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CITAS PARA RECORDAR. 

 

“Tomar una serie de fósiles y afirmar que representan un linaje no es una hipótesis   científica que se pueda 
confirmar, sino una aseveración  que conlleva la misma validez de un cuento: es entretenido, quizás instructivo, 
pero no científico” (Henry Gee). 

-Está loco, seguramente; pues ¿qué es un sueño sino un sueño, y una visión sino una visión? No son cosas reales 

que puedan preocuparnos-.  ¿Y qué importan las vidas de los que trabajan para nosotros? ¿Va un hombre a dejar de 

comer pan hasta que haya visto al sembrador, ni beber vino hasta hablar con el viñador?  (Oscar Wilde). 

¡El Diablo! Lotería….gane. Viejo compañero nuestro de siempre para nuestro mal y perdición, pero muchas veces 

también aliado y colaborador, el diablo pertenece ya a nuestra Historia, a la conciencia de cada uno. Ni el mundo ni 

los hombres seríamos como somos sin él. Se encuentra en todas las culturas y todas las creencias. ¿Pero quién es de 

verdad este personaje maligno que tanto nos preocupa y acosa? (Antonio Piñero). 

-¡No mires, Ester, no mires! –exclamó-. Todos cuantos presencien su suplicio, sean inocentes o culpables, quedaran 

malditos para siempre….  – ¿Hacia qué lado quieres que pongamos su cara?   -preguntó ásperamente un soldado.  –

Hacia el Templo –respondió el pontífice-.  Así podrá, al morir, contemplar la santa casa que él quería destruir…. –No 

es niebla ni nube –dijo-; los espíritus del aire, los santos, los profetas, tratan de ocultar el oprobio de este 

espectáculo. Te digo, ¡oh Simonides!, que así como Dios existe, Áquel que  pende allí es el Hijo de Dios. (Lewis 

Wallace) 

You man worship no other god than me. Yuo shall not make yourselves any idols: no images of animals, birds, or 

fish. Yuo must never bow or worship it  in any way; for I, the Lord yuor God, am very possessive.I will not share your 

affection with any other god! (Holy Bible).   

Leyes morales y religiosas. 

No pongáis junto a mí dioses de plata ni dioses de oro; no os los fabriquéis. Constrúyeme un altar de tierra para 

ofrecer sobre él tus holocaustos y tus sacrificios de comunión, tus ovejas  y tus bueyes. En cualquier lugar donde 

conmemore mi nombre, vendré a ti y te bendeciré. Si me construyes un altar de piedra, no lo edificarás con sillares, 

porque al labrar con el escoplo las profanarías. Tampoco subirás por gradas a mi altar; para que no se descubra tu 

desnudez sobre él……   

No dejarás con vida a la hechicera. 

El que yaciere con bestias morirá. 

El que ofrezca sacrificios a los dioses, será entregado al anatema (Éxodo 21-22).    

 

x.ochipili @hotmail.es 
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Introducción 

El presente estudio, se enfoca en indicar las acciones realizadas por un 

conjunto de sujetos insertados en una dinámica social con referencia a un 

determinado aspecto de su vida religiosa. Refiriéndonos específicamente al 

modo de representar sus creencias; la devoción, el culto y el respeto, hacia una 

imagen religiosa patronal (con carácter regional), en un punto importante para 

la vida cívico-religiosa de la población local. Punto  reiteradamente estudiado 

por ciencias sociales como: la historia, la arqueología y la antropología socio-

cultural. El estudio presenta una revisión histórica sobre la vida religiosa local 

de la población de manera general, y de manera específica en el ordenamiento 

cívico-religioso de su estructura jerarquizada, particularmente hablamos de: El 

sistema de cargos. 

Este tópico abundantemente estudiado por la antropología social, 

presenta múltiples facetas en la historia de la vida  religiosa de México, con un 

marcado carácter trascendental, en la medida en que una variada población del 

país lo ha incluido como una forma de ordenamiento en su particular constructo 

como grupo y sociedad. Mediante éste trabajo, se tendrá una aproximación al 

papel activo de los actores sociales que participan en la reproducción y 

vigencia, de las expresiones organizativas cívico-religiosas. Las cuales se 

transmiten a partir de un conjunto de cargos que son asumidos, socializados y 

respetados, al interior de la localidad del municipio de San Pedro Cholula, 

Puebla. En uno de los diez barrios tradicionales, que conforman la comunidad 

religiosa-tradicional de la milenaria ciudad.  

Esta investigación antropológica permitirá conocer a través de estudios 

etnohistóricos, las características de los cargos cívico-religiosos de México en 

forma general. Además en lo particular por fuentes de primera mano: “La 

mayordomía de la Virgen de los Remedios” en su Santuario, en el municipio de 

San Pedro de Ánimas Cholula, Puebla. 

A los llamados sistemas de cargos, también se les conoce como 

organizaciones cívico-religiosas, entendiendo por estas: A las personas que 

forman parte de un grupo social u organización de tipo religiosa, que no son 
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parte de una jerarquía eclesiástica, ni política-estatal, en la actualidad. Se hace 

la pertinente aclaración, porqué en el devenir histórico de este modo de 

organización social, los cargos políticos para varias poblaciones del país, sí 

están relacionados con la vida  pública religiosa. 

El concepto cívico-religioso en el presente estudio, hace referencia a las 

obligaciones éticas1 que tiene una pareja de mayordomos con su barrio de 

origen y con  los barrios que se encuentran homologados (en comunidad),en 

torno a una figura patrona religiosa. Conforme al cuerpo de creencias de la 

religión católica en México. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
                                                           
1
La Ética trata de valorar la bondad moral de la conducta humana. Su objeto es capital en la vida del 

hombre. Temas como la esencia de la obligación moral y su fundamento, la autonomía, la ley y la 

libertad, la jerarquía de los valores, etc., forman parte de su problemática (Gutiérrez, 1977: 46).  El 

interés de la  ética, queda justificado por el estudio del hombre en un panorama grupal y personal. Incluye 

temas de interés, por medio de los objetos de estudio;  los mayordomos y su acción social, respecto a, lo 

que es valioso para ellos. Reflejado en la jerarquía de sus autoridades  - una jerarquía de valores-. Lo 

bueno; que es  la obligación moral con el santo patrón y la autonomía de sus actos. “Lo personal”,  -la 

antropología lo toma en cuenta por ser elemental, al tratar en muchos casos de manera directa (relaciones 

cara a cara), en entrevistas con los actores sociales que forman las colectividades. Quedando de 

manifiesto por viva voz de los objetos de estudio, su visión  acerca de: “Su Concepción del Mundo”.   
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Capítulo 1. 

El sistema de cargos en San Pedro Cholula y sus barrios 
tradicionales. Punto de partida. 

Los habitantes de Los barrios tradicionales de San Pedro Cholula, se 

introducen en la dinámica jerárquica de los sistemas de cargos desde la parte 

inferior de las jefaturas, llamadas menorías. Quienes las realizan son llamados 

menores. Para la postulación de una pareja de principales de barrio al cargo de 

la mayordomía del “Circular de la Virgen de los Remedios,” que se encuentra 

repartido entre los diez barrios tradicionales que conforman “el Circular”,  tienen 

que aguardar un lapso de diez años. Tiempo que tarda en recorrer el cargo (la 

mayordomía), por los barrios tradicionales.  Un año por cada barrio y que es 

realizando en su Santuario. 

En éste Santuario, las personas que se encargaran de –La mayordomía 

del cargo del “Circular 2 de la Virgen de los Remedios”-, son habitantes que ya 

cumplieron con la mayordomía principal, en la parroquia de su barrio. Por lo 

que son denominados como: Señora mayordoma “Principala” y señor 

mayordomo “Principal” de barrio. Los Principales de barrio son por lo general 

parejas de personas casadas con hijos, que en múltiples casos viven como una 

familia extensa. Los hijos se insertan en el sistema de cargos <término 

asignado en la jerga antropológica comúnmente reconocido como 

mayordomías3>, por las creencias religiosas católicas que se van heredando de 

padres a hijos. 

Los habitantes de los barrios tradicionales de San Pedro Cholula 

pertenecientes a la fe católica manifiestan en muchos de los ámbitos de su vida 

la confianza y admiración, por la simbolización que representa ésta figura 

patronal principal. Respeto y culto, que trasciende a municipios y poblados 

cercanos. De forma similar también por las imágenes patronales que 

representan a sus barrios y pueblos tradicionales. 

                                                           
 
2
Circular, nombre del cargo de la organización, en torno a la Virgen de los Remedios. 

 
3
 La palabra mayordomo,  proviene del latín; de major: mayor  y  domus: casa. Criado principal, a cuyo 

cargo está el gobierno económico de una casa o hacienda (Mateos, 1962:107).  
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Si bien en sus altares domésticos y lugares de trabajo al igual que 

establecimientos abiertos al público, tiendas, talleres mecánicos, sastrerías, 

tortillerías y vehículos de transporte público y de carga, tienen otras imágenes 

religiosas como la del Niño Jesús, la Virgen de Guadalupe, San  Martín 

caballero, Cristo clavado en la cruz, u otras de las múltiples existentes en la fe 

católica. Guardan una devoción especial por su Santa Patrona, “la Virgen de 

los Remedios”.4 

Estas son las razones por las cuales una parte representativa de los 

habitantes de los barrios y los pueblos tradicionales del municipio de San Pedro 

Cholula, participaran de forma directa como miembros de las mayordomías en 

sus barrios y cooperan con aportaciones monetarias, para realizar los festejos 

de los santos patrones (por ejemplo  ver fig. 1), y también de múltiples 

advocaciones. Santos patrones a los que año con año, les rinden culto. Y muy 

en especial en el mes de septiembre, a la figura patronal de “La Virgen de los 

Remedios”. Igualmente sienten respeto por las personas encargadas de llevar 

el cargo (la mayordomía del o la –Circular-), y también por custodiar de manera 

directa el santuario del “Cerrito de los Remedios”. 

 

                                                           
4
 Respecto a la aclaración; Sí, “La Virgen de los Remedios”, es una figura patronal. Aclaramos que reúne 

todas las características en relación a un culto patronal: Advocación sanadora; con variados testimonios 

de su carácter milagroso;   fieles en torno a su culto (que la reconocen como tal). un mito en torno a su 

origen, un santuario con tradición milenaria respecto a su fundación, tradiciones y costumbres con días 

festivos de adoración específicos y plenamente estipulados, peregrinaciones en torno al santo lugar, 

múltiples y multitudinarias procesiones en torno a la imagen; a la par con otras figuras patronales como: 

El Santo Patrono Señor de Chalma, Señor San Miguel de Milagro en Tlaxcala;  Al igual que “La Virgen 

de la Natividad”, El  Santo Niño de Tepeaca, El señor de las maravillas en Puebla, la Virgen de 

Guadalupe en el Tepeyac, por citar algunos ejemplos. Aunque también dentro de un mismo templo, 

pueden existir otros santos patrones como en el caso del barrio de Jesús Nazareno Tlaltempán, barrio 

originario de los mayordomos del estudio donde existe la imagen del: “Santo patrón Señor Santiago”, y 

un gremio de cargadores; Padre Jesús “Divino Verbo” y  “Nuestro Señor de la Asunción”. Los cuales son 

santos patrones y obligan a la población de Cholula a dedicarles atención por parte de la compleja 

estructura jerárquica.  Y,  para el caso del “Santuario de la Virgen de  Los Remedios”, en su interior 

existe la figura patronal de Señor: San “Homo Bono” hombre bueno; santo patrón de “los sastres,  

modistas y confeccionadoras de ropa”.   
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Ilustración 1. Invitación- postal conmemorativa de una fiesta Patronal, en el barrio tradicional de San 
Matías Cocoyotla, en el municipio de Pedro Cholula Puebla. Mayordomía del Santo Patrón San Matías, 
realizada el 24 de febrero del año 2002. Archivo Personal. 

Justificación 

El cargo del “Circular”, en el santuario de “La Virgen de los Remedios” en el 

municipio de San Pedro Cholula, turnado al barrio tradicional de Jesús 

Nazareno Tlaltempán es importante estudiarlo; Por ser un claro ejemplo, de 

cómo se eligen al conjunto de autoridades locales cívico-religiosas, agrupadas 

en jerarquías. Lo cual lo hace un escenario privilegiado, para la investigación 

social.  

En referencia a lo anterior, se contó con la disponibilidad de los mayordomos 

que realizaron “el Cargo del Circular”, con lo cual se obtuvieron datos de la 

participación de la comunidad de San Pedro Cholula. Y en especial, la 

participación que realizó el barrio tradicional de Jesús Nazareno Tlaltempán 

durante el inicio, realización y cambio de autoridades cívico-religiosas, de esta 

mayordomía. 

Como resultado de la investigación, se ofrece  una  conjunción de material 

etnográfico que es un conocimiento cualitativo relativo al sistema de cargos, en 
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un barrio tradicional específico perteneciente al municipio de San Pedro 

Cholula. Por otra parte, es conveniente mencionar la temporalidad de la 

investigación. Misma que se realizó durante el mes de septiembre del año de 

2008 al  mes de septiembre del año de 2009, que es el período de participación 

de los mayordomos en este ciclo festivo.  

Aporte Metodológico 

Esta investigación se suma a los esfuerzos de las etnografías descriptivas, que 

permitan acceder al conjunto de expresiones socio-culturales-religiosas. Y en lo 

particular la del barrio tradicional de “Jesús Nazareno Tlaltempán”, del  

municipio de San Pedro Cholula, Puebla.  

Pregunta de investigación 

Retomando lo planteado anteriormente en la presentación del tema esta 

investigación se preguntó sobre:  

¿De qué manera se desarrolló, él fenómeno socio-religioso conocido como: “La 

mayordomía del Circular de la Virgen de los Remedios” en su ciclo festivo: 

2008-2009, turnado al barrio tradicional de Jesús Nazareno Tlaltempán? 

Además de cuestionar acerca de, ¿Cuál es la tarea que desempeñaron 

en él, los participantes en el denominado sistema de cargos, en el Santuario de 

la Virgen de los Remedios? 

Hipótesis– posible respuesta- 
 

En el caso particular del sistema de cargos, desarrollado en un barrio 

tradicional en el municipio de San Pedro Cholula, estará concebido como: una 

estructura social identitaría y jerarquizada, que otorga permanencia continúa 

para toda la comunidad religiosa tradicional, donde se implementa un poder 

(autoridad- local), consensada de manera unánime a una pareja de miembros 

que se particularizan como administradores del cargo, siendo los mayordomos 
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representantes del poder local patronal activos y presentes, para dar una 

continuidad tradicional en cada ciclo anual en un sistema jerárquico, que los 

reinserta continuamente en el orden establecido envistiéndolos como miembros 

distinguidos de la estructura, al término de su cargo. 

Por lo cual el objetivo general de la investigación es: 

Objetivo General 

 Identificar la importancia histórica, que condiciona al territorio de San 

Pedro Cholula para el desarrollo fructífero y relevante, de los sistemas 

de cargos. 

 Ofrecer una conjunción de material etnográfico para contribuir a la 

investigación sistemática de los grupos sociales, que aportará 

conocimiento cualitativo, relativo al sistema de cargos. 

 Compara información respecto a otros lugares, sobre la existencia de un 

posible paralelismo (generalidades), en los sistemas de cargos. 

 

En particular 

 Aportar conocimiento, sobre la participación del barrio tradicional de 

Jesús Nazareno Tlaltempán en el cargo “del Circular de la Virgen de los 

Remedios”, durante el ciclo festivo 2008-2009, con la finalidad de 

determinar las causas por las que los mayordomos del barrio tradicional, 

se insertaron en un contexto actual y acudieron a participar activamente. 

Marco conceptual 

Referente a los sistemas de cargos u organizaciones de carácter cívico-

religioso,  se toma como base: para la delimitación  teórica de la 

investigación. Un estudio de corte comparativo entre San Pedro Cholula y el 

municipio de Contla-Tlaxcala; de la antropóloga Gloria A. Tirado Villegas 

(2007), Formas de ejercer orden, disciplina y poder (Mayordomías, 

asociaciones civiles-religiosas, fiestas familiares, etc.) Espacios públicos y 

privados.5 El cual incluye un ejercicio de interpretación teórica con base 

estudios de relaciones de poder y género, en el cual advierte que: 

                                                           
5
  Existe una versión digital en : 
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Tenemos a Cholula otra población de gran historia tradicional, en el estado de 

Puebla, la cual es comparable en el modo de ordenar y estratificar a su 

sociedad. La conformación de barrios fue predispuesta desde la época colonial, 

por los religiosos que crearon capillas y establecieron las primeras 

delimitaciones geográficas, por lo que no es raro encontrar en ellos 

denominaciones socio-religiosas, con una nomenclatura que nos expresa en 

ocasiones la fusión de santos cristianos y terminaciones indígenas. Para 

comprender la amplitud de poderes que posee un mayordomo o cofrade en las 

innumerables congregaciones que existen, debemos partir de los elementos y 

simbolismos que se ejemplifican en la comunidad, donde ejercen su papel 

como un integrante de una localidad y como miembro de un barrio (Tirado, 

2007:4). 

El texto ofrece un primer acercamiento teórico con base en la 

experimentación observada por parte de la investigadora, y además de ser un 

sustento “capital” para  la hipótesis planteada respecto al carácter 

administrativo de los mayordomos  o cargueros, tarea primordial dentro del 

sistema de cargos. Asume que el grupo como tal, y directamente los 

mayordomos; Son considerados una autoridad responsable y que actúa, 

conforme a las costumbres: 

Estos personajes cívico/religiosos siguen sus modos de interacción, conforme a 

las enseñanzas de sus padres y abuelos, quienes con sus consejos y 

costumbres, guían la vida y desarrollo de su poblado; es decir, nuestros 

familiares y conocidos rigen nuestra existencia, por lo que es inevitable 

continuar con los cánones sociales que se nos han impuesto. La alusión a los 

quiaxtlas6 o mayores de cada barrio es relevante, pues al igual que en Contla, 

también en Cholula se encuentran estos personajes, inmersos en un sistema 

de cargos en la vida comunitaria, con la denominación de “principales”; son 

ellos quienes, resuelven la problemática moral y social mediante sus consejos y 

arbitrio. Este grupo es considerado una autoridad en las ceremonias 

tradicionales de las mayordomías; y ellos son los responsables de que se 

lleven a cabo, en una forma tradicional, de acuerdo con sus costumbres. Los 

mayordomos no tienen la influencia, ni importancia de los mayores de manera 

indeterminada, sin embargo, cuando ellos tienen el cargo conferido se 

encargan de la autoridad, moral, ideológica, y administrativa de un barrio, a la 

vez de que también es una organización de carácter religioso que no se 

supedita a la autoridad eclesiástica (Tirado, 2007:10). 

                                                                                                                                                                          
<http://www.redmasnicaragua.org/files/75cdf66a299fd2108d4b53c44ee1516e.pdf gloria>. [Consulta: 27 

de JUNIO de 2011.] 
6
 Sic. [Tal cual]. 
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Se subraya que el cargo del “Circular”. Siendo una mayordomía como 

tal, otorga autoridad moral, ideológica y administrativa, proveniente de un 

barrio. Además es la mayordomía, quien también funge como organizadora, en 

los festejos religiosos. 

