  que  no  se 

dedicaba a la producción de bienes materiales.  

 

a.2.) Cuicuilco 

          

Zacatenco  y  Ticomán  representarían  los  dos  centros  más  importantes  del  periodo 

arcaico  en  el  centro  de  México.  La  primera,  llegada  del  Oeste,  se  establece  en  la  meseta  y  al 

desarrollarse hasta su fase tardía, se convertirá en Copilco.  
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 Ticomán está relacionada con la zona del golfo de México; Cuicuilco, “el lugar de los 

colores o danzas”, sería la culminación del periodo arcaico y se convertiría  en  la más antigua 

ciudad  de  la  zona  centro.  Está  ubicada  al  sudoeste  del  valle  de  México,  se  calcula  que  en  su 

mejor  momento  llegó  a  tener  20  000  habitantes  y  una  extensión  de  aproximadamente  6 

kilómetros. 

Plazas y calles rodeando pequeños estanques conforman la que fue una zona urbana, en 

ella. Una estructura cónica construida con rocas y barro, la primera construcción a gran escala 

en Mesoamérica. 

Las  gradas  de  su  construcción  redonda,  uno  de  los  primeros  intentos  por  relacionarse 

con  el  cosmos,  alcanzarían  80  metros  de  diámetro  y  20  de  altura;  ese  centro  de  adoración  a 

Huehueteotl, Dios del Fuego, fue construida gracias a una fuerza de trabajo, muy considerable, 

que se dedicó a tareas distintas a la obtención de medios de subsistencia.  

El grupo social que se estableció ahí basaba su economía en la agricultura, para la cual 

construyó  canales  de  riego  y  terrazas;  sembraban  usando  un  bastón  de  punta  endurecida  al 

fuego. 

Según los vestigios encontrados en las tumbas, existe una división social, pues en ellas 

se encontraron ofrendas de diversa índole, las características de cada una corresponden al nivel 

social  de  quien  ahí  fue  enterrado.  Campesinos,  artesanos,  sacerdotes  o  gobernantes  fueron 

enterrados en las casas y campos. 

Anteriormente se pensaba que la fecha de nacimiento de esta sociedad no iba más allá 

del 700 antes de nuestra era, pero en 1996 un hallazgo obligó a replantear esa fecha: una estela 

con  forma  cilíndrica  de  aproximadamente  3.90  metros  de  altura  que  se  erige  sobre  el  piso 

original; tiene  una inclinación de 6  grados  y medio, según las observaciones  el sol la  ilumina 

por completo en mayo y agosto, marcando el inicio y fin del ciclo agrícola.  9 

 

 

Cuicuilco  es  el  antecedente  de  lo  que  será  más  tarde  Teotihuacan;  después  de  la 

erupción  del  volcán  los  campos  quedaron  inutilizados  y  su  ciudad  bajo  la  lava,  los 

sobrevivientes  emigraron  y  luego  colaborarían  en  la  construcción  de  la  Gran  Teotihuacan. 

Algunos estudiosos dicen que aquí es el fin del periodo arcaico y el inicio del clásico.  

En el occidente una cultura arcaica se desarrolló tardíamente, ésta tenía la particularidad 

de trabajar el cobre. 

Para  esta  época  ya  existe  la  división  del  trabajo  y  la  organización  social  está 

evolucionando hacia la clara estratificación de la sociedad. 

 

b)  Los olmecas 

Carnosos labios, de jade las piernas… pero el poder no seduce a quien pantera 

y serpiente es 

 

Se supone que la cultura olmeca se desarrolló en la parte sur de Veracruz y al oriente de 

Tabasco; el río Grijalva y el Papaloapan la humedecieron formándole fronteras.  

Fuera de esas fronteras, y casi al mismo tiempo, se desarrolla la Cultura Chavín en los 

Andes del Perú. Dentro de esas fronteras, entre las montañas de los Tuxtlas y la Sierra Madre 

del Sur, floreció el  área metropolitana de  los olmecas: La Venta, San  Lorenzo, Laguna de los 

Cerros  y  Tres  Zapotes.  Región  que  comprendía  aprox.  18,000  km2.  No  se  conoce  a  ciencia 

cierta su origen, el arqueólogo Román Piña Chán supone que éste es sureño. 

Clima cálido-húmedo, selva nutrida y el río Usumacinta y Coatzacoalcos, conformaban 

el habitat de esta cultura. Los “habitantes del país del hule”, que se dice en corto: olmeca, son 

considerados,  por  Alfonso  Caso  y  otros  arqueólogos,  como  una  “cultura  madre”,  debido  a  la 

influencia manifiesta en las culturas posteriores.  

                                                 

9 •  Ortíz Prado, Francisco, 1997, "Descubren una gran estela ligada al culto agrícola en Cuicuilco de 

3000 años de antigüedad, contemporánea de la cultura olmeca". En: PROCESO 1072, pp. 60. México. 
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El estudio de los olmecas se ha dividido en tres partes: Olmeca I, II y III. 

Olmeca  I  es  el  inicio  de  su  andar,  cuando  pequeñas  aldeas  costeras  practicaban  una 

incipiente agricultura y se dedicaban, sobre todo, a la caza y recolección. 

Hacia el 1,200 comienza Olmeca II, San Lorenzo es su centro más antiguo e influyente. 

El  periodo  Olmeca  III  es  la  decadencia,  sus  centros  son  Tres  Zapotes  y  Cerro  de  las 

Mesas. 

 A  pesar  de  las  dificultades,  desarrollaron  la  agricultura,  la  cacería,  la  pesca  y  a  los 

mariscos hicieron su alimento. Probablemente domesticaron al guajolote y al perro. 

La  región  es  fértil  pero  la  profusa  hierba  silvestre  y  el  desbordamiento  de  los  ríos, 

debido  a  las  torrenciales  lluvias,  dañaban  los  cultivos.  Entre  la  rica  fauna,  abundante  de 

serpientes  y  yaguares,  los  olmecas  tuvieron  que  construir  diques  y  canales  para  proteger  sus 

cosechas e intensificar la producción. 

Existían  relaciones  de  intercambio  comercial  con  toda  Mesoamérica.  Se  piensa  que 

probablemente  los  olmecas  importaran  materias  primas  de  otras  regiones  y  las  exportaran  ya 

manufacturadas; porque muchos de los materiales que usaban no eran naturales de su región, el 

jade es un ejemplo de ello. 

Ese intenso intercambio impregnó en los pueblos de Mesoamérica muchos elementos de 

la  cultura  olmeca;  alrededor  de  ella  se  desarrollaron  otras  a  las  que  han  llamado  olmecoides, 

debido  a  que  fueron  influidas  directamente  por  la  primera.  Algunas  de  esas  culturas  eran 

atrasadas y no absorbieron los aspectos más complejos de los olmecas. 

 Solamente  con  esta  diversidad  de  actividades  se  entiende  la  sobrevivencia  de  una 

población calculada en 350 000 habitantes, y la manutención de un grupo privilegiado  que no 

participaba en las actividades productivas: los gobernantes. 

Un  Estado  perfectamente  organizado  –aunque  según  un  investigador  del  Colegio  de 

México,  bien  pudieran  ser  ciudades-estado  independientes,  unidas  en  confederaciones–  era 

necesario dado el desarrollo de las fuerzas productivas. 

La  sociedad  estaba  dividida  en  clases  sociales,  debido  a  las  pocas  representaciones 

guerreras,  se  intuye  que  los  sacerdotes  predominaban  por  encima  de  los  guerreros,  formando 

ellos el grupo en el poder. 

La  influencia  artística  de  los  olmecas  a  otras  regiones  de  mesoamérica,  significó 

también cierto control político que, se sospecha, se logró mediante la violencia. Para construir 

grandes  monumentos  se  necesita  un  excedente  de  fuerza  de  trabajo  y  para  el  avanzado 

ceremonialismo, del que se tienen evidencias, una clase sacerdotal privilegiada. 

Los  lineamientos  generales  para  las  grandes  ciudades  mesoamericanas  nacen  con  los 

olmecas:  plazas  abiertas,  alrededor  de  las  cuales  se  levantaban  las  construcciones  y  trazadas 

sobre dos ejes perpendiculares dirigidos a los puntos cardinales. Las ceremonias eran el centro 

de la vida  

La influencia olmeca se encuentra en Tlapacoya y Tlatilco (Cuenca de México), en Las 

Bocas y Chalcatzingo (Morelos),  en Oxtotitlan y Juxtlahuaca  (Guerrero), en  San José Mogote 

(Oaxaca);  en  Chiapas,  a  lo  largo  de  la  costa  y  los  ríos  San  Isidro  y  Grijalva.  Así  como  en 

Batehon, Xoc, Tzutzuculli y Tonalá; su expansión no se detuvo, llegaron incluso al Pacífico de 

Guatemala  y  en  el  actual  El  Salvador,  se  han  encontrado  vestigios  olmecas  en  Abaj  Takalik, 

Monte  Alto,  El  Baúl  y  Chalchuapa.  Además  hay  evidencias  de  su  presencia  en  Costa  Rica  y 

Panamá. 

Es  segura  la  existencia  de  grupos  especiales  de  hombres  dedicados  a  las  grandes 

construcciones  y  a  la  producción  de  los  objetos  suntuarios  de  los  que  disfrutaba  la  clase 

privilegiada. Tocados con formas de animales incrustados con piedras semipreciosas y plumas 

de colores; Orejeras y collares de jade, serpentina y obsidiana; pectorales y largas capas.  

 La  nobleza  vestía  con  tabarrabos  (máxtlaltl),  capas  y  huaraches;  adornados  con 

orejeras, brazaletes y collares; cráneos deformes y mutilación dental; falda y huipil o el  dorso 

descubierto  para  las  mujeres.  Los  niños  que  nacían  con  lo  que  hoy  llamamos  “síndrome  de 

down”  eran  adorados,  los  consideraban  seres  especiales.  Eso  murmuran,  en  silencio,  los 

vestigios de aquellos hombres. 

 

21 


___









   

 

 

 

Son  sus  trabajos  en  jadeíta,  serpentina,  hematita  y  amatista;  sus  cerámicas  y  las 

colosales  esculturas  en  piedra  volcánica,  son  los  elementos  en  que  se  basan  los  especialistas 

para recrear la historia olmeca e intuir los modos y formas de esa sociedad. 

Sus  esculturas  pequeñas  las  trabajaron  en  piedras  semipreciosas;  para  sus 

construcciones monumentales usaron piedra volcánica, principalmente el basalto y la andesita. 

No se sabe a ciencia cierta qué procedimientos usaban para pulir, probablemente era por medio 

de  fricción;  pero  lo  más  sorprendente  es  que  ese  material  no  existe  en  su  región,  debieron 

transportarlo  de  muy  lejos,  la  fuente  más  cercana  estaría  a  aproximadamente  130  km  de 

distancia. 

No tenían animales de carga y no conocían la rueda, así que esos grandes bloques deben 

haber sido transportados sólo con fuerza humana. En ellos esculpieron enormes cabezas de 2.5 

metros de alto y más de 10 toneladas de peso. Ojos almendrados, labios carnosos y nariz chata 

caracterizaron  a  las  inmensas  esculturas,  que  se  sumaban  al  ambiente  de  pantano  y  manglar 

donde se levantó La Venta, el centro ceremonial más conocido de esa cultura.  

Con  colosales  cabezas  humanas  se  retrató  a  los  gobernantes  y  se  simbolizó  el  poder 

inmenso que tuvieron sobre la sociedad. Se han descubierto 10 cabezas en San Lorenzo, 4 en La 

Venta,  2  en  Tres  Zapotes  y  una  más  en  la  población  de  Cobata,  Veracruz  (ésta  presenta  la 

particularidad de tener los ojos cerrados). 

Todas con un tocado y rasgos físicos individuales…pero resalta el estrabismo. 

Las esculturas encierran en ellas mismas las desigualdades sociales. Los campesinos no 

sólo debían tributar alimento, sino su sudor  y sangre para construir  las  edificaciones. Sobre el 

trabajo de la gente sencilla sobrevivían los gobernantes.  

El  arte  olmeca  es  homocéntrico,  pero  los  animales,  principalmente  el  yaguar  y  la 

serpiente, fueron incorporados a él casi hasta la obsesión. 

Garras de un poderoso cazador, enigmático, gran nadador, fuerte y ágil… su imagen 

fue  usada  en  la  cultura  olmeca  como  símbolo  de  poder,  belleza,  valentía…  Acechando, 

agazapado… sus fauces se abrieron como portal hacia lo desconocido, al corazón de la noche 

que se transforma en selva… a la jungla del misterio. 

Su  rugido  fue  invocado  en  las  piedras;  las  huellas  del  yaguar  quedaron  plasmadas  en 

mosaicos sobre el suelo… Cazador supremo en la tierra, en los árboles o el agua. Ningún animal 

puede  matarlo…  sólo  el  hombre;  tal  vez  por  ello,  los  aborígenes  americanos  se  equiparaban 

espiritualmente con él. Lo masculino y el poder querían representar en su cuerpo 

Lo  asociaban  también  con  el  agua.  En  el  monumento  6  de  La  Venta,  llamado  El 

Sarcófago,  lirios  florecen  a  los  costados  de  un  yaguar,  parecen  ser  la  representación  de  la 

imagen,  asombrosa  y  bella,  de  su  cuerpo  felino  sumergido,  jugueteando  cadencioso  en  las 

aguas. 

La Venta es un ejemplo de los grandes aportes científicos, artísticos y religiosos que la 

cultura olmeca heredará a sus sucesores mesoamericanos. Ahí quedaron los decires de los dioses 

y de ellos mismos. 

En el monumento 19 de ese centro, se representa a un personaje: está sentado, sobre su 

cabeza un tocado de yaguar, taparrabo y capa, sostiene una bolsa de copal… y a una serpiente 

sobre su cuerpo. 

Una serpiente… un yaguar… Ella simbolizando el agua. Él la tierra. Agua y tierra son 

los elementos que germinan a la vida. 

El  yaguar,  o  yaguareté,  las  observa…  comparten  lo  femenino  de  la  palabra…  la 

pantera y una serpiente, cobijadas bajo la luna a quien manifiestan intimidades…  

No es ésta la serpiente que aparece en el monumento 19 de La Venta… no es ésta, la 

serpiente, antecesor de ningún dios… aunque admire la belleza del Quetzal… 

Ella  es  solo  sangre  parida  por  la  naturaleza  y  su  vientre.  Serpiente,  víbora,  culebra, 

condenada  al  exterminio,  igual  que  otros  animales,  por  la  difamación  injusta  en  mitos  y 

leyendas humanas.  

La  serpiente  es  uno  de  los  reptiles  más  abundantes  del  mundo,  se  distribuyen  en  los 

cinco continentes, por ser organismos ectodérmicos –característica comúnmente conocida como 
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“sangre fría”, es decir, no tienen capacidad para regular por sí mismas su temperatura– la mayor 

diversidad de ellas se encuentra en zonas tropicales, pero ninguna en los climas extremadamente 

fríos. Existen especies terrestres, dulceacuícolas, marinas o arborícolas. 

Carecen  de  extremidades,  su  cuerpo  es  alargado,  flexible,  generalmente  cilíndrico  y 

cubierto por escamas; una lengua bífida le permiten olfatear, llevar los estímulos químicos hasta 

el órgano sensible con el cuenta para reconocer su ambiente; los sonidos llegan a ella a manera 

de  vibraciones  que  capta  por  la  parte  ventral  y  su  mandíbula  inferior,  puesto  que  carecen  de 

abertura y cavidad timpánica. Pueden ver a colores bajo la luz del sol, sus ojos están protegidos 

por una especie de párpado transparente.  

Las  hay  de  hábitos  diurnos,  nocturnos  y  crepusculares.  Son  carnívoras,  algunas  son 

inofensivas, pero también hay especies venenosas diversificadas por la toxicidad de su veneno; 

utilizado como defensa o para inmovilizar a  sus presas y luego tragarlas enteras dislocando al 

máximo sus mandíbulas rodeadas de curvos dientes; en las especies venenosas predominan dos 

colmillos  acanalados,  mediante  los  cuales  inyecta  el  veneno  segregado  desde  las  glándulas 

salivares modificadas que se encuentran atrás de cada ojo. 

En  forma  periódica  cambian  de  piel,  dejándola  en  el  camino  por  el  que  se  desplazan 

mediante  cuatro  tipos  diferentes  de  locomoción:  el  movimiento  ondulante  o  serpentino,  el 

rectilíneo o de oruga, el golpe de costado (común entre las especies del desierto) y, finalmente, 

el movimiento de acordeón (encogiendo y estirando alternativamente el cuerpo). 

 El movimiento de su cuerpo sería guía en pirámides y representaciones de todo tipo en 

Mesoamérica, pero cuando las leyendas perversas la pretenden o marcan su sitio arriba y la 

castigan con el dolor que la proyecta entre los dioses, se entristece su reptar… 

 No hay sospecha, ellas, la pantera y la serpiente, son abajo; donde fuertes ligaduras su 

corazón  apareja,  tanto,  que  decir:  hermano,  es  lo  apropiado  cuando  las  humedades  se 

encuentran en la vorágine de la rebelión.   

La serpiente no tiene miedo cuando abajo está; ondula su cuerpo entre las piernas de la 

pantera  y,  en  silencio,  se  confiesan:  de  jade  las  piernas,  carnosos  labios,  pero  el  poder  no 

seduce cuando, abajo, donde las humedades se encuentran, nace la insurrección. 

La  Venta,  al  parecer,  sustituyó  a  San  Lorenzo.  Los  gobernantes  controlaban  la 

producción y distribución de bienes. Se  encargaban de garantizar lo necesario para  vivir  a los 

artesanos y constructores que no participaban en la producción de alimentos. 

Un total de 200 hectáreas fueron construidas, entre ellas destacan el edificio piramidal 

de  más  de  30  metros  de  altura,  plataformas  grandes  y  otras  más  pequeñas  dedicadas  a  la 

habitación. 

El  sonido  de  flautas,  cascabeles,  conchas  y  tambores,  se  mezclaron  en  los  centros 

ceremoniales con las figuras humanas, de animales y otras compuestas por ambas formas. 

La planificación y orientación de los monumentos (norte a sur) indican el conocimiento 

de los puntos cardinales al que ya habíamos hecho referencia. Mosaicos de piedra sobre el piso, 

columnas de basalto que se levantan como tumba, altares rectangulares, cuentas de amatista  y 

cristal de roca… expresiones en que se difumina al hombre y al  yaguar: las garras sustituyen a 

las manos. 

En Oxtotitlan, las grutas olmecas albergan el arte rupestre fechado entre el 700 al 600 a. 

de N.E, sobre la cabeza de  un  yaguar, un sacerdote, que por rostro presume  la máscara  de un 

búho,  alza  un  brazo  al  cielo  y  otro  lo  dirige  hacia  la  tierra;  hombre  y  yaguar  fusionándose 

sexualmente. Hombre-yaguar sería parido de esa mezcla y podría entrar al vientre oscuro de la 

naturaleza, al inframundo. 

La  naturaleza  acuática  del  yaguar  es  rescatada  también  en  el  monumento  1  de  Los 

Soldados,  donde  un  cuerpo  humano-felino  se  asienta  sobre  las  patas  traseras  para  elevar  el 

rostro con magnificiencia y misterio. 

No  eran  ellos  por  quien  el  corazón  del  yaguar,  abajo,  palpitaba.  Una  serpiente  se 

acerca,  ondulando  acaricia  el  latir  y  suma  el  néctar  que  su  cuerpo  repta.  La  pantera  y  el 

yaguar abrazan las pupilas… abajo, donde la humedad pare un arco iris, hubo revuelta… 
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Se  destruyeron  al  menos  24  monumentos  olmecas,  los  especialistas  suponen  que  una 

rebelión  interior  es  la  causa.  Según  la  hipótesis  los  campesinos  se  habrían  insurreccionado 

contra la clase dirigente (los sacerdotes). 

Los  altares,  estelas,  las  cabezas  colosales  y  otras  piezas  de  indudable  calidad  estética, 

son muestra del avance, no solo artístico, sino también técnico de esta cultura. 

Desarrollaron  una  escritura  jeroglífica,  Con  ellos  se  inicia  la  importancia  del  tiempo. 

Nacieron al primer calendario de Mesoamérica. Era el calendario lunar, el que permite conocer 

el ciclo de la luna y saber cuando es el mejor momento para sembrar y cosechar.  

Recientes hallazgos (2005) dan cuenta de una piedra calendárica olmeca, fue localizada 

por el arqueólogo Guillermo Ahuja10. Estaba sepultada bajo la tierra, junto a un manantial y un 

cementerio de mujeres. 

Es un monolito labrado que sirvió como calendario lunar, en él se venera a la fertilidad, 

la  vida,  la  muerte  y  la  naturaleza.  Tres  figuras  humanas,  una  al  centro  la  parte  inferior  es  de 

hombre  y  la  superior  de  mujer,  su  caja  toráxico  y  su  rostro  están  descarnados  y  su  sobre  su 

cráneo hay vasijas que simbolizan la vida y la fertilidad. Una a cada lado, dos figuras femeninas 

sin  cabeza,  del  lugar  donde  debería  estar  el  cráneo  brotan  chorros  de  agua  que  alcanzan  el 

ombligo del primero. 

En el monolito de piedra arenisca polimineral, también se labraron las figuras de cuatro 

aves que representan a las regiones del mundo. Mide ocho metros de largo y cuatro de altura, 

tiene un peso superior a las 30 toneladas y unos 50 cm de espesor. 

Según los primeros trabajos de investigación, éste data del año 600 antes de nuestra era. 

No  sólo  es  de  sorprenderse  su  antigüedad  y  dimensión,  sino  que  fue  encontrada  en  el  sitio 

arqueológico de Tamtoc, en la Huasteca Potosina. 

Lo  que  parece  indicar  que  la  influencia  olmeca  se  extendió  mucho  más  allá  de  las 

fronteras que al principio marcamos. 

Se  dice  que  el  tipo  de  construcción  y  el  manejo  hidráulico  de  esa  zona,  sólo  es 

comparable con La Venta, San Lorenzo y Tres Zapotes.  

 

 

c)  Benizaa 

El yaguar sólo al amor lo ve divino 

 

Se  establecieron  en  lo  que  hoy  llamamos  Oaxaca,  región  de  abundantes  montañas  y 

valles ubicada al sur de México; zona en la que se puede encontrar desde climas calurosos, en la 

selva de las regiones bajas, hasta bosques templados en la parte alta de las montañas.  

El Valle de Etla, fértil; el Valle de Tlacolutla, árido; y el Valle de Miahuatlán-Zimatlán, 

en donde se combinan ambos climas, fueron compartidos por los zapotecas y los mixtecas, en 

tiempos en que la región era más húmeda de lo que ahora es. 

Los zapotecas o benizaa creen que nacieron directamente del yaguar, las montañas y los 

árboles.  Los  arqueólogos  dicen  que  existen  vestigios  de  implementos  de  piedra  lascada, 

similares  a  los  usados  por  los Clovis  en  la  caza  de  extintos  animales  prehistóricos;  durante  el 

periodo  arcaico  había  grupos  que  se  dedicaban  a  la  caza  y  recolección,  viviendo  en  pequeños 

grupos  nómadas.  La  agricultura  comenzó  con  el  cultivo  de  plantas  como  el  teosintle,  frijol  y 

chile. Era el fin de la época arcaica. 

 Los  primeros  asentamientos  se  llaman  Hacienda  Blanca,  Tierras  Blancas  y  San  José 

Mogote, tuvieron lugar hacia el 1,500 antes de nuestra era. Tanto mixtecos como zapotecos eran 

llamados “los hombres de las nubes”, seguramente porque sus ciudades más importantes (Mitla 

y Monte Albán) se construyeron en la cima de una montaña.  

                                                 

10 Vargas, Angel, “Monolito hallado en SLP podría reescribir la historia de Mesoamérica‖ , La Jornada, 

Sección de Cultura, mayo 8, 2006. 
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Las primeras aldeas  eran de entre ocho y diez unidades domésticas, buscaron  el  lugar 

que  ofrecía  mejores  condiciones  para  los  cultivos,  y  lo  encontraron  en  las  joyas  de  los  ríos; 

sembraron maíz y frijol (entre otros), fueron tejedores y alfareros. 

San  José  se  localiza  en  el  Valle  de  Etla,  al  noroeste  de  Monte  Albán.  Era  el  centro 

político más importante, y el punto de encuentro entre las culturas olmeca y zapoteca. Habían 

nacido  redes  de  intercambio  de  obsidiana,  concha  y  otros  productos;  evidencia  de  ello  es  la 

cerámica  olmeca  encontrada  en  la  región  de  Oaxaca  y  los  espejos  de  pirita  y  magnetita, 

zapotecos, en la zona olmeca. 

Después  surgiría  la  cerámica  gris,  la  división  de  la  sociedad  en  clases  y  los 

conocimientos  calendáricos  y  la  escritura.  Hacia  el  año  500  antes  de  nuestra  era  se  formó  la 

ciudad  de  Monte  Albán  (Dani  Báa)  y  se  convirtió  en  el  principal  centro  de  poder  político  y 

económico de la región.  

La historia de Monte Albán se ha dividido de la siguiente manera: 

Monte Albán I. (500 a. de n.e al 100 después de n.e). Nace y se inicia la nivelación de la 

plaza central. La influencia olmeca se manifiesta en los bajorrelieves, los Danzantes (figuras en 

actitud de sometimiento y sacrificio), las figuras deformes, etc. 

Monte  Albán  II.  Tienen  contacto  con  los  grupos  mayas  de  Chiapas  y  Guatemala,  el 

culto al murciélago lo demuestra. Sigue la nivelación de la plaza. 

Monte  Albán  III.  (300  al  800  después  de  n.e.).  Ya  es  el  Clásico  mesoamericano. 

Durante la primer fase de este periodo se reciben influencias de Teotihuacan, esto se asegura por 

la  decoración  de  piezas  de  cerámica,  edificios  y  tumbas.  En  la  segunda  fase  se  consolida  la 

ciudad. Fueron construidos la mayor parte de los edificios que hasta hoy se conservan. Crece la 

población y se divide en clases sociales, en la que predominan los sacerdotes. 

Tuvo  un  importante  intercambio  comercial  con  las  aldeas  del  valle,  las  culturas  del 

sureste y la cuenca de México, a las que dominó políticamente. 

El desarrollo del conocimiento sirvió para controlar a todas las comunidades de Oaxaca 

(pueblos pequeños de menos de 200 habitantes y aldeas con menos de 50). Era el gran centro 

ceremonial.  Todos  sus  edificios  están  dedicados  al  culto  religioso.  Se  construyó  sobre  una 

montaña desde donde se domina el valle. 

La ciudad, considerada una de las más antiguas de América, es de forma rectangular y 

está orientada sobre el eje norte-sur. Cuenta con sistemas de almacenamiento de agua y drenaje, 

calles, plazas, mercados, templos y palacios. Tiene un observatorio astronómico (probablemente 

el primero de Mesoamérica) y espacio para el juego de pelota. 

Teotihuacan  en  el  centro  de  México;  las  ciudades  mayas  al  sureste  y  Monte  Albán 

floreciendo en la zona oaxaqueña.  

Quienes  no formaban parte de la clase dominante (con predominio sacerdotal), debían 

vivir  en  las  laderas,  fuera  del  centro.  Las  habitaciones  se  levantaban  alrededor  de  un  patio 

central. Tenían una huerta, un pozo y espacios para talleres de artesanos. 

Era  un  gobierno  teocrático,  la  clase  gobernante  mantenía  su  poder  mediante 

matrimonios entre las élites de las regiones bajo su control.  

Bajo  la  clase  privilegiada  estaban  los  comerciantes  y  los  artesanos;  al  final  de  la 

pirámide social una gran masa de campesinos que debían pagar tributo. 

La  influencia  olmeca  es  notable,  sin  embargo  esta  ciudad  tiene  importantes 

innovaciones:  se  busca  la  irrigación  sin  depender  de  los  márgenes  de  los  ríos;  la  arquitectura 

avanza: de la tierra o barro se pasa al uso de la piedra; se desarrolla la escritura y aparecen las 

anotaciones calendáricas; en Monte Albán las urnas muestran algunas deidades como el dios de 

la lluvia, dando un paso importante en la transición de la magia tribal a la religión. 

El dominio de la escritura, el calendario y las artes era privativo de la clase en el poder; 

dejaron  escritos  en  hueso,  concha,  cerámica  y  piedra,  aunque  seguramente  también  usaron 

madera,  tejidos  de  algodón,  papel  o  pieles,  pero  estos,  por  su  carácter  perecedero,  no  se 

conservaron. 

La escritura se uso para narrar hechos históricos, con glifos se describieron las batallas, 

la historia de los guerreros y los cautivos; se contabilizaron y controlaron los bienes materiales y 

la fuerza de trabajo.  
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Usaron un sistema de numeración vigesimal, la veintena estaba dividida en quintas, lo 

que  hace  suponer  que  la  base  para  ese  sistema  eran  los  dedos  de  las  manos  y  los  pies.  Se 

indicaba con un punto los números que no llegaban a 5 y con una barra marcaban 5 unidades. 