En este sentido, la investigadora Sandra Arízaga (2008), propone acerca 

de “La Mayordomía del Circular de la Virgen de los Remedios”. Que es una 

jerarquía cívico-religiosa, con un alto contenido de poder personal depositado 

en la investidura de los mayordomos. Siendo así, que la mayordomía del 

“Circular de la Virgen de los Remedios” constituye un sistema de poder local; 

Un organismo7que al formar parte de este corpus cívico-religioso, otorga el 

manejo y dominio de los símbolos de poder ya que los cargos son fuentes de 

poder político, a través de la religión: 

El mayordomo, a través de las celebraciones, tiene el control de los símbolos 

religiosos y sociales que demuestran poder, ya que por medio de ellos ejerce el 

control de las actividades religiosas sobre los miembros de la comunidad, tanto 

del barrio al que pertenece como a los otros barrios (Arízaga; 2008:20). 

El concepto de religión (religiosidad popular) 

Por otra parte en cuanto al aspecto religioso mencionaremos según por las 

observaciones y las conceptualizaciones realizadas por otros autores de corte 

antropológico qué: La religiosidad y la religión, implican la creencia en seres 

sobrenaturales concretados y aterrizados tangiblemente en ideas expresadas 

por los creyentes. Acciones, concepciones e imágenes, que permiten 

incorporarlos a una realidad social específica, es decir: 

Creencias y prácticas relacionadas con los seres, fuerzas y poderes 

sobrenaturales. Lo sobrenatural se refiere a esos poderes, eventos y 

experiencias que están más allá del control humano ordinario y de las leyes de 

la naturaleza normalmente experimentadas como fuera de la realidad. Cada 

sociedad posee un conjunto de creencias y prácticas que se centran en las 

relaciones de los humanos con lo sobrenatural (Nanda, 1987:274). 

                                                           
7
  Herramienta, órgano. El Órganon, de Aristóteles, que quiere decir instrumento. Cfr. Introducción a la 

Lógica. (Gutiérrez, 1997:17).  
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Lo estructural 
 

Se entenderá como una estructura, a la formación segmentaria de cómo se 

encuentra constituida la sociedad; Para poder conceptualizar y poder 

comprender, aspectos que en la práctica cotidiana se encuentran íntimamente 

relacionados, pero que en ciertos momentos y bajo ciertas circunstancias, 

presentan una ruptura o un límite en su conceptualización.  

Cuando nos referimos al paradigma estructural-funcionalista reconocemos el 

enfoque propio de la antropología social, atenta a los sistemas de relaciones 

sociales económicas o políticas, en el que se busca el reconocimiento modelos 

generales, la lógica8 de su organización y sus procesos de cambio (Medina 

Andrés, citado en Pérez, 1995:8).  

Sincretismo (La ética-religiosa) 

Igualmente se menciona que la población de San Pedro Cholula, tiene 

una ambivalencia ética religiosa, éticos (ethos) valores=costumbres: la cual se 

deriva del proceso de sincretismo religioso (sobre posición cultural), quese 

encuentra reflejado en su sistema de cargos y su influencia por la ruptura 

histórica: mesoamericana/colonial, que se fusiono culturalmente con el 

cristianismo occidental. 

Desde sus antecedentes prehispánicos, la cultura de nuestro país ha tenido 

una génesis de dualismo rector. Se trata del desdoblamiento virtual propio de 

los pueblos que viven la superposición de culturas: una dominante y una 

sumergida. La práctica constructora de pirámides y templos, uno encima del 

anterior, es altamente significativa porque refleja esta dualidad de 

superposiciones culturales. Fue así como el México-nación quedó sólidamente 

construido por un complejo de culturas sumergidas que, sin desaparecer del 

todo, se mantuvo ahí dentro dándole consistencia al cuerpo externo y 

emergiendo a la superficie. La cultura nacional esconde un “México profundo” 

reconocido por todos lo que llegan a bucear en ese mar sin aparente fondo que 

es la fuerte raíz indígena del país. Este mismo antecedente desemboca en ese 

otro México mestizo alimentado por una síntesis ambivalente del ethos católico 

venido de España-también con culturas superpuestas y trasfondos 

musulmanes-, muy a su pesar, y también con pluralidades negadas en su 

manifestación étnico-regional (Chihu, 1991:114). 

                                                           
8
  Lógica= explicación. ciencia  de los pensamientos=conocimiento, respecto al orden que sigue un 

comportamiento. Gutiérrez Óp., Cit. pág. 24.   
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La identidad 

En consecuencia, en el Santuario de la Virgen de los Remedios es visto 

antropológicamente como un espacio en el cual se hacen presentes las 

acciones de los sujetos adscritos a una creencia religiosa en particular. 

Además de presentar una continuidad representativa en la sociedad 

contemporánea en torno al espacio religioso. El Santuario de la Virgen de los 

Remedios, es el receptáculo inamovible, donde se genera una parte 

fundamental de la identidad, en las creencias religiosas. Principalmente con la 

religiosidad católica para la región de San Pedro Cholula, convirtiéndose 

cultural e históricamente en una matriz recreadora de identidades. 

La parroquia primera célula de la Iglesia no solamente es un espacio cuya 

única finalidad es la práctica de la Religión y el culto a dios, sino que es 

también un complejo de relaciones humanas, inmerso en la problemática de la 

sociedad moderna. Desde sus comienzos, se concibió como Iglesia local en 

una comunidad. A lo largo del tiempo se convirtió en una institución jerárquica. 

-Fieles de un territorio en torno a un párroco- y en centro popular de servicios 

religiosos. La parroquia ha sido, a lo largo de la historia de la Iglesia, y lo es 

todavía hoy, el primer lugar institucional de identificación (Jiménez Medina, 

2001: 6). 

La identidad, es una construcción social que nos brinda un lugar en la 

cultura y la sociedad, la identidad puede construirse en dos niveles individual y 

colectivo. Un criminal es caracterizado como tal porque ha infringido una serie 

de normas establecidas, un grupo de estudiantes se conforman como tal 

porque existe una institución que los acredita al cumplir con los lineamientos de 

la institución. Para el caso del santuario de la virgen de los Remedios en San 

Pedro Cholula, funciona como un símbolo característico de diferenciación entre 

la ciudad de Cholula y Puebla, a partir del periodo colonial. 

Con respecto a las identidades americanas coloniales y nacionales, Lafaye 

indica que en América los primeros intentos por distanciarse de Europa y crear 

símbolos para crear nuevas identidades nacionales surgieron a partir de 

apariciones que lograron acercar geográficamente el  <<lugar de los milagros>>. 

El énfasis mariano de las apariciones americanas fue propiciado desde el 

comienzo por la iglesia europea, que colocaba a sus colonias  bajo la protección 
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de distintas manifestaciones de la virgen, de las cuales más tarde se formaron 

cultos regionales. Esta creación se produjo a partir de la apropiación del culto y 

el espacio sagrado indígena por parte de las élites, y más tarde fue legitimada 

mediante la legalización literaria eclesiástica y estatal de un culto ya despojado 

de las creencias y prácticas originales. Como consecuencia los espacios 

devocionales de los indios fueron ampliados y convertidos en espacios políticos 

coincidentes con fronteras estatales (territoriales) y fronteras nacionales 

(identidades). La conquista espiritual desestructuró la concepción ritual de los 

espacios sagrados prehispánicos. No es extraño que el aparicionismo sé de 

ligado a procesos de creación o recreación de la identidad social que se 

desarrollan en espacios territoriales específicos, ya que la identidad colectiva se 

construye en buena medida en la relación con determinados medios ecológicos. 

Las sociedades agrícolas establecen complejos procesos de interacción con el 

medio, que orienta su vez el desenvolvimiento de formas ideológicas que las 

simbolizan. Las culturas indígenas, en  especial, encuentran en el paisaje los 

puntos de referencia para la memoria colectiva. Al sacralizarse, la simple 

geografía se transmuta en territorialidad y ésta en base de la identidad colectiva. 

En la tradición mesoamericana, por ejemplo, las cuevas han sido espacios 

sagrados por excelencia desde la época prehispánica: adoratorios, oráculos, 

templos, tumbas de grandes jefes muchas veces mitificados. La conquista 

espiritual desestructuró la concepción ritual de los espacios sagrados 

prehispánicos. Estos fueron  <<demonizados>> por los frailes y volvieron así a 

adquirir la calidad aterradora que tenían en el tiempo de los orígenes. En ellos, 

las conocidas deidades fueron transmutadas en manifestaciones del diablo, 

frente a las cuales fue creciendo el temor de los lugareños. De allí la necesidad 

de resacralizarlos bajo el signo de la nueva religión, a fin de convertirlos 

nuevamente en territorios de los hombres. Muchos aparicionismos en culturas 

indígenas muestran ese anhelo de refundación sagrada del territorio (Barabas, 

en Pérez, 1991:31, 32, 38,38 y 40).       

Ritual -  Instrumentación del mito.  
El ritual es un acto sacramental, un momento solemne teniendo presente y 

como testigo, lo que es sagrado. “El ritual también es una explicación 

(instrucción de lo que es importante), de cómo dirigirse a lo sagrado. Al igual es 

también una narración mítica, de cómo fue creado” lo sagrado; da sentido a las 

mutaciones de la naturaleza, a las exigencias de la agricultura, construyendo 
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mitos capaces de explicar y de prever la lluvia, su origen y creación; el 

ocultamiento del sol, el invierno, el día y la noche. En la actualidad podemos 

encontrar nuevas formas de significación de lo sagrado. La asistencia a un 

espectáculo masivo; como la justa en un estadio de fut- bol, una competencia 

olímpica, una representación teatral, el ballet y la danza.  

Los mitos presentados en el cine, refuerzan un sistema de poderes 

existentes, formas de vida actitudes y conductas. Esto es claro si pensamos 

en el estereotipo de belleza que, propuesto para adolescentes, los induce  a 

practicar la anorexia y la bulimia para poder alcanzar estos modelos. Podemos 

decir que al igual que un ritual de carácter religioso espectáculos como el cine 

nos ofrece mitos porque: a) Nos da una interpretación de la vida por medio de un 

lenguaje simbólico. b) Las películas presentan la estructura del mito: separación- 

prueba – retorno. c) El cine ofrece estereotipos creados por una sociedad en un 

momento histórico determinado. d) Las películas nos ofrecen una red de 

significados sociales que nos sacan del tiempo cotidiano y nos introducen en el 

Gran Tiempo. f) ver una película puede equipararse a un ritual de iniciación por 

que nos revela un secreto, que sólo los que la han visto, poseen (Erreguerena, 

2006:21).   

Tomamos esta explicación respecto al ritual, sin el afán de 

descontextualízalo del tema, sino más bien, con el fin de darle otra óptica de 

actualidad respecto a comportamientos sociales explicados analógicamente. 

 La organización social: Los partícipes a la <mayordomía>que asiste al 

ceremonial, del cambio de cargueros; tiene por testigo la presencia de un ser 

supremo (la deidad) Santo Patrón. 

Fiesta 
Son las manifestaciones de la religiosidad expresadas en el ámbito social, que 

se realizan en Santuarios de difuntos mitificados por la creencia de los pueblos 

tradicionales, cuyo elemento fundante es el “Santo” o la “Virgen” patrona de 

una localidad. Donde las expresiones religiosas adquieren características 

colectivas fuera del ámbito familiar. Aglutinaciones masivas en torno al templo 

oficial; procesiones, adorno del templo y pirotecnia, actos de comensalidad 

masiva, etc. Son concebidos como eventos que irrumpen en la monotonía de la 

localidad y serán considerados como fiestas. 
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La postura teórica a la cual se adscribe la investigación  será: 

Funcionalista-Estructural, bajo el siguiente sustento teórico. 

Donde la religión tiene un número importante de funciones que directa e 

indirectamente ayudan a mantener el orden social y la sobrevivencia de una 

sociedad. Para empezar, las creencias religiosas acerca del bien y del mal son 

reforzadas por medios sobrenaturales de control social. Así la religión se 

convierte en una fuerza poderosa de conformidad en una sociedad. Más 

todavía, a través del Mito y el ritual, los valores sociales reciben una autoridad 

sagrada y proporcionan una razón para el orden social presente. El ritual 

religioso también intensifica la solidaridad creando un ambiente en el que la 

gente experimenta una común identidad. La religión es también una importante 

institución educativa. Los ritos de iniciación, por ejemplo, casi siempre incluyen 

la transmisión de información sobre prácticas y tradiciones culturales (Nanda, 

óp. cit., p.275).  

Metodología 

La Etnografía se considerara un medio importante para acercarnos a 

diferentes ámbitos de la vida de personas que pueden tener o no tener algo en 

común con nosotros. (Vera, 2001:11). El método etnográfico se enfoca a la 

descripción de sociedades vivas o del presente, problematizando una fracción 

de una manifestación fenomenológica en particular. 

Primer momento. Etnografía/descriptiva, la simple recolección de materiales de 

campo que “describen”  el lugar y a los objetos de investigación. 

Segundo momento. Etnología/explicativa, el pensar y trabajar sobre ellos “las 

descripciones” recolectadas.  

Se realizó un estudio comparativo, no superlativo. Respecto al sistema de 

cargos frente a distintas manifestaciones religiosas que existen, buscando una 

posible continuidad ininterrumpida desde la época prehispánica, a la actualidad 

en torno a las organizaciones cívico-religiosas, dando cabida en la medida de 

lo posible igualmente a las posturas y puntos de vista de múltiples autores con 

relación directa e indirecta, con la problemática que se trató. 
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Los relatos de la vida social de diversas personas y nuestra interacción 

junto con todo un corpus teórico-metodológico, que nos sirvió de guía y ayuda 

en la construcción y la comprensión de  mezclas sociales heterogéneas 

(múltiples/diversas),con gran capacidad de modificación en el tiempo y el 

espacio, fue trascendente para la construcción de un conocimiento específico 

(antropológico). La presente investigación busca dar cuenta de una pequeña 

parte de la enorme diversidad, en la que se desenvuelve el hombre en 

sociedad. 

Por medio técnicas como la observación9directa (en el lugar mismo de la 

acción), se da cuenta de las dinámicas presentes en todo proceso social 

formulando posibles respuestas (convertidas en teóricas explicativas con 

sustento científico).Los datos fueron obtenidos, a través de la observación 

directa cuando el momento fue oportuno y se interactuó con los actores 

sociales durante la preparación de los alimentos enfocados a las distintas 

celebraciones ceremoniales, realizando entrevistas abiertas principalmente. El 

uso de un diario de campo. Libreta que sirvió como registro de notas de las 

observaciones realizadas sobre la problemática tratada y la fotografía; como 

testimonio gráfico de la participación de los actores en su localidad. La 

información recabada fue clasificada temáticamente, para facilitar su 

sistematización, comprensión y  análisis.  

Como lo mencionamos anteriormente. Una de las técnicas empleadas fue 

la observación directa y la entrevista abierta, que en la mayoría de los casos 

implicó paciencia por parte del investigador ya que en múltiples ocasiones, la 

información proporcionada -no trata de manera directa con el tema a 

                                                           
9
 La observación será considerada como un proceso que consiste en fijar la atención en el objeto de 

estudio o situación para identificar sus características.  La identificación  ocurre en dos etapas: la primera, 

concreta (el lugar y los objetos de investigación),  y la segunda abstracta (el pensar y trabajar en ellos).  

Datos o resultados de la observación  son las características del objeto o situación observada (De 

Sánchez, 1998:29).  “Existen diferentes posturas respecto a estos aspectos teórico-metodológicos, no es 

mi intención entrar en una disertación al respecto, y  me limito por ello a presentar estos tópicos de 

manera simplificada y precisa”.    
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desarrollar-, o el investigador no logra entender el hilo conductor de la 

explicación por parte del entrevistado. 

Por observación antropológica, entenderemos la observación de la 

sociedad abstrayéndonos en un grupo en particular (medio social), en el lugar 

propio del desarrollo de los fenómenos y problemáticas sociales a investigar.  

El sustento histórico 

La historia fue una herramienta metodológica valiosa; “para dar cuenta de los 

procesos sociales y de las diversas respuestas dadas por la sociedad en el 

pasado, para enfrentar los embates de las crisis económicas,la explotación, la 

penetración ideológica de valores ajenos a sus culturas y la manipulación 

política” (Pérez Castro, Op.cit.p.11).  

Informantes 

Como informantes en esta investigación participaron; la señora Felipa López 

Flores (viuda del “Señor Principal. Luis Quítl Galindo”), quien además de ser 

Señora Principala, del barrio tradicional de Jesús Nazareno Tlaltempán, me 

presentó con el Sr. Victoriano Tiro y su familia, para ser aceptado como un 

ayudante general del mayordomo en turno. Mayordomo originario del barrio 

tradicional de “Jesús Nazareno Tlaltempán” y encargado de la veneración a;La 

Santísima Virgen de los Remedios. 

El trabajo de campo, se realizó durante septiembre del año de 2008 a 

septiembre del 2009, con visitas al Santuario de la Virgen de los Remedios. 

Dos como mínimo, por semana procurando observar los espacios de la vida 

cotidiana, así como los de índole ritual. Es importante señalar, que la 

información obtenida provendrá del mundo de sociedades mestizas modernas 

(con origen indígena, y campesino). 
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El santuario, una explicación necesaria. 

Un santuario es un lugar de encuentro, existen santuarios naturales, como el 

de la mariposa monarca en el estado de Michoacán. Lugar en el cual en un 

periodo determinado, sabemos que la mariposa llega de la parte norte del 

continente americano, dirigiéndose al sur. Éste espacio físico por desgracia 

para los naturalistas y algunas agrupaciones sociales, se encuentra en peligro 

de perecer por la acción humana. Acción que le atribuye otra característica al 

santuario. También se convierte en un lugar amenazado de ser profanado. Esta 

breve explicación elemental abre la pauta para la definición nominal de 

santuario  “Lugar sagrado”. Continuado con la explicación, el diccionario 

conceptualiza al santuario como: “Templo donde se venera la imagen o reliquia 

de un santo”, lugar de asilo, refugio (LAROUSSE, 1994:591).  

Templo/ Adoratorio: Sus orígenes. 
 

En la mayoría de los casos la orientación de un templo, correspondió a la 

posición de la salida de una estrella, en el día de la fiesta anual más importante  

a la que estaba consagrada, y este templo regularmente se edifica sobre una 

cueva, un peñasco, o un manantial; Una cueva con una corriente de agua 

interna: de esto existen infinidad de ejemplos; El Templo Mayor en México C.C. 

era considerado un altépetl. “Es de notar que el término en náhuatl para pueblo 

era precisamente, altépetl “monte de agua o monte lleno de agua, Los 

principales templos con símbolo de la identidad de la comunidad política, eran 

concebidos como cerros llenos de agua… En Cholula  el Tlachihualtépetl es el 

“Cerro hecho a mano”, es decir el gran basamento que se erige sobre las 

aguas preciosas que corrían subterráneamente” (Broda, 1991:480). 

El concepto de santuario fue posterior al del Templo, ya que la religión 

católica en sus orígenes cristianos re-sacralizó (santificó) la idea de la 

maternidad y la de los personajes trascendentales de la cristiandad. 

Entendiéndolos, como seres muy cercanos a la perfección y la pureza (la 

esencia divina), por su alta espiritualidad y tomándolos, como modelo de 

acercamiento con dios.  
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El cristianismo introduce la idea del pecado original base de la justificación del 

sacrificio de Jesucristo, María su madre nace “Tota pura” totalmente pura, 

subiendo al cielo sin sufrir la corrupción humana del cuerpo aunque si 

experimento la muerte y al igual que su “castísimo” esposo san José que tiene 

una santa muerte o buena muerte en gracia con dios, una muerte en santidad. 

Con esta idea el cristianismo se difunde por gran parte del viejo y nuevo mundo. 

“Cristianizada España el culto a los santos dejó su huella en ciudades como 

Santiago, Seoane, Santolalla, etc. Este culto coexistió con el de los dioses 

romanos (Júpiter, Diana, Ceres, Venus, etc.” (Mateos, 1962: 44).  

En la religión católica, por ejemplo, los santos y las vírgenes tienen el rasgo de 

ser intercesores; esto es, que intervienen ante dios mismo en busca de ayuda 

para alguien. Uno de los primeros santuarios importantes en la fe católica es: El 

culto a Santiago, tiene su importancia por ser un lugar de peregrinación muy 

importante ya que será uno de los primeros santuarios, dado que  la tradición 

menciona que: Santiago hermano de Jesús, llega predicando el evangelio hasta 

la península ibérica en donde a su muerte se le construye un memorial donde se 

encuentran depositados sus resto, conservados en la actualidad como reliquias. 

Otro aspecto importante de este centro religioso radica en el hecho de la 

dificultad que implicaba para muchos creyentes visitar “Tierra Santa”, por la 

ocupación musulmana y los peligros que implicaba, “Santiago de Compostela” se 

convierte en el Santuario por excelencia de la fe católica(Muñoz, 2006:40).  

La importancia del santuario de los Remedios en San Pedro 

Cholula. 
 

Como lo mencionamos anteriormente, y lo especificaremos también más 

adelante, el santuario de la Virgen de los Remedios actualmente, es un punto 

nodal en la vida de la población de San Pedro Cholula. Dado que la veneración 

de su advocación o imagen, se encuentra acompañada en la actualidad por el 

interés no sólo de los fieles locales, también múltiples especialistas e 

investigadores. 

Estos santos desempeñan un importante papel en la religión: mediante sus 

milagros revitalizan la relación entre el dios antiguo y lejano y las personas que 

han vivido en diferentes épocas. También se les atribuyen poderes 
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extraordinarios a los sitios donde transcurrieron sus vidas, y la gente peregrina a 

ellos en busca de soluciones a sus conflictos. Quienes viajan a Lourdes traen 

consigo el agua del manantial cercano al sitio donde apareció la Virgen. Estos 

procesos están normados por los mismos principios de la magia primitiva que 

James George Frazer describe en su obra La rama dorada. Los santos sirven 

como una suerte de embajadores de la divinidad. Y su función no se detiene con 

su muerte; es quizá después de su deceso cuando se vuelve más relevante e 

intensa. Además de rendir culto a sus reliquias, algunas religiones realizan 

representaciones plásticas de esas personas en ilustraciones o esculturas de 

bulto, a las que se empiezan a tribuir poderes milagrosos (Ibídem. 42).         

Los propios pobladores de San Pedro Cholula, así como jerarcas 

eclesiásticos y, antropólogos e investigadores tal es el caso de: Guillermo 

Bonfil Batalla y Mercedes Olivera, los cuales en sus publicaciones no pasaron 

por delante el mencionar lo trascendente del culto en el santuario de los 

Remedios, y en la actualidad los mayordomos del “Circular de la Virgen  de los 

Remedios” señor Adolfo Huerta Ortega y la señora Ma. De los Ángeles 

Ramírez Enciso, en su periodo de cargo 2012-2013. Se preocuparon por 

realizar una restauración de la imagen contratando los servicios de la 

restauradora Elisa Ávila Rivera adscrita al departamento de restauración del 

INAH una institución de carácter federal, así como también es motivo del 

interés de organizaciones civiles como: La Fundación Pro Cholula A.C. Omar 

Jiménez Espinosa.  

Acciones con las cuales se obtienen datos históricos y testimonios 

antropológicos de importante valor respecto a la imagen patronal, y que 

actualmente se difunden para el conocimiento de público en general por parte 

de especialistas, en eventos tales como: ciclos de conferencias. 

Un entrecortado, pero elocuente texto del Códice Cholula [francisco González, p. 

126] nos dice: “…cuando con gran milagro… mostró… en Roma a nuestro 

amado fray Antonio… la limpia Virgen Santa María… le dijo: servidor mío irás 

allá…la Nueva España en las indias y verás que está en píe un cerro [¿artificial?] 

Ahí me establecerás, donde entrarán en un palacio…los recibiré, escucharé su 

llanto y…” El discurso metahistórico de este texto es la memoria y profecía de lo 

que ha sido la bella imagen de Nuestra Señora de los Remedios del santuario de 
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Cholula. Ella representa el vínculo de unión de dos culturas milenarias, la 

cristiana y la mesoamericana que han dado vida y calor, por más de cuatro 

siglos, a tradiciones, practicas, ritos y festejos de un pueblo orgulloso de su 

pasado histórico. En el amor de su querida imagen, este pueblo expresa la 

certidumbre de que en ella ha encontrado el consuelo prometido a los frailes 

franciscanos que con veneración la colocaron en el Tlachihualtépetl. La imagen 

de Nuestra Señora de los Remedios que luce ahora más bella gracias a las 

excelentes manos de artífices que con maestría y paciencia nos la muestran en 

la hermosura, con la que la trajeron los franciscanos a fines del siglo XVI (Fray 

Francisco Morales, ofm). 
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Estado de la Cuestión 

1.1. Los Sistemas de Caragos, una revisión general. 

Siguiendo al sistema de cargos en antropología, se ha considerado un tema 

clásico, por lo que abunda la bibliografía. Al respecto se conformó una 

selección de lo que se considera representativo para la realización del presente 

estudio, conforme a la organización cívico-religiosa. La cual involucra a una 

parte distintiva de la población, donde logra su reproducción al manifestarse 

primordialmente sobre ciertas formas culturales. Privilegiando determinados 

aspectos sociales; económicos, de defensa y cohesión, históricos (algunos 

cronológicos, que explican su origen y permanencia), y modernos. Además se 

encuentran relación a temas como: La migración, la identidad contemporánea, 

temas políticos y la cosmovisión.  

A continuación se ofrece un breve panorama que busca reconocer lo que 

se ha escrito en cuanto a organizaciones cívico-religiosas en México, por 

diversos investigadores, el cual no es exhaustivo. 

En el aspecto económico, se enfatiza el peso que tiene la comunidad 

como tal, privilegiándola sobre el modo de producción de los bienes y su 

acumulación, dejando éstos de ser un modo de diferenciación en la comunidad. 

En cuanto al modelo de defensa y cohesión social, el aspecto de grupo social 

unificado será manifestado en la organización cívico-religiosa como un método, 

y los cargueros el instrumento de ejecución.  

La cuestión histórica comprende acontecimientos (de momentos 

temporales específicos), y  lugares (donde se interactúa con las organizaciones 

cívico-religiosas) y los territorios, donde penetró la religiosidad católica. 

Determinando y entretejiendo la continuidad histórica en los sistemas de 

cargos. Para los trabajos sobre sistemas de cargos con presencia en poblados 

insertados en una dinámica urbanizadora-modernizante, el  análisis refiere 

sobre la permanencia y la modernización de los pobladores que participan en 

él. Generando una afinidad donde también se imprime un sello de identidad-

migrante, en algunos de poblados a nivel territorial. Y los de permanencia 
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tradicional en relación directa con la naturaleza y la agricultura, con un saber 

ancestral “cosmovisión”.  

La perspectiva política en los sistemas de cargos, se enfatiza sobre el 

poder personal dado por la colectividad al carguero, el cual debe velar por la 

continuidad del ciclo festivo ejerciendo el poder que la imagen patronal le 

confiere, entablándose una dinámica personal/colectividad.  

1.1.1. Los sistemas de cargos y el aspecto económico en el ámbito indígena. 

Autores clásicos como Wolf [1940]; J. Chance [1987:2]; Carrasco [1990:311], y 

Danièle Dehouve [1976:95], con su estudio de Sistema de Cargos en 

Xalpatláhua/Guerrero; (citados en Romero, 2002:26-29).Postulan que los 

Sistemas de Cargos, tienen la característica principal de ser mecanismos 

niveladores de la economía, donde todos sus participantes adquieren el mismo 

estatus quo. En este mismo sentido, Sol Tax (1969) Romero, Óp. Cit. p.24), 

investigó a las comunidades del lago y particularmente Panajachel entre los 

cakchiqueles, comunidades étnicas de afiliación maya de las tierras altas de 

Guatemala, y entiende al sistema de cargos como un paradigma comunitario, 

donde se borran las fronteras de diferenciación económica. 

Los sistemas de cargos son un modelo de nivelación de la riqueza por la 

imposición de los gastos más elevados a los hombres ricos, lo que permite que 

se igualen las diferencias entre las familias  de la comunidad (Ídem). 

El modelo planteado por Tax, nos muestra el mecanismo por medio del 

cual se logra el concepto de comunidad, llevándolo al orden de lo realizable. En 

efecto lo común o la comunidad, persigue la idea de uniformidad en este caso 

es de orden material, busca desaparecer la frontera de la opulencia, frente a 

los individuos que buscan prestigio por medio de la acumulación de bienes 

materiales.  

 Por tanto: 

El sistema de cargos permite la clasificación de todos los hombres de la 

comunidad. El sistema de cargos alcanza a absorber o asimilar las diferencias 

económicas porque éstas no implican la práctica de intercambio capitalista, ni 

lazos privilegiados con comerciantes mestizos (Ibídem. p. 24). 
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1.1.2. Los sistemas de cargos  la defensa y cohesión social,  en el ámbito 

indígena. 

A continuación, mencionaremos el estudio del antropólogo  F. Cancian (1989; 

citado en Romero, 2002:31),  en el que los sistemas de cargos son: “sistemas 

en donde sólo se permite la participación de los zinacantecos”. En el poblado 

de Zinacantan, el sistema de cargos proporciona un aislamiento esencial contra 

las presiones del ambiente que incitan al cambio. 

Cancian, al estudiar una comunidad indígena en Zinacantan pueblo maya 

de habla tzotzil, menciona que el Sistema de Cargos actúa como un sistema de 

aislamiento (comunidades cerradas), esto es probablemente por las relaciones 

de explotación que históricamente siguen sufriendo la mayoría de los pueblos 

indígenas en algunos casos, este aislamiento según lo manifiesta el autor es 

una forma de defensa práctico-tradicional.  

En comparación con el sistema de cargos en San Pedro Cholula, también 

sólo participan los habitantes que están inmersos en la dinámica organizativa 

de las mayordomías y radican en los barrios tradicionales, es amplia la 

posibilidad que en periodos históricos anteriores a la llegada de los españoles, 

los barrios fueran comunidades étnicas cerradas, derivando en la práctica o 

costumbre de la exclusión de aquellos que no forman parte del grupo (el 

callpuli), aún en la actualidad.  

Por otra parte el antropólogo Reyes L. Álvarez (citado en 

Korsbaek,2000:83-84) realizó un estudio en dos comunidades tradicionalmente 

indígenas; San Juan Atzingo en el estado de México, y la segunda comunidad 

San Isidro Atlapexco, en la Huasteca Hidalguense en ambas el sistema de 

cargos forma parte de una serie de dispositivos creados por las comunidades 

para permitir su existencia y dar una identidad étnica propia en relación a su 

vestimenta, su lengua, sus rituales religiosos (misas y procesiones), y su arte. 

Las comunidades de tradición indígena han desarrollado en su seno una serie 

de mecanismos que han permitido su existencia como comunidades. Una de 

esas formas de organización la constituye el sistema de cargos. El sistema de 

cargos es el medio por el que la comunidad se organiza para las fiestas 

religiosas, los trabajos comunales necesarios, así como para la defensa de los 
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intereses colectivos. En él participan las mujeres y los niños como auxiliares de 

las actividades realizadas por los cargueros, así como la comunidad en su 

conjunto (Ídem). 

Las fiestas y el trabajo colectivo de bien social, son los mecanismos 

creados por las comunidades estudiadas por el autor, junto con la organización 

ritual-religiosa y política, para preservarse como comunidad étnica. El sistema 

de cargos estaría subordinado según lo expuesto en el estudio a la prosperidad 

de la comunidad, reflejado como forma incluyente de los individuos a la 

colectividad. Por consiguiente, en las palabras del autor: 

Tenemos que en ambas comunidades existen estructuras de gobierno 

tradicionales y se cuenta con la aprobación y reconocimiento de los habitantes 

a las decisiones que sus autoridades tomen, en un contexto de supervisión y 

aprobación por medio de las asambleas comunitarias que se conforman como 

el medio de negociación política. En ellas tenemos la existencia de delegados 

que si bien son reconocidos por los ayuntamientos constitucionales como 

autoridades y enlace con las comunidades, en el interior se mantienen como la 

voz ejecutiva de las decisiones (Ídem). 

El autor menciona que los sistemas de cargos en forma general tienen 

presencia en la parte sur de América, en la Sierra Andina del Perú. Donde se 

comparten elementos rituales distintivos propios de estos mecanismos; las 

varas de mando, elemento que particulariza las acciones políticas, al grado de 

ser conocido por otros analistas como; sistema de varas. “Algunos autores han 

denominado a esto como sistema de varas por la omnipresencia de la vara o 

bastón ceremonial como signo de autoridad y dignidad en el oficio” (Ibídem. p. 

87). 

El investigador no refiere sobre la edad de los cargueros, pero se denota 

que los bastones, cetros o varas de mando son elementos representativos de 

sociedades de jefatura (con cabeza), llamas también jerárquicas, que han 

simbolizado el uso de tales elementos trascendiendo en no ser solamente un 

utensilio auxiliar de la marcha en personas de edad avanzada o una 

herramienta de trabajo. Es viable pensar al sistema de cargos en San Pedro 

Cholula como un sistema de varas o para ser más preciso; un sistema de 

cetros, por la carga ideológica que lleva el uso de tales elementos, aunados a 
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las figuras de los santos patrones, y las imágenes de las mayordomías 

circulares que están presentes, en tales elementos.  

En este mismo orden de ideas E. Sandoval (citado en Korsbaek, 2000:  

107), realizó su estudio en las fronteras del Estado de México y Michoacán, en 

una etno-región mazahua, el autor catalogó al sistema de cargos como un 

sistema cultural-jurídico indígena mencionando que los grupos indígenas se 

presentan en una amplia variedad, al igual que sus sistemas culturales con 

continuidades y cambios, deja en claro la existencia de muchos pueblos indios 

de varias culturas y también de distintos sistemas jurídico-culturales indígenas. 

“Es decir, no hay un sólo sistema, sino varios sistemas de normatividad en los 

diferentes pueblos indios” (Ídem). 

El autor advirtió que es de suma importancia tomar en cuenta que los 

indígenas en el presenteno se limitan al ámbito del cultivo de autoconsumo 

también son: manufactureros, comerciantes, constructores, artesanos, 

migrantes, legisladores, vendedores ambulantes, prestadores de servicios 

domésticos, empresarios y profesionistas. En el texto presentado por el autor 

enuncia que los usos y costumbres de los pueblos indígenas en México 

muestran un choque entre la legislación oficial y las prácticas de los pueblos 

indígenas, esta situación sería en forma similar a la que vivieron los pueblos 

indígenas durante el periodo colonial y que al paso de la historia, cambia de 

matiz, durante las diferentes etapas de la historia de México, motivo por el cual, 

el sistema de cargos se convierte en un sistema subalterno desde el punto de 

vista de la legislación oficial. 

La realidad evidencia que los pueblos indígenas se debaten en una compleja 

realidad no sólo económica, política, social y cultural sino particularmente 

Jurídica. Muchos pueblos indígenas han perdido su sistema cultural-jurídico, 

siendo absorbidos por el derecho positivo; otros han vivenciado procesos de 

integración y desintegración conviviendo con los dos sistemas (Ídem). 

En múltiples casos lo mencionado por la ley (derecho positivo), no se lleva 

a la práctica. Esto es: El poco respeto a la autonomía de los pueblos indígenas 

en sus usos y costumbres, manifestándose día con día, en las comunidades 

conflictos propiciados por los grupos políticos en el poder como los mestizos, o 
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incluso por los propios indígenas de otras etnias. En cuanto a las 

características que existen sobre los sistemas de cargos, se menciona que 

estos se hacen presentes periódicamente. 

Existen normas que se aplican en periodos específicos de la reactivación 

cultural y religiosa de las comunidades. Quizá la participación más importante 

es la referida en la fiesta del Santo Patrón, cuya organización más común son 

las mayordomías que conforman un complejo sistema de cargos, de 

circunscripción comunitaria. Actualmente es columna vertebral en la 

organización comunitaria, este sistema cumple principalmente funciones de 

cohesión social, familiar y parental a través de actos religiosos y cívicos, por lo 

que su complejidad abarca aspectos económicos, míticos, rituales, jerárquicos, 

de relación con los no indios, de organización y autoridad en las comunidades. 

Este sistema de cargos en la etnorregión mazahua ha sido continuo y 

discontinuo, con adaptaciones a sus formas de organización y de 

funcionamiento que dan cuenta  de una clara resistencia cultural (Ibídem.p. 

111). 

1.1.3. Los sistemas de cargos y la migración  en la época  

contemporánea. 

Presentaremos otro estudio, realizado en una comunidad maya del 

oriente del estado de Yucatán. Manuel Jiménez (citado en Pérez Castro, 1995: 

84), en su investigación, se presenta una aparente desarticulación de la 

organización política interna masculina que sufre los efectos de la migración 

estacional, afectando a la comunidad indo/campesina. 

Factores internos experimentados por las propias comunidades campesinas 

(crecimiento de población y escasez de tierras de cultivo), como por los 

cambios que genera un enclave turístico, provocando una reorganización en 

las esferas económica y sociopolítica de las comunidades comprendidas en su 

área de influencia. Éste es el caso del enclave turístico de Cancún, en el 

estado de Quintana Roo (Ídem). 

En el presente estudio el sistema de cargos tiene su principal peso en la 

esfera del poder, donde los jóvenes ponen poco interés en la forma de 

organización comunal tradicional, siendo las generaciones de hombres de edad 

avanzada los que pugnan por el poder del control local en la comunidad a 

través del sistema de cargos. 

Los varones adultos que no poseen tierras de cultivo tienen acceso a la arena 

política por otras razones socioculturales: 1) Por ser miembro de una familia 



34 
 

extensa; 2) por prestar servicios comunitarios; 3) por aceptar cargos civiles o 

religioso, y 4) por tener conocimiento reconocido por consenso, maestro 

normalista o técnico  en determinada especialidad (Ibídem. p. 93). 

En cuanto a la importancia del sistema de cargos como conformador de 

una  identidad, este se ve afectado por la permanencia interrumpida de la gente 

joven en sus comunidades, aunque el investigador menciona que es el 

usufructo de la tierra por parte de algunos grupos de poder y no la migración la 

culpable de la problemática, dado que algunos jóvenes sí interactúan con su 

comunidad. 