El calendario estaba dividido en dos periodos. El Pije era el mágico ritual y el otro era el 

calendario agrícola que duraba 260 días. Eran los sacerdotes los encargados de su manejo… con 

ellos predecían y evitaban  el “malagüero”; por ejemplo, no permitían  el matrimonio entre dos 

personas nacidas el mismo día, presagiaban mal el hecho.  

Construían cámaras funerarias en los patios de los palacios, ahí enterraban a sus muertos 

a los que acompañaban con abundantes y ricas ofrendas (piezas de oro, jade, perlas, azabache y 

ámbar),  cuando  se  trataban  de  personajes  importantes,  como  gobernantes,  sus  parientes  y 

sacerdotes. 

Las  costumbres  funerarias  se  deben  a  su  concepción  de  que  había  vida  después  de  la 

muerte.  Practicaban  el  sacrificio  humano,  existen  bajorrelieves  que  muestran  a  personajes 

agonizantes  y  sacrificados  (como  “Los  Danzantes”,  escultura  creada  en  la  primera  etapa  de 

Monte Albán, en donde es evidente la influencia olmeca). 

El paulatino aumento de la población y la necesidad de sustento, los obligaron a mejorar 

sus  técnicas de  cultivo, construyeron represas y canales de riego. Para  hacer producir la  tierra 

usaban la coa o bastón plantador, a la par, rendían culto al maíz, al sol, la lluvia y la tierra con el 

propósito de que les brindaran buena cosecha. 

Para  cazar  usaron  arcos,  flechas  y  trampas.  Capturaban  conejos,  armadillos,  venados, 

patos,  ranas,  guajolotes,  etcétera.  Anzuelos,  redes  y  canastas  fueron  utilizados  como 

instrumentos de pesca. 

Rindieron culto a Cocijo (variante de Tláloc), dios de la lluvia; a Copichja, dios del dol 

y  la  guerra;  a  Pitao  Cazobi,  dios  del  maíz;  Pita-Coo,  dios  de  los  temblores  de  la  tierra;  Pitao 

Xicala o Pecala, dios del sueño, el amor y la lujuria; Caqui-Bezelao y Xonoxi-Quecuya, dios y 

diosa de la muerte y el inframundo; todos bajo el gran dios creador: Coqui-Xel. 

 El murciélago, la serpiente y el yaguar son repetitivos en la iconografía zapoteca. Del 

primero  se  tiene  una  muestra,  magnífica,  en  la  máscara  de  jade  que  se  ha  convertido  en  el 

símbolo de “lo zapoteca”; al felino lo vinculaban con la lluvia, los montes y la tierra… tocados 

con la cabeza de yaguar, de su piel hicieron trajes para cubrir por completo al cuerpo, tumbas 

decoradas con murales… el dios yaguar zapoteco era el símbolo del poder y del dominio…  

Pero este yaguar sólo al amor lo ve divino… la acaricia tiernamente…sesea sobre su 

cuello,  habla  con  ella:  –―ahí  en  los  bosques  y  las  selvas,  entre  los  manglares  que  albergan 

mariposas  y  riachuelos;  en  el  cielo  que  las  aves  despierta;  en  la  tierra,  entre  espinas  y 

descalza; ahí es en donde hay que buscar lo eterno… porque ahí vive él, irrefrenable y tierno; 

ella vive, proclamando la nueva arquitectura de sus senos… ahí, abajo, donde se engendra lo 

eterno…‖ 

Después del año 800 caen las ciudades y se crean señoríos y cacicazgos, se dejaron de 

construir monumentos y la población disminuyó considerablemente. Zaachila yoo (“fortaleza de 

Zaachila”), es la ciudad que floreció tras la caída de Monte Albán. 

Después del año 1,300 se intuye que se sucedieron una serie de guerras intestinas que 

acabó  por  debilitarlos;  los  mixtecos  invadieron  el  valle,  convirtieron  a  Monte  Albán  en  un 

cementerio de nobles y se asentaron en Zaachila y Xoxocotlán. 

 

4.  El Clásico mesoamericano 

La sangre, abajo, corazón de yaguar 

 

 

La  segunda  etapa  de  Mesoamérica  se  extiende  desde  el  inicio  de  nuestra  era  hasta, 

aproximadamente,  el  año  900  de  la  misma.  El  Clásico  Mesoamericano  se  subdivide  en  dos 

periodos: el Temprano que  va  hasta  el 650 d. de N.E. y el Tardío que abarca desde  esa fecha 

hasta el 900.  
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La población se incrementó y con ello también la concentración, la división del trabajo 

seguía en aumento, una parte de la producción de bienes estaba dedicada al intercambio regional 

y se ampliaron las redes comerciales. La religión se desarrolla, y el fuego, la tierra, el agua y el 

tiempo  se  convertirán  en  divinidades,  adoradas  por  aquellos  que  construían  los  templos  y 

quienes ataviados con piedras semipreciosas, prendas finas de algodón y adornos de plumas y 

concha disfrutarán de los privilegios. 

Durante este periodo al que, por la importancia que tienen en él los sacerdotes, se le ha 

llamado teocrático, se profundizaron las diferencias de clase, el linaje hizo nacer señoríos, y ya 

se  puede  hablar,  claramente,  de  la  existencia  de  un  Estado.  El  calendario,  la  numeración  y  la 

escritura  se  complejizaron.  El  campo  era  el  proveedor  de  alimentos,  las  ciudades  las 

concentradoras y distribuidoras de la riqueza. 

Las grandes ciudades se construyeron en estrecha relación con la astronomía. Decoradas 

con  murales,  esculturas,  mosaicos,  vasijas,  etcétera,  que  denotan  la  importancia  política  y 

religiosa de ellas, además de acercar al que no vivió en esos tiempos, a conocer la visión sobre 

la naturaleza y la sociedad que prevalecía. 

Florecen Teotihuacan, “El lugar donde moran los dioses”, en el valle central de México; 

Monte Albán, Huijazoo, Zaachila, Jaieza, Macuilxóchitl, Lambityeco, Yagul y Mitla en Oaxaca, 

sobresaliendo  la  primera,  en  el  golfo  Tres  Zapotes,  El  Tajín  y  Cerro  de  las  Mesas  como 

entidades independientes, mientras Matacapan era tributaria de Teotihuacan.  

El occidente, con excepción del área a lo largo del río Balsas, Guerrero, no alcanzó la 

complejidad  de  otras  zonas  de  Mesoamérica.  Al  norte,  en  los  actuales  Zacatecas,  Durango  y 

Jalisco se desarrollaron como mayores capitales: La Quemada y Alta Vista. 

Al  Sureste,  la  Cultura  Maya  en  parte  de  Centroamérica  y  el  Sur  de  México: 

Kaminaljuyú,  Tikal  y  Uaxactún  en  Guatemala,  Copán  y  Quiriguá  en  Honduras  y  en  México: 

Calakmul, Palenque, Yaxchilán, Piedras Negras, Bonampak, Uxmal, Kabah y Labná.  

 

 

a)  Occidente 

De tumbas y cascabeles 

 

En  los  actuales  estados  de  Jalisco,  Colima  y  Nayarit,  al  occidente  de  México,  se  han 

encontrado  vestigios  de  una  cultura  que  se  desarrolló  entre  los  años  200  al  600  después  de 

nuestra era. 

Todos con costas hacia el Océano Pacífico, pero tierra adentro un mosaico geográfico, 

cambios  bruscos  que  permiten  la  vida  de  una  rica  flora  y  fauna:  sierras  volcánicas,  bosques 

templados y tupidos, zonas de intenso calor y sequedad, otras con vegetación siempre verde y 

lluvias en verano, etc. 

Se  tienen  vestigios  de  ocupación  desde  el  año  1,500  antes  de  nuestra  era,  de  la  época 

aldeana  datan  figurillas  humanas,  principalmente  mujeres,  además  de  recipientes  de  cerámica 

decorados con formas geométricas armoniosas. 

En  esa  época  aldeana  se  inició  la  tradición  de  acompañar  a  los  muertos  con  diversos 

objetos, depositados en sus tumbas, éstas generalmente se ubicaban en las casas habitación.  

Entre  los  años  1,200  antes  de  nuestra  era  y  el  200  después  de  ella,  aseguran  los 

arqueólogos, la zona fue influenciada por los olmecas, pero, como ya habíamos señalado, entre 

el 200 y el 600 mientras florecían las ciudades mayas, Monte Albán en Oaxaca y Teotihuacan 

en  el  Altiplano  central,  en  el  occidente  se  desarrolló  la  llamada  “tradición  de  las  Tumbas  de 

Tiro”. 

No  hay  ciudades  monumentales,  pero  el  respeto  por  la  muerte  que  caracterizó  a  las 

culturas prehispánicas, generó en esta región una forma muy particular de culto funerario. 

En  terrenos  muy  sólidos  (como  el  tepetate)  sus  antiguos  habitantes  hicieron 

excavaciones con una profundidad variable, según la importancia del personaje a enterrar, pero 

en promedio de cuatro metros  –aunque hay excepcionales como describiremos más adelante–, 

esos  fosos  son  cámaras  funerarias  –con  forma  circular  o  cuadrada–  donde  se  depositaban  los 

cuerpos de los muertos,  acompañados de ricas ofrendas (platos,  vasijas  y figuras  zoomorfas y 
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antropomorfas, huecas y modeladas con arcilla, de varios tamaños, las hay pequeñas o de más 

de un metro de altura). 

Se piensa que las figuras, en las que se representa a los animales que convivían en ese 

hábitat (particularmente el “perro gordo” o xoloizcuintli) y las figuras antropomorfas (guerreros 

con el cuerpo y rostro decorados, mujeres embarazadas y realizando diversas labores de la vida 

cotidiana,  jorobados,  enfermos,  etc.),  son  el  apoyo  que  los  vivos  dan  a  los  difuntos  para 

continuar con el siguiente ciclo, para llevar a cabo el largo viaje hacia el reino de los muertos. 

Ocasionalmente  un  xoloizcuintli  era  sacrificado  para  que  sirviera  de  guía  por  los  difíciles 

caminos hacia el inframundo. 

 Cada zona tiene sus características particulares, por ejemplo, en Nayarit se encontraron 

figuras de hombre y mujer con arillos de metal en los lóbulos de las orejas o en la nariz, además 

de guerreros y músicos. En Jalisco se hallaron mujeres robustas que van desnudas y guerreros 

en posición de ataque. 

Las  tumbas  de  “El  Arenal”  y  Huitzilapa,  Jalisco  y  la  del  Teúl,  Zacatecas  están 

consideradas entre las más representativas.  

La  tumba  de  tiro  del  Arenal  tiene  una  profundidad  de  16  metros;  la  de  Huitzilapa  se 

ubica  cerca  del  volcán  de  Tequila,  es  una  excavación  en  toba  volcánica  compacta,  tiene  una 

profundidad de 7.6 m, al fondo, dos cámaras funerarias. En cada una se hallaron los esqueletos 

de tres individuos (dos de ellos mujeres) y las ricas ofrendas que los acompañaban (90 objetos 

de cerámica, trompetas de caracol pintadas, objetos de obsidiana, cuarzo, jade, figuras de barro 

representando a jugadores de pelota, malacates de arcilla, metates de piedra volcánica y más de 

66,000  cuentas  de  concha).  Se  piensa  que  era  una  cripta  familiar  pues  todos  los  cuerpos 

presentaban una malformación hereditaria.  

Esta cultura subsistió gracias al cultivo del maíz, frijol, chile, tomate y calabaza; la caza 

de aves y mamíferos y la pesca.  

Un gran problema para el conocimiento de esa cultura es el hecho de que las tumbas de 

tiro han sido saqueadas, nunca fueron los arqueólogos los primeros en hallarlas,  ellos llegaron 

después de que, accidentalmente, fueron descubiertas por los pobladores de la zona. 

Otro aspecto importante de esta región es que se desarrolló la metalurgia. Es una zona 

en donde abunda el cobre; trabajándolo, se transformó en cascabeles, parte de los atuendos para 

los  ritos  y  las  danzas;  agujas  de  coser,  argollas  para  sujetar  el  cabello,  pinzas,  hachas,  entre 

otros. 

Los  objetos  metálicos  más  antiguos  han  sido  hallados  en  Amapa,  Nayarit;  Tomatlan, 

Jalisco y en la región del  Infiernillo (Michoacán  y Guerrero), datan  aproximadamente del año 

700 de nuestra era. Se piensa que la metalurgia fue introducida desde Sudamérica, debido a que 

los objetos, sus diseños y técnicas son muy similares, a que la sudamericana es anterior y a que 

no se han encontrado en la zona de Nicaragua o Oaxaca durante ese periodo, se infiere que fue 

por vía marítima como llegaron los conocimientos metalúrgicos a Mesoamérica. 

Todo  apunta  a  que  hubo  comunicación  entre  ambas  zonas  gracias  a  las  balsas  que 

fueron suficientemente resistentes para recorrer el camino de sur a norte, este intercambio no se 

detuvo, después, ya en el Posclásico se tienen evidencias de métodos de trabajo más avanzados 

(como las aleaciones). 

 

 

b)  Teotihuacan. 

A la mariposa no le impresionan los palacios 

 

Al noroeste de la ciudad de México, en el actual estado del mismo nombre, se construyó 

la máxima urbe Mesoamericana: Teotihuacan. los muros están penetrados por el fuego del sol y 

los misterios de la luna, el río San Juan recorría la extensión aproximada de 600 km2 que ésta 

ocupó, de las calles y las habitaciones hombres y mercancías buscaban el camino hacia el valle 

de México, Puebla, Tlaxcala, incluso, a la Mixteca y Tehuantepec. Hoy son restos arqueológicos 
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los que cuentan los decires de otras épocas, cuando se trazaba el centro ceremonial de Norte a 

Sur, sobre la Calzada de los Muertos. 

Hacia  el  400  a.  de  nuestra  era,  algunas  aldeas  poblaban  un  territorio  fértil  para  la 

agricultura  del  maíz,  frijol,  chile  y  calabaza,  además  de  complementar  su  alimentación  con  la 

pesca y la caza en el Lago de Texcoco. Era la etapa que los estudiosos han llamado Cuanalan, 

llegados desde el valle y áreas aledañas, se encontraron con la suficiente materia prima para su 

desarrollo.  Era  el  tiempo  en  que  Cuicuilco  regía  el  valle  de  México.  Alrededor  de  los 

manantiales  se  asentaron  los  núcleos  de  agricultores,  cerca  de  importantes  yacimientos  de 

obsidiana. 

Entre el año 150 antes de nuestra era y el 1 después de ésta, se dobla la población del 

valle  de  México,  en  esta  época  Cuiculco  alcanza  su  esplendor,  se  estima  que  su  población 

ascendía a 20,000 habitantes. Es la fase Tezoyuca-Patlachique y Cuicuilco aún predomina, pero 

ya en Teotihuacan hay 25,000 mil habitantes y comienzan los cambios que la convertirán en una 

gran ciudad. Se inicia la extracción de la piedra que existe bajo el manto de lava que cubre el 

valle y que después emergerá como construcciones magníficas. Al contrario de ello, Cuicuilco 

sería abrazada por la lava del volcán Xitle. 

Hay diversas teorías que intentan explicar el florecimiento y ubicación de Teotihuacan, 

una de ellas plantea que el factor religioso y el desarrollo del comercio, basado en la obsidiana 

es fundamental; otra, la de René Millon, propone un modelo peregrino-templomercado, basado 

en  la  figura  del  sacerdote.  Aún  los  estudiosos  no  se  ponen  de  acuerdo,  no  hay  vestigios 

suficientes de ese periodo como para dar una respuesta final al tema. 

Lo  que  es  verdad,  es  que  el  principio  de  Teotihuacan  se  da  durante  el  periodo 

Patlachique, se tienen indicios de cimientos  de piedra en las casas, la idea del templo nace en 

esta  época,  lo  que  será  después  la  Calzada  de  los  Muertos  comienza  a  considerarse  lugar 

sagrado, puesto que sobre los templos de ésta época se edificará. La población ascendió y se han 

descubierto  cuatro  talleres  de  obsidiana  que  probablemente  datan  de  estas  fechas.  Puntas  y 

cuchillos tallados eran su especialidad. 

La fase siguiente de Teotihuacan es la conocida como I, ya es una ciudad, la población 

probablemente llegó a los 50,000 habitantes, los pueblos del valle disminuyen, migrando hacia 

ella. La Calzada de los muertos se traza en su parte norte y es posible que también las avenidas 

Este y Oeste. Gran parte de la Pirámide del Sol y el edificio interior de la pirámide de la Luna 

fueron construidos en esta época, también cerca de 23 complejos de templos de menor tamaño.  

En  la  cerámica  prevalecen  los  platos,  vasijas  en  forma  de  florero  y  los  vasos  con  la 

efigie de Tláloc. 

Para  sostener  a  la  gran  cantidad  de  pobladores,  era  necesario  producir  cada  vez  más 

bienes  materiales,  la  agricultura  debió  ampliarse  y  el  comercio  se  desarrolló  rápidamente;  las 

minas  de  obsidiana  no  bastaban  se  importó  obsidiana  verde  del  cerro  de  las  Navajas,  en 

Hidalgo.  La  organización  tribal  no  era  compatible  con  esas  características,  seguramente  ya 

existían clases sociales y, por lo menos de manera incipiente, un Estado. 

Se  infiere  que  la  sociedad  teotihuacana  estaba  compuesta,  primero,  por  el  grupo 

sacerdotal que dominaba el poder económico y político, adquirido mediante “designio divino”, 

no solamente de la ciudad, sino de todos los pueblos sometidos por ella. Deben haber sido los 

encargados  de  recibir  el  tributo  y  ordenar  los  trabajos  de  construcción  y  mantenimiento  de  la 

ciudad. 

Los sacerdotes conocieron los movimientos del sol, la luna y el ciclo de Venus; con ello 

controlaron los ciclos agrícolas y trazaron los planos de la ciudad. Regularon los rituales y las 

ceremonias para venerar al dios Tláloc, su principal deidad, éste tenía bajo su influjo a todas las 

fuerzas naturales, los animales, la vegetación, la lluvia, la tierra, el mar, etcétera. 

Después los comerciantes, que se encargaron de difundir a regiones distantes la cultura 

teotihuacana; llevando productos de cerámica, armas (dardos y flechas) y obsidiana (cuchillos, 

raspadores, etc.) 

 Además los artesanos, guerreros, y por supuesto los campesinos tributarios. 

En la siguiente etapa, Teotihuacan II es considerado un imperio. En Oaxaca, Veracruz y 

Kaminaljuyú en Guatemala hay muestras de  su influencia. Nace el templo de Quetzalcóatl, se 
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establecen las avenidas Este y Oeste, se amplia la de los muertos. Y se convertía en una ciudad 

cosmopolita,  a  donde  llegaban  grupos  de  otras  regiones.  Aparecieron  los  barrios  residenciales 

alrededor del centro ceremonial y en la zona periférica las chozas del pueblo, hechas con adobe 

y varas, techadas con paja y zacate. 

Cabezas  de  serpiente  en  alto  relieve,  y  cuerpo  completo  de  ellas  en  bajo  relieve, 

conchas, caracoles y piedra pintada con colores vivos adornan el que está considerado como uno 

de los templos más hermosos del México antiguo. 

El norte es para la religión y sus ceremonias, el sur para las actividades del mundo. Ya 

eran 100,000 habitantes y se terminó ante sus ojos la pirámide de la Luna y su plaza. Los muros 

encalados  fueron  cubiertos  con  murales.  Seguramente  ésta  era  una  de  las  razones  por  las  que 

llegaban los peregrinos, que se piensa visitaban constantemente la ciudad impresionados por su 

estética, a pedir favores a los dioses. 

En  la  cerámica  aparecen  los  platos  o  tazas  con  soporte  de  botón  y  vasos  trípodes  con 

colores rojo/café y rojo/amarillo y negro. 

Al  paso  de  la  siguiente  etapa,  Teotihuacan  III,  se  consolida  y  expande  el  esplendor 

teotihuacano,  la  población  alcanza  una  cifra  de  entre  200  y  250  mil  habitantes 

aproximadamente, que sumados a los que vivían en las aldeas y caseríos dan un total de 300 mil 

personas en la Cuenca de México.  

Las  diferentes  etnias  que  convivieron  en  ella  no  perdieron  sus  características 

particulares, cada una vivía en conjuntos habitacionales, lo que permitió mantener su lengua y 

rasgos étnicos. 

En lo económico, se asegura que era una sociedad básicamente agrícola, sus productos: 

calabaza,  chile,  tomate,  frijol  y  maíz.  Además  de  complementar  su  alimentación  con  las  aves 

acuáticas, la pesca y el intercambio comercial. Además de los lugares que ya mencionamos, se 

han encontrado muestras de cerámica teotihuacana en Nevada, Estados Unidos, y en Colombia. 

Se  trabajó  la  cerámica  en  forma  de  candeleros,  copas  de  vertedera  y  vasijas  miniatura  con 

diversa  decoración,  además  de  la  conocida  como  anaranjado  delgada,  llamada  así  por  su 

coloración y forma. 

En esta etapa nace el palacio de Quetzalpapalotl, mariposa-ave, en la plaza de la Luna; 

se pintan murales con temas religiosos y de impresionante fineza y valor estético. 

En el palacio de Quetzalpapálotl las columnas están talladas con la imagen de un pájaro-

mariposa,  con  ojos  de  obsidiana,  se  construyó  sobre  el  templo  de  los  Caracoles  Emplumados 

ubica  en  la  esquina,  al  sur  de  la  Plaza  de  la  Luna,  se  cree  que  éste  era  la  habitación  de  los 

sacerdotes de la Luna. Muy cerca de él se encuentra el mural en el que varios yaguares soplan 

un caracol. 

 No le falta belleza al lugar, pero no fue en ese suntuoso palacio donde intimaron las 

ternuras de un yaguar y aquella mariposa; él es amante de la tupida vegetación de la selva y 

los  azules  turquesas  de  la  sangre  que  emana  del  corazón  de  sus  montes;  y  a  ella,  no  le 

impresionan  los  palacios,  las  distancias, prefiere  ser  papalote  en  las  montañas;  aunque es  el 

aire quien acaricia su cara, abajo vuela, donde las humedades, irremediablemente, germinan la 

tierra. 

Las mariposas son lepidópteros. A lo largo de su vida presentan una serie de cambios, 

los científicos han llamado a ese proceso evolutivo: metamorfosis. 

Después de la fecundación, la hembra deposita sus huevecillos en las hojas de las que 

alimentaran  sus  larvas.  Pasado  un  tiempo,  de  ellos  nacerá  una  oruga.  Durante  este  estado, 

llamado larvario, la oruga cambiará entre cinco y ocho veces de piel. Después buscará un lugar 

para construir su casa de seda, ahí permanecerá inmóvil hasta que adquiere la forma crisálida. 

La  crisálida  está  cubierta  por  una  membrana  de  quitina,  esta  gruesa  capa  logrará 

protegerla durante el periodo de latencia en el que se maduraran sus órganos de mariposa. Puede 

estar entre 10 días y más de un año en su interior. 

De  ahí  emergerá,  húmeda;  la  hemolinfa  inflará  las  venas  de  sus  alas.  Y  empezará  su 

sugestivo vuelo.  
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Las mariposas prefieren las zonas cálidas de las selvas y los bosques. En México existen 

más de 2,000 especies. El mayor número de ellas se encuentran en Veracruz, Chiapas, Oaxaca y 

Guerrero, en donde abundan las selvas tropicales y bosques bajos. 

La  más  popular  de  todas  las  especies  es  una  llamada  “Monarca”,  alas  negras  y 

anaranjadas recorren los bosques del Estado de México y Michoacán. 

Es su belleza la que obligó a las culturas mesoamericanas a deidificarla. En Teotihuacan 

estuvo  representada  en  narigueras  y  tocados;  compartió  importancia  con  los  yaguares,  peces, 

aves, serpientes o  simples motivos decorativos que, sobre  una  capa de estuco y con múltiples 

colores, se impregnaron en los muros de Teotihuacan. En aquel entonces era colorida lo que hoy 

es piedra gris.  

La  mariposa  que  con  el  yaguar  intima,  siempre  trae  en  el  corazón  de  lo  que  es  latir 

abajo, el colorido sensual de ser mujer entre montañas y no en palacios…  

En  esos  muros  no  existe  ninguna  representación  de  la  mujer,  tampoco  escenas 

insinuantes de la práctica sexual aparece en ellos. En los otrora coloridos muros teotihuacanos 

se representaron figuras zoomorfas (yaguares, coyotes, serpientes, conchas, armadillos, pájaros), 

antropomorfas,  geométricas  o  con  temas  relacionados  con  la  naturaleza  (montañas,  árboles, 

maíz, flores, frutas, etc.), con carácter religioso, solemne; festivo, doméstico, realista fantástico 

(pájaro-serpiente, yaguar-serpiente, yaguar de dos cabezas, figuras humanas con características 

animales).  

En la etapa Teotihuacan IV ya es evidente la decadencia, se detuvo la construcción de 

edificios y todas las artes  se estancaron. Cerámicas y máscaras de piedra fueron testigos de la 

época final de la gran ciudad, desmoronándose poco a poco, disminuyendo en población y ésta 

distanciada de los gobernantes y sus dioses, del grupo dirigente cada vez más opresor y menos 

creativo,  de  la  pérdida  de  control  sobre  otras  zonas  cercanas  a  la  ciudad,  poco  a  poco 

desmoronándose… 

–  Una  explicación  al  abandono  total  de  la  ciudad,  plantea  la  posible  invasión  de 

belicosas  tribus  chichimecas,  propiciada  por  revueltas  internas,  que  incendiaron  y  en  parte 

destruyeron  lo que  encontraron  a  su paso. Desmantelaron  columnas  y  escaleras,  es  probable 

que arrancaran la estatua de la diosa del agua, que se supone estaba sobre la pirámide de la 

Luna y que siglos después sería encontrada a 142 m de distancia de ella – le decía la mariposa 

a quienes, desde su piel felina, escuchan lo que ella habla. 

Unos  cuantos  miles  se  dispersaron  y  siguieron  cultivando.  Los  vencedores  y  los 

vencidos convivieron por lo menos durante dos siglos más en el área devastada, pero ninguno 

estuvo interesado en reconstruirla. 

 

 

c)  Xochicalco, Cacaxtla, Cholula 

Flores, murales y huidas 

 

c.1) Xochicalco 

 

Diversas ciudades de Mesoamérica, en plena decadencia de los grandes centros urbanos, 

se  desarrollaron  rápidamente.  Floreció  otro  centro  ceremonial:  Cacaxtla  (Tlaxcala);  y 

subsistieron  señoríos  avanzados  en  Cholula  (Puebla-Tlaxcala),  Xochicalco  (Morelos), 

Teotenango  (Estado  de  México),  entre  otros;  todas  estaban  fortificadas,  listas  para  resistir 

ataques  enemigos  y  llenaron  algunos  vacíos  de  poder  económico  y  político,  aunque  nunca 

alcanzaron el esplendor teotihuacano. 

Xochicalco (“lugar de la casa de las flores”) está situada sobre un conjunto de cerros a 

38  km  de  la  actual  ciudad  de  Cuernavaca,  Morelos,  sus  accesos  son  restringidos,  tiene  fosos, 

escarpes  y  terrazas  altas,  era  una  fortaleza  desde  donde  se  tenía  el  control  de  toda  la  región 

circundante.  

Los fosos servían de protección a la vez que se acumulaba el agua de la lluvia. Algunos 

investigadores sostienen que Teotihuacan en su afán expansionista, acosó a otras regiones, una 
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de  ellas  sería  Morelos,  lo  que  provocó  que  la  población  de  esa  región  se  concentrara  en 

Xochicalco y construyera su fortaleza para aguantar posibles ataques. 

Se estableció en un valle cercano a los ríos Amacuzac y Tembembe. Guerrero, Puebla y 

el Estado de México  confluyeron  en su región, pero sus relaciones llegaron  hasta la costa del 

Golfo, el Valle de Oaxaca, la Cuenca de México, la zona maya y la región de Puebla-Tlaxcala.  

Todas  estas  influencias  convergen  en  el  sitio  arqueológico,  a  la  vez,  los  toltecas 

recibirían,  en  su  tiempo,  la  influencia  de  Xochicalco.  La  Serpiente  Emplumada  apareció  en 

estelas y recorriendo monumentos, ataviada con plumas verdes de quetzal y conchas marinas. El 

talud y tablero teotihuacano hace presencia.  

El  arqueólogo  Román  Piña  Chán  sugirió  que  Xochicalco  es  Tamoanchan,  el  mítico 

lugar de los relatos prehispánicos, donde los sabios arreglaron el calendario civil y el religioso y 

en el que surgió el culto a Quetzalcóatl. 

En  la  cima  se  encuentra  la  Acrópolis,  sobre  un  basamento  se  construyeron  cuartos  y 

graneros,  los  últimos  seguramente  para  almacenar  el  tributo,  había  un  temazcalli  (baño  de 

vapor), las habitaciones eran de dos pisos, esta área fue la vivienda de la clase dirigente. 