Dentro de este juego político aparece un discurso cultural manejado por ambos 

grupos, aunque en sentido contrario. Por razones obvias, son los ejidatarios 

con tierras y residentes permanentes en la comunidad quienes argumentan ser 

los únicos que velan por las tradiciones locales (fiestas patronales y cargos 

religiosos) e integridad comunitaria, culpan a los jóvenes o modernos de 

alejarse de las tradiciones. En oposición los jóvenes argumentan que no tienen 

dinero para gastarlo en asuntos pasados de moda, que ya no tienen 

importancia. Pero, en realidad, el asunto no es así. Las tradicionales formas 

comunitarias son mantenidas por miembros de ambos grupos. Es cierto que 

algunos jóvenes no quieren participar en los modos de cooperación comunitaria 

ni en las fiestas religiosas, pero ello es aparente, en el sentido que sólo es un 

asunto temporal (Ídem). 

Llama la atención en esta investigación, por el desarraigo de las nuevas 

generaciones con las prácticas tradicionales de la comunidad, debido a que las 

relaciones capitalistas expresadas en el pago de salarios por préstamo de 

servicios de manera particular les resulta una mejor oferta. Esta situación, 

parece presentarse de manera general en varios estados del país. En Yucatán 

la industria cultural turística es el factor de cambio en la comunidad. Otro 

ejemplo es el caso del estado de Tlaxcala, pero de índole positiva. Donde la 

industria manufacturera de autopartes, entre otras, derivó hace ya bastantes 

años en generar cambios para varias comunidades tradicionales. Se resalta 

que algunas comunidades tradicionales que presentaron estos cambios, se 

adaptaron al ritmo de los tiempos los cuales aparentemente modificaron de 

fondo, pero no de forma, la preservación de las fiestas de culto tradicional: Las 

mayordomías.  
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En los últimos años es observable que el resguardo de las tradiciones recae en 

los jefes de cada una de las familias extensas de la comunidad. El fenómeno 

de la tradición que tiene que ver con la cohesión grupal es cíclico: son hombres 

maduros y viejos ya asentados económica y socialmente los responsables de 

cargar con lo que, por ahora aparentemente, desdeñan los jóvenes. Del mismo 

modo, los residentes permanentes tienen que hacer ajustes y buscar 

alternativas ante el fenómeno de la cada vez más dependencia del salario 

como fuente de ingreso de los migrantes lo que pone en peligro la identidad 

familiar, así como los mecanismos de reforzamiento de los vínculos 

comunitarios: prestación de servicios colectivos, formas de reciprocidad y 

ayuda mutua, participación en el sistema de cargos cívico-religiosos y en las 

fiestas colectivas. Todo ello puede debilitar la identidad y pertenencia a la 

comunidad y el derecho del uso de la tierra, sobre todo, de los jóvenes que 

prefieren un salario y restan importancia al trabajo milpero (Ibídem. p. 93-97). 

Para el caso de Cholula, la penetración de la industria y el cambio de 

usos de suelos, afectó muy poco la preservación de las fiestas de culto 

tradicional (las mayordomías o fiestas Patronales). Pareciera ser que por lo 

contrario, dichas festividades llegaron a hacerse más del conocimiento de la 

población urbana. Los centros de trabajos urbanos, abarcaron en sus filas 

laborales, personas de regiones rurales y de la misma urbe, e incluso también 

la industria se colocó en territorios rurales a los cuales se incorporaban 

personas originarias del lugar y llegadas de la urbe. Con esto se fomentó el 

conocimiento de su existencia de las mayordomías al entablarse relaciones 

sociales en los centros de trabajo. 10 

Compadrazgo 

El compadrazgo es un mecanismo más, además del parentesco, que permite 

estrechar los lazos entre los paisanos o establecer nuevos con los citadinos, 

ampliando la base social de los individuos de manera semejante al matrimonio 

exogámico. Según Forbes (en Lomnitz), refuerza los lazos sociales entre iguales, 

posee funciones económicas y de movilidad además desempeña una función 

                                                           
10

Cuántos de nosotros no recordamos que nuestros padres formaron lazos de compadrazgo ritual con 

algún compañero de trabajo, o lazos amistosos con algún prestador de servicio (con el señor que llegaba a 

repartir la leche, o el albañil que trabajó en la ampliación de la casa),  y asistíamos de pequeños a los 

pueblitos. Los días domingos generalmente, o en los periodos de fin de cursos escolares; en el verano por 

qué nuestros padres eran padrinos de fin de curso, o invitados de honor. Esto explicaba la vista repentina 

de personas desconocidas por nosotros, en nuestro hogar (los compadres llegaban a la casa, dejando algún 

presente e invitando a la familia para que asistiera a la boda del hijo de los compadres o saludaran a su(s) 

ahijado(s)  por sus logros realizados; regularmente los lazos matrimoniales o cualquier evento importante 

un bautizo, la primera comunión, estaba ligado a la fiesta patronal del pueblo y en periodo vacacional.   
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mágico-simbólica de protección contar la agresividad latente entre individuos. 

Siendo un mecanismo que facilita la adaptación, ampliación de las redes 

sociales o reforzando las existentes (Romero Z, 1982:110-111). 

 

1.1.4. El sistema de cargos y el don (el intercambio sagrado). 

La zona chiapaneca en cuanto a sistema de cargos es un lugar privilegiado por 

la antropología, para el estudio de este fenómeno social. Una siguiente 

investigación es realizada en Chiapas, sobre una población habitada por el 

grupo étnico de los zoques. 

Lisboa (2001), menciona que la relación entre las prácticas religiosas, es 

un debate interminable por parte de historiadores, y antropólogos del estudio 

de la religión en torno a conceptos como sincretismo, adaptación, o resistencia. 

Su estudio privilegia la magnificencia del “Don”. El intercambio sagrado, hacia 

la divinidad y a sus representantes, los mayordomos o  “intermediarios” como 

los cataloga. Por consiguiente, es el intercambio el eje fundamental de todo el 

sistema de cargos.  

No son extraños los conceptos de obligación o compromiso unidos a lo 

religioso y a las instituciones que lo articulan. Obligaciones sustentadas en 

intercambios o en demostraciones de confianza y reciprocidad. Estas ideas se 

aprecian entre los miembros del sistema de cargos de Tapilula, un municipio 

históricamente zoque situado al norte del estado de Chiapas. Sacrificio y 

castigo son los conceptos que articulan la participación religiosa entre los 

cargueros. En este sentido podemos señalar que la entrega de tiempo y 

trabajo, el compromiso en definitiva, es vivido no como un intercambio 

solamente sino un intercambio sacrificial. Así, el castigo, el comportamiento 

desacorde, en definitiva, el mal, no sólo es contraparte de lo sagrado, sino que 

él mismo es sagrado(Lisboa, 2001:110). 

En cuanto a lo dicho por el autor, mencionado anteriormente que el mal 

es parte de lo sagrado, refiere que cuando un cargo es rechazado o mal 

realizado se sufre un castigo “un mal” el cual es revertido por el arrepentimiento 

y la reparación de la falta11.Respaldando por la investigación antropológica de 

                                                           
11

  Al realizarse un cargo, según se ha observado en lecturas y en la praxis es común que factores cómo el 

tiempo, y el dinero, orillen a situaciones de sobrecarga de trabajo, por el esfuerzo extra que se hace por 
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esta investigación, en cuanto a lo mencionado por Lisboa comentaremos que: 

En el caso de la mayordoma Principala del Barrio de Jesús Tlaltempán. Sra. 

Felipa López que sirvió como informante clave, compartió una vivencia para 

reforzar la explicación, en cuanto a que el mal forma parte de lo sagrado: 

-Cuando les ofrecieron un cargo de la parroquia de su barrio, a ella y a su 

esposo, no quisieron aceptarlo. Al poco tiempo una de sus hijas se enfermó 

repentinamente y ningún médico visto por ellos lograba sanarla, la esposa 

desesperada comunico a su suegra la preocupación sentida por la salud de su 

hija; la abuela de la niña aconsejo a la nuera que aceptaran el cargo que en 

antaño rechazaron, acción con la cual;  la niña se iba a mejorar. Aceptaron el 

cargo y la niña recupero la salud- (comunicación personal). 

1.1.5. El sistema de cargos  la cosmovisión y  su origen mesoamericano. 

Por otro lado, conforme a un trabajo etno-astronómico del antropólogo Ochia, el 

cual contempla varios aspectos de comportamiento por parte de los cargueros 

en San Andrés Larráinzar, deja entrever que se ha privilegiado en gran medida 

el aspecto económico y su importancia en las festividades. Con sus 

observaciones invita a poner atención en cuanto al ordenamiento que se 

observa en las ceremonias en referencia a una posible relación con el plano 

celeste (cosmovisión) y su relación, de cómo se agrupan los individuos por 

edades. 

El sistema de cargos o la jerarquía civil-religiosa de las comunidades indígenas 

ha sido uno de los temas preferidos entre los antropólogos mesoamericanistas. 

En general, esta organización de los oficiales ha sido descrita y analizada 

desde el punto de vista económico social. En San Andrés, los mayordomos son 

hombres casados, quienes con la ayuda de sus esposas cuidan determinadas 

imágenes de la iglesia. Los dos mayordomos grandes están a cargo de las dos 

imágenes del santo patrono y son por lo general, hombres de mediana edad, 

con conocimiento ritual y experiencia, y actúan como líderes de los 

mayordomos jóvenes (Ochia, citado en Broda, 1991:203). 

                                                                                                                                                                          
parte de los cargueros para concretar el (sacrificio), razón por la cual en ciertas ocasiones estos lleguen a 

renegar de las decisiones tomadas en el pasado por aceptar dicha tarea. Tal acción de descontento muchas 

veces termina en una especie de castigo o llamada de atención: tropezar y sufrir una caída, perder dinero, 

enfermarse; acciones que son “interpretadas” como intervenciones divinas por el deseo de desistir de la 

manda aceptada y encomendada.     
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Ilustración 2. Tlachihualtépetl/ Santuario de los Remedios, San Pedro Cholula; utilizado como un marcador 
astronómico desde el periodo prehispánico.

12
 

El sistema de cargos se presenta como una forma de ordenamiento 

binario. El arriba y el abajo, la izquierda  y la derecha, los jóvenes y los 

ancianos, en dicha etnografía se hace presente el punto de vista estructuralista. 

El estudio de Ochia manifiesta la influencia del pensamiento teórico de Claude 

Lévi-Strauss, en el modo analítico de sus observaciones, en referencia a los 

aspectos de comportamiento religioso13. 

En cada grupo, los mayordomos están organizados de acuerdo a la relativa 

“antigüedad” entre ellos. Este sistema de rango se visualiza, en el orden de los 

asientos en los banquetes rituales cuando se toman ceremonialmente. La 

organización de los mayordomos muestra la oposición binaria mayor/menor; 

masculino/femenino. Esta oposición es traducida dentro del contraste de 

derecha: izquierda en la perspectiva espacial con el oriente o el oriente 

conceptual como puntos de orientación (Ídem, p.1991:204). 

La representantes de la corriente “historicista” respecto al origen del 

sistema de cargos como arriba se menciona, ha sido uno de los temas 

preferidos de los antropólogos mesoamericanistas, que encuentra en las 

culturas precolombinas la matriz cultural indígena, en éste modo de 

organización y como institución de gobierno. “Muchos de los antecedentes del 

actual sistema de cargos se pueden observar en la estructura de la sociedad 

                                                           
12

 Tomado de: <http://www.cholulacity.info/2008/04/culto-la-virgen-de-los-remedios.html imagen 

mayo>. [Consulta: 27 de JUNIO de 2011.] 

 

13
 Un enfoque antropológico que se interesa particularmente en el simbolismo religioso es llamado 

estructuralismo. Entre los estructuralistas más conocidos ésta Claude Levi-Strauss quien pretende 

descubrir las reglas a través de las cuales los significados son asignados a los símbolos y de esa manera 

descubrir las leyes del pensamiento humano. Los estructuralistas sostienen que la experiencia humana es 

concebida fundamentalmente a base de contrastes entre vida y muerte, masculino y femenino, naturaleza 

y cultura, hombre y dios. La función del mito, el ritual y otros elementos culturales, particularmente la 

religión, es establecer un puente entre las oposiciones (Nanda, 1987:278).         
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azteca, la cual contaba con mecanismos para alcanzar los puestos políticos y 

sacerdotales, mediante un sistema escalonado” (Carrasco, citado en Gámez, 

2012:171).  

El sistema de cargos se inscribe fundamentalmente en una matriz comunitaria 

india, y si bien es cierto que la estructura político-religiosa es impuesta por los 

colonizadores españoles y vigilados muy de cerca por el clero regular 

responsable y mediador entre la población india y las autoridades coloniales la 

base del modo de vida del campesino indio permanece inalterable. Es decir el 

trabajo agrícola entorno al maíz y cultivos que le acompañan conservarían sus 

particularidades técnicas e ideológicas. Esto tendría una importancia 

fundamental para la reproducción del campesino indio y su cultura de raíz 

mesoamericana, pues todo el conocimiento y la experiencia entorno a la 

agricultura se mantendría en el marco de la cosmovisión, es decir, de aquellos 

sistemas que explican las representaciones de las relaciones básicas, generales, 

entre los hombres y de éstos con la naturaleza y el universo (Medina, 1995:9).  

El presente enfoque permite pensar en el sistema de cargos, como una 

especie de selección de los mayordomos, igual a como se seleccionan las 

mejores semillas de maíz, para la siembra. Y con ello la mejora de los cultivos. 

Entonces visto de esta forma, es el sistema de cargos un reflejo de las 

relaciones entre los  hombres y la naturaleza (deificada),en relación íntima con 

el universo.  

1.1.6. El sistema de cargos y la cuestión política. 

Greenber (1987; citado en Romero, 2002:44), mencionó que en Mesoamérica, 

los sistemas de cargos están siendo olvidados por las poblaciones indígenas, 

debido a factores como: el crecimiento de la población y los cambios en el 

modo de producción. 

Los cargos religiosos han ido desapareciendo de las comunidades indígenas 

mesoamericanas a medida que han quedado expuestos a las relaciones con 

las sociedades capitalistas más amplias. Esto parece sugerir el congelamiento 

del número de los cargos, de hecho por falta de consenso, puede ser el primer 

paso hacia su eventual extinción (Ídem). 

En estudios posteriores al de Greenber donde el crecimiento de 

población, el desempeño laboral en la industria, el comercio, la migración u 

otros, como medio de forma de vida por parte de poblados tradicionales con 

organización de tipo cívico-religiosa, no han sido factores de su desaparición 

de los sistemas de cargo en diversas poblaciones. Tanto los grupos indígenas 

en la actualidad como las sociedades que han tenido precedentes indígenas, 
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como el caso de la región de San Pedro Cholula, se siguen fomentando los 

mecanismos de organización cívico-religiosa. Aunque es cierto que los cargos 

se pueden rechazar o evadir de alguna forma por los individuos, existen 

también grupos o individuos, ávidos por realizarlos y desempeñarlos de forma 

voluntaria. 

En la mayoría de los casos, la observación manifestada, está plenamente 

respaldada de manera antropológica. 

Al mismo tiempo, nos han contado de una “lista” en la cual se anotan las 

personas que desena ser mayordomos. El doctor Gamboa, cronista del pueblo, 

comentaba que hay tanta gente interesada en ocupar un cargo, que la lista 

llega al 2023, y que en ella hay casos de niños que aún no han nacido (Portal, 

1997:173). 

Cabe mencionar que en la actualidad los grupos pertenecientes a 

organizaciones cívico-religiosas manejan registros de sus miembros, los cuales 

tienen la disposición de realizar algún cargo, lo cual refleja que teóricamente 

por parte de los grupos cívico-religiosos, para el caso de San Pedro Cholula, 

que existe la intención de continuar con las mayordomías por periodos de tres, 

siete y hasta diez años a futuro. Greenber, observó en el siglo pasado, sobre el 

abandono de los Sistemas de Cargo en el poblado indígena de Yaitepec 

Oaxaca. 

Complementando su observación y dando una explicación actualizada 

sobre el abandono de los sistemas de cargos. Refiriéndonos actualmente por lo 

observado en San Pedro Cholula, mencionaremos que no solamente los 

grupos indígenas abandonan los cargos religiosos, el fenómeno se presenta 

también en los grupos mestizos, muchos de ellos asentados en las urbes y en 

el medio rural, teniendo generalmente el abandono una causa común,la 

presencia de una amplia variedad de propuestas religiosas alternativas y 

atractivas para las poblaciones. Propuestas diversas, que los hacen abandonar 

los sistemas tradicionales de la organización religiosa católica; son los grupos 

evangélicos de iglesias protestantes, mormones, e iglesia de “la luz del mundo” 

por citar algunos ejemplos.  
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Otra investigación, que dedicó un apartado referente al sistema de 

cargos, es realizada en una población indígena en los Altos de Chiapas en San 

Pedro Chenalhó y fue hecha por Calixta Guiteras Holmes (1986), quien expone 

acerca del ordenamiento territorial donde los sistemas de cargo se hacen 

presentes. En estas poblaciones, los nombres de San Pedro (Chenalhó), San 

Andrés (Larráinzar), San Pablo (Chalchihuitlán), Santa Magdalena, San Juan 

(Chamula), son nombres que constantemente aparecen, como una muestra del 

impacto socio-religioso que tuvo la Iglesia Colonial en las poblaciones nativas 

de Mesoamérica. El trabajo de Guiteras, nos habla de asentamientos 

organizados territorialmente en pequeños y grandes poblados, a diferencia de 

lo analizado en municipios de la zona centro de México que se encuentran 

organizados en la mayoría de los casos por barrios. 

La organización social tanto política como religiosa, se encuentra 

parcialmente separada (hermanada). Las autoridades políticas, nombran a las 

autoridades religiosas, y estas participan y dan su “fe” en las ceremonias 

religiosas. 

El sistema de cargos se presenta como una organización jerárquica hermanada 

con la política cada una con sus funciones establecidas y puntos de encuentro 

característica de los grupos indígenas de México mayoritariamente. La 

organización política implica la protección y las actividades en pro de la 

comunidad; la organización religiosa procura el servicio de los santos. La 

primera se relaciona con el mundo de los hombres y se vincula con el ciclo 

agrícola; la última se dedica al logro de la buena voluntad de los santos, con el 

objeto de que se alíen con el ser humano, en su lucha contra la destrucción 

(Guiteras, 1996: 87). 

En este estudio se distinguieron recurrentes características que identifican 

a los sistemas de cargos de la zona chiapaneca. Los aspectos de la práctica 

jerárquica en el grupo, la histórica relación político-religiosa y su vínculo 

cosmogónico con el periodo de siembra y además las cuestiones mágico-

religiosas.  

Los puestos que llevan a la posesión de poder sobrenatural y prestigio son 

tanto políticos como religiosos, es decir, quedan alternativamente bajo el signo 

del gobierno y la adoración de las imágenes. Las posiciones más elevadas en 

la escala son políticas; los funcionarios de esta índole nombran a los religiosos, 
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les toman juramento de sus cargos y son reverenciados y agasajados por estos 

últimos (Ídem). 

La autora se refirió a la religión; como un poder sobrenatural. Donde el ser 

humano es un colaborador junto con este poder, la definición denota una de las 

características representativas de la sociedad indígena de los altos de Chiapas, 

la cual está muy ligada a estas comunidades. Aspectos como la brujería, y la 

medicina tradicional. De Saldova (1962), investigador de formación no 

antropológica, realizó un estudio de las prácticas de medicina tradicional 

(primitiva como el autor la llama), y la brujería mencionando lo siguiente: 

Es apenas un breve vistazo al mundo mágico de los indígenas, mundo 

fascinante y maravilloso –pero no por ello menos nocivo- que aún no es del 

todo conocido y en cuya sistemática exploración se encuentran empeñados a 

la fecha numerosos antropólogos (De Saldova, 1962: 5).  