Más  abajo  la  Plaza  Principal  (13,000  m2),  donde  está  ubicada  la  Pirámide  de  las 

Serpientes Emplumadas y otros edificios. Luego la Plaza de la Estela de los Dos Grifos, abajo, 

uno de los tres juegos de pelota localizados en la ciudad y finalmente, en las terrazas más bajas, 

diversos  edificios.  Todas  se  conectaban  por  grandes  calzadas  construidas  como  escaleras  o 

rampas y en ocasiones combinando ambas formas. Una de esas rampas, la que está junto a un 

juego  de  pelota,  consta  de  253  losas  grabadas  con  animales,  mariposas,  serpientes,  aves  y 

algunos mamíferos. 

En el tablero de la Pirámide de las Serpientes Emplumadas se representa una escena que 

algunos investigadores han interpretado como la celebración por haber subyugado y convertido 

en tributarios a los pueblos vecinos. En las estelas se grabaron, al igual que la tradición maya, 

olmeca y zapoteca, los hechos relacionados con el ejercicio del poder.  

La ciudad llegó a extenderse por aproximadamente 4 km2, en su época de apogeo debió 

contar con una población, también aproximada, de entre 10 a 20 mil habitantes, esto solo en el 

centro urbano, pues los agricultores vivían en la planicie.  

Fue abandonada hacia el año 900 después de nuestra era, probablemente por conflictos 

internos, fue incendiada y destruida por alguna sublevación que derrumbó a la clase gobernante. 

 

c.2) Cacaxtla 

 

Al suroeste de la Ciudad de México se estableció Cacaxtla, aproximadamente en el año 

350  después  de  nuestra  era,  pero  fue  hasta  el  periodo  del  650  al  900,  cuando  la  hegemonía 

teotihuacana  estaba  en  decadencia,  que  se  fortaleció  como  importante  centro  de  comercio. 

Delimitada  por  los  ríos  Zahuapan  y  Atoyac,  fue  fundada  por  un  grupo  conocido  como  los 

olmeca-xicalanca,  compuesto  por  tres  etnias:  nahuas,  mixtecos  y  chocho-popolocas), 

probablemente provenientes de Xicalanco, en el actual Campeche. 

Es  una  región  de  fértiles  tierras,  además  de  los  dos  ríos  mencionados,  existían 

manantiales, la laguna del Rosario y densos bosques que proporcionaban medios suficientes de 

subsistencia a través de la caza y la pesca. 

La ciudad contaba con una muralla, taludes y nueve pozos, además de estar ubicada en 

un  macizo  de  tierra,  era  una  fortaleza.  Estuvo  habitada  por  grupos  que  provenían  de  diversas 

etnias.  En  ella  se  construyeron  laberintos  de  cuartos  y  pasadizos  alrededor  de  una  plaza 

principal.  Los palacios y templos importantes estaban en la parte  más alta. Utilizaron el  estilo 

teotihuacano del talud y tablero, en el que representaron a la serpiente emplumada. 

Las  zonas  de  habitación  y  culto  más  importantes  están  ubicadas  en  el  llamado  Gran 

Basamento.  En  el  edificio  B  se  pintaron  murales  en  los  que  se  describe  un  combate,  los 

vencedores  portan  pieles  de  yaguar,  cuchillos  de  obsidiana,  lanzadardos,  lanzas  y  escudos 

redondos.  Los  vencidos,  que  por  sus  características  parecen  ser  mayas,  a  excepción  de  quien 

parecen  ser  sus  líderes,  dos  hombres  que  visten  en  forma  de  ave,  los  demás  están  desnudos 
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sobre  el  suelo,  heridos,  mutilados  o  muertos.  Se  piensa  que  este  mural  fue  pintado 

aproximadamente en el año 650 después de nuestra era, lo han llamado: Mural de la Batalla. 

En el edificio A se representan, también en pintura, escenas míticas de un hombre-ave, 

se  le  asocia  con  el  glifo  13  Pluma  que  lo  acompaña.  En  ese  mismo  edificio  se  encontró  la 

pintura  de  dos  hombres  más,  uno,  de  perfil  maya,  con  un  caracol  del  que  emerge  un  hombre 

pequeño; el otro, es un hombre-yaguar que vierte agua en una olla-Tláloc. En el Muro Norte se 

representa  a  un  hombre  vestido  de  yaguar  parado  sobre  una  serpiente  con  piel  de  yaguar,  al 

parecer el glifo que le corresponde es 9 Ojo de Reptil; está parado sobre un ondulado cuerpo de 

yaguar. Es el clásico estilo maya, las líneas, los colores… 

 Otros  murales  interesantes  son  los  encontrados  en  el  Templo  Rojo,  en  donde  se  hace 

alusión  a  la  fertilidad  de  la  tierra;  un  anciano  con  vestimenta  de  yaguar  y  acompañado  de  su 

nombre: Cuatro Perro, comparte el espacio con matas de cacao y maíz, en el que las mazorcas 

son  cabezas  humanas,  entre  otros  elementos  naturales  (plantas,  un  sapo  y  animales  marinos), 

todos  están  encima  de  una  serpiente  emplumada  que,  a  su  vez,  reposa  sobre  una  cenefa  por 

donde corre el agua y más plantas y animales marinos. 

Existen  varias  hipótesis  sobre  la  marcada  influencia  maya  en  los  murales,  podrían  ser 

obra  de  artistas  mayas  contratados  explícitamente  para  pintarlos  o  los  olmecas-xilancas  los 

hicieron, mostrando con ello que la relación de intercambio cultural era muy intensa. 

Éste centro urbano controló el suroeste de Tlaxcala y la mayor parte del Valle poblano, 

pero  su  influencia  se  dejó  sentir  más  allá  de  esas  fronteras.  Sin  embargo,  hacia  el  año  1,000 

aproximadamente  fue  abandonada.  No  se  tienen  evidencias  arqueológicas  para  asegurar  el 

motivo. 

En  Cacaxtla  han  sido  encontradas  piezas  de  cerámica,  hueso,  concha,  piedra  verde, 

obsidiana y sílex; una escultura de barro crudo y enterramientos humanos. Muchas de las piezas 

han sido halladas por los campesinos al arar la tierra. 

 

c.3) Cholula 

 

Otro importante centro fue el “lugar de huida”, Cholollan (Cholula, Puebla). Según los 

datos arqueológicos se empezó a desarrollar en el Preclásico, puesto que para el año 200 antes 

de nuestra era ya se había comenzado a edificar la Gran Pirámide, el icono representativo de la 

ciudad, habitada por olmecas-xilancas. 

Aún cuando estuvo sometido al control de Teotihuacan, se piensa que no fue solamente 

una  “ciudad satélite”, sino que fue el centro político y comercial más importante del Valle de 

Puebla. Era el polo de un corredor comercial y cultural entre la tierra maya, la costa atlántica y 

el área mixteca con el Altiplano central.  

Algunas  fuentes  aseguran  que  resistió  a  la  caída  de  Teotihuacan,  otras  dicen  que  no, 

pero que a diferencia de ésta logró recuperarse y resistir hasta la llegada de los españoles, como 

un importante centro religioso y comercial. 

La Gran Pirámide de Cholula fue fundada sobre un manantial, se construyó a lo largo de 

6 fases, en la primera se sigue el modelo del talud y tablero, probablemente en su interior yacen 

los restos de los fundadores del reino, el símbolo de la estera es la representación del poder real 

ahí asentado. En pinturas, esculturas y cerámicas, halladas en los edificios y plazas adjuntas, se 

repite el símbolo y la efigie de la serpiente.  

 

 

d)  Los Mayas 

No se puede encerrar la sangre, asegura su corazón de yaguar 

 

Ha llegado el tiempo del amanecer, de que se termine la obra y que aparezcan los que 

nos  han  de  sustentar  y  nutrir,  los  hijos  esclarecidos,  los  vasallos  civilizados;  que 

aparezca el hombre, la humanidad, sobre la superficie de la tierra… 
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De maíz  amarillo y de maíz blanco se hizo su carne; de masa de maíz se hicieron los 

brazos y las piernas del hombre. Únicamente masa de maíz entró en la carne de nuestros 

padres, los cuatro hombres que fueron creados… 

Estos  son  los  nombres  de  los  primeros  hombres  que  fueron  creados  y  formados:  el 

primer  hombre  fue  Balam-Quitzé,  el  segundo  Balam-Acab,  el  tercero  Mahucutah  y  el 

cuarto Iqui-Balam. 

Éstos son los nombres de nuestras primeras madres y padres. 

Popol Vuh.  

 

Esas líneas leía una pantera…en voz alta, porque no sólo su corazón se interesaba en 

esas letras. Era la explicación que los mayas daban a la creación del hombre… pero la ciencia 

es otra la historia que cuenta… 

El periodo clásico marcó el florecimiento de la Cultura Maya. Más de 350,000 km2, en 

medio de riquezas naturales extraordinarias que a grandes rasgos se pueden dividir en tres áreas 

de  asentamiento:  la  primera  al  norte  de  Yucatán,  con  clima  seco  y  caluroso;  la  segunda  al 

centro, con una gran zona húmeda y tropical y por último la sur, una región montañosa. 

 Desde un ambiente selvático con inmensos árboles y climas calurosos y húmedos: hasta 

el frío de las cadenas montañosas, con picos que alcanzan los 4,000 metros de altura; espesos 

bosques, manglares, arrecífes, lagos azul turquesa y ríos de gran caudal que atraviesan la zona, 

entre ellos el Usumacinta, el Motagua y el Grijalva. 

Una  parte  de  esa  región  es  plana,  con  pocos  ríos  y  escasa  lluvia,  sin  embargo, 

incontables corrientes de  agua subterránea la acarician por abajo, ésta, al estancarse, forma lo 

que  los  mayas  llamaron  dzonot,  cuando  hoy  nos  referirnos  a  ellos  decimos:  cenotes.  Estos 

estancamientos  de  agua  no  solamente  cumplían  el  papel  de  abastecimiento  hídrico,  sino  que 

además están ligados a los rituales. 

Monos  de  diversas  especies,  jabalíes,  venados,  tortugas,  zopitotes,  armadillos,  alces, 

pumas,  dantas,  insectos  incontables  y  animales  reptores  forman,  junto  con  aves  de  seductores 

colores, como el quetzal, la serpiente cascabel tropical, las mariposas, el cocodrilo y el  yaguar, 

la rica fauna que embelleció, con sus sonidos y colores, al mundo maya. 

Las plantas se integraron como casa, alimento, medicina y moneda (cacao). La caoba, el 

chicozapote, las palmeras y los helechos (algunos contemporáneas de los dinosaurios), el hule y 

el ramón dan cuenta de la riqueza vegetal, enorme, a la que sumaron su abundancia el palo de 

tinte, los amates, las higueras, el palo de agua y los matapalos. 

El bejuco de agua, capaz de saciar en el humano la sed, el chicozapote, de cuyo cuerpo 

están  construidos  los  dinteles  de  Tikal…  casi  imposible  resulta  la  tarea  de  citar  el  nombre  de 

todas  las  plantas  que  reverdecen  el  territorio  de  los  mayas,  pero  hay  una  que  cobra  particular 

importancia debido a la ligazón que nace de la cosmovisión maya: La Ceiba (yaxché), el árbol 

sagrado. 

 De  ese  medio  exuberante  nació  la  cosmogonía  y  la  cosmología  maya;  las  plantas, 

astros, animales y los constantes fenómenos naturales fueron elevados al corazón de lo sagrado. 

Sólo algunos tenían el don de ser nahuales (capacidad para transformarse en animal), pero todos 

los hombres tenían como doble a un animal, él determinaría su carácter y hasta el destino.  

 

¿Sólo silencio e inmovilidad habrá bajo los árboles y los bejucos? Conviene que en lo 

sucesivo haya quien los guarde... Luego los Creadores hicieron a los animales pequeños 

del monte, los guardianes de todos los bosques, los genios de la montaña, los venados, 

los pájaros, leones, tigres, serpientes, culebras y víboras, guardianes de los bejucos. 

Popol Vuh  

  

Así  leía  en  voz  alta  la  pantera;  sentados,  sobre  las  rocas  tibias  del  Usumacinta,  un 

yaguar,  la  serpiente,  la  mariposa  y  el  quetzal  escuchaban  atentos  los  cantares  de  aquellas 

letras, explorando con la pupila el paisaje, reconociendo… reconociéndose, esperan… Aún no 

llega el cocodrilo, el que prometió investigar sobre la vida de antes, cuando los antiguos creían 
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que sobre el lomo del lagarto se nacía la tierra y todo lo que en ella habitaba… la tierra… en 

donde son las humedades las que fraternizan.   

Es en el periodo Preclásico, entre el año 1,800 antes de nuestra era y el 250 después de 

ésta, cuando nacen los rasgos característicos  de la  Cultura Maya; la influencia olmeca e  Izapa 

(pobladores del sur del área maya) se mezclarán lentamente, las primeras aldeas se dedicaron a 

la agricultura de maíz, frijol, calabaza  y chile, la población  crecía  sostenidamente, así que fue 

necesario fundar ciudades, se comenzaron a construir espacios específicos para el culto religioso 

(Uaxactún  y  Yucatán),  el  poder  y  la  riqueza  se  concentraban,  se  jerarquizó  la  sociedad  y  el 

tiempo libre nacido de la división del trabajo y las clases, permitieron que un grupo de hombres 

dedicaran sus esfuerzos a desarrollar la escritura, las artes plásticas y el conocimiento científico. 

Las  grandes  construcciones  sirvieron  para  realzar  la  importancia  de  las  ciudades  y 

reforzar la aceptación de los gobernados hacia sus gobernantes. El comercio entre las ciudades 

crecía y también los conflictos por el control comercial y sus rutas. 

En  el  periodo  Clásico  se  subdivide  en  tres:  Clásico  temprano  (años  200/300-600), 

Clásico tardío (600-800) y Clásico terminal (800-900/1000). 

 

Clásico Temprano: 

 

 Las tierras bajas de El Petén constituyen el origen de las características fundamentales 

de la civilización maya.  

Aquí se encontró un dos documentos que, inscritos sobre piedra, dan cuenta de la vida 

social  de  los  antiguos  mayas,  se  llaman  estelas.  El  glifo  es  originario  de  esta  zona.  Son  estos 

símbolos  los  que  evidencian  la  existencia  de  una  reducida  aristocracia  y  un  amplio  grupo  de 

subalternos  ocupados  en  las  labores  propias  de  la  subsistencia  (campesinos,  artesanos, 

comerciantes, etc.). En Tikal, los gobernantes más citados en las estelas son: Garra de Yaguar, 

Nariz Rizada y Cielo Tormentoso. 

La zona de Belice se caracteriza por la continuidad cultural entre el periodo formativo y 

el Clásico temprano. Su evolución fue lenta, la estela se incorporó hasta el siglo V, aunque se 

observa un incremento notable de la población y el aumento de centros monumentales ejemplo 

de la extensión del poder político y económico de la clase dirigente. 

El Altar de los Sacrificios, en la zona del río Usumacinta, es una muestra temprana del 

desarrollo constructivo, sin embargo, esta área no se suma al avance de la zona del Petén, más 

adelante, en el siglo VI, Yaxchilán y Piedras Negras lo desplazaran como centro de influencia. 

En Palenque, los gobernantes principales fueron Cauac Uinal, Hok I, Cauac Uinal II y Bahlum, 

al que sucedió Kan Ik, una mujer (583-604). 

Becán, al norte del Petén fue el centro más importante de ese periodo, la muralla que la 

rodea sugiere posibles enfrentamientos bélicos con otros centros. La obsidiana y la cerámica, así 

como algunos rasgos arquitectónicos denotan la influencia Teotihuacana. 

La zona norte de Yucatán tiene también influencia de Teotihuacan, ésta se revela en las 

cerámicas, decoración arquitectónica y otros objetos más pequeños.  La expansión teotihuacana 

parecía ser ambiciosa, en el altiplano de Guatemala se abandonan los antiguos asentamientos y 

la formación de otros, algunos especialistas explican este fenómeno como consecuencia de una 

invasión procedente, seguramente, de Teotihuacan mismo o de algún centro relacionado con él. 

El Tajín es el gran sospechoso de ello –comenta el yaguar con la pantera. 

Tikal y Uaxactún recibieron importante influencia teotihuacana debido a las invasiones 

y al intenso comercio que se desarrolló.  

El sistema de tableros y talud de la arquitectura maya del altiplano, dioses como Tláloc, 

Xipe, Ehecatl, Xolotl, Huehueteotl, y nuevos diseños y glifos como la mariposa, la concha, el 

agua, el ojo del reptil son prueba de la influencia teotihuacana. 

Sobre esta etapa hay pocos datos en lo que se refiere a la Costa del Pacífico. Algunos 

metates  de  dos  pies,  vasijas  con  puente  y  vasos  cilíndricos  sobre  pedestales  o  sobre  tres  pies, 

son los pocos hallazgos con que se cuenta. 

– La región de Chiapas en el periodo Clásico temprano establece importante relación 

con  Monte  Albán  y  Zaculeu,  no  existen  muchas  evidencias  del  paso  de  teotihuacanos  por  El 
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Mirador,  y  también  son  escasas  aquellas  que  la  relacionen  con  las  tierras  bajas  –  comparte, 

con el yaguar, la pantera y continúa: Eso es hasta el año 350, después, entre los años 550 y 600 

hay en la zona una crisis, cuya causa no pueden asegurar los especialistas con certeza, le han 

llamado  crisis  ―hiato‖  del  periodo  Clásico.  Durante  ésta  se  detuvo  la  construcción  de 

monumentos y estelas. Los historiadores han establecido que esta situación marca el fin de la 

época  Clásica  Temprana  y  el  inicio  de  la  Clásica  Tardía…  –concluye  la  pantera  mientras 

mueve  un  poco  las  caderas,  no  está  segura,  el  yaguar  se  quedó  muy  quieto,  con  la  cabeza 

recargada en ellas, pero no estaba dormido asegura su sonrisa.  

 

Clásico Tardío 

 

A  partir  del  año  600  se  produjo  el  esplendor  maya.  Algunos  centros  crecen  en 

importancia  y  subordinan  a  otros:  Tikal  controló  parte  del  Petén;  Yaxchilán  dominaba  una 

buena parte del Usumacinta; Palenque se hizo del suroeste del  área maya; Calakmul del norte 

del Petén y, por último, Copán que dominó el sureste de las tierras bajas. 

Aunque al norte de las tierras bajas surgen otros núcleos que rivalizan con los anteriores 

y otras  capitales obtienen cierto grado de independencia, la tendencia  generalizada  es hacia la 

homogeneización cultural.  

La  adopción  del  calendario  lunar  en  gran  parte  de  las  tierras  bajas  llevó  a  desarrollar 

características  similares  en  cuanto  a  modo  de  vida,  simbolismo,  estructura  social,  etc.  En  este 

periodo  el  comercio  queda  en  manos  “especiales”,  es  decir  se  constituye  un  grupo  de 

mercaderes  y  administradores  auspiciado  por  la  consolidación  de  redes  comerciales  que  se 

expanden por tierras muy lejanas. 

–  La  construcción  de  los  Templos  IV  y  VI  de  Tikal  marca  el  mayor  esplendor  de  esa 

ciudad,  su  influencia  se  ampliaba  debido  a  las  alianzas  militares  y  matrimoniales  con  otros 

centros,  controló  directamente  a  Uaxactún,  Yaxhá,  Nahum,  Xunantunich  y  Holmul.  Es  este 

periodo el del gobernante Yax Kin, descendiente de una dinastía que, hacia el año 642, inició 

con  el  gobernante  Ah  Cacau,  la  construcción  de    diversos  monumentos,  estelas,  altares  se 

deben a esta dinastía… 

–…se deben a esta dinastía – interrumpe, indignada, la pantera – ¿qué ellos cargaban 

las piedras? 

– ja-ja-ja – se ríen todos; saben que no, que a la clase privilegiada nunca le tocaron los 

trabajos pesados para la construcción de las ciudades que, aún hoy, sorprenden al mundo. 

La serpiente sigue leyendo: El último gobernante de esa ciudad fue Chitám, su reinado 

debe coincidir con la decadencia de la ciudad hacia el año 889. 

–  En nombres  de  algunos gobernantes  como  Kan  Ik,  Chan  Bahlum,  Chaac  y  Kuk,  de 

Palenque;  de  Pájaro  Yaguar,  sucedido  por  Escudo  Yaguar,  luego,  Pájaro  Yaguar  III,  de 

Yaxchilán,  y  de  Yax  Guacamayo  y  Yax  Murciélago  en  el  área  del  Motagua,  no  se  puede 

encerrar toda la sangre maya– asegura su corazón de yaguar, mientras la acaricia a ella… esa 

es la historia de arriba, donde ellos nacían. 

En una  ciudad  y su  zona  limítrofe,  arriba  ellos nacían. Un  gobernante que ejercía,  sin 

límites,  el  poder  político  y  religioso;  heredaba  el  poder  dinásticamente,  convocaba  a  los 

guerreros, tomaba las decisiones internas y la política externa y recibía tributo. 

 Lo  más  cercano  a  él  eran  los  jefes  militares  y  los  sacerdotes  (privilegio  también 

heredado  y  privativo  de  las  familias  nobles),  mercaderes  y  administradores  del  comercio 

(también miembros de la nobleza). 

 Luego  los  artesanos  (tejedores,  plateros,  talladores  de  piedra,  etc.)  que  con  su  trabajo 

lograban las piezas para adornar cuerpos, viviendas y rangos de los arriba nacidos. 

En una  ciudad y su zona limítrofe, abajo, nacían ellos. El pueblo, la gente común, los 

yalba  uinicoob  (hombres  pequeños).  Eran  muchos,  se  dividían  en  pescadores,  leñadores, 

albañiles, canteros, tejedores, carpinteros, campesinos, cargadores, etc. Sus manos cultivaban y 

producían los alimentos para sí mismos y para tributarlos a la nobleza. Las grandes piedras con 
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las  que  se  construirían  los  edificios  eran  labradas  por  ellos;  cortaban  y  esculpían,  labraban  y 

cargaban; las calzadas y templos de su esfuerzo nacerían. 

Y  al  final  de  esa  pirámide  social,  los  esclavos  (ppentacoob.  En  masculino:  ppentac; 

munach  en  femenino).  Capturados  en  las  guerras  o  esclavizados  por  cometer  algún  delito.  Su 

cabeza era comúnmente cortada como sacrificio en los rituales a la luna, el sol o la tierra. 

 Parte  de  la  información  con  la  que  los  expertos  recrean  la  época  del  esplendor  maya 

proviene de las estelas, pinturas, edificios y objetos de jade, obsidiana, concha o cerámica. 

En los códices, libros sagrados, se registraron los hechos históricos; eran los sacerdotes 

nobles  quienes  se  encargaban  de  escribirlos,  de  leerlos,  pues  su  forma  permitía  diferentes 

interpretaciones y es altamente compleja, debido a que con distintos glifos se puede representar 

una misma idea. 

El  sistema  se  componía  de  más  de  700  signos  que  debían  ser  exactos;  en  piedra  se 

contaron  los  hechos  dinásticos  (estelas)  y  en  papel  amate  las  profecías,  la  astronomía  y  el 

calendario. Sobre la vida cotidiana de los que producían y trabajaban no hay ningún escrito. 

  Itzamná, señor de los cielos la noche y el día, les habría enseñado su uso, al igual que 

las  matemáticas  y  el  calendario.  Pero  la  religión  nunca  llega,  realmente,  para  aliviar  los 

dolores  abajo.  Es  la  que  ayudó  a  someter  desde  arriba:  la  desigualdad  y  los  reinados  se 

justificaron  con  ella  y  adoptaron  el  estatus  de  orden  cósmico…  –  así  pensaba  la  pantera 

mientras siente la caricia. 

 La  religión  maya  evolucionó  desde  la  época  preclásica  en  que  intentaba  dar  una 

interpretación a los fenómenos naturales, una explicación a los enigmas de la vida y la muerte, 

dando, ya en el preclásico tardío, una visión más elaborada: el sol y la luna se convirtieron en 

dioses y la religión en propiedad privada de la élite gobernante. Hasta convertirse, en el periodo 

del que hablamos, en un complejo sistema, hasta nuestros días no se conoce en su totalidad, que 

permeó  todos  los  aspectos  de  la  vida  de  los  antiguos  mayas:  La  arquitectura,  el  comercio,  la 

agricultura, la guerra, el arte… el tiempo, el espacio. 

Los sacerdotes controlaban el calendario sagrado de 260 días, con ello el conocimiento 

y las celebraciones, las matemáticas, la adivinación, la cura de las enfermedades y la escritura. 

Funciones que les heredaban a sus hijos, pues no eran célibes. 

El  sacrificio  humano  era  común,  comúnmente  eran  de  los  esclavos  de  quienes  se 

ofrendaba  la  vida,  aunque  también  se  practicó  la  automutilación  y  el  autosacrificio  (se 

perforaban  lengua,  lóbulos  y  órganos  sexuales).  Las  ofrendas  de  sangre  eran  el  envío  de  la 

energía humana a los dioses que, a cambio, brindarían dones. 

En una ceremonia se bebía balché, la sangre se quemaba junto con resinas y vegetales, 

así  mismo  con  los  instrumentos  que  sirvieron  para  el  autosacrificio;  se  ofrendaban  animales, 

incienso, turquesa, obsidiana, jade, plumas, conchas, oro… danzas y juegos de pelota, en donde 

el vencedor se sacrificaba, y otros, forman parte de  

 No era un dios al que había que ofrendarse, la religión maya era politeísta y con gran 

complejidad de ritos. Todo acontecer del universo estaba determinado por las energías divinas. 

El  cosmos  estaba  dividido  en  tres  partes:  El  cielo,  la  tierra  y  el  inframundo.  Del  cosmos 

nacieron los dioses. 

Ixchel (Diosa de la Luna); Kukulkan (serpiente emplumada); Kinich Ahau, dios del sol; 

Chac,  dios  de  la  lluvia;  Kakupakat,  dios  de  la  guerra...  –  enumera  el  cocodrilo,  que  por  fin 

había llegado – pero son tantos que no me acuerdo… nacidos del cosmos, que se dividía en 13 

cielos, uno encima del otro, el más bajo era la tierra, y luego otros nueve cielos, el último de 

éstos, Mitnal, lo profundo del inframundo… –concluye su explicación el cocodrilo. 

Se acomodaron sobre las ramas o en el tronco de los árboles, la tarde movía las hojas y 

refrescaba la piel con su brisa, ya casi nocturna; una roca sirvió como escritorio al yaguar que 

apuntaba en su cuaderno lo que le costaba trabajo entender. Al esconderse por completo la luz 

tras el horizonte cierra la libreta, pero atento escucha… los cocodrilos tienen buena visión a 

pesar de que la noche es quien abraza, ellos pueden ver en la oscuridad, así, él, con el abdomen 

refugiado entre las aguas, sigue la lectura: 
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La  pantera  suspira,  nunca  ha  creído  en  dioses,  y  sabe  que  estos  intimidaron  a 

campesinos  y  a  esclavos  y  los  obligó  a  la  obediencia  ciega.  La  pantera  es  hembra,  le  gusta 

serlo, y se preguntaba: ¿qué papel jugarían las mujeres en la sociedad maya? 

–  ¡pues…  para  lo  que  sirven!  –  se  escucho  una  voz  humana,  masculina,  entre  las 

hierbas. No supieron el nombre, pero seguramente salió corriendo ante la lluvia de piedras que 

se  lanzaron,  indignadas,  hacia  el  lugar  del  que  provenía  la  voz.  Y  por  si  no  se  había 

espantado… el rugido, furioso, de un yaguar completó el trabajo.  

Los  mayas  concebían  a  la  mujer  como  reproductora  de  la  especie,  aunque  no  era  de 

poca  importancia  la  misión,  al  contrario,  era  su  vientre  el  que  perpetuaba,  con  su  opuesto-

complementario: el hombre, la conservación de un pueblo, de la especie.  

Era su vientre el que hacía correr incansablemente el río de la vida, y quien no tuviera 

una madre reconocida era mal considerado. Sin embargo, las evidencias señalan que existía una 

supremacía del hombre por encima de la mujer. 

El adulterio era duramente castigado con la lapidación. Un hombre podía devolver a la 

mujer con la que se había casado, si al cabo de un año no le satisfacía. Las mujeres nobles eran 

intercambiadas por jóvenes de otras ciudades, relacionándose familiarmente con otras regiones. 

Al  llegar  a  la  pubertad,  simbolizaban  su  virginidad  con  una  concha  marina  en  prendida  a  la 

cintura. 

En Palenque, después de extensivos y cuidadosos trabajos, se encontró una tumba en la 

que  yacían  los  restos  de  una  mujer,  una  reina  maya,  está  en  el  interior  del  Templo  XIII  o 

Templo de la Calavera (como lo llaman los especialistas), se le han realizado diversos estudios 

con la finalidad de establecer sus características físicas y el papel que jugó en la sociedad maya. 

El  sarcófago  rectangular  en  una  sola  pieza  de  piedra  caliza,  estaba  pintado  de  rojo; 

sellado con una losa monolítica, del mismo material y sin decoración, que media 2.40 metros de 

largo por 1.18 de ancho y con un grosor de 10 centímetros. Sobre ella un incensario y al pie un 

malacate de hueso. 

Complexión  media,  sexo  femenino,  murió  entre  los  40  y  45  años.  1.54  metros  de 

estatura, deformación  craneal, limado dental  y osteoporosis  avanzada. Jades, perlas,  agujas de 

hueso  y  conchas  rodeaban  y  cubrían  a  la  osamenta.  La  enterraron  con  una  máscara,  collares, 

orejeras y pulseras, 1,140 piezas en total. Navajillas de obsidiana, plaquetas de jade, hachuelas 

de piedra caliza…  

 “Reina  Roja”  le  nombraron  debido  a  que  las  paredes  del  sarcófago,  el  esqueleto  y  el 

ajuar  mortuorio  estaban  cubiertos  por  polvo  rojo,  los  especialistas  lo  han  identificado  como 

cinabrio. 

Fuera del sarcófago se halló el esqueleto de un niño de aproximadamente 11 años. No 

estaba muy bien conservado, sin embargo, es evidente la deformación craneana. También fuera, 

se localizó la osamenta de una mujer, de entre 30 y 35 años de edad al morir. Todo hace pensar 

que ambos fueron sacrificados para acompañar al personaje principal en su viaje al inframundo. 

En  el  área  maya  sólo  se  han  encontrado  dos  cámaras  mortuorias  de  este  tipo.  Ambas 

forman parte de la Gran Plaza de la Ciudad. La otra tumba está en Templo de las Inscripciones, 

contiguo al Templo XIII, Ambos tienen un sarcófago monolítico cubierto y pintado de rojo con 

el polvo ya mencionado. 

Una de las diferencias entre ellos es el hecho de que en el Templo de las Inscripciones, 

donde  fue  encontrada  la  tumba  de  Pakal  (uno  de  los  gobernantes  de  Palenque),  éste  fue 

enterrado  con  numerosos  textos  que  lo  identifican.  La  cámara  de  la  “Reina  Roja”  carece  de 

textos glíficos, pero es el entierro más elaborado después del de Pakal, lo que denota su elevado 

rango social. No es su madre, no es su abuela, el ADN lo demuestra. Podría ser su esposa según 

la hipótesi de la mayoría de los investigadores. 

Sólo  se  tiene  evidencia  de  mujeres  gobernantes  en  Tikal  y  Palenque,  donde  se  les 

permitió asumir ese papel cuando se interrumpió la línea de descendencia masculina. 

Las líneas, por fortuna, no sólo eran dinásticas… de hecho, eran matemáticas. 
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Líneas,  puntos  y  un  caracol  para  simbolizar  el  cero  eran  la  base  del  sistema  de 

numeración maya. Vigesimal, una barra o línea representaba 5, un punto: la unidad; el valor era 

posicional (vertical). 

Las  matemáticas  se  usaron  en  asuntos  religiosos,  en  ingeniería  y  astronomía,  en  ésta 

última, los adelantos también son sorprendentes. Estudiaron la trayectoria del sol, las fases de la 

luna  y la posición de algunas  estrellas,  con  los métodos más rudimentarios. Un palo  y mucha 

paciencia  los  llevó  a  determinar  el  paso  del  sol  por  el  cenit…  la  duración  de  la  lunación  fue 

observada y registrada, la estrella Polar fue designada como Xaman Ek (gran estrella), empleada 

como  guía  de  comerciantes  y  viajeros…  los  sacerdotes  mayas  se  sobrepusieron  a  sus  escasos 

métodos y así lograron hacer cálculos astronómicos de impresionante exactitud.  

Los  sacerdotes  sabían  que  el  oscurecimiento  era  producto  de  las  trayectorias  cruzadas 

del  sol  y  la  luna.  Conocer  tenía  sus  ventajas,  por  ejemplo  durante  los  eclipses,  ellos 

aprovechaban el temor de que una bestia se comiera al sol, para obtener sacrificios humanos o 

reforzar la ciega sumisión.  

La  arquitectura  maya  está  impregnada  de  creencias  religiosas  y  conocimientos 

astronómicos:  Muchos  de  los  edificios  fueron  construidos  de  acuerdo  a  la  alineación  de  las 

estrellas. Venus era determinante para las guerras. 

La  combinación  de  los  conocimientos  matemáticos  y  astronómicos  de  los  mayas 

engendró el calendario. El Haab o calendario del año solar, es comparado, en exactitud, con el 

que hoy rige. El Haab se compone de 18 meses, llamados uinales; 20 días, llamados kines; más 

un mes con cinco días sobrantes (uayeb). 1 Kin es igual a 1 día, un uinal es igual a 20 kines, un 

haab (año) es igual a 18 uinales de 20 kines más 1 uayeb (5 kines sobrantes). 

Para los mayas el tiempo y todos los sucesos obedecían a la armonía cósmica. Después 

crearon  el  calendario  de  los  260  días,  Tzolkin,  que  regiría  las  actividades  cotidianas  y  los 

rituales. Según éste se determinaba el día para ir a la guerra, para sembrar o para casarse. En él 

se combinan 20 signos con 13 números. 

Todo era un ciclo y el calendario lo medía. El libro del Chilar Balam dice: “Trece veces 

veinte años, y después siempre volverá a comenzar”. 

El arte no deslució en esta cultura, los murales narran la historia de hombres y dioses, 

dan cuenta de ceremonias, batallas y sacrificio de prisioneros (Bonampak). En una amplia gama 

de matices y siguiendo la técnica del fresco se dio cuenta también del mito maya de la creación, 

la resurrección del dios maíz retratado en cuatro animales diferentes y ofreciendo la sangre de 

sus genitales (Guatemala, 100 años antes de nuestra era). 

La  escultura  en  piedra  estuvo  ligada  estrechamente  con  la  escritura,  las  estelas 

describiendo la vida de los mandatarios, las lápidas y los altares son prueba de ello. Incensarios 

enormes, urnas y figuras humanas, plantas y animales (aves, serpientes, etc.). 

El  jade,  hueso,  oro,  pedernal,  concha  y  la  cerámica  fueron  trabajados  con  exquisita 

calidad estética; restos de textiles han sido encontrados en cenotes sagrados, quizá se elaboraron 

para ofrendarse a los dioses, los tocados de pluma de quetzal eran exclusivos de los nobles, del 

gobernante. 

Quien gobernaba era el lazo entre lo divino y el hombre. Según su cosmovisión, eran los 

dioses  los  que  le  otorgaban  su  posición  y  la  decisión  para  gobernar,  están  representados  con 

cetros y atavíos especiales, barras ceremoniales y tocados. Sobre sus vidas hablan las estelas… 

que marcan los hechos más importantes de su gobierno… por ejemplo, las guerras. 

Era  el  gobernante  el  encargado  de  decidir  sobre  los  hechos  bélicos,  la  guerra  traía 

beneficios económicos, políticos y rituales; en el plano económico era una forma de incrementar 

los  tributos;  en  el  político,  se  extendían  los  territorios  y  la  influencia  hacia  las  zonas 

conquistadas;  en  el  ritual,  se  lograban  muchos  esclavos  que  podrían  ser  sacrificados  como 

ofrenda a los dioses. 

 

Clásico Terminal 

 

Algunos autores le llaman Epiclásico. Durante esa época El Petén deja de ser el foco de 

la cultura Maya; el suroeste de Chiapas y el norte de Yucatán  alcanzan mayor importancia. El 
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Ceibal, entre los años 830 y 930 concentra cerca de 10,000 habitantes. Tikal, Calakmul, Ceibal 

y Motul son mencionados en la estela 10 del año 889, como los principales centros de poder.  

Dzibilchaltún,  en  Yucatán,  se  mantenía  como  próspero  centro  gracias  a  los  recursos 

salinos abundantemente explotados.  

Era el final del siglo IX cuando en las tierras bajas del área maya se vivía el esplendor 

cultural,  las  ciudades  en  lo  más  alto  de  su  desarrollo,  la  técnica  y  las  artes  se  elevaron  como 

nunca antes… entonces, aún no se sabe a ciencia cierta la razón, se detiene el desarrollo e inicia 

un retroceso. No se puede decir que el proceso fue uniforme, por ejemplo, en Belice no se sufrió 

esa decadencia. 

Se  dejaron  de  construir  edificios  y  estelas,  la  población  descendió  dramáticamente  y 

abandonó  los  núcleos  urbanos,  las  rutas  comerciales  se  interrumpieron,  ya  no  se  usó  más  la 

Cuenta Larga, ésta fue sustituida por la Cuenta Corta. 

Las  hipótesis  acerca  de  éste  decaimiento  son  variadas,  algunas  intentan  explicarlo  por 

causas climáticas (ya se demostró que no fue así), otras decían que el deterioro causado por las 

técnicas  de  cultivo  y  el  aumento  de  la  población,  también  fue  desechada  (se  encontraron 

evidencias  de  que  los  mayas  usaban  diversas  técnicas  y  que  había  mecanismos  para  evitar  el 

aumento de la población). 

 J. Eric Thompson, plantea que el prestigio de la élite gobernante decayó y que se había 

desencadenado  una  revuelta  campesina.  Thompson  se  basa  en  que  los  monumentos  de  los 

gobernantes fueron mutilados y en señales de saqueo y fuego en algunos edificios. 

Algunas  otras  explicaciones  proponen  que  los  grupos  putún  (habitantes  del  sur  de 

Tabasco), que desarrollaron nuevas rutas marítimas para  el comercio, hicieron que los  centros 

clásicos  quedaran  desabastecidos.  Algunas  otras  lo  relacionan  con  el  concepto  cíclico  del 

tiempo: predicciones que minaron el ánimo de la sociedad y esto generó problemas económicos, 

políticos y sociales. Una más afirma que es por causa de una guerra civil… 

Sin embargo, no es posible asegurar la causa que llevó a una cultura tan avanzada como 

la maya, a un colapso tan estrepitoso. No hay acuerdo incluso en que éste haya sido un colapso, 

algunos investigadores plantean que es sólo un proceso de reorganización social. 

El norte de Yucatán y las tierras altas de Guatemala y Chiapas sufren muchos cambios, 

por la llegada de grupos de otras regiones mesoamericanas, pero el  centro  no volverá  a ser el 

mismo… jamás. 

 

 

 

 

5.  El Posclásico 

Ella por ―abajo‖ entiende la tierra, que la humedad germina 

 
 

El militarismo es la característica de esta etapa. El Centro de México es el escenario de 

la  movilidad  de  población  e  inestabilidad  política  y,  a  la  vez,  de  procesos  de  expansión  del 

poder.  La  caída  definitiva  de  las  ciudades  que  en  el  clásico  fueron  centros  de  poder,  la 

hegemonía tolteca y los movimientos migratorios son características de este periodo. 

Los grupos de agricultores o cazadores-recolectores, a los que, comúnmente, les llaman 

chichimecas, migraron del norte hacia el centro, ahí se encontraron con formas más complejas 

de  vida  y  las  asimilaron,  su  capacidad  militar  los  llevó  a  tomar,  en  algunos  casos,  el  poder. 

Varias de esas tribus hablaban nahuatl, como los tlahuicas y los mexicas. 

La  llegada de nuevos residentes provocó, en algunos casos, la salida de los residentes 

originales  que  emigraron  definitivamente  hacia  otras  zonas  (los  pipiles  se  fueron  hasta 

Centroamérica) 

Ya  no  era  suficiente  el  control  económico,  por  medio  del  comercio,  ahora  se  debían 

conquistar  otras  zonas  para  someterlos  a  la  condición  de  pueblos  tributarios.  El  clima  de 

agresión-resistencia provocó la formación de una casta militar que adquirió poder político. Las 
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campañas  de  conquista  adquirieron  un  sentido  sagrado,  se  justificaban  con  la  obtención  de 

esclavos para sacrificios humanos. 

Las  rivalidades  propiciaron  que  los  centros  de  poder  se  concentraran  en  lugares 

protegidos  naturalmente  como,  acantilados  (Tulum),  islas  (México-Tenochtitlan  y  México-

Tlaltelolco),  en  laderas  empinadas  y  barrancas.  Además  de  buscar  zonas  de  difícil  acceso,  se 

construyeron fosas y murallas. Imponerse sobre el otro era el fin de la expansión. 

El  arte  no  se  salvó  de  la  influencia  bélica,  los  sacrificios  humanos  y  otras  escenas 

violentas lo envolvieron y se representaron en él. El tzompantli en el que se exhibían los cráneos 

de los sacrificados se convirtió en una práctica cotidiana. 

Existe una gran cantidad de fuentes que nos describen la vida en este periodo, siendo el 

más conocido. De los mexicas, texcocanos y tlaxcaltecas se conocen buena parte de sus modos 

y sus medios.  

El periodo posclásico del Centro de México ha sido divido en tres etapas: 

 

a)  La tolteca. Desde la ocupación de Tula Grande a su decadencia. 

b)  La chichimeca, iniciada con la migración del Norte en el siglo XII 

c)  La mexica, de la primera mitad del siglo XV hasta 1521, es decir, de la formación 

de la Triple Alianza, hasta la caída de México Tenochtitlan. 

 

En Oaxaca se fragmentan y luchan los señoríos mixtecos, maestros en el trabajo del oro. 

En el Occidente se prospera económicamente gracias a la metalurgia y, a partir del siglo XV, se 

consolida el poder purépecha. En el área del Golfo se abandona el Tajín, condenando la zona al 

vacío de poder; migraciones del Centro de México y consolidación de Cempoala como centro 

de prosperidad. 

En  el  sureste  Chichén  Itzá  concentró  el  poder  toda  la  mitad  del  siglo  XIII,  hasta  que  

Mayapán lo derrota. Después viene una fragmentación política. En las tierras altas, los quichés, 

cakchiqueles y rabinales ascienden al poder político y militar. 

 

El posclásico se divide para su estudio en dos fases: el temprano y el tardío.  

 

a)  Los toltecas 

La seducción del quetzal, abajo, en arco iris se convierte 

 

Llegaron desde alguna zona de la costa del Golfo y del norte de Mesoamérica. Hablaban 

nahuatl,  sometieron  a  los  nonoalcas,  descendientes  de  los  teotihuacanos,  y  fundaron  una  gran 

ciudad en lo que hoy llamamos Hidalgo, aproximadamente a 60 km de distancia de la Ciudad de 

México. 

Casi dos milenios antes del apogeo pequeñas aldeas agricultoras se habían asentado, era 

el preclásico medio, estas evolucionaron y para el tardío ya existía una aldea con una superficie 

cercana  a  las  20  hectáreas  y  una  amplia  zona  de  cultivo,  algunos  edificios  administrativos, 

además, otros de carácter religioso y una zona de habitación. 

Durante  la  época  clásica  el  área  estuvo  controlada  por  Teotihuacan,  pero  a  su  caída, 

muchos asentamientos fueron abandonados. 

La  formación  de  tula  inicia  con  la  síntesis  cultural  de  elementos  teotihuacanos  y 

norteños,  se  desarrolló  a  partir  de  un  pequeño  centro  urbano  y  llegó  a  ser  un  área  extensa  y 

compleja. En aproximadamente 15 km2 se formó la ciudad, caracterizada por gran complejidad 

étnica, económica y política. Cuatro siglos duró su poderío. 

Mixcóatl el guerrero que venció a los huitznahuacanos (Morelos) y llegó hasta Huatulco 

(Oaxaca)  había  guiado  a  los  chichimecas  hacia  el  poderío.  Se  casó  con  Chilmalma  y  con  ella 

tuvo  un  hijo: Ce Ácatl  Topiltzin. Sin embargo no llegó a conocerlo, porque antes de que  este 

naciera fue asesinado por otro jefe chichimeca llamado Ihuitímal. 

La madre de Topiltzin murió al dar a luz y sus abuelos maternos lo llevaron a Tepoztlán 

para criarlo. Ahí lo asocian con Tepoztécatl, el guerrero que  dirigió la victoriosa batalla de los 

habitantes de Morelos contra los Xochicalco. 
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Se dice que fieles partidarios de Mixcóatl llamaron a Topiltzin para que ocupara el trono 

de Culhuacan, para ello, debía combatir y vencer a Ihuitímal… y lo hizo. Se consagró rey de los 

toltecas y adoptó el título de Quetzalcóatl. Rey-sacerdote. 

La  capital  se  traslado  a  Tula  para  detener  las  invasiones  de  teochichimecas  (era  una 

zona fácilmente defendible) y estrechar lazos con los otomíes y los matlatzincas; los toltecas se 

mezclaron  con  nonoalcas  y  amantecas,  de  quienes  asimilaron  rápidamente  su  elevado  nivel 

cultural (eran herederos del esplendor clásico). 

El  centro  de  México  estaba  dominado  por  ellos  y  su  influencia  llegaba  a  regiones 

lejanas. Recibían cerámica de Centroamérica y turquesa de lo que hoy es Nuevo México, a la 

vez, se han encontrado sus productos en Honduras y Estados Unidos de Norteamérica. Tula era 

el  centro  urbano  sede  de  su  gobierno  y  religión.  Totlalpan  “tierra  de  dioses”,  le  llamaban  en 

aquellos  tiempos.  En  Tula  hay  habitaciones,  juegos  de  pelota  y  pirámides.  Había  espacios 

destinados  a  la  vivienda  de  la  clase  dirigente  y  otras  para  la  gente  común,  esos  barrios  eran 

conectados  por  calles  y  calzadas.  Llegó  a  ocupar  16  km2  habitados  por  cerca  de  60,000 

personas. Trabajaban con obsidiana y cerámica. 

Topiltzin impulsó un amplio proceso cultural, era devoto y célibe. Se había educado en 

la adoración del dios Quetzalcóatl y decidió que los toltecas debían venerarlo. Los sacerdotes de 

Tezcatlipoca,  belicoso  dios  alimentado  por  sangre  de  sacrificios  humanos,  se  sintieron 

desplazados. 

No había una sola Tula, sino varias. Los grupos contrarios luchaban constantemente por 

el  poder.  Era  el  caso  de  Ce  Ácatl  Topiltzin  Quetzalcóatl  y  los  partidarios  de  Tezcatlipoca.  El 

primero parte de una dinastía que tuvo relación con los teotihuacanos del periodo final. 

— Quetzalcóatl habría creado el cielo, el sol y la deidad de la tierra. La creación del 

complejo hombre-dios Quetzalcóatl introdujo cambios en la religión e ideología de los pueblos 

que influenciaron. Muchos pueblos esperarían su llegada, que intuían, incluso en las torres que 

sobre el mar venían — seguía narrando la serpiente a quien, atento, escuchaba. 

El  comercio  y  la  guerra  fueron  su  estrategia  expansiva,  de  otras  culturas  tomaron 

ejemplo para construir sus casas y templos, y para el cultivo de la tierra. El río Tula proveyó los 

recursos  hídricos  suficientes  para  una  abundante  producción  de  maíz,  frijol,  amaranto  y,  en 

algunas partes, algodón.  

Recibían tributo a cambio de protección militar. Eran guerreros, militares profesionales, así se 

hicieron de riqueza y dominaron territorios.  

 

Había  gobernantes-sacerdotes  (especializados  en  la  organización  y  dirección  de  la 

sociedad, controlaban la producción y distribución de bienes, poseían el conocimiento científico 

y  religioso,  la  escritura,  la  astronomía  y  las  matemáticas);  administradores,  guerreros, 

comerciantes, artesanos y agricultores.  

 

Los gobernantes, administradores y guerreros estaban alejados de la producción, ésta y 

todas  las  actividades  de  construcción  de  plazas,  pirámides,  palacios,  calles  y  drenajes  le 

correspondía  a  la  gran  parte  de  agricultores,  mientras  los  jóvenes  nobles  se  educaban  en  las 

escuelas especiales para ellos. 

 

El estilo escultórico tolteca es una representación de ese espíritu, la imagen frecuente de 

un hombre que porta una o más armas, está acompañado, mayoritariamente, por una serpiente 

emplumada. En las pilastras, soportes cuadrangulares de techos, aparecen guerreros rodeados de 

armas.  Son  éstas  imágenes  muy  frecuentes  en  Tula,  escudos,  lanzadardos,  dardos,  cuchillos  y 

bandas acolchadas para cubrir el brazo. 

 

La Figura del “Atlante” o cariátide tenía la función, aparentemente, de sostener el techo 

de las habitaciones que se situaban en la cúspide de los basamientos piramidales. Los relieves 

evocan  personajes  históricos,  prestando  mayor  importancia  a  los  hechos  y  rangos  que  a 

características personales. 

Muy cerca del río Tula estaba ubicada su capital, que hacia el 1,050 después de nuestra 

era  ya  era  una  gran  ciudad,  había  pasado  por  el  proceso  de  encuentro  y  entre  los  nonoalcas 

(probablemente llegados de Tabasco) y los tolteca-chichimecas; en ella se levantaron edificios 

que  adornaban  monumentos  de  guerreros,  los  “Atlantes”.  Yaguares,  águilas  devoradoras  de 
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corazones y coyotes fueron esculpidas por sus diestras manos, esos animales eran identificados 

como guerreros. 

—  Otros  pueblos  se  presumirían  herederos  de  la  legendaria  Tollan,  en  donde  el 

algodón brotaba con colores desde una planta, el maíz era tan grande que debía ser cargado 

por  más  de  un  hombre,  árboles  parecían  las  matas  de  huautli  y,  entre  oro,  plata,  piedras 

preciosas,  plumas  finas  y  conchas  marinas,  vivía  Quetzalcoatl,  el  sabio  –  así  hablaba  la 

serpiente  al  corazón  de  un  yaguar,  le  describía  los  relatos,  exagerados,  que  contaban  los 

sucesores sobre la grandeza de aquella ciudad.  

 
Los  toltecas-chichimecas  adoraban  a  Tezcatlipoca.  Mientras  Tlahuizcalpantecuhtli  (el 

lucero  del  alba  y  una  de  las  advocaciones  de  Quetzalcóalt),  ltzpapálotl  (el  dios  mariposa), 

Cintéotl (la diosa del maíz) y Tláloc (dios de la lluvia) recibirían adoración general porque así lo 

había decidido Topiltzin mediante la reforma religiosa en donde él asumía todos los poderes y 

los antiguos jefes de las tribus quedaban relegados. 

Los  historiadores  aseguran  que  se  desató  una  batalla  entre  partidarios  de  uno  y  otro, 

Topiltzin  había  logrado  controlar  a  sus  rivales  y  durante  su  gobierno  se  desarrolló  la  llamada 

“Edad  de  Oro”  de  los  toltecas,  pero  finalmente  los  seguidores  de  Tezcatlipoca  destruyeron  la 

opresión político-religiosa de éste y salieron victoriosos, por lo que Topiltzin fue expulsado de 

Tula…  y  salió  exiliado  junto  con  los  nonoalcas.  Llegó  a  Cholula  pero  tuvo  que  continuar  su 

camino porque sus adversarios lo perseguían. Llega a Yucatán. 

La influencia tolteca se dejaría sentir, por ello, en Chichén Itzá; pero su ruina ya estaba 

marcada y permitió la entrada de nuevos grupos al altiplano. 

Después de  Topiltzin, los partidarios de Tezcatlipoca imponen a  una dinastía de reyes 

durante la cual la ciudad sufre de terribles males. Las luchas internas debilitan al poderío tolteca 

y hacia el año 1,200 el poderío cae ante fuerzas invasoras tanto de chichimecas como de otros 

grupos, poco antes (1,170) había sido destruida la ciudad y su centro ceremonial. Su final tiene 

similitudes con el de Teotihuacan. Hambrunas, guerras y sequías marcaron el final del mandato 

de Huémac y el de Tula. 

Según  una  leyenda  tolteca  los  hijos  de  Tonacatecuhtli  y  Tonacacíhuatl  (el  señor  y  la 

señora de nuestra carne o nuestro sustento), Quetzalcóatl y Tezcatlipoca estuvieron en pugna 

constante,  de  sus  derrotas  o  victorias  se  iban  creando  y  destruyendo  los  mundos-soles. 

Quetzalcóatl  es  engañado  por  Tezcaltipoca,  el  otro  hijo,  el  señor  de  la  noche,  exigente  de 

sacrificios  humanos;  lo  embriaga  con  pulque;  en  ese  estado  de  sinrazón,  rompe  su  celibato, 

sosteniendo relaciones sexuales con su hermana. Ante esa falta grave, abdica y parte al exilio. 

Llega a Yucatán, pero promete regresar. 

 Según  la  leyenda  el  no  muere  en  el  exilio,  se  embarca  en  las  Costas  del  Golfo  y 

desaparece entre las aguas, se convierte en ―la estrella de la mañana‖.  

 

―Y  cuando  terminó  ya  de  quemarse  Quetzalcóatl,  hacia  lo  alto  vieron  salir  su 

corazón y, como se sabía, entró en lo más alto del cielo. Así lo dicen los ancianos: se 

convirtió en estrella, en la estrella que brilla en el alba” 

Anales de Cuauhtitlan 

 

Así  leía  en  voz  alta  la  serpiente,  eran  los  Anales  de  Cuauhtitlan  las  páginas  que  su 

tiempo ocupaban… pero ella insiste… le seducen los colores atrayentes de un quetzal que sabe, 

abajo, se convierte en arco iris… pero no son los dioses quienes ahí, entre la humedad, paren 

la aurora que por nostalgia tiene la noche.  

Sin embargo, era  el mito  que heredarían  a sus  sucesores  y el que  ayudó  a los blancos 

que  vinieron  en  las  tres  “torres  o  cerros”  que  caminaban  sobre  el  mar  a  adueñarse  de  estas 

tierras.  

120 metros camina hacia abajo el agua. A la izquierda, los cañones de piedra absorben 

sus gemidos; alrededor pinos, encinos, helechos y abetos adsorben y resguardan el silbido de las 

aves. Pero el líquido no se va como su nombre: Salto de las Golondrinas, en Hidalgo.  

A su paso redondea las rocas que forman los cañones a sus costados, las sedimenta y se 

hunde,  sin  pudor,  en  el  pozo  que  la  espera...  un  lecho  de  musgo  acaricia  el  andar,  abajo,  el 
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serpenteo sobre  la tierra…  no es abajo donde el dios  se  espera… abajo, donde es el  tormento 

condena… sangraban los cerros. 

Ce Acatl prometió que regresaría y el año marcado para ello, coincidió con la llegada de 

los  españoles.  Las  primeras  noticias  le  llegaban  a  Moctezuma,  era  la  voz  de  un  macehual,  el 

sencillo hombre, y diría que: “había torres o cerros flotando en el mar… Los mexicas, sucesores 

de la cultura tolteca, esperaban un dios…y entonces, llegaron ellos. 

 

b)  Los Mixtecos 

La oscuridad que engulle y nace al misterio 

 

Oaxaca, Guerrero y Puebla fueron los territorios por ellos habitados. Florecieron entre el 

siglo  IX  y  principios  del  XVI.  Su  nombre  proviene  del  nahuatl  Mixtecapan,  “país  de  los 

mixtecos”  o  Mixtlán,  “lugar  de  nubes”,  aunque  en  su  propia  lengua  se  nombrarían  Nuu  Savi, 

“pueblo de lluvia”.  

Artesanos  inigualables,  desde  mosaicos  de  plumas,  alfarería  decorada,  tejidos  y 

bordados hasta instrumentos para lanzar flechas que labraron en madera y teponaztli (objetos de 

percusión ahuecados y con formas cilíndricas). 

Ometecuhtli y Omecíhuatl, representantes del principio dual de todo el universo, son los 

padres de otros dos dioses  y de  la  humanidad, creada  con base  en el maíz. Uno de los  cuatro 

hijos de la primera pareja  hizo un  agujero en un  árbol y copuló con  él, entre las nubes donde 

nacía.  El  árbol  quedó  preñado  y  de  él  nació  un  hombre  que  retaría  al  sol  en  duelo  a  muerte. 

Disparó flechas con el sol y éste, a su vez, le respondía con sus rayos, al atardecer, el sol cayó 

herido de muerte y se escondió tras las montañas. Esa misma noche el Flechador del Sol llamó a 

la gente a cultivar maíz, tenía miedo de que el sol renaciera y volviera a exigir su territorio. Los 

hombres y mujeres se  asentaron. El sol renació por la mañana y nada pudo hacer…  ya estaba 

ocupada la tierra. El derecho divino y militar, que los mixtecos adquirieron con ese hecho, los 

llevó a asentarse en su territorio. 

Así  explica  la  leyenda  la  llegada  y  posesión  del  área,  de  40  mil  km2,  en  la  que  se 

encuentra la Sierra Madre del Sur y el Escudo Mixteco.  

Los historiadores la exponen de diferente manera: Hay vestigios de asentamientos en la 

zona desde el cenolítico superior, luego se desarrollaron las aldeas que se convertirían, después 

de un largo proceso, en ciudades-estados ya en el preclásico, en el que también se  desarrolla la 

religión; Yucuñudahui, Cerro de las Minas y Yucuita son los principales centros.  