Por consiguiente se mencionó un matiz polémico de la unión humano-

sobrenatural, en los grupos indígenas: En referencia al aspecto religioso. De 

Saldova, pone el dedo en la llaga, sobre otro aspecto que se encuentra muy 

ligado y cuestionado a los sistemas de cargos en esta región; La presencia del 

alcohol, como elemento de socialización. Esta sustancia legal, al igual que el 

consumo de tabaco actualmente industrializado en forma de cigarrillos, está 

presente en la mayoría de los festejos religiosos y lúdicos. 

Particularmente en los “sistemas de cargos”, las bebidas como el pulque y 

el alcohol en general, además del tabaco forman parte de sus prácticas 

socializadoras y se relacionan también aunque no para estas comunidades 

indígenas y sí en otras, el uso de las consideradas drogas ilegales para los 

mestizos. Por ejemplo los hongos alucinógenos y el peyote, en el caso de los 

grupos étnicos de Aridoamérica (Coras y Huicholes). Las formas de vínculo 

hacia estas drogas –legalizadas o no-, son factores que denotan un estatus de 

prestigio social al interior del grupo, fuera de éste, denota vicio y ociosidad.      

Dicho sea de paso,  el aguardiente sirve para todo, para ganarse el favor de los 

poderosos o para festejar la aceptación de un cargo religioso. Aguardiente se 

bebe mientras se imparte justicia; hasta en los templos mismos se bebe alcohol 

mientras se limpian y adornan las imágenes o se limpia a los santos, 

borracheras que según los indígenas, parece ser muy del agrado de los 
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pobladores del cielo. El aguardiente se ofrece a los visitantes para 

demostrarles cordialidad (De Saldova, 1962: 5). 

1.1.7.  El sistema de cargos y su origen histórico colonial. 

En relación a la cuestión histórica, Palomo (2001) en su trabajo Instituciones 

religiosas y religiosidad en la frontera sur de México; más que referirse a los 

límites geográficos, lo hace en torno a límites culturales donde los sistemas de 

cargo son las guarniciones de dos grupos históricos en constante pugna por 

identificarse, reafirmarse, y distanciarse, uno del otro. Abordó la temática de las 

mayordomías históricamente e incluso, explica el origen de las mayordomías 

del México Colonial en las cofradías europeas, identificando un conflicto entre 

ambas instituciones. En su análisis el concepto identidad forma parte de la 

historicidad de los sistemas de cargo, lo cual convierte a dichos sistemas en 

objeto de investigación multidisciplinaria, por parte de antropólogos e 

historiadores.  

La transformación de la cofradía en sistema de cargos se apoyó en la 

capacidad que había tenido la institución para la reorganización sociopolítica de 

las comunidades. Esta capacidad pudo ponerse en práctica cuando en el 

estado se dio el cambio en las autoridades políticas. Me refiero a los procesos 

de desarrollo de los ayuntamientos constitucionales y la confrontación de las 

nuevas estructuras políticas de los pueblos. Con la conquista y la colonización 

se introdujeron en los pueblos de Chiapas varias instituciones que fueron 

utilizadas para organizar a la sociedad, y desarrolladas bajo el criterio de la 

división entre “la república de indios” y “la república de españoles” (Palomo, 

2001:143-144). 

En la región de San Pedro Cholula, históricamente, se dio esta división 

socio-política plenamente documentada y estudiada por las historiadoras 

Torales (2003), Tierras de indios, tierras de españoles. Y por parte de Castillo 

(2001), Cholula, sociedad mestiza en ciudad india; donde realizan un análisis 

histórico de las consecuencias demográficas económicas y sociales del 

mestizaje en la época novohispana. 

Colonialismo que produjo en los indios de Chiapas diferentes mecanismos de 

reacción. La cofradía forma parte de los constantes procesos de cambio cultural; 

La implantación de un sistema colonial, cuyo principal objetivo era la integración 

del indio a la sociedad y economía de la colonia, la cofradía fue una institución 

religiosa con funciones de fraternidad, solidaridad y ayuda mutua entre los 
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miembros del grupo social donde se fundaba. La estructura de cargos de las 

cofradías estaba integrada por oficiales. Entre ellos destacaron los cargos de 

mayordomos y priostes14 en las cofradías indígenas, a los que se suman los 

mayordomos de las diferentes funciones y diputados  en las de españoles y, más 

tarde en las de ladinos. Los indígenas transformaron e hicieron adaptaciones a 

esta institución para acomodarla a sus propias necesidades (Palomo, 2001:145-

144). 

En cuanto a las adaptaciones que la autora menciona tenemos que tomar 

en cuenta que la colonia española en referencia de los pueblos indígenas en 

general,se encontraba con en el dilema: sí los indígenas tenían alma. Situación 

evidentemente etnocentrista, ya que el hecho de reconocerlos con un alma, no 

justificaría las condiciones de esclavitud y menosprecio.  

Las cofradías o hermandades, eran asociaciones de los oficios españoles. 

A los indígenas se les tenía prohibido, ingresar a este tipo de sociedades ya 

que era de pensarse que los españoles no los considerarían como sus 

hermanos, además: el sistema de cargos comenzó como un sistema tributario 

para grupos y pueblos indígenas, siendo esta la principal diferenciación. 

En los inicios de este modo de organización de la sociedad indígena; ellos 

construyeron los templos, las iglesias, los atrios. Pero no eran los encargados 

directos como lo fueron posteriormente y hasta hoy en la actualidad. Los 

grandes atrios fueron pensados para que ellos los ocuparan y escucharan los 

sermones en latín y lo más alejado, del espacio sagrado. Incluso el uso de 

incienso, en su función de purificador del ambiente fue usado para la 

purificación directa, por la presencia indígena. 

Posteriormente al paso del tiempo estas restricciones se aligeraron y los 

poblados indígenas formaron sus propias cofradías. Las mayordomías 

englobaron a barrios completos, las cofradías indígenas probablemente 

englobaron solo a unos cuantos pertenecientes al gremio; no todos eran 

carpinteros. Pero sí todos por ser indígenas entraban en la mayordomía de un 

barrio, que sí englobaba a varios gremios.15 Las diferenciaciones entre gremios 

fueron situaciones que incluso aun antes de que llegaran a Mesoamérica, eran 

cosa común en el viejo mundo. 

Hasta los gremios, tan importantes en la historia de la Vieja Europa, rivalizaron 

en sus representaciones de la Biblia como forma de colaborar al objetivo del 

Adviento. Y es curioso notar, tanto como lógico, que cada uno de esos gremios 

elegía para sus “misterios” o “pastorelas”, aquel pasaje sagrado que más le 

                                                           
14

 (De, Prior: Superior, supremo, cacique de caciques, tiaxca en lengua náhuatl, superior de algunas 

comunidades religiosas: Dignidad o cargo de superior). 
15

  Personalmente, no conozco  un sistema de cargos español o criollo, y no tengo referencias 

bibliográficas de uno que sobreviva en la actualidad, como el que se aplicara en los grupos indígenas.  
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afectaba profesionalmente, de modo que los pastores daban especial relieve a 

los actos protagonizados por sus colegas de aquel tiempo, que no era en vano 

fueron los primeros de cuantos se presentaron en el portal de Belén a adorar al 

niño, mientras que los carpinteros se inclinaban por San José, por razones 

obvias, los orfebres lo hacían en honor de los Reyes Magos y su famosa ofrenda 

de oro, junto al incienso y la mirra. Y  al igual que los citados, todos los gremios 

que existían por aquel entonces, uno por cada actividad laboral, montaba su 

“misterio” correspondiente, con lo que colaboraban a  la santificación de sus 

agremiados durante el tiempo de Adviento (De la Mota, s/referencia de año: pág. 

12). 

Con esta última autora mencionada, damos fin al breve panorama sobre 

lo escrito referente a los sistemas de cargos, poniendo de manifiesto respecto a  

al sistema de cargos; como un concepto de amplio espectro de discusión 

teórica, que ha sido adaptado y definido, por el lugar y el momento histórico, en 

el cual cada autor lo ha estudiado.  
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Capítulo 2. San Pedro Cholula. 

Orientación general y su historia entorno a la conformación 

religiosa católica y la dinámica del sistema de cargos en el 

Santuario de la Virgen de los Remedios. 

2.1. Ubicación 

San Pedro Cholula, es un municipio del Estado de Puebla. Se ubica en el 

centro del Estado a 75 Km. de la capital. El municipio colinda al norte con los 

municipios de Juan C. Bonilla, Coronango y Cuautlancingo, al sur con los 

municipios de San Gregorio Atzompa y San Andrés Cholula, al este con la 

ciudad de Puebla, al oeste con los municipios de San Jerónimo Tecuanipan y 

Calpan. Cuenta con un clima templado sub-húmedo con lluvias regularmente 

en verano. San Pedro Cholula es una Ciudad-Municipio que en la actualidad, 

sufre los embates de las lluvias atípicas que cada año inundan y deteriora las 

principales calles de la ciudad, debido a la deforestación y erosión del suelo por 

la acción urbanizadora de los poblados tradicionales aledaños que se inscriben 

y son absorbidos, por la dinámica de la urbanización mal planificada.  

Su terreno es predominante plano. San Pedro Cholula es la cabecera 

regional, aquí se encuentran los valles de Atlixco y Puebla. La hidrografía está 

determinada por la presencia del río Atoyac que cruza del noreste al sureste. 

Existen además manantiales de agua dulce y termales sulfurosas, producto de 

la actividad volcánica. El agua de los ríos es utilizada para regar las zonas 

agrícolas, los más importantes son el Atoyac, Molinos, Tipexco y Atotonilco. 

Además existen manantiales como Acuexcomac, el Ahuehuete y Atlimeyalco de 

los que se extrae agua potable, para el consumo de la población.16 

 

                                                           
16

Datos del censo de población,  INEGI 2010. 
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Ilustración 3. Mapa 1Mapa de la ubicación de Cholula en el Estado de Puebla. INEGI. 

 

Ilustración 4. Santuario de la Virgen de los Remedios en San Pedro Cholula
17

 

2.2.  Población 

En el año de 2010 el INEGI encontró un aproximado de 113.436 habitantes, 

siendo 54.218 hombres y 59.218 mujeres. En cuanto a la religión que practican 

los habitantes de San Pedro Cholula los datos obtenidos por el instituto 

muestran que el 93.6 % personas son católicas, del total de los encuestados. En 

la actualidad la vida de San Pedro Cholula en cuanto a sus creencias religiosas, 

encontramos que se practican la religión católica en su mayoría y en un 

segundo lugar, la evangélica. 

Esta última empieza a tener una representación importante en la vida 

actual del municipio ya que entre las investigaciones al momento de hacer 

                                                           
17

Imagen del Santuario tomado de:  

http://www.ngpuebla.com/sites/default/2011nov/fotoint201208/6002245980720_8aaccec9af.jpg 

[Consulta: 27 de JUNIO de 2011.] 
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entrevistas entre la población con referencia a aspectos religiosos, los 

habitantes han hecho referencias a las prácticas de vecinos y de parentela, 

pertenecientes a grupos evangélicos que ha cambiado su adscripción religiosa. 

Es de llamar la atención la existencia de templos evangelistas y de los testigos 

de Jehová, en lugares de acceso a la ciudad como la vía rápida; Recta a 

Cholula. Ya la orilla con dirección al poniente del límite de la zona urbana de la 

ciudad, en Villas de Zerezotla. 

La población se emplea en distintas actividades como la industria y el 

comercio. En el siglo pasado siglo XX, era evidente la presencia de tierras 

favorables para la agricultura y de canales de agua para el riego, que hizo de 

esta zona la más sobresaliente de esta actividad. Entre los principales cultivos 

se encontraban; el maíz, frijol, alfalfa, pera, nuez, chile poblano, durazno, 

manzana, aguacate, limón verde, hortalizas y flores. Además de la presencia de 

pastos que favoreció la actividad ganadera destacando el ganado bovino, 

porcino y avícola, al igual destacó la industria de textiles y en la actualidad, se 

conserva la producción de materiales de construcción: Fabricación de ladrillos 

(tabique rojo de barro cocido), elaborados de manera artesanal “pisada de la 

mezcla con los pies” para la fabricación de los ladrillos, así como de adobes, 

tejas y loseta cuadrada. El comercio rural  fue también una actividad importante 

para la zona, se comercializaban principalmente animales vivos y productos 

alimenticios; Esta región cuenta con atractivos turísticos como; la zona 

arqueológica de Cholula y la Iglesia de Tonantzintla. (Datos del censo de 

población, INEGI 2010.) 
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2.3.  Antecedentes históricos formativos de la religiosidad católica, en 

la ciudad de San Pedro Cholula. 
 

En este apartado de orden histórico se busca señalar los acontecimientos que 

intervinieron de manera directa en la conformación la religiosidad en el poblado 

de San Pedro Cholula. Tanto el de la época prehispánica y su antecedente 

colonial hasta llegar a la época actual, en cuanto a la presencia del sistema de 

cargos, cívico-religioso. 

2.3.1. Antes de la conquista 

En la región sureste del valle poblano según lo estudiado por los historiadores. 

En un sitio llamado Valsequillo, se encontraron las primeras evidencias de 

ocupación humana en depósitos fluviales, hay evidencias de artefactos tales 

como raspadores, raederas asociados con fauna del periodo pleistoceno. Para 

estas fechas 10 000 a. C., los grupos humanos eran casi siempre reducidos y 

posiblemente se limitaban a núcleos familiares de cinco a seis individuos. No 

fueron muchos los cambios en los patrones de vida durante los siguientes 

milenios. Practicaban la caza y la recolección que jugaron siempre un papel 

prominente en el mundo prehispánico. 

Durante la fase Texcal I -7000 a 5000 a.C.- se practica ya el nomadismo, y por 

restos óseos encontrados sabemos que entre su dieta se encontraba la tortuga 

de río, la liebre, el guajolote, la rata de montaña y el venado cola blanca. Podría 

decirse que hay una predilección por la tortuga de río, especie que abunda en la 

región y de la que precisamente se localizaron mayor número de restos. 

Sabemos que en Tehuacán había abundancia de aguacate, calabaza, chile, 

bayas, amaranto, además de algodón y alguna variedad de maíz silvestre 

(García Moll, 1994:13).  

Para la siguiente fase, Texcal II –que va de 5000 hasta 2500 a.C.-, la economía 

de apropiación y producción aparecen ya como partes del conjunto poblacional. 

A las especies identificadas durante la fase anterior se añaden ahora: el 

tlacuache, ardillón, tuza, rata cañera, zorrillo tlacoyote, gato montés, cacomixtle, 

mapache, halcón y berrendo. Para esta fase el número de especies creció, 

aunque es posible afirmar que no todas constituyeron parte de la alimentación. 
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Durante esta fase debió iniciarse el cultivo de algunas especies, como ya se 

hacía en el valle de Tehuacán; se domesticaron la calabaza, el chile, el 

aguacate, el maíz, el amaranto y el algodón, además de continuar con la 

recolección de plantas, semillas, frutos y la captura del algunos insectos, que 

formaban parte de la dieta del hombre de aquella región (Ibídem). 

Las investigaciones señalan que el sitio de Cholula, es un lugar de 

campamento provisional, en vista de que los recursos empleados por los 

grupos estacionales se terminaban, y posteriormente, se dirigía la población 

muy reducida a otro sitio. Pero estos sitios como Cholula, que presentan 

abundancia de recursos empezaran a ser tomados probablemente, como 

lugares potenciales de asentamiento permanente.  

Para el final de esta fase conocida como Tepeyolo 2500 a.C. hay noticias del 

incremento considerable de alimentos y por ende la población. La economía 

sufre un cambio fundamental con la domesticación de los cultivos arriba 

mencionados. Existe ya un sistema de enterramientos humanos unido a 

costumbres rituales que con el tiempo se han vuelto más complejas, como el 

culto a los muertos y el canibalismo. Existiendo ya la deformación craneana. 

Esta práctica que aparentemente se inicia en esta época será una de las 

características de muchas culturas mesoamericanas, ligadas desde luego a 

aspectos estéticos y de jerarquía social (Ibíd.pág.16).  

El nomadismo estacional probablemente fomento las bases y el 

conocimiento de lugares de asentamientos permanentes, y al igual de las rutas 

comerciales por las cuales lo individuos aptos para el comercio, planearían 

visitas temporales de las aldeas ubicadas con una significativa presencia de 

población. Las cuales con el tiempo y gracias al comercio, al descubrimiento de 

la agricultura y, la alfarería entre otras actividades (la educación y la religión), 

se fomentó el enlace entre una y otra población, generando con ello un mayor 

desarrollo.  

900 a. C. Un pequeño grupo de errantes, cazadores, recolectores y cultivadores, 

se establecieron a la vera de un riachuelo y junto a un pequeño lago. Desde ese 

lugar y hacia el sudoeste, se estableció el pequeño poblado de alrededor de 

cincuenta individuos. Ubicado en la Ex hacienda de Santa Catarina Mártir, 
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actualmente campus de la Universidad de las Américas-Puebla (Herrera, 

1998:31).  

Es clara ya la existencia de la práctica agrícola ya sea intensiva, en base 

a ingeniería de sistemas de riego o de temporal, al multiplicarse la población, 

las comunidades se convierten abiertamente al sedentarismo, surgiendo con 

ellola conformación de poblados en mayor escala. La organización social se 

hace más compleja, aparece el fenómeno de las especialidades para las 

diferentes actividades productivas; se fortalecen las estructuras de la religión y 

el gobierno, que adquiere formalidad social. 

El comercio entre comunidades lejanas se vuelve una actividad cotidiana; entre 

los productos comercializados destacan la obsidiana, la hematita, las conchas y 

los caracoles de las costas, piedras verdes como el jade, ámbar, entre otras 

(García, Óp. Cit. pág.16). 

Con poblaciones de 250 y 500 individuos. Corresponde este momento a 

sociedades eminentemente agrícolas que construyen terrazas para hacer más 

eficiente el cultivo; empiezan a surgir pequeños basamentos, revestidos de 

piedra y coronados  por casas hechas de madera y lodo. Se inicia el culto a las 

primeras deidades importantes (al agua, a la tierra, al fuego, al viento y a los 

astros). Las formas de cerámica alcanzan una gran variedad, así como la 

decoración por esgrafiado, pintura e incisión. Es evidente la existencia de 

sacerdotes así como la de comerciantes, ya que las comunidades participan de  

una tradición común (Ibíd. pág. 17).  

Como lo mencionamos anteriormente hay un mayor refinamiento en las 

actividades comerciales (comerciantes directores y empleados cargadores), la 

planeación urbana, el cultivo intensivo, generador de excedentes y de un  

mayor tiempo libre en la población, aunado a una religiosidad bien definida y 

fundamentada en la sistematización del conocimiento por la observación del 

entorno, generaron poblados que pasaron de grandes aldeas a poblaciones 

altamente codificadas. Al sureste de Cholula y Puebla, se encontraran sitos 

similares en cuanto a su desarrollo. 
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Dentro del refinamiento cultural en los pueblos prehispánicos de 

Mesoamérica entra indiscutiblemente la astronomía como arte y ciencia. 