Cuando en Monte Albán se construía el edificio de Los Danzantes, los mixtecos erigían 

en  Monte  Negro  un  edificio  de  patios  que  usaban  columnas.  Yucuñudahui  nunca  dejó  de 

depender de Monte Albán, pero es evidente la influencia teotihuacana. 

 Era  entonces  la  “Fase  Flores”  de  la  cultura  mixteca.  Ya  en  el  clásico,  los  centros 

principales  de  desarrollo  estaban  en  la  Mixteca  Baja,  Huajuapan,  Acatlán  y  Yuquita, 

desarrollaron un sistema de escritura que combinó elementos teotihuacanos, zapotecos y mayas, 

se  integraron  a  la  red  comercial  teotihuacana,  con  los  que  compartieron  productos  cerámicos 

que después fueron encontrados en los restos de Teotihuacan. 

Su  organización  era  por  señoríos  independientes  (que  eventualmente  se  unían  para 

atacar  o  defenderse  de  un  enemigo  común;  existe  un  caso  excepcional,  un  gobernante:  8 

Venado,  “Garra  de  Yaguar”,  que  logró  la  unidad  temporal);  a  la  cabeza  estaba  un  gobernante 

que  había  heredado  el  poder.  Era  el  juez,  y  el  jefe  supremo  de  la  guerra.  Él  elegía  a  los 

sacerdotes y los nobles que gobernarían cada comunidad.  

La  clase  dirigente  estaba  constituida  por  señores,  caciques,  sacerdotes,  mercaderes  y 

guerreros. 

Luego  los  macehuales  o  comuneros  que  poseían  la  tierra  que  trabajaban,  al  final 

esclavos o campesinos sin tierra. 

Se  asentaron  sobre  las  lomas,  sus  tierras  eran  alimentadas  por  diferentes  afluentes. 

Todas las construcciones se agrupan en sectores alrededor de un patio central. El techo plano era 

sostenido por columnas.  
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Algunas de sus ciudades, a juzgar por los vestigios, estuvieron fortificadas. Pirámides, 

juegos de pelota, plataformas y patios hundidos, grandes plazas… pero ahí no vivían todos. Los 

campesinos habitaban en las afueras, dos o tres casas se construían en torno a un patio común.  

La agricultura representó su principal actividad económica, pero también practicaban la 

caza, la pesca. 

Sembraron algodón y cacao en las tierras bajas; y, principalmente, maíz, frijol, calabaza 

y chile. Para lo que crearon campos aterrazados con canales de regadío. 

 Comercializaron con plumas de aves exóticas, piedras preciosas y con la cochinilla, un 

insecto del cual se obtiene un tinte usado para los textiles, prendas de vestir y pintura mural muy 

usado en mesoamérica. 

La carne de guajolote era privativa de la élite, que se hacia de ella tanto por el tributo 

interno, como por el que tenían que rendir los pueblos conquistados. La gente común conocía el 

sabor de la carne gracias a la caza o al intercambio, actividades que tenían que combinar con el 

tributo de trabajo directo, ya sea en servicios a la casa del cacique o en la construcción de casas 

y templos. 

Sus vestidos se confeccionaban con algodón y fibras cactáceas; la mutilación dental era 

una señal de prestigio, se pintaban la cara y el cuerpo 

En la piel del venado grabaron la historia militar y social, su pensamiento religioso, los 

acontecimientos históricos y muchos otros aspectos de su cultura. 

Son  los  códices.  Los  elaboraron  sobre  piel  curtida  y  unieron  con  algún  tipo  de 

pegamento, antes de pintar sobre ellos con colores vegetales o minerales, los preparaban con cal 

blanca  o  estuco.  De  los  que  se  conservan,  sólo  está  en  México  el  “Colombino”,  el  Nuttal, 

Bodley, Selden y el Becker I, están en el extranjero. 

Se guiaron con el calendario ritual de 260 días y con el solar de 365. Representaban sus 

números con puntos. 

En Mitla hay murales en los que se representa a varios dioses, entre ellos, el dios Sol, la 

diosa Luna y Quetzalcóatl. Dibujados en colores negro, rojo carmín, azul turquesa, verde olivo y 

ocre. 

Pectorales,  anillos,  aretes  y  narigueras,  son  los  testimonios  de  su  habilidad  en  la 

alfarería.  El  jade,  la  turquesa  y  la  obsidiana  fueron  la  materia  prima  que  sus  diestras  manos 

utilizaron para crear figuras de gran valor estético. 

Ejemplo  de  su  escultura  son  el  monolito  de  Coatlicue,  Xochipilli,  Cihuateteo,  entre 

otras. 

La  iconografía  mixteca  es  abundante  de  serpientes,  yaguares,  venados  y  conejos; 

además de esos signos zoomorfos, estaban las representaciones del agua y el fuego, los discos 

solares y lunares, bandas celestiales, esqueletos y calaveras. 

En Monte Albán se han encontrado las piezas más notables del arte mixteca. Usaron un 

calendario  análogo  al  mexica,  tienen  así  mismo  influencias  toltecas,  invadieron  tierras  de  los 

zapotecas o intentaron dominarlos mediante alianzas matrimoniales. 

Así  es  como  se  hicieron  de  Monte  Albán,  a  la  que  convirtieron  en  necrópolis.  Ya  los 

zapotecas la habían abandonado cuando ellos la enriquecieron con los monumentos funerarios. 

Sonajas, caracoles, raspadores y dos tipos de tambores dan cuenta de la importancia que 

la música tenía en la sociedad mixteca. Muchos de esos elementos han sido encontrados en las 

tumbas enriqueciendo el ajuar funerario.  

En  Monte  Albán  y  Mitla  quedan  los  testimonios  de  una  arquitectura  evolucionada: 

grecas geométricas de piedra ensamblada adornan los palacios. Los mixtecos también lograron 

el control de Zaachila y Yagul.  

Con respecto a sus prácticas religiosas, sólo se sabe que los sacerdotes principales eran 

los Huijatoo, que además guardaban una relación estrecha con el poder político.  

La  religión fue la base y la justificación de  las desigualdades  sociales.  Los  sacerdotes 

cumplían funciones civiles y militares. Era, como todo en esta sociedad, un cargo hereditario.  

Rindieron  culto  a  Quetzalcóatl  y  a  Tláloc;  practicaron  el  sacrificio  y  autosacrificio 

humano. Cada poblado tenía su propia deidad, pero también compartieron algunas: Qhuav, dios 

de los cazadores; el sol era el dios de los guerreros valientes, éstos lo alimentaban sacándole el 
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corazón  a  los  prisioneros  de  guerra  y  ofrendándoselo;  la  fecundidad  humana  tenía  su  propia 

deidad: Huitayuta; entre otras. 

El  vaso  en  forma  de  pata  de  yaguar,  una  escultura  de  su  cráneo,  relieves  donde  se 

cuentan los dolores de la guerra, un cuchillo usado en el sacrificio humano… y la historia que 

cuenta un códice, el Nuttal: 

“Garra yaguar”, 8 Venado, nació en 1,063 y murió en 1,115. Hijo de “Sol de lluvia”, 5 

Lagarto (sumo sacerdote) y hermano de 12 Movimiento, “Yaguar sangriento”. 

No  es  él  el  heredero  al  trono.  Tilantongo  es  propiedad  de  11  Viento.  Morían  y  se 

casaban  los  coyotes  y  las  hierbas;  a  la  vez,  crecía,  junto  con  su  cuerpo  de  niño,  la  fama  de 

audaz, valiente y ambicioso de Garra de Yaguar. No era aún adolescente cuando participó en la 

defensa  del  Cerro  de  Jazmín;  sus  manos  de  joven  destacaron,  guerreras,  en  la  conquista  del 

Valle de las Plumas Señoriales. 

El  gobernante  de  Tilantongo  es  capturado  por  8-Viento;  la  dinastía  de  Tilantongo  cae 

bajo el ataque militar de Xaltepec. Es destruida. 

Garra de Yaguar quiere poder. Visita el Templo de la Muerte y cambia su alma por él. 

Prefirió el gobierno a su amor. La señora del inframundo le dio lo que pedía pero no le permitió 

casarse con 6 Mono, su novia. 

Garra  de  Yaguar  conoce  a  Ce  Ácatl  Topiltzin  Quetzalcóatl  y  entabla  alianzas  con  él. 

Quetzalcóatl le otorga la nariguera de jade, símbolo del poder toltecatl en Cholula, lugar donde 

deciden unirse. 

Se dice que esa Serpiente emplumada y la Garra de Yaguar visitaron al Padre Sol.  

Ce Ácatl Topiltzin Quetzalcóatl siguió el camino del que regresaría la promesa. 

Garra  de  Yaguar  hace  alianzas  matrimoniales  para  fortalecer  su  derecho  al  trono,  se 

casó con su sobrina, hija de su media hermana. Logró la fuerza y ganó el poderío para unir bajo 

su  mandato  a  las  tres  Mixtecas.  94  lugares  fueron  conquistados,  otros  prefirieron  entregarse 

voluntariamente.  

12  Movimiento  murió  asesinado  en  un  temazcalli  (baño  de  vapor).  8  Venado  se  casa 

nuevamente con “Plumas de Sangre”, “Flor de Yaguar”, 13 Serpiente… tuvo 11 hijos en cinco 

matrimonios. “Yaguar que Baja del Cielo” es su heredero. 

Su  antigua  novia 6 Mono estaba casada  con  el señor 11 Viento, procrearon un hijo: 4 

viento. Fueron sus aliados quienes, intentando su última conquista, mataron a 8 Venado, Garra 

de Yaguar. 

El  yaguar  no  se  siente  identificado  arriba.  Es  su  alma  de  cazador  nocturno,  son 

colmillos  y  garras  bajando  del  corazón  de  una  montaña.  Ningún  animal  puede  vencerlo,  su 

caminar es solitario en apariencia… pero él relame copular con el fuego. 

 Es el yaguar. Es la pantera. El que  llega y se va entre las  sombras, el  yaguar. Es la 

oscuridad que engulle y nace al misterio, la pantera. 

Es quien heredó el rugido de ancestros, es la selva… es el corazón. Es las garras que 

de la tierra emergen para embestir arriba. 

 Es su cuerpo cuevas, árboles, montañas y manantiales de día… es su cuerpo estrellas 

y, de noche, silente clandestinidad. 

Es yaguar… es pantera… abajo, en el furor sublime de la lubricidad. Abajo, en el lugar 

de los sacrificios, de los dolores. 

 Y  aunque  solitario  parezca…  andando  la  condena  descarnada  de  la  miseria,  se 

desliza…  articula  intimidades  y  afectos.  Fluye  entre  las  selvas  y  los  ríos,  en  los  manantiales 

subterráneos  y  desiertos,  y  se  difumina  con  la  sangre  que  es  abajo,  donde  la  esperanza 

alumbra.  
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c)  Los chichimecas 

De los riscos, sus cantares 

 

Es  el  nombre  con  el  que  se  conoce  a  los  pueblos  otomíes,  nahuas  y  propiamente 

chichimecas. Los chichimecas que no habían migrado hacia el centro permanecieron en el norte 

y mantuvieron sus formas tradicionales de vida. 

Se organizaban en cacicazgos dirigidos por un sacerdote supremo. Él dictaba las leyes 

que los regían. 

Eran polígamos en el norte y monogámicos en el sur. Algunos matrimonios intertribales 

se llevaban a cabo con la intención de hacer la paz entre dos grupos. 

Vestían sencillamente,  generalmente  andaban desnudos, pero los caciques traían  sobre 

la espalda una capa de piel y adornos de plumas. Su mujer también usaba falda y camisa de piel, 

aunque esa vestimenta no excluía a las demás mujeres. 

Aunque  sí  estaban  descartadas  de  la  caza,  la  guerra,  la  agricultura  (que  llegaron  a 

conocer las tribus que se asentaron junto a manantiales y ojos de agua) y las artesanías. Ese era 

trabajo  de  los  hombres.  Ellas  se  dedicaban,  principalmente,  a  la  recolección  de  semillas  y  al 

acarreo de agua. 

Intercambiaban sus  excedentes agrícolas y de caza, utensilios domésticos  y artesanías. 

Al lugar donde se llevaba a cabo el intercambio le llamaban “tianquisitli”. 

Belicosos,  buscadores  de  nuevos  territorios  en  donde  encontraran  comida,  asaltaban 

pueblos y viajeros.  

Según el arqueólogo Carlos Alberto Torreblanca Padilla, del Centro INAH-Guanajuato, 

las mujeres y  los ancianos  animaban  a los  guerreros que regresaban,  victoriosos, con  el  cuero 

cabelludo o los órganos sexuales del enemigo. 

Esto  es  en  general,  porque  en  realidad  existieron  muchos  grupos  chichimecas  y  cada 

uno tenía características propias (la mayoría no desarrollaron la agricultura, por ejemplo). 

Algunos  de  esos  grupos  chichimecas  del  norte,  por  los  senderos  de  la  migración 

llegaron  hasta  el  Valle  de  México,  en  el  que  construyeron  señoríos  en  Texcoco,  Huexotla, 

Coatlinchan y Azcapotzalco. Y la historia del Centro de México y de gran parte de mesoamérica 

se escribiría con el macuáhuitl mexica.  

De los que se quedaron en el norte, se ha podido inferir su vida gracias a los petroglifos, 

animales y escenas de lo cotidiano que quedaron gravadas en cuevas, barrancos, peñas y riscos. 

Y entonces, llegaron ellos. Y dijeron que eran “indómitos y feroces” los habitantes de 

esa tierra. Y las pinturas fueron tapadas con cal para borrar de los riscos sus cantares y, en su 

lugar, imponer símbolos cristianos. 

Los chichimecas, tras la conquista de los españoles, sucumbirían, se sublevaron (1541) 

y fueron a dar a las prisiones; mezclaron su sangre a la de los españoles y tlaxcaltecas o morían 

por la viruela y otras enfermedades que, con las “torres” que sobre el mar se movían, llegaron. 

 

 

d)  Los mayas 

Entre la oscuridad y el susurro de lágrimas 

 
Abarca aproximadamente desde el año 900 hasta el 1524, cuando el imperio quiché cae 

bajo  el  dominio  español.  Se  intensificaron  los  contactos  con  otros  pueblos,  los  chontales  o 

putunes  dominan  el  comercio,  nuevos  dioses  y  cultos  aparecen,  predomina  el  militarismo… 

Chichén Itzá florece. 

Los quichés sometieron a los cakchiqueles y zutuhiles, eran un poderoso estado militar; 

tuvieron contacto con los mexicas del altiplano central. 

Las corrientes migratorias traían consigo una importante influencia náhuatl, se unieron a 

los habitantes de mayor arraigo en la región y lograron la fuerza generadora de la nueva época 

maya. 
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La  corriente  putún  o  maya-chontal  eran  grandes  comerciantes  que  habitaban  el  sur  de 

Tabasco, el comercio había estrechado ligas con los pueblos del centro de México y con los que 

habitaban la periferia de la zona maya. El periodo teocrático agonizaba y fueron ellos quienes 

mejor aprovecharon su caída.  

Los  putunes  se  establecieron  en  el  río  de  la  Pasión  y  llamaron  a  su  tierra  “lugar  de 

canoas”, Acalán. Dos poblaciones se levantaron: Potonchan e Itzamkanac. La primera dominaba 

el comercio, se había relacionado con los zoques y los habitantes de las tierras altas de Chiapas. 

Izamkanac  tuvo  que  relegar  la  función  comercial  a  Xicalango,  su  posición  (río  arriba)  no  le 

permitió hacerse cargo ella misma de las mercaderías. 

Se  establecieron  muchos  puertos  en  las  rutas  comerciales,  Xel-Há,  Cozumel  e  Xcaret, 

estaban controlados por putunes, conocidos como itzáes. 

Salieron  de  Polé  (hoy  Xcaret)  para  conquistar  Chichén  en  el  918,  entonces  tomó  el 

nombre de Chichén-Itzá.  

Los almehenoob (hijos de alguien) debían gobernar, según aseguraba el decreto divino, 

con la política, la religión o las armas. 

De ellos saldría el Halach uinicoob (hombre verdadero), el gobernante; los sacerdotes, 

los jefes guerreros y los comerciantes, eran la clase privilegiada. 

 Abajo, los Ah chembal uinicoob (hombres inferiores), los que cargaban con los trabajos 

pesados,  la  clase  productiva  que  permitió  a  los  nobles  dedicarse  a  las  creaciones  artísticas  y 

científicas. 

Desde ahí se dirigió la explotación de sal en el norte y de las zonas agrícolas del sur.  

La  ciudad tiene  una  gigantesca construcción  de 55.5 metros de lado por 30 metros de 

altura. Es formación piramidal era el templo de Kukulkán. 

Quetzalcóatl en maya se llama Kukulkán. Aunque existen investigadores (como Enrique 

Florescano)  que  ponen  en  duda  la  presencia  física  de  Quetzalcóatl  porque  no  coincidirían  las 

fechas  de  los  acontecimientos,  los  toltecas  tuvieron  una  importante  influencia  en  el  arte  y  la 

arquitectura mayas. El mito de Quetzalcóatl estuvo muy extendido en toda Mesoamérica. 

Las  selvas  montañosas  y  húmedas  de  México  y  Centroamérica  han  engendrado 

fascinaciones y misterio. En ellos abundan musgos, danzas y cantos se combinan en romanza… 

y apelan a las lubricidades. Es en esas zonas donde vive un ave: plumaje seductor y colorido.  

Para llamar la atención e impresionar a las hembras, los quetzales machos dejan crecer 

sus,  extraordinarias,  plumas  durante  la  época  del  apareamiento;  hasta  90  centímetros  puede 

llegar a medir su cola, el doble de lo que mide su cuerpo. 

Se alimenta de insectos, arañas, frutos y pequeñas lagartijas y ranas. Anidan en agujeros 

de árboles 

No es para extrañarse que las culturas mesoamericanas admiraran y le mostraran respeto 

al  quetzal.  El  quetzal  es  símbolo  de  libertad  porque  es  difícil  su  reproducción  y  vida  en 

cautiverio. Y así estaban, abajo, los hombres en Mesoamérica, aun antes de la viruela, cautivos. 

El  quetzal,  como  símbolo  religioso,  representaba  para  los  antiguos  la  abundancia  y  el 

poder. La clase privilegiada usaba sus plumas en tocados, atuendos y escudos, eran uno de los 

bienes más codiciados. Nadie podía matar un quetzal, sin ser condenado a muerte. 

–… pero a muerte se está condenado cuando se es abajo – piensa el quetzal desplegaba 

el  vuelo  sobre  los  árboles…  en  su  intención  despertar  la  humedad…  surcar  el  viento  es  la 

naturaleza de las aves ―en sí‖; es cuando abajo en ―para sí‖ se convierten, que no se anhela el 

poder de arriba…  

Los quetzales  recogen  el agua de las bromelias y orquídeas, abundantes en  su  habitat. 

Algunos  animales  y  plantas  pueden  vivir  mucho  tiempo  sin  agua…  no  es  el  caso  de  los 

quetzales… no así los hombres. 

En  la  zona  de  Yucatán  no  hay  grandes  corrientes  en  la  superficie,  pero  sí  pozos 

naturales  para  abastecerse  de  agua.  Cristalina  y  dulce,  el  agua.  Estos  pozos  son  los  llamados 

dzonot (abismo, profundidad) o cenotes, que además, tenían una gran importancia ritual.  Eran 

dignos de culto y veneración: entradas al mundo de los muertos, el Xibalbá, y al mismo tiempo 

fuente de fertilidad, lugares donde la vida nacía.  
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El ave moan, el yaguar, los murciélagos y búhos forman parte de esa variedad de seres 

mitológicos  que  habitan  el  inframundo,  los  reinos  de  la  noche,  la  obscuridad  donde  habitan 

aquellos que dan vida y muerte a todos los seres. 

En  Chichén  Itzá  había  un  cenote,  especial  para  las  ceremonias,  el  llamado  Cenote 

Sagrado, fue el más importante del periodo clásico y del posclásico, está al centro de la ciudad, 

aproximadamente  a  300  metros  de  la  estructura  principal;  mide  60  metros  de  diámetro  y  el 

espejo de agua está a 22 metros. Su profundidad máxima es de 13.50 metros.  

A  él  se  arrojaban  ofrendas  de  jade,  oro,  cobre,  textiles,  caracoles  y  conchas…  y 

humanos (según las investigaciones coordinadas por Román Piña Chán, los sacrificios eran de 

hombres y mujeres, niños y adultos). 

Millones de años fueron necesarios para la formación de los cenotes, la lluvia hizo su 

trabajo de horadar la roca caliza y el agua se fue filtrando a las capas más profundas del suelo. Y 

el hombre hizo su trabajo apilando rocas para construir los adoratorios, templos y escaleras que 

se han encontrado alrededor de ellos. 

Chacmool  y  Yaguar  Rojo  vivían,  a  manera  de  esculturas,  en  el  interior  de  la  máxima 

construcción de la ciudad. Cerca de ella un observatorio astronómico y un espacio dedicado al 

juego de la pelota. 

Los itzáes llegaron a dominar toda la región oriental y recibieron influencia del centro 

de México.  

Chichén Itzá se alió, aproximadamente en el año 1000, a los cocomes de Mayapán y los 

xiu de Uxmal. Esa alianza sería conocida como la “Confederación o Liga de Mayapán”.  

Esa  alianza  se  terminó  en  el  año  1,194.  Los  cocomes,  liderados  por  Hunacc  Ceel, 

estallaron  una  guerra,  derivada  de  rivalidades  políticas  y  económicas  contínuas,  contra  los 

itzáes. Se impusieron militarmente. “Traición de Hunac Ceel” le llamarían en los textos mayas a 

este hecho. 

 

Trece  veces  ocho  mil  Katunes  reposó  en  su  piedra.  Entonces  se  movió  la  semilla  de 

Hunac Ceel Ahau. Éste es el canto: E¡ ¿Son los hombres como el sol? De la Piedra del 

que es Amarillo… Así se sabe, lo sabe cualquiera. Al agua tierna de la orilla del pozo, a 

la tierra suave llegaron conquistando, haciendo la guerra. En Chichén estaban los Itzáes, 

los herejes.  Allí estaban, el  día  uno  Imix alcanzaron  el  cielo, el Señor fue al pozo del 

Poniente. Allí estaban los dioses. Así se habló el día uno Imix. En Chichén estaban los 

Itzáes, los herejes. Allí estaban. ¡Ocultos, ocultos!  

…Son  pobladores,  son  moradores.  Así  se  oía.  Pero  no  es  que  hubieran  llegado  a 

Chichén los  Itzáes,  ¡Allí estaban los herejes! Sí, allí estaban.  Tres veces gimen  en ese 

día. El espíritu del hombre dice: ¿Somos alguien? ¿Somos alguien? Esa es la palabra del 

espíritu del hombre. Adivínalo, sabio. Yo fui engendrado en la oscuridad, de ahí nací. 

¿0 tampoco esto es verdad? Fui engendrado por Mizcit Ahau. Y hasta el final fue roto. 

¿He  amargado  a  alguien  con  mi  canción?  Allí  estaban.  Estoy  muerto,  lo  dijo  el 

sacerdote del pueblo, estoy escondido, lo dijo el que pierde al pueblo. Así lo creyó su 

espíritu, así su corazón. El sabio, el que pierde al pueblo, se llena de amargura con mi 

canción. ¡Allí estaban! 

Libros del Chilam Balam de Chumayel 

 

Chichén  Itzá  fue  abandonada,  solo  el  Cenote  Sagrado  seguiría  siendo  visitado  por 

diversos grupos mayas. Los itzáes se dirigieron hacia el Petén, ahí formaron Tayasal.  

El poder se concentró en los Cocom, señores de Mayapán, que llegó a convertirse en el 

centro  comercial  y  político  más  importante  de  la  península;  se  convirtió  en  una  ciudad 

fortificada,  una  muralla  de  piedra  la  rodeaba  y  dentro  de  ella  se  levantaron  unas  2,000  casas 

habitación, para albergar a los cerca de 12,000 habitantes. Es notoria la influencia tolteca en su 

arquitectura. 

Los Cocom tenían el poder completo y, para no perderlo, se llevaron a Mayapán a los 

principales  jefes  mayas  para  usarlos  como  rehenes.  Les  construyeron  casas  especiales  desde 
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donde  atendían  los  asuntos  de  sus  señoríos,  los  tributos  que  sus  gobernados  enviaban  eran 

trasferidos a Mayapán. 

Ahora  ellos  dominarían  el  comercio  de  la  sal.  Sus  relaciones  con  los  comerciantes 

putunes llevarían al florecimiento de centros como Tulúm, Xelhá y Muyil.  

Se recrudeció la tiranía Cocom, el tributo cada vez era mayor, la esclavitud se extendió 

y los esclavos mayas eran codiciados en los mercados de la costa noroeste y oriental. 

Cocom había hecho alianzas con los del centro de México, muchos guerreros mexicanos 

participaban en la defensa del reino de Mayapán. 

El poderío de Mayapán llegó a su fin cuando los xiu, liderados por Ah Xupan Xiu, se 

alió con diversos pueblos mayas y destruyeron la ciudad. Para terminar la guerra mataron a la 

familia real. A partir de entonces la península de Yucatán se dividió en 16 señoríos, cada uno 

con  su  propio  gobernante.  La  herencia  de  las  guerras  entre  los  xiu  y  los  cocomes  quedaría 

impregnada en ellos, y se batirían en guerras constantes. 

A los males traídos por la guerra se sumarían tormentas y epidemias, crisis agrícolas y 

hambrunas,  que  terminarían  por  llevar  a  la  decadencia  a  los  pueblos  mayas.  Hay  importantes 

vestigios  arqueológicos  que  permiten  asegurar  rebeliones  campesinas  contra  la  clase 

gobernante. 

–  Del  vientre  de  la  tierra  nace  agua,  dicen  los  mayas…  y  le  nombraron  Misolhá,  la 

cascada…– así dice la palabra el yaguar, y los amigos desean. 

El  vientre  es  verdoso,  origen  de  árboles  más  grandes  que  30  metros…  los  sonidos  se 

funden  en  el  laberinto  de  cañadas:  el  canto  del  zaraguato  y  de  un  tucán  que  hierven  en  la 

enramada.  

El agua se desliza a lo largo de 30 metros, salta, rezuma las venas minerales y penetra 

en  la  profunda  laguna  que  hace  de  espejo…  al  fondo  una  gruta…  es  definitivo,  puede  ser  el 

paraíso… ya dentro de la caverna, en la profundidad del caracol, encenagada en la oscuridades y 

el susurro de lágrimas, se presagia que no es deleite sincero, cuando se trata de olvidar que un 

hombre reposa a la sombra de un árbol, alimentándose del sudor ajeno…  

Entonces no es agua la que fluye… es sangre que brota, abajo, desde la entraña de los 

cerros.  

Flotaron las torres sobre el mar… Y entonces, llegaron ellos. 

En el Petén, Tasayal, la ciudad de los itzáes; Zacpetén de los Ko’woj y Queixil de los 

Yalnain, se convertirían en las últimas ciudades mesoamericanas en ser conquistadas. 

 

 

e)  Los purépecha 

Para  el  rocío  del  campo,  la  espesa  noche  y  el  manantial  de  las  montañas,  había 

guardado su cuerpo 

 

En lo que actualmente es el estado de Michoacán, alrededor del lago de Pátzcuaro, se 

asentaron, en el posclásico, los Purépecha. 

En  Michoacán  se  encuentran  los  volcanes  Paricutín  y  26  bocas  más  que  están  en  esa 

misma zona; además, Pico de Quinceo, 55 bocas volcánicas en la sierra Tancítaro y los volcanes 

de Zacapu. 

Entre la Sierra del Centro y la Sierra Madre del Sur se localiza la Tierra Caliente, en se 

extienden los valles de Apatzingán, Tepalcatepec, Churumuco, entre otros. 

En  esa  región  el  clima  es  templado  lluvioso  y  frío  en  las  montañas.  El  accidentado 

relieve  está  tupido  de  encinos,  pinos,  oyamel,  cedro  y  madroño,  entre  los  que  se  esconden 

venados, tlacuaches, conejos… mariposas. 

Las mariposas tienen una edad aproximada de entre 75 y 150 millones de años. A tierra 

michoacana llega  una que cobra importancia como factor de equilibrio ecológico: la mariposa 

monarca (Danaus plexippus linneo). 

Numerosos  ríos,  lagos  y  manantiales  abastecen  de  agua  a  esta  región.  Los  lagos  más 

importantes de Michoacán son el Cuitzeo, Pátzcuaro y Zirahuén. 
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Michoacán  significa:  “el  lugar  del  pescado  o  pescadores”,  la  tierra  a  la  que  llegaron, 

probablemente, del sur de América los primeros pobladores; la  hipótesis de su procedencia se 

basa  en  que  la  lengua  purépecha  no  pertenece  a  ninguno  de  los  grupos  lingüísticos  de 

Mesoamérica, pero sí muestra muchas semejanzas fonéticas con las lenguas habladas en el sur. 

Otro elemento es el uso de la metalurgia, sus técnicas son parecidas a las usadas en Colombia y 

Perú. 

Curicaveri, su dios, los había guiado hasta este lugar. Eso asegura el mito. Llegaron  a 

Pátzcuaro  y  ahí  nacieron  los  hermanos  Veáspani  y  Puácame,  eran  poderosos  y  dueños  de  un 

gran territorio. 

Puácame  se  robó  a  una  mujer  del  señorío  de  las  islas  de  Zarácuaro  y  Pacandan,  eso 

provocó  dos  cosas:  la  ira  de  Curicatén,  el  señor  de  esas  tierras,  y  el  nacimiento  de  un  hijo, 

Tariácuri (“sacerdote del viento”). 

Tariácuri se educó con rígidas reglas religiosas y con él nació el reino purépecha, pese a 

tener  diferencias  con  sus  primos,  se  proclamó  rey.  Emprendió  las  conquistas  de  nuevos 

territorios, se convirtieron en guerras sangrientas. 

Cuando murió el reino se dividió en tres, Pátzcuaro, Ihuatzio y Tzintzuntzan. El primero 

gobernado por su hijo Huiquingaje; el segundo por uno de sus sobrinos, Hiripan y el tercero por 

Tangánxoan I, también su sobrino. 

En  ese  periodo  se  intensificaron  las  guerras  de  conquista.  El  imperio  Purépecha  nace 

mientras Moctezuma Ilhuicamina gobernaba México-Tenochtitlan.  

El  imperio  Mexica  intentó  apoderarse  de  las  tierras  de  los  purépechas  y  reducirlos  a 

tributarios;  no  lo  logró  debido  a  que  éstos  hicieron  una  alianza  con  los  matlatzincas  y  juntos 

vencieron a los guerreros mexicas. 

El  pago  a  los  matlatzincas  fue  una  porción  de  tierra  en  la  que  fundaron  Udameo  y 

Charo.  Sin  embargo,  los  mexicas  lo  volverían  a  intentar  y  los  purépechas  fortificarían  sus 

fronteras. 

En  1,450,  aproximadamente,  Tzintzuntzan  (“lugar  de  los  colibríes”)  era  el  reino  con 

mayor  poderío  de  la  región,  habían  muerto  sus  primos  y  Tangánxoan  I  unió  nuevamente  al 

imperio.  La  ciudad  llegó  a  tener  más  de  30,000  habitantes.  Durante  el  gobierno  de 

Tzitzipandacúare se extendió el poder purépecha.  

–  Las  guerras  de  conquista  tenían  un  fin  económico,  gracias  a  ellas  se  hacían  de 

mayores  tributos…  –así  explicaba  la mariposa  al bisonte  americano  que  le  preguntaba  cómo 

era y había sido el lugar al que emigra entre octubre y abril de cada año. 

Viene  de  Norteamérica  y  se  alimenta  de  una  planta  llamada  “algodoncillo”,  ésta 

contiene un alcaloide venenoso que la protege de los depredadores, pues le da un sabor y olor 

desagradable  para  ellos.  Existe  una  generación  especial  de  mariposas  que,  a  diferencia  de  sus 

padres o abuelos, logra vivir entre siete y ocho  meses, así logra recorrer las grandes distancias 

hasta  el  lugar  que  le  permita  la  maduración  sexual,  hasta  el  calor  primaveral  de  las  montañas 

michoacanas…  

Ahí  depositarán  sus  huevecillos  en  la  asclepia,  después  de  4  a  12  días  emergerá  una 

oruga, se alimentará de la misma planta en la que nació. Cambia de piel y, a la quinta vez, está 

perfectamente desarrollada, entonces se queda fija en una rama y teje su capullo de seda. Entre 

10 y 12 días de maduración, la transformarán en una bella mariposa. 

Esta  mariposa,  ésta  en  particular,  prefiere  por  nombre  plexipuus  (tansformación), 

porque no soporta, de los monarcas, ni el nombre… 

Era  un  gobierno  teocrático.  La  autoridad  política  y  religiosa  estaba  en  las  manos  del 

cazonci (gobernante), éste  era considerado el representante de  la diosa Cuerauáperi  (divinidad 

femenina, relacionada con las fuerzas productivas de la tierra, el ciclo de las estaciones y de la 

muerte  y  renacimiento  constante  de  la  naturaleza,  era  la  madre  de  los  dioses);  cazonci  se 

dedicaba,  durante  toda  su  vida,  a  mantener  el  culto  a  Curicaveri  (dios  solar  y  del  fuego),  al 

morir, su sucesor era elegido entre sus parientes más próximos.  

Luego  estaban  los  altos  funcionarios:  el  gobernador  y  capitán  general  era  llamado 

“agantácuri” y los caracha  capacha  o señores de las cuatro fronteras. Estos formaban el grupo 

llamado “mayordomos mayores” eran poco más de 30. 
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Al recaudador le llamaban “ocambecha” y estaba encargado de los tributos que el grupo 

de “mayordomos mayores” decidirían como distribuir. 

El  petámuti  era  el  sacerdote  mayor;  el  Curitiecha,  era  el  sacerdote  encargado  de 

encender el fuego ceremonial; los que practicaban el sacrificio se llamaban axamechas. 

Los ocambecha eran los caciques locales y a ellos les correspondía recaudar el tributo 

de  las  distintas  áreas.  En  el  siguiente  escalón,  estaban  los  artesanos  (caracha  –pintores–, 

quaicoqua-ucha –los que hacían arcos–, cutzucha –desolladores–, uzquarecucha –plumajeros–) 

y los comerciantes.  

Y  al  final,  los  tributarios,  el  sostén  del  aparato  estatal:  agricultores,  pescadores  y 

cazadores;  más  abajo,  loes  encargados  del  cultivo  de  sementeras  y  de  donde  se  extraían  las 

víctimas de los sacrificios: los esclavos.  

Había  tres  formas  de  llegar  a  ser  esclavo,  por  ser  prisionero  de  guerra,  por  haber 

recibido algún préstamo o por compra directa de los mercaderes. 

Era posible ascender socialmente distinguiéndose como guerrero. 

Se dedicaron a la agricultura, la pesca, la caza y el comercio. 

En la agricultura destaca el uso del bastón plantador, la coa, pero con punta de cobre; 

para la pesca usaban canoas, anzuelos de cobre y redes. En cuanto al comercio, tenían dos tipos 

de  intercambio:  el  interno,  que  consistía  en  el  trueque  directo,  y  el  externo  en  la  que  usaban 

cañutos  de  pluma  llenos  de  polvo  de  oro  a  cambio  de  materias  primas  que  no  era  posible 

encontrar en su territorio. Un pijar equivalía a cinco mazorcas de maíz, y éste fue usado en los 

intercambios pequeños. 

Las  mujeres  se  pintaban  el  pelo  de  rojo  y  lo  trenzaban  con  listones;  los  hombres  lo 

hacían  de  blanco;  todos  acostumbraban  la  pintura  en  la  cara  o  el  cuerpo,  además  de  otros 

adornos como: pulseras, anillos, collares y orejeras. 

Se alimentaban de “corundas” (algo parecido a los tamales), pescado, liebres, ardillas, 

venados, fruta y fermentaban el maíz para producir bebidas. 

Sus construcciones eran de madera o palma, sólo se usaban piedras en los cimientos de 

los templos. Junto a ellos han sido encontradas tumbas con ofrendas de cerámica policromada, 

los  enterramientos,  a  los  que  se  hace  referencia,  eran  colectivos,  pero  estaban  separados  los 

hombres de las mujeres. 

Había otro tipo de culto funerario, los muertos eran incinerados  y se sacrificaba a  sus 

mujeres y sirvientes para ser enterrados junto con el difunto. 

Las  yácatas  eran  edificios  que  sirvieron  como  residencia  y  templos  para  los  reyes,  se 

construyeron en forma de T. 

Existían  grupos  especiales  de  hombres  dedicados  al  trabajo  de  la  construcción:  los 

tecacha, los puriuqari (cortaban vigas y hacían tablas) y los cacacha (hacían trabajo de canteros). 

Hicieron esculturas en las que se denota la influencia tolteca. Las elaboraban en piedra 

volcánica, al igual que  las lápidas.  Seguramente  utilizaron otros materiales para  esculpir, pero 

deben haber sido perecederos y hoy no se conservan (posiblemente madera y pasta de maíz). 

Trabajaron  la  cerámica,  la  decoraban  con  flores  o  pájaros  pintados  con  colores  que 

obtenían  de  aceites  vegetales,  animales  o  tierras.  Por  su  tipo  se  entiende  que  en  ellas  se 

representaba a la vida cotidiana. 

En orfebrería se caracterizaron por sus técnicas avanzadas en la metalurgia (amartillado, 

filigrana,  repujado,  pulido  y  estirado,  entre  otras).  Trabajaron  el  oro,  la  plata  y  el  cobre;  las 

primeras  para  ornamentos,  el  segundo  para  utensilios  de  uso  cotidiano.  Con  esos  materiales 

diseñaron  campanas  de  cobre,  tortugas,  diseños  florales,  pequeñas  cabezas  de  hombre  y 

animales, pinzas, brazaletes, hachas, coas, máscaras, cascabeles, entre otras.  

El oro era obtenido por lavado de arena en ríos y arroyos; la plata y el cobre, mediante 

la  excavación  a  cielo  abierto  o  en  pozos.  Para  extraerlos  usaban  un  martillo  con  mango  de 

madera y cabeza de piedra, morteros de piedra, navajas de obsidiana, puntas de hueso y cuñas 

de madera. 
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Además trabajaron la obsidiana, el ámbar, la turquesa, el cristal de roca y el azabache. 

Con  plumas  confeccionaron  mantas,  capas,  abanicos,  escudos  y  otras  prendas  para  los 

dignatarios y sacerdotes. 

En la región purépecha, los viejitos danzan. Se cree que esa danza proviene del sur del 

Continente Americano (los Quechuas y los Aimaras danzaban para lograr la lluvia), ya hemos 

mencionado la hipótesis acerca del origen de los purépechas, éste es uno más de los elementos 

en que se sustenta. 

Los componentes de la danza son cuatro, al igual que el número de estaciones del año, 

los  rumbos  del  universo,  las  extremidades  del  ser  humano  y  los  colores  del  maíz  (rojo,  azul, 

blanco y amarillo). 

Se  llevaba  a  cabo  cada  vez  que  se  cambiaba  de  estación;  uno  de  los  cuatro  danzantes 

lleva  una  máscara  de  niño,  representa  a  la  estación  naciente,  las  tres  estaciones  pasadas  se 

representan  con  máscaras  de  anciano.  Se  entrelazan,  el  primero  danza  con  energía,  el  último 

aparenta no poder más. Es la estación entrante y la saliente, respectivamente. 

Era  ejecutada  por  chamanes,  hombres  ancianos,  representantes  de  la  sabiduría;  el 

pachacuachari  (hongos  alucinógenos)  eran  la  fuente  de  energía,  los  hacía  entrar  en  trance  y 

danzar durante horas. En el trance veían los buenos y malos presagios de la estación entrante. La 

danza era sagrada.  

Las torres flotaban sobre el mar… Y entonces, llegaron ellos. 

A la región purépecha arribaron los informantes que daban cuenta de la destrucción de 

su rival: México-Tenochtlitlan.  

La nobleza purépecha estaba dividida,  algunos pugnaban por luchar contra ellos, otros 

planteaban una rendición. Muchos proponían el suicidio. 

Según el códice “La Relación de Michoacán”, Tangánxoan II  (cazonzi, el principal), el 

que gobernaba cuando las “torres” flotaban sobre el mar y llegaron ellos, fingió su muerte. Hizo 

correr  el  rumor  de  que  se  había  ahogado  y  huyó  hacia  Uruapan.  Los  españoles  entraron  a  las 

ciudades  purépechas,  destruyendo  todos  los  íconos  religiosos.  Los  habitantes  originales, 

impotentes  ante  el  hecho,  esperaban  que  se  abriera  el  cielo  y  Curicaveri  castigara  a  los 

sacrílegos. El cielo permaneció en calma y empezaron los bautizos. 

Luego  el  hermano  de  Tangánxoan  II,  le  dijo  que  no  corría  peligro,  que  podía  salir  y 

encontrarse con los extranjeros. Así lo hizo. Y se rindió ante ellos, en un lugar que aún hoy se 

llama “el humilladero”. 

–  El  nombre  de  ―Tarasco‖  fue  impuesto  por  los  españoles.  Proviene  del  vocablo 

purépecha ―tarascue‖, que en esa lengua significa ―yerno‖. Los extranjeros pensaron que así 

se denominaban los pobladores originales, porque de ellos recibieron mujeres, los purépecha 

entregaron a sus hijas a los españoles en señal de ―buena fe‖ y los comenzaron a llamar así: 

tarascue, yerno. ―Tarasco‖ entendían los conquistadores y así les llamaron desde entonces. 

Pero no todas estaban dispuestas a hacer el amor y la paz al extranjero… Eréndira, la 

guerrera purépecha que, según la leyenda, dominó al caballo en que viajaba el conquistador y 

sobre él lo combatió… No quiso ser bautizada, no se casó… para el rocío del campo, la espesa 

noche  y  el  manantial  de  las  montañas,  guardo  la  sonrisa  de  su  cuerpo  y  el  amanecer  de  su 

alma… – así respondía la mariposa a quien le preguntó sobre el origen del nombre Tarasco. 

 

Se quedaron todos en silencio… sólo se escuchaba el golpe del agua que caía desde 60 

metros  de  altura,  recorriendo  las  sinuosidades  de  la  roca,  dejaba  a  su  paso  filtraciones  y  esa 

sensación  de  brisa  húmeda  que,  como  caricia,  refresca  el  rostro  y  los  intensos  verdes  de  la 

vegetación… Es la cascada Tzaráracua, que en purépecha significa “tambor”.  

 

Lo natural es que cuando el agua  cae desde  una montaña,  al  llegar abajo se estrelle  y 

haga aparecer una especie de nube blanca… pero cuando un hombre se apropia del trabajo de 

otro… abajo, los cerros sangran. 
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f)  Tutunaku 

Es, la flauta, el canto de las aves; es, el tambor, la voz del sol 

 

Totonacapan  es  una  región  que  se  localiza  entre  el  río  Papaloapan  (al  sur)  y  el  río 

Cazones  (al  norte).  Al  poniente:  la  Sierra  Madre  Oriental  y,  en  la  otra  frontera,  las  costas  del 

Atántico. Hoy se llama Veracruz. 

Abundante  vegetación:  selva  alta  y  baja,  bosques  de  encino,  manglares  costeros, 

pastizales…  amate,  manglar,  pino,  encino,  cedro,  y  zacatonal;  fauna  diversa:  coyote,  venado, 

tlacuache,  liebre,  ardilla,  cacomixtle,  iguana,  chachalaca;  también  se  encuentran  la  coralillo, 

mazacuata, zopilotes, palomas y calandrias. Cálido clima, ríos caudalosos… arroyos, cascadas, 

cumbres  torneadas,  suaves  inclinaciones,  arena  y  aguas  de  un  verde  intenso…  exuberante  la 

región  que  adoptó  su  nombre  porque  ahí  floreció  la  cultura  de  los  totonacas…  pero  no 

solamente ella. 

Los  arqueólogos  aseguran  que  hacia  el  año  2,000  antes  de  nuestra  era,  surgieron  las 

primeras  aldeas,  con  una  economía  mixta:  especializados  en  la  pesca,  pero  como  base,  la 

agricultura. Se tienen vestigios de lítica y cerámica (tallados delicadamente).  

Han  estudiado  los  sitios  del  Trapiche,  Chalahuite,  el  Limoncito  y  Tlalixcoyan, 

considerados los asentamientos más tempranos. 

Aproximadamente  en  el  1,500  antes  de  nuestra  era,  surge  una  cultura  a  la  que  han 

definido  como  “cultura  de  Remojadas”,  caracterizada  por  su  estilo  artístico,  con  cerámica  de 

mejor  calidad.  Se  piensa  que  de  esta  cultura  derivó  el  tronco  común  del  cual  surgieron  los 

olmecas. 

En  el  periodo  formativo  los  grupos  que  habitaban  la  zona  estaban  organizados  en 

aldeas;  realizaron  figuras  de  barro  cocido  en  la  que  se  recreaban  las  costumbres  cotidianas  y 

ceremoniales.  Con  pintura  de  chapopote  decoraron  las  figuras  de  hombres  y  mujeres  que  se 

representaban en ellas. 

Ya  en  el  periodo  clásico,  surgieron  centros  ceremoniales  más  complejos,  construidos 

con adobe y utilizando basamentos piramidales de uno o varios cuerpos. Fue un paso obligado 

de los mercaderes que recorrían el  camino entre Teotihuacan  y las  ciudades de los mayas, así 

que  no  es  raro  que  en  esta  zona  se  hallan  encontrado  vestigios  con  marcada  influencia 

teotihuacana. 

En el sitio llamado El Zapotal se encontró un centro ceremonial, posiblemente dedicado 

a Mictlantecuhtli, el señor de los muertos. La ofrenda que se encontró en él recrea el concepto 

del inframundo que prevaleció en ellos. 

Una imagen del señor esqueleto, y la ofrenda de esculturas, algunas a tamaño natural, 

hechas con arcilla, en donde se representaban cuerpos de mujer con los senos al descubierto, las 

cihuateteo (mujeres que habían muerto al dar a luz). Otras figuras zoomorfas complementan la 

ofrenda. 

Había espacios para juego de pelota, quienes lo practicaron  se cubrían la cintura  y los 

órganos internos con anchos cinturones; al final del juego: la decapitación del ganador. 

En la cerámica se destacan las figuras huecas que representan a seres infantiles, las han 

llamado  “caritas  sonrientes”.  Algunas  de  ellas  presentan  deformación  craneal  y  mutilación  en 

los dientes, ojos alargados, mejillas abultadas; pero todas con una actitud sonriente.  

La máxima ciudad de la zona comenzó a construirse en el siglo I de nuestra era, no se 

sabe  a  ciencia  cierta  qué  cultura  fue  la  que  lo  inició,  obviamente  no  se  puede  hablar  de  sus 

modos y formas; lo que es seguro, es que el nombre lo adoptó en el siglo V, cuando llegaron los 

totonacas a ella y sometieron a sus habitantes originales, entonces adoptó su nomenclatura: El 

Tajín, que en su lengua significa “trueno”. 

Los  totonacos  decían  venir  del  mítico  Chicomoztoc,  estaban  orgullosos  de  haber 

participado en la fundación de Teotihuacan; a su paso por territorio veracruzano habían fundado 
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ciudades  contemporáneas  a  El  Tajín,  en  lugares  como  Xiuhtetelco,  Macuilquila  y 

Tlacuiloloztoc. Ya en el Posclásico eran ellos quienes tenían el poder de toda la zona. 

Se  extendieron  desde  la  sierra  de  Puebla  hasta  la  costa  del  Golfo, ocuparon  Papantla, 

Misantla, la Isla de Sacrificios, Quiahuiztlán, Cerro Montoso y Cempoala. 

Se dedicaron principalmente a la agricultura, sembraron maíz, chile, frijol, orquídea (de 

donde se extrae la vainilla), jitomate, calabaza, entre otras. Primero usaron el sistema de milpa, 

después irrigaron artificialmente la tierra para hacerla producir. 

La  sociedad  estaba  dividida  en  clases  sociales;  en  la  cumbre  de  su  estado  teocrático 

estaban los caciques, nobles, señores principales y los sacerdotes de alto rango.  

Luego estaba la masa de campesinos, quienes sostenían con su trabajo la construcción y 

mantenimiento de los edificios ceremoniales, así como las necesidades materiales de los nobles. 

Los comerciantes y guerreros tuvieron un importante papel en la sociedad totonaca.  

Comercializaron la vainilla, utilizada para aromatizar el cacao, del que, disolviéndolo en 

agua, preparaban una bebida aromática que era privativa de la clase noble de toda Mesoamérica. 

Tuvieron intercambio con los mayas y los mexicas. Fueron intermediaros de algunos productos, 

por ejemplo, compraban mantas a los mayas y después las vendían a los de Tenochtitlan.  

Según los estudios arqueológicos, los totonacos tuvieron nueve reinados independientes, 

hasta que el poderío de México-Tenochtitlan los sometió y convirtió en tributario, esto durante 

el gobierno de Moctezuma I (1440-1469). 

Sus tres principales ciudades fueron El Tajín, Papantla y Cempoala. 

Adoraron  al  sol,  a  la  luna,  al  viento  y  al  fuego.  Compartieron  muchos  dioses  con  los 

demás mesoamericanos: Mictlantecuhtli, Yacatecuhtli (dios de los comerciantes), Tláloc, Xipe, 

Huehuetéotl, Ehécatl-Quetzalcóatl, Xochiquetzal, entre otros. 

Practicaban  una  danza  ritual  que  hasta  hoy  en  día  se  conoce  como  “Los  voladores  de 

Papantla”;  en ella participan cinco diestros danzantes que  representan  a los puntos cardinales: 

Norte, Sur, Este, Oeste y Centro; y a los cuatro elementos: Dios Sol, Dios Viento, Diosa Tierra 

y Dios Agua.  

– Cuatro hombres-pájaro descienden desde la cúspide del árbol, ―vuelan‖ en círculos, 

mientras  uno  más  danza  y  toca  la  flauta  y  el  tambor  en  lo  alto,  guiando  el  descenso.  Es,  la 

flauta,  el  canto  de  las  aves;  es,  el  tambor,  la  voz  del  sol;  es,  el  hombre,  en  diálogo  con  la 

naturaleza.  Volar  como  pájaro  para  pedir  buena  cosecha,  fertilidad  en  la  tierra…  –  así 

apalabraba la iguana verde con un yaguar, una mariposa y la serpiente. 

La iguana es un reptil que vive en bosques tropicales húmedos principalmente. Le gusta 

vivir en las ramas de los árboles, donde posa durante largas horas su cuerpo verde amarillento; 

gusta  además  de  recostarse  sobre  las  rocas,  donde  los  rayos  del  sol  le  ayudan  a  regular  su 

temperatura corporal, porque es un animal de sangre fría.  

La  piel  de  las  iguanas  está  cubierta  por  gruesas  escamas.  Una  particularidad  de  estos 

reptiles  es  que  un  trozo  de  piel  cuelga  de  su  cuello;  los  machos  la  utilizan  para  seducir  a  las 

hembras;  además  del  órgano  fotosensible  que  le  permite  darse  cuenta  de  los  cambios  de  luz, 

pero no le ayuda a ver en la oscuridad.  

Se  alimenta  de  hojas  tiernas,  flores  y  frutos…  es  una  forma  de  mantenerse  con  vida, 

porque hoy es una especie en peligro de extinción… la otra manera de perpetuarse…  

Las  iguanas  se  aparean  después  de  una  batalla  entre  machos.  Los  machos  se  levantan 

sobre sus cuatro patas y extienden la piel que cuelga de su cuello, golpean sus cabezas hasta que 

uno se rinde en acto de sumisión el vencedor se apareará con las hembras del territorio. 

Entonces  él  hincha  la  piel  que  cae  bajo  su  cuello  y  mueve  la  cabeza…  se  acerca  al 

cuerpo de ella y se sube sobre su lomo. Se acoplan entre tres y 12 minutos. Las hembras cavan 

sus nidos en la tierra suave, ahí pondrán sus huevos en febrero y nacerán las pequeñas durante la 

estación lluviosa, después de incubarse durante cerca de cuatro meses. 

Es  común  encontrarlas  en  el  territorio  que  habitaron  los  totonacas,  de  hecho,  fue  una 

fuente  de  alimento  para  ellos;  aunque  las  “cumbres”  que  comercian  con  nuestra  historia 

(Cumbre del Tajín), estén poniendo en riesgo tanto la memoria como la vida natural, todavía es 

posible encontrarlas en las piedras de El Tajín, una ciudad sorprendente. 
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 Está ubicada a 200 km del actual puerto de Veracruz. Los arqueólogos la han dividido 

en El Tajín Chico y el Tajín Grande.  

El  primero  es  el  sector  elevado  de  la  ciudad,  en  donde  se  construyeron  conjuntos 

palaciegos que presentan cornisas, nichos y grecas. Una característica particular, es que para los 

techos usaron el método del colado, es decir, moliendo y quemando conchas marinas obtuvieron 

cal y fue usada para techar los edificios, por ello pudieron hacer construcciones de dos niveles.  

En El Tajín Grande se  encuentra la  Pirámide los Nichos, recibió ese  nombre debido a 

los 364 que se han encontrado en el basamento piramidal y la entrada del templo, sumando 365 

nichos en total; 365 cuevas, 365 puertas hacia la oscuridad. Tiene una escalinata de diez metros 

de ancho, limitada con cortes transversales de caracol marino. 

 En  el  Tajín  se  encontraron  varios  vestigios  de  espacios  para  el  juego  de  pelota,  los 

paramentos  verticales  del  interior  de  los  patios,  están  decorados  con  escenas  propias  de  la 

práctica: el sacrificio de uno de los jugadores (decapitación), el culto al pulque y al maguey, las 

danzas y la transformación de los sacrificados en animales divinos. 

Yugos, hachas y palmas. Los yugos podrían ser la representación de los cinturones que 

usaban los jugadores, algunas decoradas con los cuerpos de animales adaptados a su forma. Las 

hachas  estaban redondeadas en  los bordes. Las palmas  representaban  las pecheras que usaban 

los jugadores; tienen una base triangular y en la parte superior forman una especie de abanico, 

en  donde  se  esculpieron  figuras  de  animales,  partes  del  cuerpo  humano  o  figuras  humanas 

completas, músicos o escenas de sacrificio. 

Todas  las  imágenes  están  enmarcadas  con  una  especie  de  ganchos  enlazados  que 

parecen tener movimiento. También decoraban con una greca en forma de caracol.  

La  ciudad  de  Cempoala  es  abundante  en  ríos  y  arroyos,  en  ella  se  levantaron 

edificaciones  desde  el  periodo Posclásico,  pero  su  florecimiento  se  dio  en  la  época  en  que  ya 

estaban dominados por Tenochtitlan y obligados a pagar tributo en especie y en guerreros para 

los sacrificios. La Población en El Tajín decrecía mientras los odios iban en aumento. 

En  un  área  de  30  hectáreas  se  han  encontrado  vestigios  de  construcciones,  los 

arqueólogos  les  llaman  “sistemas”.  Uno  de  esos  sistemas  es  El  Templo  Mayor,  en  donde  se 

localiza la Gran Pirámide, Las Chimeneas y otros edificios de menor tamaño. 

Se  calcula  que  población  de  la  ciudad  era  de  entre  25  y  30  mil  habitantes.  Entre  los 

sistemas  que  se  pueden  visitar  están:  Los  Cuates,  Las  Caritas,  Dios  del  Aire,  El  Bobo,  La 

Picuda, Casa de Moctezuma, Monte Grande, El Pimiento, Los Paredones y La Vega. 

Al parecer no existe ningún espacio para el juego de pelota, pero es posible que éste se 

localice  en  un  lugar  inexplorado.  Existen  terraplenes  o  murallas  que  protegían  contra  las 

crecidas del río.  

Otro  sitio  interesante  de  esa  cultura  es  la  isla  de  sacrificios,  esta  fue  utilizada  como 

cementerio  para  personajes  importantes.  En  ella  se  han  hallado  fragmentos  de  cerámica  que 

seguramente forma parte de las ofrendas mortuorias. 

También  practicaron  la  pintura  mural,  en  ella  se  representan  principalmente  a  los 

sacerdotes, aunque también hay mujeres y esclavos; los arqueólogos creen que se pintaron entre 

el 600 y 900 después de nuestra era. Para las representaciones pictóricas se usaron los colores 

rojo, azul, amarillo, ocre, blanco, verde, morado, naranja y rosa.  

Cempoala  era  la  principal  ciudad  totonaca  cuando  los  españoles  llegaron.  Se 

deslumbraron cuando la vieron porque pensaron que estaba construida con plata. El brillo de sus 

edificios,  cubiertos  con  estuco  pulido,  y  sus  ansias  desenfrenadas  fueron  las  causantes  de  la 

confusión. 

– Pero no fueron los únicos confundidos, los españoles recibieron en Cempola el trato 

de huéspedes. Los totonacas tuvieron una importante participación en la toma de Tenochtitlan, 

su yugo; un gran contingente de guerreros salió a derrumbar el poderío mexica, pero también 

caerían ellos. La primera capilla católica creada en el continente sería edificada en Cempoala 

y sus habitantes originales sometidos a un nuevo yugo: el español…–concluía la iguana verde, 

quien por su carácter amistoso a veces es víctima de depredadores. 
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Por las paredes de roca, que oponen desigual terquedad, viaja 50 metros; el ancho cristal 

del fondo no puede negar su  agitación,  antes fue el paraíso del  Tlalocan, y  se bañaron  en sus 

aguas  sacerdotes  y  caciques…  forzando  al  líquido  caer  sobre  la  piel,  convirtiéndose  en 

satisfacción privada… hoy se llama: El Salto de Eyipantla.  