La ciencia más antigua y más desarrollada de los pueblos indígenas, la 

astronomía, comenzó a definirse como tal por la necesidad de descifrar la 

relación de los fenómenos celestes con los terrenos, y de ambos con la 

renovación vegetal. Olmecas, mayas, zapotecas, teotihuacanos, Cholultecas, 

toltecas, totonacos, aztecas… todos los pueblos que habitaron Mesoamérica 

fueron escrutadores del cielo, porque de los cambios y revoluciones de los 

fenómenos celestes dependía la vida sobre la tierra (Florescano, 1976:17). 

A partir del año 100 a.C., hasta el año 650 d.C. se consolida el poder en tres 

importantes ciudades prehispánicas del continente americano: Teotihuacán –en 

el hoy estado de México-, Monte Albán en Oaxaca y  Cholula en Puebla. A la 

caída de Teotihuacán entre el año 650 a 750 d.C. ciudades como Cholula en el 

valle poblano-tlaxcalteco, Tajín en la costa de Veracruz o Xochicalco en 

Morelos, adquieren gran importancia como centros regionales. Cholula es uno 

de los lugares con mayor tiempo de ocupación humana que se remonta desde 

1700 a.C. (fase Tepeyolo) hasta nuestros días, razón por la cual siempre 

influyó en sitios de menor importancia en lo que hoy es el espacio geográfico 

de la ciudad de Puebla. En el sur de Tlaxcala se ubica Cacaxtla, íntimamente 

relacionada con Cholula (Ídem. pág. 21).          

El caso de San Francisco Totimehuacán es relevante señalarlo por varias 

características. El paralelismo que se encuentra en torno a un mítico animal; la 

rana, el cual es relacionado con el culto al agua. Posteriormente para Cholula, 

este animal se verá complejizado por la conjunción de varias especies 

(disimiles), presente en fuentes escritas (Tolteca Chichimeca); haciendo 

referencia al cerro del Tlachihualtépetl; El cual lo designan con la figura de este 

animal, conjunción de rana, tortuga, y jaguar. Es de mencionar además, que 

este basamento es de gran importancia por considerarse incluso por algunos 

especialistas (Barbosa Cano: comunicación personal), como de mayor 

dimensión, que el Tlachihualtépetl. San Francisco Totimehuacán era 

probablemente un sitio proveedor de materia prima (piedra caliza), ya que en la 

zona abundan estos afloramientos. Este poblado no logro un desarrollo similar 
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probablemente porqué se encontraba en vías de desarrollo, que al terminarse 

la importancia de otros sitios como el caso de Cholula, estaba en vías de 

convertirse en un sitio importante al cual la intromisión colonial interrumpió. 

En la pequeña comunidad de San Francisco Totimehuacán, y  otros sitios ya de 

gran importancia junto con Amalucan (es uno de los primeros sitios 

monumentales), Aparicio, Unidad deportiva, y el área que hoy ocupa la V.W. es 

de remarcar a San Francisco que guarda amplio paralelismo con Cholula y que 

constituyen las representaciones urbanas primeras  del altiplano central 

mexicano. Este sitio consta de varios basamentos monumentales, construidos 

fundamentalmente con piedras calizas al igual que Cholula y adaptados a la 

topografía (Ibíd. pág. 18). 

El cerro del Chiquigüite o Tepalcayo es un basamento de planta rectangular 

formado por tres cuerpos escalonados, en cuyo interior existe una larga crujía 

cubierta de grandes lajas de roca caliza y escaleras que descienden hasta el 

punto en que se bifurcan hacia dos pequeñas cámaras. El pasillo central 

continúa con un recinto abovedado en cuyo interior se encuentra un recipiente a 

manera de tina, de roca volcánica, con tres representaciones de ranas labradas 

en su borde extremo (La roca aparentemente fue traída desde la región de los 

Tuxtlas en el hoy estado de Veracruz. (Ibídem).  

La ciudad de San Pedro Cholula, en su formación como asentamiento 

humano, contó con la presencia de variados grupos étnicos,según estudios 

antropológicos e históricos  donde se destacan su origen,  el de su religiosidad, 

y la composición étnica. 

610 a.C. procedentes del sur, de la región de Monte Albán, emigrantes 

relacionados con los olmecas de la costa del Golfo, llegan al sitio conocido 

como “Las bocas” en Epatitlán de Puebla, de donde surge una estratificación 

social y la aparición de los “shamanes”, quienes tenían a su cargo el culto 

“felino”, y el culto a la “fertilidad”, como lo demuestran sus representaciones 

cerámicas y lapidarias. Grupos aldeanos de cultura semejante, ocuparon la 

región comprendida por Cholula, Chachapa, Texmelucan e Izúcar de 

Matamoros (Herrera, Óp. Cit.pág.31). 
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200 a.C. Llegan a la región aldeanos con elementos culturales del norte, con 

influencia y tradición pescadora como los de Chupícuaro, aportando objetos 

como el brasero bicónico, el comal, el plato trípode con soportes huecos o 

antropomorfos, la cuchara y los adornos corporales (Herrera, Óp. Cit: pág.31). 

100 a.C. Del norte y poniente de la región cholulteca, empiezan a llegar 

influencias culturales de los habitantes de la cuenca de México y se fortalecen 

las relaciones con los poblados de Monte Albán (Ibídem). 

0 al 200 d.C. En la región de Calpan, los teotihuacanos logran el control 

gradual del territorio y se establecen en sitios estratégicos como las 

Manzanillas, San Pedro Tlatenco y Tlalancaleca, de donde se inician 

intercambios con otros grupos étnicos del Golfo y Monte Albán en Oaxaca. Así 

los teotihuacanos son los responsables de la planeación de lo que será la 

“Ciudad Sagrada”, en donde una de las características más importantes es que 

sus templos queden alineados principalmente hacia el oeste y hacia el sur, con 

un eje de 24º  del oeste al norte, unidos por grandes patios, similar a la traza de 

Teotihuacán, dando inicio al urbanismo del sitio, correspondiendo a esta época, 

el primer basamento piramidal (denominado estructura “A”) [Ibídem]. 

De los Olmecas-Xicalancas los cuales son distintos a los Olmecas Históricos 

del Preclásico existe desacuerdo acerca de cuándo los Olmecas-Xicalancas se 

asentaron en el valle poblano-tlaxcalteca y cuánto tiempo duro su hegemonía. 

Es cierto que se apoderaron de Cholula, probablemente entre los años 750 y 

800 d.C.” Una vez desarrollados los habitantes de orígenes multiétnicos en 

Cholula las actividades culturales, que integraron a mayores núcleos de 

población, se tornaron complejas (Mulhare, 1995:46). 

792d.C. La ciudad sagrada cae en el poder de la tiranía olmeca, provocando la 

migración de los Pipiles hacia Veracruz, Soconusco, Guatemala, El Salvador y 

finalmente hasta Nicaragua. Quedando abandonada y semidestruida la ciudad 

sagrada, al igual que Teotihuacán. La Historia Tolteca-Chichimeca nos cuenta 

que Couenan, el sacerdote que encabezo la migración tolteca –chichimeca 

desde Tollan al valle cholulteca, se adelantó hasta el Tlachihualtépetl, para 

hacer su servicio religioso a fin de obtener tierras, observando que el poblado 

tenía una gran magnificencia. En torno las pirámides vivían entonces grupos de 

diversa afiliación étnica bajo la hegemonía de los olmecas Xicalancas y sus 
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aliados los xochicalcas cuyos jefes, el Aquiach Ampane y el Tlachiach 

Tizacozque, eran los dos grandes sacerdotes del Tlachihualtépetl (Herrera, Óp. 

Cit: pág.31). 

1172 d.C. Los toltecas vencidos de la cuenca de México, que habían 

permanecido bajo el dominio de los olmecas-xicalancas, pagándoles fuertes 

tributos y grandes trabajos, se independizan. Y de tributarios pasan a ser 

señores, logrando el dominio sobre sus protectores y poniéndole a su ciudad 

“Cholollan”. Del náhuatl: Niocholo, huir, correr, saltar, asustarse; temacpa ni-

chola, escaparse, evadirse y de la variante Tlan, junto a y por extensión lugar 

“lugar de los que huyeron”, que se refiere a las gentes que habían huido de 

Tula. Los Tolteca-Chichimecas para poder dominar al resto de los olmeca-

xicalancas y a sus aliados los xochicalcas, los ayapanteca y los texaloque de la 

misma filiación étnica que los chocho-popolocas, mazatecos, nonoalcas y 

chalcoqueolmecas, asentados en el área sur de la ciudad sagrada, actualmente 

zona conformada por el municipio de San Andrés Cholula y los barrios de San 

Pablo Tecama y Mexicaltzingo, del municipio de San Pedro Cholula. 

Regresaron a Chicomoztoc, con el objeto de traer refuerzos, permitiendo que 

las siete tribus chichimecas; Totomihuaques, Quauhtinchantlacas, Texcaltecas, 

Malpantlacas, Zacatecas, Zauhctecas y Acolchichimecas, se asentaran en el 

valle. Una vez dominados y expulsados los enemigos, los chichimecas se 

asentaron en la parte poniente y norte de la ciudad sagrada, fundando así 

Tollan-Cholollan- Tlachihualtépetl (Herrera, Óp. Cit: pág.31). 

Entre el año 1350 d.C. y en el momento de la conquista 1521 d.C. se cuenta 

con únicamente dos manuscritos que refieren a la historia de la región. Todos 

ellos al parecer fueron escritos  hacia la primera mitad del siglo XVI y dan 

testimonio de los múltiples poblados explicando el origen, alianza, encuentros 

bélicos y los gobernantes. De esta época es relevante mencionar que 

“existían los llamados señoríos independientes del imperio mexica 

conformados por el señorío de Cholula (situado al este de la gran 

pirámide), el señorío de Tepeaca, el señorío de Huejotzingo, el de 

Cuahutinchán, el señorío de Tlaxcala” (García Moll, Óp. Cit. pág.13).  

Un grupo económico altamente representativo entre los habitantes de la 

Cholula prehispánica fueron los mercaderes “pochtecas (comerciantes), que 



56 
 

realizaban ceremonias complejas en el Tlachihualtépetl, con un alto contenido 

simbólico. La ceremonia de los báculos es probablemente el antecedente del 

uso de bastones de mando (cetros). Dicho bastón fue elemento de distinción 

pues los comerciantes fueron administradores de cargadores/guerreros al 

servicio del estado mexica. Los jefes mercaderes cumplían la función de 

comercializar calendarios, figuras de deidades, etcétera. Difundiendo la 

ideología dominante de aquel momento. 

Los mercaderes acompañados de cargadores/guerreros, solían celebrar la fiesta 

de su dios particular, durante la trecena uno/serpiente de buen augurio, para 

buscar fortuna en medio de grandes riesgos. En una ocasión hacían la 

ceremonia de los báculos. Los mercaderes caminantes no sólo controlaban todo 

el comercio exterior, los caminos y los precios, sino que, conocedores de la 

geografía y las lenguas de los pueblos conquistados, eran recibidos como 

pacíficos huéspedes que ofrecían maravillosos objetos a cambio de piedras, 

plumas, incienso o semillas. En el continuo viajar y el intercambio del trueque 

obtenían, “casi sin querer”, precisa información sobre las desavenencias entre 

los pueblos, las riquezas, los abastos, las defensas y las ideologías dominantes. 

Toda esta información, muy cotizada entre los políticos del Imperio, era ofrecida 

como un secreto a cambio de algunos privilegios. Aunque se fingieran humildes 

bajo una manta pobre y remendada, como cuenta Soustelle, en el barrio donde 

se agrupaban sus casas, era tangible la riqueza y el poder creciente (Orendáin, 

1988:70).  

El sacrificio humano como fenómeno social complejo, se utilizaba no sólo para 

obtener beneficio de las deidades, sino también para provecho de los grupos 

dominantes, quienes de este modo obtenían prestigio y fuerza para consolidar 

su poderío. La gran cantidad de restos de individuos sacrificados, hallados en la 

zona arqueológica de Cholula, dan cuenta de la magnitud y diversidad de los 

sacrificios que aquí se realizaban con tales propósitos durante las festividades 

religiosas (Pérez Luría, 2004:45). 

Yacatltecutli (el Señor Narigudo) tiene como signo distintivo en los diferentes 

códices, el escudo que tiene la greca escalonada, que significa la síntesis 

unitaria de los contrarios. Yacatltecutli es el dios particular de los 

mercaderes/caminantes su imagen solía ser representada en el cruce de los 

caminos, cargando objetos preciosos, apoyado en el báculo de medir y, 



57 
 

naturalmente con una enorme nariz. Cuando los mercaderes salían de la capital, 

exportaban la variada y novedosa artesanía azteca. Pero lo más importante es 

que vendían a bajo precio, haciendo un gran servicio al Estado, la imaginería 

popular de los dioses, los calendarios anuales con sus fiestas, los libros de 

adivinación y la historia gloriosa del imperio azteca. Con lo cual importaban 

todas las materias preciosas que cada día tenían mayor demanda y cotización 

(Orendáin, Op.Cit.pág.70).  

Por desgracia la totalidad de los registros prehispánicos fueron destruidos 

en la conquista y los testimonios escritos (códices), no sobrevivieron en 

cantidad suficiente como para dar una agilización en la reconstrucción de la 

historia de este importante lugar del mundo prehispánico, pero la información 

aportada nos permite posiblemente suponer que en Cholula aunque era un 

señorío independiente, tenía una relación cordial con el gobierno mexica yde 

acuerdo con su ideología. Ya que Quetzalcóatl, era la deidad tutelar del lugar, 

junto con las deidades del agua; aunque no abiertamente reconocida como 

Tláloc, sino como, (Chiconauhquiaúhitl. Dios de; las nueve lluvias), Yacatltecutli 

dios del comercio y  Quetzalcóatl dios del conocimiento. 

A Yacatltecutli le estaban dedicadas varias fiestas al año, una de ellas era la de 

“panquetzaliztli” interesante porque significa el levantamiento de banderas 

(renovación de los estandartes). La distribución de los dioses conforma a las 

realidades geográficas y económicas década lugar. O si se quiere. Se inventaron 

los nombres de los dioses de acuerdo con las sugerencias topográficas y las 

actividades de cada poblado. “Los mercaderes tenían mucha veneración al 

báculo con que caminaban, que era una caña que ellos llaman otatl, el “Octacatl” 

el metro mesoamericano de trece nudos, que al quebrarse en sus divisibilidades, 

va formando diversas figuras geométricas que dan valor augural de cada uno de 

los números de las trecenas de los años y de los días que marca el destino. Y el 

(Tlatocatopílli), vara del que gobierna (Ibíd. pág. 72-73). 

YACATECUHTLI. “el señor de la gran nariz o el guía”. NAHUAS. También recibía 

los nombres de Yoaltecuhtli, el  “señor de la noche” y Yiacacoliuhqui, “nariz 

curva”. Era el dios de los pochtecas o mercaderes y de una estrella guía que 

hasta el momento no se ha podido identificar. Él y el dios del fuego se 

consideraban los dioses más ancianos y era representado como tal. Su atavió 
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tiene las características de una deidad nocturna y su imagen lleva una red negra 

sobre una manta azul, adornada con unos caracolillos; tenía la cara pinta de 

negro y el pelo atado y adornado con dos borlas de plumas de quetzal. En las 

manos lleva un báculo de caminante que era adorado como el mismo dios. En su 

templo, además de guardar su imagen, en el mes títil (décimo mes del calendario, 

correspondiente a enero), se sacrificaba a un hombre que se consideraba su 

imagen viviente, y en el mes de xócotl huetzi (agosto-septiembre) le ofrecían no 

solo su imagen viviente sino también otras cinco personas que representaban a 

sus cuatro hermanos: Chiconquiahuitl, Xomocuilt, Nácatl, y Yacapitzahua y a 

una hermana llamada Chalmecacíhuatl. También tenía un lugar especial en el 

que vivían sus sacerdotes y donde se entrenaba a los jóvenes pochtecas 

(González, 2003:206). 
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2.3.2.  Cambio religioso y el mestizaje. 

(Sometimiento por la fuerza de las armas). 

 

-¿La Virgen responde a tus plegarias? - 

-No, no con mi pésimo español. - 

-No es español. Nunca digas español. Es mexicano. - 

-Dos cosas, España le dio a mi pueblo… La Iglesia y las armas-. 

Dialogo entre el americano Frank N. Thayer de la “Mutal Film Corp.” y Francisco Villa: 

En la Hacienda “El Carmen” de Don Luis Terrazas Jr.  

Escena de la película (AND STARRING PANCHO VILLA AS HIMSELF) 

 Pancho Villa presentado por el mismo. 

 

Presentáremos a continuación la importancia sociocultural de la conquista en el 

periodo colonial, como elemento formativo del sistema de cargos para la región 

de San Pedro Cholula. Ya que como lo respaldan ciertos testimonios en el año 

de 1519 la historia antigua cholulteca, terminó de manera abrupta.  

Antecedentes. 

“La milicia española en la ciudad de Cholula, derrotó y destruyó la continuidad 

histórica sometiendo al gobierno indígena18, que también evidenció y fomento la 

división existente entre los diversos Tecpan y calpules, que conformaban la urbe 

antes de la conquista” (Gonzales, 1968:169). 

En tanto, no es de extrañarnos que ya comenzara a surgir entre los naturales un 

cambio de ánimo con respecto a los españoles. Según narraciones, la ciudad de 

Cholollán fue una de las primeras en pensar que lejos de ser Quetzalcóatl quien 

llegaba, era más bien alguien con la intención de derrocar al propio 

Quetzalcóatl, la versión de que los españoles destruían ídolos ya se había 

                                                           
18

La matanza que hizo (Hernán C.),  en Cholula –el santuario más prestigioso del mundo precolombino- 

no debió ser extraña a la amable recepción que le reservó Moctezuma. Un hombre capaz de hacer 

degollar en menos de dos horas seis mil personas reunidas en el patio de un templo, debió despertar la 

admiración del gran jefe guerrero que era el emperador de los aztecas (Séjourné, 1984:8).    
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difundido y una ciudad teocrática como ésta, tenía que reaccionar frente al 

sacrilegio; con un gobierno teocrático los sacerdotes notaban que su poder 

podía resquebrajarse sí los recién llegados además de mostrar sus armas 

colocaban una cruz en los templos de los dioses indígenas. Con Cholollán la 

lucha fue total, tanto sacerdotes como el pueblo en general repudiaron a los 

europeos con las armas en la mano, pagando con la destrucción de su ciudad 

tal osadía, frente al conquistador en alianza con los tlaxcaltecas poco quedó de 

ese pueblo que sabía que no luchaba contra los dioses (Soriano, 132:1994). 

Durante el sitio de Cholula, los indios esperaron en balde que aquellas aguas 

subterráneas emanaran “de los mismos templos de sus ídolos, como ríos 

caudalosos de agua”, para destruir a los españoles (Muños Camargo, citado en 

Broda, 1991:480).  

 

Ilustración 5. Lienzo de Tlaxcala.-  Matanza de Cholula. Ilustración tomada de: La conquista vista desde el punto 
de los conquistados. <http://historiadoras1-8.blogspot.com/> [consulta: 27 de junio de 2011.] 

Y ateniéndose a esto decían los Cholultecas que cuando algún trabajo les 

sucediese en la guerra de los dioses blancos y tlaxcaltecas descostrarían y 

despostillarían todo lo encalado (en el cerro del Tlachihualtépetl), por donde 

manarían fuentes de agua en que los anegasen (a los españoles), lo cual 

hicieron, pusieron por obra, cuando se vieron en tan grande aprieto como en el 

que se vieron. Lo cual aunque lo hicieron, no les aprovechó cosa alguna, de que 

quedaron muy mal burlados, y como hombres desesperados los más de ellos 

que murieron en aquella guerra de Cholula, se despeñaban ellos propios y se 

echaban a despeñar de cabeza arrojados del CU de Quetzalcóatl cuesta abajo, 

porque así lo tenían por costumbre muy antigua desde su origen y principio, por 

ser rebeldes y contumaces como gente indómita y dura cerviz, y que tenían por 

blasón de morir muerte contraria de las otras naciones, y morir de cabeza 

(Portilla,1987:50).   

http://es.wikipedia.org/wiki/Archivo:Matanza_de_Cholula_-_Lienzo_de_Tlaxcala.jpg
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En el llamado códice de Cholula elaborado en 1586, así como en un 

documento conocido como el Lienzo de Cuautlancingo, se describe la 

sumisión política y la conversión religiosa temprana de los linajes locales, 

ejecutada por los dominadores españoles. A la par de la conquista militar 

comenzó la conquista espiritual-religiosa que modificando la concepción de los 

aspectos festivos y los cotidianos.  

Después de la violencia militar vinieron las grandes epidemias a las que se 

atribuye la despoblación, la fundación de la Puebla de los Ángeles en 1531, 

para cuya edificación y servicio presto su contingente Cholula. Los indios de 

Cholula trabajaron en la nueva villa y habrían de formar luego el barrio de 

Santiago en Puebla (Bonfil, 1988; 30). 

La asimilación de la nueva fe en la colonia tuvo un carácter obligatorio por 

parte de los dirigentes religiosos, ayudados por los caciques.  

Los días que era obligatorio oír misa, los indios se reunían  en la plaza del 

pueblo, donde los caciques los contaban y cantando himnos religiosos 

marchaban hasta el atrio del templo allí los contaban de nuevo los frailes y al que 

faltaba o llegaba tarde le daban azotes” (Soriano, 1994:138). 

 

Ilustración 6. Imagen que muestra una picota de castigo a un costado de la Capilla Real de Indios/Naturales, en 
San Pedro Cholula. 2009. Archivo Personal. 

La ciudad de Cholula estaba dividida por cacicazgos encabezados por un 

señor Tecutli, quien tenía autoridad política y económica sobre sus 

descendientes llamados pipiltzines y sobre un número mayor de sujetos, los 

maceguales. “La importancia de Cholula radica principalmente en que esta 

estaba considerada dentro de lo que se conoce como el Altépetl “ciudad 

estado”(Chance, 1998:692).Este es el antecedente de lo que serían las 

cabeceras ylos calpules-colonizados que posteriormente se convirtieron en los 
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barrios ubicados en la periferia del centro de la traza colonial, de la ciudad de 

San Pedro Cholula. 

La cabecera se dividía en unidades territoriales, origen de los barrios actuales. 

Quizás los linderos entre los barrios se basaban en diferencias étnicas, algo que 

era muy común en muchas partes de Mesoamérica. De otra manera tal vez los 

grupos étnicos ya se habían amalgamado y desconocían diferencias de origen 

(Mulhare, 1995:69). 

En cuanto a la religión en los pueblos colonizados, aun dependían de un 

poder sobrenatural que los protegía; la religión católica en México sólo fue un 

cambio de fisonomía de las nuevas deidades, con poco aporte objetivo por parte 

del reinado español para superar las dificultades que enfrentaba la mayoría de 

la población.  

La naciente religión seguiría siendo un reflejo fantástico en las cabezas de los 

hombres; a la hora de sembrar ya no se colocaban ofrendas al dios Tláloc o 

Chac o cualquiera de sus variantes, en adelante sería algún santo o virgen 

quién ocuparía su lugar, a quien habría que pedir buenas cosechas con buenas 

lluvia (Soriano. Óp. Cit. p.152). 

La religión recién allegada buscó ser una forma de contrarrestar el gran 

dolor que sufría la población indígena. Dada la merma de la población, los 

españoles, algunos de ellos, se casaban con mujeres indígenas para acceder a 

la tenencia de la tierra, aprovechando que muchas mujeres quedaron viudas y 

desamparadas; éstas eran vistas como objeto y forma de acceder al poder 

terrenal. Los hijos de las mujeres indígenas todos ellos mestizos, fueron 

creyentes potenciales para la región católica. Por otra parte la Iglesia vio en las 

figuras religiosas prehispánicas, modos de supleción de las antiguas creencias. 

La nueva religión contaba con más de cincuenta advocaciones de la Virgen 

María e imágenes de santos. 

Que para el caso del valle central, fue la Virgen de los Remedios quien jugaría 

este papel, sustituyendo en el ritual al dios Tláloc,  la imagen se trasladaba de 

un sitio a otro cuando se requería el milagro de terminar con la sequía y no era 

retirada sino hasta que llovía, siendo una demostración  de la fe en la eficacia 

de la intervención divina (Ídem). 

A principios de diciembre de 1531, se difunde una aparición de una 

advocación de la Virgen María en el Tepeyac-México, sitio dedicado 
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anteriormente a la diosa-madre Tonantzin y en 1541, se le suma la aparición de 

la Virgen de Ocotlán en Tlaxcala a un indio también llamado Juan Diego. 

Mencionaremos que en la capilla real o de naturales, en San Pedro Cholula 

existen colgadas en las paredes traseras del altar mayor, lienzos alusivos a 

estos hechos religiosos. En la región de Cholula, también existía un lugar de 

culto a la diosa madre Tonantzin ubicado en la población de Tonantzintla, que 

cuenta con un templo cristiano representativo del barroco mexicano colonial.  

Durante este periodo se implementaron las mayordomías, junto con las 

primerasformas tradicionalesde celebrarlas y complementadas con las prácticas 

religiosas de los indígenas, dando paso al proceso de sincretismo religioso. 

En las grandes fiestas religiosas había procesiones por las principales calles de 

los pueblos, en la que los indios desfilaban llevando velas en las manos y 

cantando ``alabanzas´´ a los santos; mientras repicaban las campanas, se 

tronaban cohetes y al final había danzas y  música. Los indios se aficionaban 

fácilmente a estas nuevas prácticas, porque en ellas había muchos aspectos 

semejantes de sus antiguos ritos (Ibídem. p. 44).  

En 1643, la autoridad real reconoció el fundo legal de los pueblos. El derecho 

del pueblo a preservar ciertos límites territoriales, incluso ejidos de tierras y 

aguas, que se declaraban no enajenables. Las primeras evidencias de un 

sistema de mayordomías en general comienzan desde el año de 1600. Los 

mayordomos patrocinaban corridas de toros y otras actividades diversas para 

complementar las fiestas religiosas a su cargo. Los mayordomos regularmente 

usaron los sobrantes de las cajas para costear espectáculos (Soriano, óp. Cit.p. 

32). 

En cuanto al aporte de  la sociedad colonial, a la religiosidad y a los 

sistemas de cargos, son múltiples los factores que influyeron: Las autoridades 

españolas buscaron desarmar y fomentar en su lugar un sistema de autoridades 

indígenas que se encargaran de colectar tributos y mantener el orden. Por lo 

consiguiente, en el año de 1571 los pueblos importantes como Cholula tuvieron 

de nuevo su propio gobierno indígena, que administraba los asuntos de las 

cabeceras y de los pueblos sujetos circunvecinos.  
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Ilustración 7. Cholula, y su división territorial en parcialidades documento colonial. Imagen tomada de: Cholula-
tlaxcala-1589. <http://iberarquitectura.wordpress.com/> [Consulta: 27 de junio de 2011.] 

La política de urbanización se presentó como una respuesta de los españoles 

ante la dispersión de los pueblos nativos. La reducción fue, pues, un elemento 

clave en la política de dominio. Ante esto se presentaron dos posibilidades una 

que consistió en la concentración en las planicies vecinas de los altepames que 

vivían en las laderas de los cerros, es decir el traslado de los pueblos viejos a 

los pueblos nuevos, y la otra, reasentar a los calpules dispersos en torno al 

pueblo cabecera es decir los llamados pueblos sujetos a una cabecera, aunque 

no necesariamente formaran parte de un mismo altépetl, de acuerdo al proceso 

de la orden del 14 de noviembre de 1601 se describen 11 pasos del Virrey 

Conde de Monterrey  al alcalde mayor de Valladolid Fernando Villegas (Soriano, 

Óp. Cit.p. 32). 

La presente cita explica el criterio por el cual los pobladores originarios del 

nuevo virreinato fueron reubicados y tutelados bajo la política española, con la 

cual se creó una gran serie de contraposiciones que fomentaron el sincretismo, 

el cual no puede entenderse sin conocer los antecedentes históricos que lo 

generaron.   

Tales pasos fueron: primero convocar a la reducción; segundo otorgamiento de 

la posesión a los indios convocados; tercero repartición de los solares en donde 

se privilegiaba a los indios principales para que habilitaran el centro del poblado; 

cuarto la forma de construir las casa; quinto reparto de las tierras comunales; 

sexto observación de los ciclos de siembra y cosecha; séptimo, nombramiento 

de gobernadores, nombrados por un juez que sustituyera a la antigua jerarquía 

de los pueblos; octavo vigilar a los indios establecidos para evitar el abandono 

del lugar; noveno, otorgar un amparo legal de propiedad de sus tierras a través 

de una escritura y mapa del sito; decimo, otorgamiento de las tierras para el 

ejido; onceavo, traslado de los objetos de culto a la nueva iglesia(Ibídem. p. 33). 

La práctica de orden colonial, permitió cierta autonomía en la forma de 

gobierno de los poblados indígenas y más adelante se fomentaba la formación 
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de la República de indios donde los naturales mediante un consenso público 

elegían a sus autoridades. Estos fueron los antecedentes directos de la 

conformación del sistema de cargos indígena en el régimen colonial. Solo que 

en múltiples ocasiones el ordenamiento social colonial continuaba sojuzgando a 

los grupos indígenas y estos negociaron políticamente para mantener cierta 

autonomía. 

Después se hizo un concierto con los señores de Cholula, que se obligaron a dar 

seiscientos hombres diariamente, para la construcción de la nueva villa española 

“La Puebla de los ángeles” quitándoles el tributo de maíz y un alguacil español, 

que pasaría a residir en Puebla (Castro Morales, 1994:40). 

La mayoría de los indígenas sobrevivientes de las calamidades como las 

epidemias, continuaron integrados en sus comunidades tradicionales bajo 

autoridades propias, las cuales eran responsables del bienestar de sus 

pueblos, para lo cual administraban las tierras comunales, aseguraban el 

suministro de alimentos y agua y supervisaban los mercados locales. Sin 

embargo su función más importante consistía en defender los intereses de los 

nativos en contra de los colonos. 

El punto de partida del desarrollo fue el sojuzgamiento del trabajador. La etapa 

siguiente consistió en un cambio de forma de ese sojuzgamiento. Se podía 

contemplar, en los obrajes, jornada laborales de sol a sol (en el mejor de los 

casos); el pago de salario adelantado, para mantenerlos atados por deudas, se 

trabajaba de noche, en domingos y días festivos (de lo cual estaban exentos los 

gremios, pues cada uno contaba con su santo patrón, y ese día no se laboraba), 

trabajo de mujeres y niños con menos paga, los indios entraban con engaños al 

obraje y muchas veces no salían sino para ser enterrados(Soriano, Óp.Cit. 32). 

A principios del siglo  diecisiete, existían familias españolas viviendo cerca 

de los pueblos, esta cercanía provocó con el tiempo que surgieran problemas 

entre el pueblo y los hispanos. Con el establecimiento de la parroquia y el 

fundo legal, las autoridades reales dejaron de proteger a los pueblos contra el 

enajenamiento de sus tierras y aguas ejidales. Por lo tanto, se aumentó el 

número de familias españolas y criollas, que se adueñaron de tierras cerca de 

los pueblos. 

Los dueños de las haciendas tenían permiso de utilizar las aguas de los 

arroyuelos de los manantiales que lindaran con su propiedad, pero estos 
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ambicionaron controlar el manantial mismo. Cada vez que los hacendados 

trataban de desviar las aguas, el pueblo levantaba queja con las autoridades en 

Puebla. Las Haciendas. El fundo legal sirvió para dar cabida en su declaración 

que las Haciendas serian permitidas, esto es la enajenación de tierras y aguas 

por parte de familias españolas, aunque solamente con personas capaces 

(Ídem). 

2.3.3. La Reforma  y las continuidades  durante el siglo XX. 

Históricamente se continúa con la participación de un jefe del grupo a nivel 

familiar, como organización gremial que continuo aun en la historia 

contemporánea de San Pedro Cholula. 

En los siglos diecisiete y dieciocho aún se conocían a los barrios como una 

“República de Naturales”. El cabildo consistía en un gobernador o alcalde 

mayor,  y un número desconocido de principales, además de un juez de paz que 

servía de alcalde ordinario, un alguacil mayor, y varios alguaciles menores por 

cada barrio, y por lo menos cinco regidores. En el año de 1745, el Cabildo 

incluía un escribano (Mulhare, Op.Cit.p.80). 

En la actualidad, el nombre que reciben las personas a nivel de barrio 

como autoridades cívico-religiosas es el de mayordomo principal, el término 

cacique19o tiaxca, en algunos casos, entre los entrevistados, es un referente 

verbal conocido por personas de edad sólo muy avanzada, las personas 

mayores que  recuerdan dichas categorías, vinculan  este nombre con las 

formas negativas de los sistemas de cargos, lo asocian con el poder político, y 

la toma de decisiones arbitrarias. 

                                                           
19

  Este nombre está ligado históricamente con la imposición del sistema tributario colonial, recordemos 

según lo marca la historia, en el pasado el cacique; es un término español. Únicamente el cacique, en la 

medida que servía a los intereses de los españoles, por ser el responsable en las recaudaciones de los 

tributos y el control social (en ese sentido su papel fue de intermediario entre su comunidad y el 

conquistador) podía mantener cierto status,  superior al que poseía la comunidad. Aquellos indios de la 

nobleza que no accedieron a cooperar con los invasores,  fueron como se dijo destruidos o aniquilados. 

Mientras que aquellos dispuestos a ayudar a los conquistadores mantuvieron su posición privilegiada; 

incluso sus hijos fueron utilizados para lograr la evangelización de sus hermanos de raza que, por otro 

lado, no tenían necesidad del dinero, puesto que no producían lo que consumían, y lo que debían tributar 

en especie o en trabajo (Soriano, Óp. Cit. pág. 46). Los caciques históricos es de recordar que según las 

fuentes, fueron indígenas de otras etnias como en el caso Cholula que estuvieron bajo el dominio de 

algunos caciques tlaxcaltecas. 
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Los jefes de barrio se llamaban principales en los siglos diecisiete y dieciocho 

y  tiaxcas en el siglo diecinueve. Según testigos, los tiaxcas controlaron la vida 

política, social y religiosa de los pueblos hasta poco después de la Revolución 

Mexicana”. No había un número fijo de tiaxcas. En su lugar cada hombre del 

pueblo llegaba a ser un tiaxcas siempre y cuando pasaba todos los cargos del 

pueblo. Los cargos combinaban responsabilidades civiles y religiosas. En lo 

ideal, como todos los hombres adultos eran obligados  a servir a su pueblo, 

cada hombre en su vejes era un tiaxcas (Tirado, 2007; 3). 

Al nacer el siglo diecinueve, las haciendas dominaban la economía y la 

sociedad del pueblo. En la época revolucionaria el cabildo de Cholula como 

muchos otros pueblos poblanos, entregaron los sobrantes de las cajas a los 

militares en Puebla.  

En cierto sentido, la época moderna para muchos pueblos empezó con la 

promulgación de las Leyes de Reforma en 1857, especialmente la Ley Lerdo. 

Antes de esa fecha, es probable que no existiera propiedad privada dentro de 

los pueblos.  

Cada barrio se formaba de varias parentelas que compartían una capilla 

en común. Dentro de los barrios los terrenos pertenecían a las parentelas, no a 

los individuos. Ciertos terrenos nombrados la “comunidad del barrio”, se 

dedicaban a todo el beneficio de todo el barrio, por ejemplo leñeros o 

tlaxiqueros, parientes quienes usufructuaban para la parentela de cada barrio. 

Cada hombre tenía el derecho de sembrar una parcela del territorio de la 

parentela y de beneficiar a la comunidad. 

Los tiaxcas, encabezados de las parentelas, asignaban las parcelas a los jefes 

de las familias. Un consejo formado por todos los tiaxcas del barrio administraba 

las tierras de la comunidad del barrio. Cada hombre de la parentela tenía que 

aceptar los cargos religiosos y civiles que fijaban los tiaxcas, tanto los cargos a 

nivel del pueblo como los cargos a nivel del barrio. De esta forma los tiaxcas 

controlaban los ayuntamientos de los pueblos y los cultos de los santos 

(Mulhare, Óp.Cit.p.86). 

Por lo que podemos decir, que antes de las Leyes de Reforma los barrios 

eran corporaciones terratenientes organizadas con base en el parentesco. Las 

Leyes de Reforma desamortizaron la propiedad en común. Este hecho quito de 
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manos de los tiaxcas el poder de asignar las tierras a los miembros de sus 

parentelas.  

Ya no tenían el uso de negar tierras a parientes rebeldes. Esto fue un factor que 

significo la secularización del ayuntamiento, pero este proceso tardó 80 años en 

completarse. Los tiaxcas combatieron la secularización del cabildo hasta 

después de la Revolución Mexicana. Mantuvieron el control de ciertos terrenos 

hasta después de la Segunda Guerra Mundial (Ídem). 

Los tiaxcas reaccionaron inmediatamente a las Leyes de Reforma. Cada 

tiaxca escrituró las propiedades de su parentela en la mayoría de los casos a 

nombre suyo. De esa manera, los tiaxcas mantuvieron su control sobre el uso 

de las tierras. Sin embargo, de ahí en adelante, era posible enajenar las tierras 

que por costumbre pertenecían a la parentela, al barrio o al pueblo. 

Algunos barrios lograron preservar alguna pequeña propiedad  de la comunidad 

hasta los años cincuenta del siglo XX. Lo que sí desapareció en poco tiempo era 

la práctica de mantener todas las propiedades de la parentela a nombre del 

tiaxca como jefe familiar. Había demasiado peligro de abuso. Con el paso de los 

años, los tiaxcas fraccionaron  muchas de estas propiedades y entregaron las 

escrituras a los parientes que trabajaban las tierras (Ídem). 

Los tiaxcas se opusieron a la reforma agraria, y prohibieron que sus 

parientes se afiliaran como ejido. En los pueblos los números de ejidatarios 

creció en forma lenta, pero seguida después de 1920. Para los hombres jóvenes 

del pueblo el ejido represento una solución a la escasez de pequeñas 

propiedades como una estrategia para desafiar el poder político de los tiaxcas. 

Como medida los ejidatarios tomaron control de los ayuntamientos a la fuerza. 