Ahí estaban ellos… los dioses y sus elegidos… y las mujeres y hombres sencillos tenían 

que conformarse con esconder sus tristezas entre los manglares… sin siquiera poder llorar junto 

a un faisán… es tan calido el clima, tan calido… como escalofriante la creencia de que un dios 

llegará a secar las lágrimas…  

Y mientras ellos se bañaban y bebían los privilegios… en la enramada, abajo, sangraban 

los cerros. 

 

 

g)  Teenek 

El menstruo del tiempo 

 

Una amplia región que va desde Tuxpan Veracruz, hasta Tampico, Tamaulipas y parte 

de los estados de San Luis Potosí, Hidalgo, Puebla y Querétaro. 

Costa, planicie costera, llanura y montaña se encuentran entre el río Cazones al sur, y el 

río Soto la Marina en la frontera norte. 

Las  zonas  montañosas  están  atravesadas  por  grandes  torrentes,  las  llanuras  alternando 

con  los  ríos  de  los  humedales  y  los  escurrimientos  de  lava  que  la  erosión  ha  dejado  al 

descubierto. En la región huasteca vive la calandria, el venado, la iguana, el tejón, la víbora de 

cascabel, el halcón, la zorra, el mapache, la lechuza, el tepezcuintle y, entre otros, el perrito de 

pradera. 

Una  zona  rica  en  helechos  y  musgos,  líquenes,  guayacán,  chicozapote,  palo  de  rosa, 

lechuguilla, órgano, yuca y peyote. Además, pastos, cedro, chijo, ojite y chaca. 

La cerámica encontrada en la región ha sido la principal forma de división y estudio de 

la  cultura  teenek  (huastecas),  mediante  ella  se  infieren  los  motivos  estéticos,  religiosos  y 

sociales, así como las rutas comerciales, recursos técnicos e intercambio entre regiones. Ese es 

el método que se usó para la división cronológica de la zona: 

 

Pánuco I   (400 antes de nuestra era al 100 después de ésta) 

Pánuco II  (100 al 200 después de nuestra era) 

Pánuco III  (200 al 700 después de nuestra era) 

Pánuco IV  (700 al 1,000 después de nuestra era) 

Pánuco V  (1,000 al 1,300 después de nuestra era) 

Pánuco VI  (1,300 al 1,521 después de nuestra era) 

 

Así  se sabe que la ocupación de la zona  comenzó en el Preclásico, hacia el año 1,500 

antes de nuestra era y el 200 después de ésta. Se piensa que la región del golfo estuvo habitada 

por  grupos  mayenses,  es  de  suponer  que  éstos  emigraron  hacia  el  sureste  y  dejaron  atrás  al 

grupo que ellos conocerían como cuextecas; la hipótesis anterior está basada en las similitudes 

de lengua entre los mayas y los huastecos. 

Las  primeras  fases  son  las  Ponce  y  Pavón  principalmente,  son  prehuastecas  y  se 

caracterizan por habitaciones muy sencillas de lodo y bajareque, así como por la producción de 

cerámica y figurillas con formas humanas. Es hasta el 200 después de nuestra era, que se tiene 

vestigios  de  figuras  con  un  estilo  huasteco,  comenzando  la  construcción  monumental  en 

Tancahuitz, Tamtok y Temposoque, esto en San Luis Potosí; en Tamaulipas surge en El Ébano, 

Mata del Muerto y otros sitios. 

En el periodo clásico se construyeron centros ceremoniales alrededor de grandes plazas, 

destacan  los  basamentos  de  forma  circular  o  rectangular  con  esquinas  redondeadas.  En  los 

muros de las construcciones se han hallado esculturas talladas en piedra arenisca, en la que se 

representan  figuras  de  hombres  y  mujeres,  identificadas  por  los  arqueólogos  como  las 
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principales  deidades.  Los  principales  asentamientos  son:  en  Tamaulipas,  Tamtzán,  y  en  San 

Luis Potosí, Huaxcamá, Tancahuitz, Cuatlamayán y Tampozoque. 

Se  deduce  de  los  vestigios  arqueológicos  que  la  cultura  huasteca  mantuvo  cierto 

aislamiento  hasta  muy  avanzado  el  periodo  Clásico.  Se  piensa  que  entonces  comenzó  a 

vincularse con el área maya y el centro de Veracruz, luego con la cultura mixteca y finalmente 

con el centro de México. 

De  ese  intercambio  cultural  asimilaron  conocimientos  arquitectónicos  y  urbanísticos 

(tablero  escalonado,  edificaciones  escalonadas,  etc.);  así  como  concepciones  religiosas  y 

científicas (números y calendario). Destaca que el juego de pelota no se practicó con regularidad 

en el Posclásico y que antes de ese periodo no se tienen evidencias de él en la zona. 

Una  muestra  de  la  escultura  de  este  periodo  es  el  llamado  “Adolescente  huasteco”, 

escultura de piedra, en la que es notorio el dominio de la técnica del tallado o bajorrelieve. Fue 

localizada  en  el  Tamuín,  San  Luis  Potosí.  Completamente  desnudo,  esbelto,  su  cuerpo  está 

decorado con la representación del maíz y carga a su padre sobre la espalda. Es Cipak, dios del 

maíz. 

Ya  en  el  Posclásico  es  evidente  la  influencia  del  Valle  de  México.  No  es  para 

sorprenderse,  pues  durante  esa  época  la  región  huasteca  era  continuamente  atacada  por  los 

mexicas;  a pesar de los constantes levantamientos, estuvo sometida durante largos periodos al 

poder de México-Tenochtitlán.  

En la zona existía una convivencia entre nahuas, otomíes, totonacos, tepehuas y pames; 

pero  sostenían  una  lucha  constante  con  los  grupos  del  norte,  que  nunca  lograron  penetrar  en 

territorio de los huastecos; la tierra huasteca siempre fue codiciada por su fertilidad y riqueza, 

muchos fueron los grupos que intentaron someterla, cuando fueron avasallados por los mexicas 

se franquearon las diferencias entre los huastecos y los totonacas. 

La serpiente ondula el cuerpo bailando en el cortejo, busca compañera… una vez que 

la  encuentra  se  entrelazan  y  se  realiza  la  fecundación  interna…  no  de  la    maledicencia,  no 

llevan  sus  huevos  odios,  sangre  de  la  naturaleza  se  deposita  en  el  suelo,  en  agujeros,  entre 

matorrales o bajo las piedras… ahí se quedan, no necesitan mayor cuidado. 

Algunas  otras  especies,  como  la  cobra  y  la  pitón,  encuban  sus  huevos  enroscándose 

alrededor de ellos; otro tipo de ellas pone retienen en su interior los huevos y dan a luz a sus 

crías completamente formadas dentro de su cuerpo… 

–  Las  sangrientas  guerras  se  hicieron  constantes  pues  los  huastecos  se  sublevaban 

constantemente  contra  sus  opresores  externos.  Los  guerreros  teenek  se  defendían  luciendo 

orejeras  y  narigueras  de  oro,  tocados  de  pluma  y,  en  la  cintura,  listones  de  piel  en  donde 

amarraban caracoles. Tlaxcaltecas, nonoalcas, chichimecas y mexicas sintieron el mismo temor 

cuando los caracoles sonaban en la batalla, acompañando a los arcos y flechas…– explicaba la 

serpiente a la mariposa que por su tierra andaba de visita. 

 
Pero  la  opresión  no  sólo  era  externa.  La  sociedad  estaba  dividida  en  jefes  (cargo 

hereditario), chamanes, guerreros, comerciantes, artesanos y campesinos. 

Eran  cacicazgos  independientes,  formaban  alianzas  o  confederaciones  para  defenderse 

de amenazas externas, principalmente de los mexicas y sus aliados. 

Cada señorío estaba asentado en una ciudad desde donde dominaba a las comunidades 

vecinas que se convirtieron en sus tributarias. 

Practicaron  la  agricultura,  la  caza  y  el  comercio;  en  el  primer  caso,  cultivaron  maíz, 

calabaza, chile, frijol y algodón, entre otras, mediante el sistema de milpa. Su herramienta era la 

coa, o bastón plantador. Para cazar usaron trampas, arcos y flechas. El algodón fue una materia 

prima  muy  apreciada  en  Mesoamérica,  fue  una  de  sus  principales  mercancías,  aunque 

probablemente no la única. 

Trabajaron  la  concha  con  la  que  labraron  utensilios  como  cinceles,  anillos,  anzuelos, 

brazaletes,  pulseras,  orejeras,  pendientes  y  pectorales;  además  fabricaron  instrumentos  de 

música como cascabeles y flautillas. 
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Rindieron  culto  al  sol  y  a  la  luna,  a  Ehécatl,  dios  del  viento;  a  Quetzalcóatl  y  a  otros 

dioses mexicas como Tláloc. 

– La infinidad de figuras, talladas finamente, en donde se muestran cuerpos masculinos 

y  femeninos  desnudos,  son  las  evidencias  de  una  sociedad  altamente  erotizada,  que  espantó 

tanto  a  las  otras  culturas  mesoamericanas,  principalmente  a  los  mexicas,  como  a  los 

españoles…–  así  comentaba  la  serpiente  mientras  movía  los  músculos  de  su  largo  cuerpo, 

serpenteando de un lado a otro.  

Acostumbraban decorar su cuerpo desnudo con pintura facial y corporal. Los hombres 

se limaban y coloreaban los dientes, se teñían el cabello, se perforaban del septo nasal y usaban 

una especie de capa que les cubría los hombros, además de portar abanicos de palma o plumas 

de guacamaya. Las mujeres se trenzaban el cabello con plumas. 

Así andaban los teenek, desnudos entre sus ciudades. Una era la conocida como Tamuín 

(“lugar donde el río hace remolino”), está ubicada en San Luis Potosí. En ella han sido hallados 

edificios decorados con pinturas murales y altares en forma de círculo. Entre las construcciones 

tenemos  la  Gran  Plataforma,  cuya  fachada  mide  más  de  120  metros  de  largo,  y  la  Estructura 

Oeste, lugar donde fue encontrado el “Adolescente Huasteco”. 

En lo que hoy es Tamaulipas, se localizó un edificio que hoy se llama “Las Flores”, es 

un montículo redondo con estructuras superpuestas, tiene un particular adoratorio cuadrangular 

con un pórtico de tres accesos. 

En Veracruz está el Castillo de Teayo (de teayo o teayoc, “tortuga de piedra”), la cultura 

teenek estuvo asentada aquí de los siglos X al XII, posteriormente fue ocupada por los mexicas, 

por ello, el edificio que se observa en la actualidad tiene la marca de la arquitectura mexica.  

Consta  de  un  basamento  piramidal  y  una  habitación  en  la  parte  superior;  es  de  forma 

rectangular,  sus  muros  son  muy  gruesos  y  el  techo  es  de  palma  a  cuatro  aguas,  el  piso  y  los 

muros están recubiertos por estuco y aún quedan restos de pintura roja y negra. 

En  San  Luis  Potosí  está  Tamtoc,  un  centro  urbano  de  grandes  dimensiones.  En  el 

apartado  de  los  olmecas  ya  habíamos  hablado  de  uno  de  los  descubrimientos  más  recientes; 

éstos  han  llevado  a  reevaluar  los  horizontes  que  los  arqueólogos  habían  establecido,  porque 

encontraron ciertos elementos más avanzados que los generalmente descritos sobre esta cultura. 

En  medio  de  los  trabajos  de  rescate  de  la  piedra  calendárica  a  la  que  nos  referimos 

antes, en Tamtoc fue hallada una escultura con rasgos femeninos, tallada en piedra basáltica  –

inexistente  en  la  región–,  se  piensa  que  fue  esculpida  en  el  año  600  antes  de  nuestra  era. 

Aparece decapitada, con tatuajes a manera de alto relieve, éstos hacen alusión a los 52 años del 

calendario mesoamericano y a los 104 años que diferencian los calendarios lunar y solar. Junto a 

ella fueron encontradas vasijas de rostros, figuras de mujeres hechas en barro y floreros, lo que 

hace  pensar  que  es  una  ofrenda  destruida  durante  alguna  ceremonia  en  honor  a  la  piedra 

calendárica. 

Algunos investigadores infieren que  la mujer prehispánica jugaba un papel  importante 

en el control del tiempo, midiéndolo a partir de su periodo menstrual. El arqueólogo Guillermo 

Ahuja, considera que este hallazgo podría representar un parteaguas para el replanteamiento del 

papel de la mujer en la vida prehispánica11. 

Según  el  mismo  arqueólogo  es  la  primera  escultura  femenina  antigua  finamente 

detallada: falanges de los dedos, canal de la espina dorsal, pliegue de los glúteos y clavículas. 

La  ciudad  de  Tamtoc  cuenta  con  drenes,  canales,  una  caja  de  agua  y  una  laguna 

artificial.  Ocupa  un  área  de  133  hectáreas,  hasta  el  momento  se  ha  liberado  sólo  el  núcleo 

principal en donde se hallan tres grandes plazas, lo demás está cubierto por tierra y vegetación. 

Se  han  revelado  dos  espacios  para  juego  de  pelota  y  una  estela  grabada  en  bajorrelieve  que 

representa flamingos, una especie de aves común en Yucatán, pero inexistente en esta zona. 

Se encontraron también tumbas con restos humanos que presentan deformación craneal 

y  limado  dental.  Además  la  escultura  de  un  hombre  de  3.20  metros  de  alto  con  rasgos 

                                                 

11 Paul, Carlos, “Hallazgos en Tamtoc harán volver los ojos a las culturas del noroeste:experto”, La 

Jornada, Sección de Cultura, diciembre 23, 2006. 
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característicos de los olmecas, su particularidad no es sólo la estatura, sino el hecho de que sus 

órganos genitales están en las rodillas. 

 Son  pocas  las  evidencias  como  para  determinar  su  caída,  pero  se  deduce  que  ésta  se 

debió a una revuelta interna. 

– Así son los derrumbes cuando se anda arriba, sin ser, por naturaleza, un ave...– decía 

la  mariposa  tornasol,  que  se  posaba  sobre  el  cuerpo  de  una  serpiente  para  admirar  otra 

caída… la cascada. 

Una senda de 105 metros… es ésta precipitación la dualidad que reinaba en el México 

antes  de  que  las  torres  flotaran  por  el  mar:  obscuridad-luz,  femenino-masculino,  tierra-cielo, 

vida-muerte… arriba-abajo… 

Arriba, donde el agua  es el  caracol que origina, y se vuelca, mixtura desvergonzada y 

sigilosa, para fertilizar la alfombra verde que, abajo, enraíza en la tierra…  

Jardines de helecho y palma cuelgan enriqueciendo sus paredes de roca… su nombre es 

Tamul, la cascada. 

Que  en  una  gruta  arriba  estén  las  estalactitas  y  abajo  las  estalagmitas…  es  la  esencia 

natural que filtró los néctares para bosquejar en la roca sus caprichos… diferente, cuando sobre 

el dolor de una mujer se sostiene un hombre… no, no es la naturaleza la que hace sangrar los 

cerros…  

Era la mujer la humedad… el hombre quien fertilizaba… y dependían uno del otro, en 

su contradicción, eran complemento y nacía la vida de las excitaciones… de las oposiciones…  

Pero las torres flotaron sobre el mar… Y entonces, llegaron ellos.  

 

 

h)  Los Mexicas 

De su cuerpo nacieron las montañas, grutas, manantiales y la tierra… y era el tiempo 

del tributo 

 

 

Sin el poderío tolteca en Tula, se dejó el paso libre a los norteños para entrar al valle de 

México, nada los detenía, hasta que llegaron a las montañas del Ajusco. Los toltecas se habían 

diseminado. 

 “Chichimecas”  es  el  nombre  con  el  que  se  conoce  a  los  pueblos  otomíes,  nahuas  y 

propiamente chichimecas que provenían del norte; ya hemos mencionado que llegaron hasta el 

Valle de México y construyeron señoríos en Texcoco, Huexotla, Coatlinchan y Azcapotzalco.  

 Llegaron  de  Aztlán,  Huitzilopochtli  los  había  alentado  a  construir  una  ciudad  cuando 

encontraran a un águila sobre un nopal devorando a una serpiente. Luego de recorrer un largo y 

tortuoso  camino  encontraron  el  lugar  que  les  había  prometido  la  leyenda,  ahí  fundaron 

Tenochtitlán. Estaban ya en el valle de México, en el lago de Texcoco. 1325. 

 

Sobre  un  islote,  al  occidente  de  ese  lago,  se  construiría  la  Gran  Tenochtitlán  y 

terminaría el largo peregrinar que había comenzado en el año 1,111 después de nuestra era.  

 

En el valle de México ningún grupo había logrado el control total, pero existían señoríos 

que luchaban constantemente por él. Fue difícil su andar, en ninguna tierra eran bien recibidos, 

por ejemplo, fueron expulsados de Chapultepec por los Azcapotzalcas; atacados y vencidos por 

los  de  Culhuacán,  fueron  confinados  a  un  lugar  infestado  de  serpientes,  ante  las  cuales  no 

sucumbieron; luego, los usaron como mercenarios contra los xochimilcas y ahí les prometieron 

su  libertad  a  cambio  de  tomar  8,000  esclavos  enemigos,  sus  tácticas  horrorizaron  al  señor 

Xochimilca, no lograron los esclavos, pero, para demostrar el triunfo, llevaron sacos repletos de 

orejas y narices.   

 

El  señor  Xochimilca  les  permitió  asentarse  en  Mexicatzingo,  en  donde  levantaron  un 

templo en honor a Huitzillopochtli, pidieron una hija al señor Culhua y éste se las concedió sin 

saber que no era para venerarla, sino brindar un sacrificio a su dios. Al enterarse hizo perseguir 

a los Mexicas, que huyeron y siguieron su camino. 
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Entonces apareció el islote y la señal marcada por Huitzilopochtli. El islote estaba sobre 

la  tierra  que  se  había  nacido  del  cuerpo  de  un  cocodrilo.  Itzmaná  le  llamaban  los  mayas. 

Cipactli, le llamaron ellos. 

 Y  comenzó  a  fundarse  la  ciudad.  Todo  inició  con  unas  cuantas  chozas  y  sus 

conocimientos en ingeniería hidráulica, navegación, irrigación y cultivo en chinampas. El lago 

de Texcoco sería una fuente de alimentos y productos para el comercio, además, era el principal 

fertilizante de tierras. 

 

Aún  bajo  la  dirección  del  sacerdote  Tenoch,  acarrearon  piedra,  madera  y  cal  para  sus 

construcciones, vivieron de la caza y la pesca, aunque también practicaron la agricultura. 

 

La  fundación  de  Tlaltelolco  por  otro  grupo  mexica  data  de  inicios  del  periodo 

militarista,  sus  habitantes  estaban  interesados  más  en  el  comercio  que  en  la  guerra,  sería  una 

aliada de los tenochcas, con lo que garantizaba la defensa de sus rutas comerciales. Sin embargo 

aún ambas  estaban  en bajo el señor de Azcapotzalco, y eran para  él  una buena fuente más de 

tributos. 

 

Las  alianzas  matrimoniales  con  descendientes  de  reyes  toltecas  dieron  inicio  a  la 

nobleza  que  gobernará  Tenochtitlán.  Bajo  el  dominio  de  Azcapotzalco  se  sucedieron  tres 

reinados mexicas.  

 

Es hasta el reinado de Itzcóatl (1427-1440) que se piensa en independizar a Tenochtitlán 

del yugo de Azcapotzalco. 

 

Acolhuacan (Texcoco) se había formado en el año 1,200 aproximadamente y para este 

entonces  ya  había  alcanzado  su  auge.  Netzahualcoyotl  gobernaba  Texcoco,  una  ciudad  con 

diques y canales que convirtieron a tierras antes improductivas, en abundantes cultivos. 

 

Hijo  de  Ixtlilxóchitl  (sexto  señor  de  los  chichimecas)  y  de  Matlalcihuatzin,  hija  de 

Huitzilíhuitl (segundo emperador mexica), a los 16 años vio morir a su padre cuando combatía 

contra los enviados de Tezozómoc (señor de los tepanecas de Azcapotzalco) con quien, por la 

expansión territorial, estaban en guerra. A la muerte de su padre es perseguido, durante 10 años 

Azcapotzalco  dominó  Texcoco,  en  ese  periodo  ofreció  recompensa  a  quien  entregara  vivo  o 

muerto  al  príncipe.  Chimalpopoca  pide  al  señor  tepaneca  que  le  perdone  la  vida  a 

Nezahualcóyotl y lo deje vivir en Tenochtitlán. Lo logra.  

 

Tiempo  después  le  es  asignado  un  palacio  en  Texcoco.  A  la  muerte  de  Tezozómoc 

asume el poder Mixtla y encarcela a Chimalpopoca al descubrir una conspiración en su contra. 

 

Nezahualcóyotl  y  su  poesía  se  salvaron  varias  veces  de  morir,  asesinados  por  sus 

rivales. 

 

“Coyote  Hambriento”,  el  poeta.  El  que  atravesó  de  noche  un  lago  y  antes  de  luchar 

durante  siete  días  feroces,  había  mandado  construir  un  acueducto,  un  jardín  botánico  y  un 

zoológico en Chapultepec. 

 

 

“Amoxcalco 

pehua cuica, 

yeyecohua, 

quimoyahua xochitl, 

on ahuia cuicatl.” 

(Canto de primavera, Nezahualcóyotl.) 

 

 

Al cocodrilo no le gustan los lugares donde se encierra a la naturaleza; zoológicos le 

llaman los hombres a esas rejas. Pero gusta de la poesía y traduce abajo, donde los pudores del 

―en sí‖ se detonan en grito colectivo, y en aquel tiempo, ―para sí‖ nacen las humedades, en la 

primavera y su canto: 

 

“En la casa de las pinturas 

Comienza a cantar, 

Ensaya el canto, 

Derrama flores, 
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Alegra el canto‖ 

(Canto de primavera, Nezahualcóyotl) 

 

El cocodrilo es el reptil de mayor tamaño. Sobreviviente de la era de los dinosaurios. Al 

contrario  de  leyendas,  mitos  y  terrores  actuales  que  sus  fauces  provocan,  en  la  época 

prehispánica fue una deidad. 

 

Gruesa piel, su sangre es fría, es decir, obtienen el calor de los rayos del sol. 

 

En  pantanos  y  ríos  es  posible  encontrar  su  cuerpo  flotando  como  un  gran  tronco 

viviente. Sólo los ojos emergen del agua en la que se dibuja su silueta. 

 

El macho se aproxima a la hembra y golpea el hocico y la cola contra el agua. La rodea. 

Nada en círculo y trata de asir el cuerpo de ella con las patas delanteras. Es la romanza entre las 

aguas, se aparean. 

 

Nezahualcóyotl  declaró  la  guerra  a  Maxtla  (usurpador  del  trono  tepaneca)  y  combinó 

sus fuerzas con Itzcóatl para derrotar a Azcapotzalco. 

 Pero ante el temor de que Texcoco se convirtiera en el nuevo yugo de la zona, decidió 

crear  una  Triple  Alianza  que  equilibrara  el  poder  político:  Entre  Texcoco,  Tenochtitlán  y 

Tacuba se dividió el control de los territorios de conquista. A partir de ese momento comenzó el 

ciclo de conquistas que los llevaría a dominar gran parte de Mesoamérica. 

 

 Con  Itzcóatl  se  sientan  las  bases  para  que  Tenochtitlán  se  convierta  en  el  centro  del 

poder de la Cuenca de México. Tres grandes calzadas cruzaban de un lado a otro la ciudad. Los 

calpullis  (organización  social  básica)  se  dividían  por  canales  cruzados  por  puentes  que  se 

retiraban por la noche. 

Los  canales  eran  transitados  por  canoas,  existían  letrinas  en  las  casas,  en  el  mercado 

público  y  en  los  caminos,  se  recolectaba  el  excremento  usado  como  abono  en  las  chinampas 

(plataformas sobre los lagos  hechas con cieno, varas y barro), cerca de 1000 personas estaban 

encargadas  de  limpiar  las  calles.  Se  construyeron  diques  alrededor  de  la  ciudad,  éstos  la 

proveían de agua dulce que desembocaba de los ríos de los que se alimentaba el lago. 

Dos  acueductos  con  dos  canales  garantizaban  que  siempre  se  pudiera  transitar,  pues 

mientras se daba mantenimiento a uno, el otro quedaba libre. 

Era una ciudad simétrica, un funcionario, calmimilócatl, supervisaba las construcciones 

de manera que ninguna invadiera calles o canales, ya que estos eran previamente construidos. El 

número  de  habitaciones  de  una  casa  dependía  del  rango  social  de  cada  familia;  los  nobles 

usaban cal y canto para construir más de una habitación y el común de la gente piedras y adobe 

para  construir  sólo  una.  Sin  embargo,  existían  también  sus  semejanzas  entre  las  casas  de  los 

nobles y los hombres comunes: en ninguna faltaba un metate, un comal, jarros y jícaras. 

Al centro de la ciudad estaba, rodeado de murallas, el recinto donde se encontraban los 

templos y el Calmecac, especie de internado en el que se educaban los nobles para la guerra, la 

religión y el gobierno. En él aprendían a leer, escribir, dibujar, etc. 

Otra  escuela  que  también  se  encontraba  en  la  ciudad  era  el  tepochcalli,  en  él  se 

educaban los jóvenes de clase baja, en cada barrio existía al menos uno. Los conocimientos que 

se podían adquirir en ellos eran limitados. 

 Los templos tenían forma piramidal, el conocido como Templo Mayor rendía adoración 

a Tláloc (dios de la lluvia y el agua) y Huitzilopochtli (dios de la guerra). En su interior tenía 78 

habitaciones, un juego de pelota, un calmecac y otros templos de menor tamaño. 

Las  calles  (tlaxilacallis)  formaban  barrios  (calpullis),  los  calpullis  parcialidades 

(campan),  una  serie  de  campan  formaban  un  pueblo  (altépetl).  Éste  último  era  la  unidad 

tributaria  fundamental,  estaba  basado  en  el  calpulli  y  la  propiedad  de  la  tierra  (tlalli)  era 

colectiva. 

La primera forma de propiedad de la tierra fueron los calpullis. Eran la mayor parte de 

tierra cultivada; cada familia recibía un trozo de tierra y su usufructo era perpetuo, a menos que 

las  dejaran  de  cultivar  sin  tener  una  razón  de  fuerza,  en  ese  caso  el  calpulli  les  quitaba  el 

derecho sobre ellas y ésta era nuevamente repartida. 
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La mayor parte de la población trabajaba de esta forma, las tierras comunales le daban 

los recursos para vivir y pagar tributo. 

La tierra, en términos reales, era propiedad del Tlatoani (Señor Supremo) pero éste les 

permitía a los calpullis trabajarla para que de ella vivieran y pagaran su tributo; además había 

tierras que le pertenecían a las autoridades estatales: 

 

a) 

Las tierras que fueron asignadas directamente al control del rey, de ellas se 

mantenía al personal que le servía  y se gratificaba a quienes se distinguían 

por sus servicios, se pagaba el “salario” de los funcionarios y se mantenía la 

nobleza, estas tierras eran llamadas tlatocatlalli o tlatocamilli. 

El  “sueldo”  de  los  funcionarios-nobles  se  pagaba  cediéndoles  tierra.  Los 

teccallec  la  trabajaban  y  en  lugar  de  tributar  al  Tlatoani,  tributaban  a  los 

tectecuhtzin  (nobles).  El  derecho  sobre  esas  tierras  sólo  se  podría  vender 

entre  nobles  y  no  eran  heredables  automáticamente  (aunque  los 

descendientes  tenían  prioridad  para  suceder  al  padre).  Estas  tierras  eran 

llamadas Tecpillalli. 

La otra forma de tierras sí era heredable y estaba trabajada por los mayeques 

que  no  tenían  propiedad  sobre  ella.  El  tributo  era  pagado  directamente  al 

pilli  (dueño  de  la  tierra),  podían  ser  vendidas  y  la  venta  incluía  a  los 

mayeques  que  las  trabajaban.  Este  tipo  de  tierra  era  llamado  pillalli  y 

pertenecía a la nobleza. 

b) 

La  tierra  de  la  que  se  mantenían  los  sacerdotes,  los  templos  y,  en  general, 

todo el culto religioso, las llamaban Teopantlalli o Teotlalli;  

c) 

El palacio se mantenía gracias al trabajo de los tecpanpouhqui o tecpantlaca, 

ese era su tributo, trabajar las tierras llamadas tecpantlalli. 

d) 

Finalmente  estaba  la  cuarta  forma  de  propiedad  de  la  tierra,  la  destinada  a 

mantener  todos  los  gastos  de  guerra.  A  su  vez  se  dividía  en  dos  tipos  de 

tierra, la primera era la milchimalli, trabajada por los cacalomilpan, en ella 

se  producía  el  maíz  que  se  convertiría  en  tortillas  o  totopos,  alimento  que 

duraba varios días, éstas estaban dentro del calpulli mientras que las yoatlalli 

eran parte de las tierras conquistadas, se piensa que la producción de ellas se 

obtenía con una mayor explotación 

 

Las  tecpillali  y  las  pillalli  eran  cesión  estatal  y  podían  ser  retiradas  por  el  Estado  en 

cualquier momento, quienes las recibían tenían que contribuir con él. Es decir la nobleza no es 

propietaria de la tierra independientemente del Estado, sino es propietaria a través de él. 

Era un Estado teocrático militar, pero siempre los fines religiosos estaban por encima, y 

dirigían, los militares. Encabezando este Estado se encuentra el emperador, era el sacerdote, se 

apoyaba  en  funcionarios  de  Estado  que,  al  igual  que  él,  se  habían  educado  en  una  escuela 

sacerdotal: el Calmécac. 

 

Ahí se educaba la clase noble de un pueblo que, creían, era el elegido de Huitzilopochtli 

para cumplir un destino en el mundo. 

 

Se habían establecido en el lago de la luna, Metztliapan (lago de Texcoco) y desde ahí 

llevarían a cabo la misión de alimentar con sacrificios humanos al sol, ayudándolo a vencer la 

lucha diaria que libraba contra la Luna y las estrellas. 

 

La vida es la sustancia mágica que fortalece al sol en el combate, el hombre sacrificado 

es  una  estrella,  ataviada  en  el  antifaz  negro  que  significa  la  noche  estrellada.  Esa  vida  se 

convertía en la energía con la que el sol salía victorioso del combate. 

 

Luchar  contra  poderes  tenebrosos  era  el  orgullo  tenochca,  de  que  él  consiga  esclavos 

para sacrificar depende que el universo siga existiendo y los dioses estén contentos, y esa alegría 

la manifiesten con lluvia para las cosechas, luz, viento… 

 

Ahí estaba la razón divina de sus conquistas. Sus deseos imperialistas eran ambiciosos: 

el  mundo  se  convertiría  en  tierra  tenochca  y  el  emperador  de  México,  lo  sería  de  todas  las 

tierras.  
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La lucha del sol y la luna eran una batalla diaria del bien contra el mal. Ellos, al estar 

del  lado  de  la  luz  (el  sol),  debían  trasladar  ese  combate  divino  al  plano  de  lo  terrenal,  los 

poderes malévolos se presentan en la vida cotidiana, en la embriaguez, la lujuria y la cobardía. 

Los dos primeros eran graves, pero el tercero, la falta de valor en el combate, era imperdonable 

cuando se nacía en un pueblo guerrero. 

 

El valor podía hacer subir en los escalones sociales. 

La  sociedad  mexica  estaba  dividida  en  clases  sociales.  En  la  cabeza  del  Estado  se 

encontraba un gobernante con poder absoluto, apoyado por los guerreros y los sacerdotes, luego 

los  mercaderes  (pochtecas)  y  finalmente,  abajo,  el  común  del  pueblo,  desde  los  campesinos 

hasta los esclavos. Cada una de las clases sociales tenían sus divisiones internas. 

 

 






   

 

El calpullec  era el jefe de  cada calpulli, en  general sus funciones son parecidas al del 

tecuhtli,  pero  además  debía  tener  un  registro  de  las  tierras  pertenecientes  al  calpulli,  debían 

vigilar que las tierras colectivas fueran trabajadas y que el producto se distribuyera por parcelas 

entre  las  familias.  No  pagaba  impuestos,  los  habitantes  del  calpulli  trabajaban  su  tierra  y  le 

daban servicio doméstico. La autoridad del calpullec también había sido minada a lo largo del 

desarrollo del Estado Mexica, todos los días se tenía que presentar a las autoridades superiores 

para que le dieran órdenes. 

En  una  sociedad  en  donde  desde  el  nacimiento  el  cordón  umbilical  de  un  niño  era 

enterrado  junto  con  flechas  y  un  escudo,  se  podía  ser  “Caballero  tigre”  o  “Caballero  águila”. 

Piel de yaguar cubriendo el cuerpo o un casco con cabeza de águila sobre el cráneo… esa era la 

vestimenta que daba prestigio a los guerreros del sol. 

Morir en combate o, mejor aún, en sacrificio aseguraba a los guerreros un lugar junto a 

los  quauhteca,  aquellos  que  acompañaban  al  sol  en  su  diario  camino  desde  su  salida  hasta  el 

medio día y que se convertían en mariposas (papálotl) o colibríes para vivir eternamente entre 

las flores. 

El  tlatoani  estaba  a  la  cabeza  de  los  guerreros,  mandaba  a  los  ejércitos  mexicas  y  sus 

ciudades  aliadas,  entre  el  grupo  que  lo  rodeaba  los  más  importantes  tenían  cargos  militares. 

Todo guerrero que se distinguiera en el combate y lograra cuatro prisioneros saltaba a una capa 

superior. 

La  palabra  pilli  inicialmente  significa  “hijo,  niño”,  esta  acepción  se  fue  desarrollando 

hasta convertirse en el término para designar a un “hijo de alguien”, al principio estaba en las 

mismas condiciones que un macehualli para ascender en la jerarquía social; aunque con grandes 

ventajas,  una  de  ellas  era  la  posibilidad  de  estudiar  en  el  Calmecac,  otra  provenía  del  hecho 

consumado de que su clase social tenía prioridad cuando el tlatoani reclutaba a los funcionarios. 

Durante  el  reinado  de  Moctezuma  II  ya  existían  diferencias  entre  los  funcionarios 

encargados de la administración e impuestos, los gobernadores de ciudades y los jueces. 

El  gobernador  tenía  atribuciones  civiles  y  administrativas;  los  calpixque  (guardias  de 

casa)  estaban  encargados  de  vigilar  que  se  cultivaran  las  tierras  de  las  que  provenían  los 

impuestos,  recibir  los  tributos  y  asegurarse  de  que  fueran  transportados  a  México,  rendirle 

informes al emperador sobre el estado de los cultivos (según sus informes el emperador podía 

eximir de pago de impuestos a una determinada zona e, incluso, distribuir entre la población lo 

almacenado en los graneros públicos si el hecho lo ameritaba).  

Los  jueces  eran  elegidos  con  excepcional  cuidado,  debían  cumplir  con  requisitos  de 

ética  y  experiencia  muy  elevados;  disponían  de  algo  parecido  a  un  cuerpo  policiaco  que 

aprendía, incluso a dignatarios, en cualquier lugar que se le ordenara. Sus órdenes se acataban y 

se consideraban importantes sus actividades, pero si caía ante los sobornos el castigo podría ser 

la destitución o la muerte. 

Hasta  aquí lo terrenal, de los desposeídos a los poseedores mundanos, pero encima se 

levantaba una jerarquía que iba mucho más allá de lo profano.  

 

Arriba, donde lo que no es natural respira. 






   

 

 

 

alcanzaría  el  rango  mencionado.  Con  el  consentimiento  de  sus  padres  podría  casarse  y 

abandonar el sacerdocio. 

Sin  embargo  también  estaban  otros  sacerdotes  que  recibían  el  nombre  de  tlenamacac, 

ellos podían ser parte del grupo que elegía al emperador, y de ahí se reclutaba a los dignatarios 

más altos del culto religioso. 

Por encima de ellos, en la cúspide de la jerarquía  religiosa, estaban dos sacerdotes: el 

quetzalcóatl totec tlamacazqui (serpiente de plumas, sacerdote de nuestro señor), encargado del 

culto a Huitzilopochtli, y el quetzalcóatl Tlaloc tlamacazqui (serpiente de plumas, sacerdote de 

Tláloc), encargado del culto a Tláloc. 

 Arriba,  el  tlatoani,  “el  que  habla”,  era  quien  mayor  autoridad  tenía,  era  el  jefe  de  los 

guerreros  y  el  sacerdote  supremo.  Cuando  la  ciudad  era  pequeña  y  con  pocos  habitantes 

Acamapichtli,  que  gobernó  de  1376  a  1396,  después  de  construir  el  primer  templo  mayor  y 

morir, no designó a ningún sucesor. Eran los mexicas, en su conjunto, quien debía decidir a su 

gobernante.  Después  se  fue  reduciendo  el  “electorado”,  a  Ahuitzotl  (1486-1502)  solo  los 

representantes de la clase noble lo eligieron. 

Ese lugar lo ocuparon: 

  

Acamapichtli (1376-1396). "El que empuña la caña".   

Huitzilíhuitl (1396-1417). "Pluma de colibrí", hijo de Acamapichtli. 

Chimalpopoca (1417-1427). "Escudo que humea", hijo de Huitzilíhuitl.  

Itzcóatl (1427-1440). "Serpiente de pedernal", hijo de Acamapichtli. 

(Ordenó que se destruyeran los anales y códices para que la historia comenzara 

con su reinado)  

Moctezuma Ilhuicamina (1440-1469). "El flechador de cielo".  

Axayácatl (1469-1481). "Rostro en el agua", hijo de Moctezuma Ilhuicamina. 

Tízoc  (1481-1486).  "Pierna  de  esmeraldas",  hijo  primogénito  de  Moctezuma 

Ilhuicamina.  

Ahuízotl (1486-1502). "Espinoso del agua", hijo de Moctezuma Ilhuicamina.  

Moctezuma Xocoyotzin (1502-1520). "Señor sañudo y distinguido", sobrino de 

Ahuízotl.  

Cuitláhuac  (1520-1521).  "El  centinela"  (Comandante  militar  de  Moctezuma 

Xocoyotzin). 

Cuauhtémoc (1521). "Águila que desciende", hijo de Ahuízotl.  

 

Bajo  el  mando  de  esos  jefes  militares  se  fundó,  se  desarrolló  y  fue  sometido  el  gran 

Imperio Mexica.  

Acamapichtli  conquistó  Quauhnáhuac  (Cuernavaca),  Cuitláhuac,  Mizquic  y 

Xochimilco. Huitzilihuitl logró, contrayendo matrimonio con la hija del señor de Azcapotzalco, 

que  se  disminuyeran  los  tributos,  se  apoderó  de  Toltitlán,  Cuauhtitlán,  Chalco,  Tulanzinco, 

Xaltocan, Otompa y Acolman. Durante su reinado muere el padre de Nezahualcóyotl. 

Con  Chimalpopoca  se  conquista  Tequisquiac  y  se  somete  a  los  rebeldes  de  Chalco. 

Intercedió  por  Nezahualcóyotl  ante  Tezozómoc.  Durante  su  reinado  muere  Tezozómoc  y, 

aunque  el  trono  le  correspondía  a  su  hijo  Teyatzin,  Maxtla  asume  el  poder  de  Azcapotzalco. 

Teyatzin  y  Chimalpopoca  intentan  derrocarlo,  pero  son  descubiertos  y  el  primero  muere 

asesinado mientras el segundo cae prisionero y muere sin obtener su libertad. 

Itzcóatl  fue  elegido  emperador  y  Nezahualcóyotl  regresa  a  Texcoco.  Maxtla  planeó  la 

muerte  de  Nezahualcóyotl,  lo  consideraba  un  peligro  grave…  y  lo  era.  Ya  antes  se  ha 

mencionado que Nezahualcóyotl le declara la guerra a Maxtla, con la ayuda mexica lo vence y 

se forma la triple Alianza. Los tenochcas se apropian de Azcapotzalco y sus tributarios. Aquí se 

consolida el Imperio Mexica. 

Moctezuma  Ilhuicamina  estableció  las  Guerras  Floridas  que  consistían  en  que  se 

enfrentaran los guerreros de dos pueblos mexicas para conseguir “flores” (corazones humanos) 

para  los  dioses.  Morir  en  ellas  era  un  honor  para  los  guerreros.  Estas  serían  un  hecho 
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permanente, pero en el periodo del que hablamos se llevaron a cabo con Tlaxcala, Huejotzinco y 

Cholula. La sequía que azotó la zona durante su reinado fue la razón que llevó a Moctezuma a 

acrecentar los sacrificios humanos. Más de 30 pueblos fueron conquistados en su época. 

Axayácatl sometió a Tlaltelolco, a los totonacas, matlazincas y llegó hasta Tehuantepec. 

Sólo  los  purépechas  resistieron  su  embestida  y  los  odios  contra  los  mexicas  se  acrecentaban, 

tanto como las obras del Templo Mayor. La “Piedra del Sol” se esculpe durante este periodo.  

Tizoc conquistó tierras de Puebla, Veracruz y Guerrero. Murió envenenado. 

 Con Ahuizotl se conquistó parte de Oaxaca y Chiapas y llegaron hasta Guatemala. Con 

él  se  reinaugura  el  Gran  Templo,  son  innumerables  los  prisioneros  sacrificados  para  ese 

acontecimiento.  Y  los  odios  seguían  creciendo,  exigía  a  las  ciudades  conquistadas  tributos 

humanos para sacrificios casi diarios. Cuando eran nómadas los  habían despreciado, ahora les 

temían.  

 A  Moctezuma  II  no  se  le  podía  ver  a  la  cara,  para  hablarle  había  que  dirigir  los  ojos 

hacia  el  piso,  para  visitarlo  había  que  descalzarse  y  nadie  podía  darle  la  espalda;  el  día  de  su 

coronación  sacrificaron  a  mil  prisioneros  otomíes;  algunos  pueblos  se  rebelaban  contra  el 

imperio pero son sofocados sus intentos. Cercó Tlaxcala violando los reglamentos de la Guerra 

Florida,  los  odios  se  hacían  más  fuertes.  Es  durante  su  reinado  que  se  cumple  el  año  para  el 

regreso de Quetzalcóatl. 

Moctezuma Xocoyotzin, Cuitláhuac y Cuauhtémoc, conocerían a los españoles y verían 

la caída de su imperio. Los blancos llegaron del mar, y la historia de la conquista con ellos. 

Antes  del  año  marcado  para  el  regreso  de  la  serpiente  quetzal,  existía  un  consejo 

supremo o tlatocan, que estuvo directamente ligado a cada uno de ellos. 

Un centenar de personas dividas entre los tecuhtlatoque o dignatarios supremos, en total 

eran trece; los achcacauhtin, funcionarios de rango inferior, representantes de barrios; militares 

retirados  y  en  servicio  activo  y,  finalmente,  los  sacerdotes  de  alto  rango  o  tlenamacazque. 

Además  éste estaba encargado de todos los asuntos importantes  con relación a la política  y la 

economía. Seguramente  en  un inicio  estaba  compuesto por delegados de los calpullis, pero se 

desarrolló hasta convertirse en una verdadera oligarquía. 

En ese consejo supremo o tlatocan, no estaban representados ni los campesinos, ni los 

artesanos o comerciantes, incluso algunos nobles (pilli) fueron excluidos de él. 

Sin  embargo, aún que es ésta oligarquía la que lo elige, en la religión él es designado 

por los dioses, principalmente Tezcatlipoca, para ser el “padre y la madre de los mexicanos”. 

Después  del  soberano  se  desarrolló  un  puesto  que  se  podría  llamar  “vice-emperador” 

(Cihuacóatl),  sustituía  al  soberano  cuando  éste  se  ausentaba  de  la  ciudad,  tenía  los  mayores 

honores, sólo menores que los del emperador, él era el único que no se descalzaba al presentarse 

ante el primero y  le correspondía resolver asuntos de orden militar y criminal, recompensaba a 

los guerreros que, a su consideración lo merecían, organizaba expediciones militares, nombraba 

comandantes, tomaba el cargo de éste cuando moría, por el periodo que duraba la designación 

de otro, él era el encargado de convocar a la elección. 

Cuatro  militares  eran  los  principales  consejeros,  en  importancia,  estaban  bajo  el 

Cihuacóatl, de ellos dos eran generalmente parientes del emperador y uno de ellos sería elegido 

como sucesor. 

Después  de  ellos  había  gran  cantidad  de  jerarquías:  El  encargado  de  los  graneros  y 

almacenes donde se guardaban los tributos (petlacalcatl); el que daba instrucciones a los jefes de 

barrio (Huey calpixqui); entre otros. 

Esa era la estructura de un Estado imperialista justificado por la religión, sin embargo, 

un papel importante lo juega el mérito, los antiguos mexicas sabían que se podía nacer noble y 

morir esclavo. 

El  Estado  mexica  alcanzo  su  esplendor  después  de  la  Triple  Alianza,  pues  en  ella 

predominaron  siempre.  Las  decisiones  sobre  las  conquistas  militares  y  los  tributos  recaían 

fundamentalmente en ellos y de esta manera fue que México-Tenochtitlán se consolidó como un 

gran imperio. Nadie había alcanzado tal poderío. 
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… y era el tiempo del tributo 






   

 

Los objetos lujosos que la nobleza usaba eran confeccionados por una clase de artesanos 

profesionales.  Los  grupos  de  artesanos  más  importantes  agrupaban  en  sus  propios  barrios.  El 

oficio se heredaba y estaba  limitado a sus familiares. Las  necesidades de los nobles,  cada vez 

mayores,  se  convertían  en  un  mercado  seguro  para  los  productos  artesanales,  aunque  los 

artesanos tenían  su propia tierra, dejaron de  cultivarla ellos mismos y  ese trabajo lo dejaron a 

sus esclavos. Gozaban de privilegios al igual que los mercaderes, tenían sus leyes, ceremonias y 

divinidades propias. 

Pescados,  conejos,  serpientes,  jitomates,  chía,  el  maíz  en  grano  y  mazorca,  frijoles, 

calabazas, etc., se vendían bajo el cuidado de los guerreros pochtecas que deambulaban por el 

mercado  con  sus  armas.  Si  un  alguien  hurtaba  algo  podía  ser  apaleado  hasta  morir.  La  plaza 

también era un centro de encuentro social. 

Entre  40  y  60,000  mil  personas  lo  visitaban.  Mayeques  y  nobles  intercambiaban  y 

socializaban en él.  

Tenochtitlán  se  convirtió  en  una  de  las  ciudades  más  importantes  de  Mesoamérica, 

alcanzaría una población de entre 150 y 200,000 habitantes, ocupando una extensión cercana a 

los 15 km2. 

Conquista  tras  conquista  se  extendieron  como  nadie  lo  había  logrado.  Siempre  en 

guerra… cortando… para eso era usado el macuáhuitl un bastón de madera de entre 70 y 80 cm 

de  largo,  provisto  de  filosas  navajas  de  obsidiana  a  los  lados,  un  arma  netamente 

mesoamericana.  

Para  sus  dioses  combatían…  para  sus  dioses  danzaban.  Un  teponaztli  (timbal),  la 

ayacahtli  (sonaja),  la  tlapizalli  (flauta)  y  el  huéhuetl  (tambor),  inundaban  con  sus  sonidos  la 

plaza cuando se danzaba como ofrenda a los dioses.  

Diferentes  y  con  carácter  simbólico,  una  gran  cantidad  de  danzas  rituales,  el  sistema 

calendárico, las lanzas, arcos y hachas de piedra; la cerámica y escultura diminuta y colosal; los 

cantares  y  joyería;  los  relieves  en  piedra  y  los  tzomplantli,  todos  se  unirían  como  parte  de  la 

cotidianeidad tenochca, formando el ambiente en el que se desarrollaron todas las actividades. 

–…El mundo fue creado y destruido cuatro veces, luego lo crearon  los dioses una vez 

más, la quinta. Hicieron la tierra y la separaron del cielo; Quetzalcóatl creó a las mujeres para 

hilar y tejer y a los hombres y les ordenó labrar la tierra, y les dijo que de ellos nacerían los 

macehuales – explicaba el cocodrilo. Les  hablaba, a los que son sangre abajo, de la leyenda 

mexica del quinto sol.  

–  No  es  eterno  ni  permanente  que  haya  poderosos  y  desposeídos  –  decía  la  hembra 

cocodrilo mientras él la rodeaba, proponiéndole, bajo las aguas, la danza. 

A ella, a la cocodrilo hembra, capítulo de un proceso de 230 millones de años –cuando 

en  la  escena  biológica  aparecieron  los  primeros–  A  ella,  representante  de  una  de  las  23 

especies  que  se  reparten  por  las  zonas  tropicales  del  planeta;  de  un  huevo  nació  su  natural 

belleza,  con  su  dentadura  preparada  para  una  dieta  carnívora,  mandíbulas  fuertes  y  la 

poderosa cola que la impulsa en el agua. 

El  líquido  mutó  a  sinfonía  para  agregarse  a  aquel  enamoramiento  que  la  naturaleza 

guiaba. 

Distinto  el  caso,  en  la  sociedad  mexica,  de  las  fuerzas  productivas  y  reproductivas. 

Ambas eran por los dioses guiadas:  

Los  dioses  regían  el  cultivo.  Principalmente  se  sembraba  maíz,  tabaco,  chiles,  fruta  y 

maguey. Los instrumentos de labranza eran precarios, no usaron animales como medio de carga 

o  tracción;  tenían  un  sistema  de  riego  y  cultivaban  en  chinampas.  Es  decir  había  un  débil 

desarrollo de las fuerzas productivas. 

Los  dioses  también  el  placer  guiaban:  solo  había  dos  formas  de  relaciones  sexuales 

permitidas, las que protegía Xochiquétzal, es decir las que sostenían los guerreros antes de cada 

batalla con las sacerdotisas dedicadas a la prostitución ritual; y las que se llevaban a cabo dentro 

del matrimonio. Xochipilli, estaba asociada a las relaciones ilícitas, al adulterio. Tlazoltéotl era 

la diosa del placer, la voluptuosidad y la fertilidad, ella protegía a las parteras, parturientas y a 

los hombres con intensa actividad sexual.  
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Existían las mujeres encargadas de “alegrar”. Tlatlamiani le llamaban a las, respetadas, 

mujeres que ofrecían servicios sexuales. Ejercían sus actividades de manera abierta y éstas eran 

consideradas benéficas para la comunidad; según los informantes españoles,  usaban sandalias, 

llevaban  el cabello lacio, se perfumaban y bañaban todos los días, y andaban por los caminos 

masticando tzictli (chicle). 

 El arqueólogo Eduardo Merlo asegura que recibían doble pago, uno del Estado mismo, 

y  el  otro  de  quien  recibía  sus  servicios;  considera  que  tenían  un  papel  tan  importante  en  la 

sociedad,  porque  gracias  a  los  servicios  que  prestaban  a  los  guerreros,  estos  no  violaban 

sexualmente a las mujeres de los pueblos que conquistaban (en caso de hacerlo eran condenados 

a muerte frente a la comunidad). Sin embargo había otras, las llamadas huilas, que no eran bien 

vistas, porque intentaban ocultar su oficio.  

Un  hombre  casado  que  sostenía  relaciones  sexuales  con  una  mujer  soltera,  no  era 

considerado adúltero; la soltera que sostenía relaciones con un hombre casado, sí lo era. 

La mujer que moría en el parto era divinizada, al igual que el guerrero que lo hacía en la 

batalla… ella también tendría el derecho de acompañar al dios Sol en su diario caminar hacia el 

cenit. Era su papel, por ello, al nacer, habían enterrado su cordón umbilical dentro de la  casa, 

mientras  el  del  hombre  era  enterrado  con  escudo,  arco  y  flecha.  El  deber  del  guerrero, 

combatir… el de la mujer, reproducir. 

Así eran las fuerzas productivas y reproductivas en la piedra verde donde habitaban los 

hombres,  en  ese  mundo  creado  por  Quetzalcóatl  y  Tezcatlipoca,  hijos  de  Ometecuhtli  y 

Omecihuatl, los habitantes de Omeyocan. 

Del cuerpo del cipactli (cocodrilo) nacieron al cielo, a la tierra y al inframundo. De su 

cuerpo  nacieron  las  montañas,  grutas,  manantiales  y  tierra;  los  trece  planos  celestes 

superiores, habitados por los dioses y los nueve inferiores que remataba el Mictlán, reino de los 

muertos, casa de Mictlantecuhtli y Mictlancihuatl. 

El  universo  era  un  espacio  cuadrangular  conformado  por  cuatro  rumbos,  cada  uno 

identificado con los cardinales. Estos se  intersectan en el centro. Ahí construyeron el Templo 

Mayor. 

Así creían que era el universo. Pero las torres por el mar caminaban. Y entonces, ellos 

llegaron. 

 

 

i)  Antes de la viruela… abajo, sangraban los cerros 

 

Los  habitantes  de  México  desarrollaron  un  nivel  cultural  comparable  a  cualquier 

civilización antigua. Las sociedades mesoamericanas se caracterizaron por una gran diversidad 

lingüística  (lenguas  yutoaztecas,  otomangues,  macromayenses,  purépecha  y  otros  que,  tras  la 

conquista, fueron remplazados por el nahuatl), hecho que no impidió mantener una compleja red 

de relaciones entre las entidades políticas.  

En su interacción con la naturaleza exterior, los mesoamericanos, aun en su diversidad, 

habían logrado un desarrollo de las fuerzas productivas tal, que era posible la manutención  de 

una  densa  población  mediante  la  división  y  especialización  del  trabajo,  la  distinción  campo-

ciudad y la desigualdad entre los productores directos y el grupo que se dedicaba a gobernar y 

distribuir el excedente. 

La religión justificaba la desigualdad social y la obtención de la riqueza por medio del 

trabajo ajeno. Según  esa concepción los poderes divinos elegían a sacerdotes y guerreros para 

dominar  a  las  mayorías,  y  los  músculos  de  campesinos  y  esclavos  fueron  designados  a 

sostenerlos. 

 Era el tiempo de tributar la sangre al dios… el alimento al gobernante. Con el miedo a 

los dioses edificaron un Estado… y con el sudor de abajo, los templos. 

Y  un  hombre,  una  mujer,  trabajaban  la  tierra,  la  hacían  producir…  pero  eran  otros 

quienes  decidían  las  guerras.  Y  un  hombre,  una  mujer,  sudaban…  mientras  otros  posaban  el 
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cuerpo en los frescos altares y se cubrían con la dermis de energía divina, de su encarnación en 

el mundo: la naturaleza. 

Amanecían el hombre y la mujer, abajo, postrados, venerando a los animales y plantas, 

a la lluvia y tierra, al sol y la luna, temiéndoles, aguantando dolores… y eran, arriba, quienes se 

cultivaron  en  el  conocimiento  de  los  fenómenos  naturales,  en  las  ciencias  y  el  arte;  y  eran, 

arriba, quienes controlaban el tiempo, la historia, la contracción y el latido. 

Hablar de Estado significa hablar de opresores y oprimidos. Y había pueblos dominados 

y pueblos dominantes, entonces, de tributo se sostenía el guerrero vencedor, y en el vencido, al 

odio nutría. Antes de la viruela, abajo, ya se conocía de dolores y amarguras; abajo, sangraban 

los cerros. 

 Pero  cuando  llegaron  los  españoles,  dejó  de  ser  delito  el  asesinato  de  un  quetzal,  y  a 

pesar  de  tornear  el  cuerpo  de  hembra  sobre  la  tierra,  himplando,  incitante;  pese  a  rasguños 

dulces  y  fieros,  a  rugidos  jadeantes  arrebujados  de  crepúsculo;  no  obstante  esa  vibración 

entrañable, fecunda, el yaguar fue arrojado al sendero de una segura desaparición.  

Para  no  extinguirse,  arriba  se  relacionaron  con  los  conquistadores  y  obtuvieron 

beneficios:  príncipes  y  princesas  aprendieron  castellano,  pretendiendo  perpetuar  su  antiguo 

rango mediante alianzas matrimoniales con los extranjeros. 

Abajo,  aunque  encima  de  la  montaña  germinen,  los  bosques  y  selvas  proveedores  de 

alimento y miríada vida, se desnaturalizó como retrato de desgracia, pesadumbre y frialdad; a la 

sazón, occidente se pretendió su amo y aceleró el declive. 

Entonces  al  ahuehuete  llamaron  sabino  y  el  agua  interior  del  corazón  humano, 

derramada a hervores por la ballesta occidental, se trasfiguró en su fertilizante cotidiano: rojo, 

espeso, entristecido. 

Antes  tierna  y  apacible,  manantial;  excitada  y  colérica,  tormenta;  naturalmente  sangre 

de  la  tierra,  río  subterráneo;  esperma  de  las  montañas,  cascada.  Y  luego  no:  cuando  el 

conquistador llegó, divina dejó de ser el agua. Las irrefrenables leyendas sobre sus corrientes se 

interrumpieron…entonces, el agua, propietario tuvo. Se hizo ajena.  

Y el hombre de abajo –el esclavo, el campesino– se volvió indio…  

Y,  abajo,  el  cuerpo  de  la  mujer  se  trastornó,  a  mezquinos  latigazos  de  semen,  como 

objeto común de la vejación, del desprecio y la violencia. 

Cuando el conquistador llegó penetró su cuerpo e hizo escarnio; cuando llegaron hasta 

el  placer  dejó  de  ser…  no  hubo  más  pares  complementarios,  entonces  exprimieron  la  carne 

obsidiana en horas-hombre, y al corazón vedaron las horas-ternura.  

Hirieron las membranas de la tierra  y  ni  con salvia de maguey  cicatrizaba la lesión… 

remoto existía el cielo, de occidente venía el único habitante y poseedor: el Dios católico. 

Y fueron excluidos en femenino y en masculino; y nació su problema… que, siguiendo 

las  palabras  de  José  Carlos  Mariátegui,  es  el  problema  de  la  tierra…  de  la  propiedad  privada 

sobre ella. 

El conquistador llegó y nació su problema… y la resistencia de palabra en flor. 
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