Se organizaron elecciones democráticas. Los nuevos cabildos eliminaron el 

cargo de regidor de culto. Con esta acción se dio la división de los sistemas de 

cargo cívico-religiosos. Principalmente en San Pedro Cholula.  

Los tiaxcas continuaron como jefes simbólicos de sus parentelas y de sus 

barrios hasta finales de los años cincuenta. Administraban las tierras de 

comunidad, asignaban todos los niveles de los cargos religiosos, y aconsejaban 

a los miembros de sus parentelas en cuestiones importantes. Poco a poco 

perdieron hasta estos privilegios Las tierras de la comunidad se vendieron a 

través de los años para sufragar los gastos religiosos, especialmente la 

reparación de las capillas antiguas de los barrios. La antigua jerarquía de los 

cargos religiosos que dirigían los tiaxcas se simplificó por la década de los 
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cincuentas por la decisión de párrocos nuevos en algunas iglesias. Ambos  

hechos eliminaron la base económica y moral de los tiaxcas (Ídem). 

En la década de los 70 en el barrio de Jesús, un mayordomo vendió parte 

de terrenos de la iglesia, esto demuestra el poder que ostentaban los 

mayordomos en la acción de administrar y poner a su cargo los bienes de la 

comunidad. Actualmente ya no hay tiaxcas en San Pedro Cholula, hasta la 

palabra misma, casi ha desaparecido totalmente del vocabulario del pueblo. 

El hecho de haber cumplido con toda la jerarquía de cargos y de ser autoridad 

máxima de su familia lo hace dueño de respeto y le permite ser miembro del 

altépetl o “Pueblo” que funciona como un consejo de ancianos y es la más alta 

autoridad de la comunidad, sobrepasando las atribuciones de fiscal y del 

presidente agencia municipal, el cual no tiene mayor función que la de ser el 

conducto entre el altépetl y las autoridades municipales de Cholula, esto es el 

puente de comunicación entre el sistema de poder tradicional y el propio de la 

comunidad nacional (Marquina,1970:229). 

En la época actual continua la esencia del poder en los sistemas de 

cargos, en los múltiples barrios tradicionales de la región de San Pedro, San 

Andrés Cholula, y pueblos circunvecinos. Tal es el caso del poblado tradicional 

de Cuautlancingo, donde existen infinidad de cetros, ya que por tradición los 

pobladores que realizan un cargo en el sistema conservan su propio cetro 

personalizado, que es orgullo de distinción en sus rituales.  

Dentro de esas clasificaciones geo-sociales se plantea un modelo nuclear de 

control, en otras palabras, se exhibe la existencia de un “sistema de roles 

característico en todo núcleo familiar en donde el padre ocupa el vértice 

superior, ordena y supedita a los/as otros/as estableciendo atribuciones y 

responsabilidades, “roles y funciones” para cada uno” los barrios son lugares 

que rodean una parroquia, en donde la cofradía y el puesto de mayordomos es 

otorgado por un grupo de quiaxtlas o personas mayores, quienes ya tuvieron 

muchos cargos, entonces no sólo es una organización de la gente, sino más a 

favor de los santos de cada barrio y el santo principal…”La alusión a los 

quiaxtlas o mayores de cada barrio es relevante, pues al igual que en Contla, 

también en Cholula se encuentran estos personajes, inmersos en un sistema 

de cargos en la vida comunitaria, con la denominación de “principales”; son 

ellos quienes resuelven la problemática moral y social mediante sus consejos y 

arbitrio. (Tirado, Óp. Cit. pág.3). 
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2.4. La religiosidad en el Santuario de la Virgen de los Remedios. 

Con respecto a lo expuesto históricamente, se señaló que la conquista 

espiritual desestructuró la concepción ritual de los espacios sagrados 

prehispánicos. Aunque la época prehispánica, no estaba exenta del cambio 

repentino de unas deidades por otras, derivado de los repentinos os, como 

movimientos sociales como los sucedidos en Teotihuacán, en virtud que la 

ciudad de Cholula igual formó parte de la llamada Mesoamérica: Un área mega 

cultural donde las propuestas religiosas estuvieron condicionadas a la 

intromisión de propuestas novedosas, tanto en la forma arquitectónica, 

ideológica y plástica, misma que el colonialismo irrumpió, truncando con ello la 

continuidad evolutiva de los grupos indígenas. Daremos a continuación los 

pormenores para el caso de la región de San Pedro Cholula respecto a este 

santo lugar.  

El  ALTEPETL 

Desde la época prehispánica este concepto de orden territorial, formó parte de 

la conformación identitaría, respecto al lugar sagrado. 

Altépetl era una entidad política independiente, pero por lo general varios Altépetl 

se unían en entidades políticas superiores de variable grado de complejidad, 

aunque cada una de ellas mantenía su gobierno propio. En estos casos el rey de 

la ciudad dominante se llamaba HUEY tlatoani, gran rey y su ciudad era un 

HUEYALTEPETL, gran ciudad. Tales unidades políticas constituidas por varias 

entidades o reinos, unidos bajo el liderazgo de una ciudad o centro urbano, y una 

dinastía dominante, que se suelen denominar imperios.20 

La cabecera se dividía en unidades territoriales, origen de los barrios actuales. 

Quizás los linderos entre los barrios se basaban en diferencias étnicas, algo que 

era muy común en muchas partes de Mesoamérica. De otra manera tal vez los 

grupos étnicos ya se habían amalgamado y desconocían diferencias de origen 

(Mulhare, Op.Cit.p.69). 

                                                           
20

<http p://www.ucm.es/info/arqueoweb/pdf/8-2/garcia.pdf> Raúl García Chávez, El altépetl como 

formación sociopolítica de la cuenca de México. Su origen y desarrollo durante el posclásico medio. 

http://www.ucm.es/info/arqueoweb/pdf/8-2/garcia.pdf
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La ciudad de Cholula estaba dividida por un gobierno Real (Tecutli), 

encabezado por dos señores principales que se llamaban Tlaquiach (el mayor 

de lo alto “cielo”), y Tlalchiacque (el mayor de lo bajo “el suelo”), y tenían 

autoridad política y económica sobre sus descendientes nobles pipiltzines y 

sobre un número mayor de sujetos plebeyos (maceguales).“La importancia de 

Cholula radica principalmente en que esta estaba considerada dentro de lo que 

se conoce como el Altépetl ciudad-estado” (Chance, 1998:692). 

Es de notar que el término náhuatl para el pueblo era, precisamente, altépetl, 

“monte de agua o monte lleno de agua. Su conocida representación glífica 

consiste en un cerro con fauces y una cueva en su base. Este simbolismo 

engloba dentro de un solo concepto la categoría sociopolítica que es el pueblo, y 

su fundamento ideológico en la cosmovisión. Los principales templos como 

símbolo de la identidad de la comunidad política, eran concebidos como cerros 

llenos de agua (Broda, Óp. Cit. pág. 480).  

Durante la época de esplendor de “Cholollán” y del culto a 

Chiconauhquiaúhitl (Dios de las cinco lluvias), se le ofrecían a esta deidad 

sacrificios humanos en la cúspide del basamento, primordialmente en las 

temporadas de sequias, para solicitar el agua necesaria para las cosechas de 

los Cholultecas, los cautivos para el  sacrificio eran niños y sus cuerpos se  

enterraron como ofrendas rituales delante de la deidad.  

Decían los Cholultecas que los habían de anegar (a los españoles) en virtud de 

que su ídolo Quetzalcóatl, que era el ídolo más frecuentado de todos los que 

tenían en esta tierra, y así el templo de Cholula lo tenían por relicario de los 

dioses. Y decían que cuando se descostraba alguna costra de lo encalado en 

tiempo de su gentilidad por allí manaba agua. Y porque no se anegasen 

mataban a niños de dos o tres años, y de la sangre de éstos mezclada con cal, 

hacían a manera de zulaque (palabra derivada del árabe zulaca: betún, a 

propósito este se usa para tapar las juntas de los caños de agua), y tapaban con 

ella los manantiales y fuentes que así manaban (Portilla, Óp. Cit. pág.50). 
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Es probable que los franciscanos al rascar en la tierra para clavar una 

cruz en la cúspide del Tlachihualtépetl, encontraran no solo figuras de piedra y 

cuchillos de sacrificio. Encontrarían también probablemente, los restos de los 

sacrificados a  la deidad prehispánica. “El ídolo que estaba en lo alto de la 

pirámide se sustituyó en 1519 por la cruz, bajo la cual, en 1535 los 

franciscanos encontraron varios ídolos” (Marquina, 1970:217).  

Los franciscanos habían evitado utilizar el Tlachihualtépetl para colocar en ese 

lugar una ermita, en virtud de que en el año 1535 en una ocasión de haber 

caído rayos en una de las cruces de piedra que habían puesto, al ser destruida 

acudieron al lugar y excavaron, encontrando en la cima varios ídolos. Creyeron 

que el lugar estaba condenado (Herrera, 1998:15). 

Con relación a estas prácticas religiosas prehispánicas existe en Cholula 

narraciones sobre la presencia de una especie de entidades metafísicas21 

(duendes),  llamados “ateteos22”; que son entidades vinculadas con el agua.Se 

tenía la prohibición anteriormente, de lavar ropa, bañarse en las corrientes de 

agua ríos y arroyos, o juguetear con el agua, regularmente la prohibición fue 

para los infantes durante las noches, bajo el riesgo de perecer ahogados por 

los “ateteos,” ya que estos seres eran atraídos por el sonido del movimiento del 

agua. 

El mito probablemente tenga su fundamento en el sacrifico de los 

infantes, cuyas almas se convertían en los tlaloques, deidades de los cerros 

ayudantes del Dios Tláloc; “Chiconauhquiaúhitl” cinco lluvias, para los 

Cholultecas. Esta registrado por la historia que a la llegada de los españoles a  

la ciudad de Cholula, el basamento piramidal estaba abandonado parcialmente 

y cubierto por la vegetación. 

Pero principalmente, los religiosos observaron que los pobladores 

acudían a la cima de lo que parecía ser un cerro a realizar ritos de adoración. 

En el año de 1529 comentan los cronistas se construyó la primera ermita, para 

                                                           
21

 Entendidos como ser de los entes: todo lo que existe o puede existir, según la Lógica-Filosófica 

(Gutiérrez, 1977:49).  

 
22

Siguiendo la morfología del náhuatl es probable encontrar una explicación al fundamento de este mito. 

A, es el prefijo náhuatl de agua, te, significa  piedra al estar repetido dos veces, trasmite la idea de varias 

piedras o una gran piedra un cerro, Teo es adjetivo de deidad. 
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la imagen de la Virgen de los Remedios tomando gran importancia, al grado de 

sobrepasar a la figura Patronal regional de la ciudad, reorientándose hacia ella 

gran parte de las antiguas devociones prehispánicas. La ermita original fue 

ampliada en 1594, terminándose la construcción en 1666.23 

Mito sobre la aparición de la aparición de la virgen de Los 

Remedios. 

Las tradiciones nos dicen que estando en el convento la venerable imagen, se 

perdió del lugar en donde había sido colocada, después de algún tiempo, una 

ráfaga de luz se desprendía de la pirámide con frecuencia, los frailes 

sorprendidos, acudieron al lugar de donde procedía y encontraron la 

reproducción perdida. Los franciscanos resolvieron construir sobre el 

Tlachihualtépetl, el santuario a la Virgen, porque juzgaron que el suceso 

misterioso manifestaba que esa era su voluntad, iniciando su construcción en el 

año de 1594 (Ídem). 

Es importante mencionar que originalmente la deidad patronal colonial, de 

la urbe ya españolizada fue; el Arcángel San Gabriel, y se tenían como 

advocación mariana patronal no a la Virgen de los Remedios, sino a la figura 

de la Virgen María de la Inmaculada Concepción. Los franciscanos trajeron 

probablemente una imagen de la Inmaculada concepción una “Tota pura” 

totalmente pura inmaculada (sin mancha), pero posteriormente por las 

circunstancias histórica se adaptó la advocación de la inmaculada concepción 

por la Virgen Conquistadora de los Remedios, en función de las campaña 

militares, por la conquista de los territorio y posteriormente, el gobierno español  

conservo esa advocación debido a que se podía esperar que los indígenas 

pudieran encabezar una rebelión; tal aseveración parte del hecho que la 

construcción del convento de San Gabriel está diseñada bajo el estilo 

monástico militar24 

                                                           
23

 “Los frailes desde la llegada de Motolinía, se encargaron de catequizar la región permitiendo una 

continuidad más directa con el culto prehispánico, puesto que relacionaron el rito de Chiconauhquiaúhitl 

con el culto a la Virgen de los Remedios. Así las antiguas deidades fueron sustituidas durante la época 

colonial por la Virgen conquistadora de Hernán Cortés, representación traída de España por los 

franciscanos”. (Herrera, 1988: 11). 
24

 Masas rudas severas y sombrías, con contrafuertes y almenas morunas, que les imparten aspecto de 

fortalezas mudéjares, en previsión de posibles sublevaciones de los indígenas. Se aplica a iglesias y 

monasterios erigidos a raíz de la conquista, bajo la dirección de frailes franciscanos, agustinos y 

dominicos. Ejemplares: las iglesias de franciscanas San francisco de Tlaxcala, Cholula, Tepeaca, 
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Durante el periodo inicial colonia, fue conocida como San Gabriel Cholula. 

Pero posteriormente por la intervención de Juan de Palafox y Mendoza, en su 

calidad de obispo, se cambió por San Pedro de Ánimas Cholula.  

La construcción de la capilla Real fue obra de la dirección franciscana, 

pero la jurisdicción se les revocó, y pasa a ser dominio de la Arquidiócesis por 

intervención de Juan de Palafox, hasta la actualidad. A los franciscanos les 

quedo la dirección del convento que conservo el nombre patronal original del 

poblado: Convento de San Gabriel. Y, una pequeña construcción conventual en 

lo que hoy es San Andrés Cholula, posteriormente les fue revocada. El cual era 

un templo al poniente de la ciudad. Quedándoles bajo su dirección hasta la 

actualidad, el  templo de Jerusalén y el Santuario de los Remedios, que se 

acento sobre el antiguo basamento prehispánico.    

La facilidad para el establecimiento de la estructura religiosa por los castellanos, 

se debió a que los Cholultecas eran eminentemente teocráticos, y regidos por 

cargos religiosos. La clave en el sistema parroquial es desde entonces el 

reconocimiento de autoridades indígenas de cada comunidad, utilizadas 

únicamente como “ayudantes” del sistema religioso, siendo cada uno de ellos el 

“representante” del cura en los pueblos y en los barrios. En los núcleos de mayor 

población (Herrera, 1998:20). 

Desde la época colonial, la presencia de la orden franciscana fue 

representativa en la nueva conformación de la religiosidad del lugar. Presencia 

que ha perdurado hasta la época actual. 

Todas las ceremonias que se realizan en el santuario requieren de la 

autorización de los franciscanos y exigen su presencia. En la actualidad los 

franciscanos atienden cuatro templos de la ciudad: el convento de San Gabriel, 

el de la Tercera Orden, la iglesia de Jerusalén y el Santuario de la Virgen de los 

Remedios. Este último es el que obliga una relación frecuente y estrecha entre 

los frailes y las autoridades tradicionales de los barrios (Bonfil, 1988: 178). 

Con el paso del tiempo y por las decisiones de los guías eclesiásticos 

respecto a los templos y a las imágenes religiosas se ha fomentado una 

conciencia del pueblo, respecto a toda la creencia en su conjunto. Y, es en 
                                                                                                                                                                          
Huejotzingo, Tula, Cuernavaca, las agustinas de Actopan, Yuriria, y Yecapixtla, del siglo XVI (González 

Blackaller, 1969:228).      
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efecto el pueblos de San Pedro Cholula, el que históricamente a la 

actualidad,ha mantenido en píe sus centros ceremoniales con sus aportaciones 

monetarias y sus actos de fe, que los comprometen a participar más allá del 

carácter material. Esto ha generado que los sistemas de cargo sean formas de 

apropiación de lo religioso.     

Las gran complejidad del “Circular de la Virgen de los Remedios y el 

crecimiento de la población creyente de esta fe, a generado multiplicar la 

presencia de la Virgen de los Remedios. Esto explica el carácter viajero de la 

imagen, y porque en la actualidad existe un número de réplicas (4), que se 

encuentran en el “Cerrito  de los Remedios”. Las bajadas de las réplicas de la 

Virgen de los Remedios, son controladas por los mayordomos del circular y 

solicitadas vía escrito a los franciscanos, al padre guardián. El padre guardián 

del convento, es el fraile que está al frente de las responsabilidades del 

convento de San Gabriel y todo lo referente a sus hermanos franciscanos, es el 

encargado de presidir las ceremonias del cambio de mayordomías que se 

efectúan en el cerrito de los Remedios ó Santuario, como los franciscanos lo 

llaman.   

Los frailes controlan las  “bajadas” de la Virgen de los Remedios, deciden si 

visita o no ciertos templos y por cuánto tiempo. Hasta la fecha, sin embargo, 

sus decisiones afectan  sólo aspectos secundarios del ciclo de peregrinación,  

–sobre todo en lo que se refiere a las solicitudes para que visite también 

pueblos o barrios que no están incluidos en las rutas tradicionales -, porque hay 

bajadas establecidas cuya realización nadie pone en duda (Ídem). 

 



76 
 

 

Ilustración 8.Imagen del interior del Santuario de los Remedios destinado para las cuatro réplicas de  las Vírgenes, 
peregrinas. 2009.  Archivo personal. 

 

 

Ilustración 9. Imagen de la celebración patronal de la Virgen de los Remedios en su Santuario, 1985.
25

 

En el convento de San Gabriel de la ciudad de San Pedro Cholula, no 

existe la tradición de  un sistema de cargos como tal, en virtud de que el 

encargado de asistir el convento es un sacristán que recibe una paga semanal, 

con todas las prestaciones laborales de un trabajo formal. Los franciscanos 

tienen a su cargo una tercera iglesia, la iglesia de Jerusalén, templo que sólo 

es abierto para las predicas dominicales por las mañanas. 

El 15 de enero del año de 1937, el santuario presentó daños a su 

estructura, por las excavaciones que se hicieron con motivo del rescate 

arqueológico del Tlachihualtépetl, y el día 15 de Junio de 1999, el  Santuario de 

                                                           
25

Tomada de: Revista. Elementos, ciencia y cultura.  
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la Virgen de los Remedios sufrió nuevamente daños en su estructura durante 

un sismo.Sin embargo, este acontecimiento no interfirió en la continuidad del 

culto a la Virgen de los Remedios, ya que la mayordomía se trasladó 

provisionalmente a los templos del centro de la ciudad. 

 

Ilustración 10. Santuario de la Virgen de los Remedios,  daños sufridos durante el Terremoto, del 15 de junio de 
1999. Imagen toma de: Cholula Tradición y Cultura. 

A través de tiempo, la figura Patronal de la Virgen de los Remedios se ha 

legitimado en la vida social e histórica de la ciudad de San Pedro Cholula, no 

solamente como un signo representativo del catolicismo de la época colonial, 

dirigentes religiosos y el pueblo en general la han incluido en la vida pública del 

país.  

La imagen patronal de la Virgen de los Remedios en San Pedro Cholula, 

fue presentada en un evento de índole político-religioso, durante la marcha por 

la paz, que realizaron los pueblos indígenas chiapanecos en la década de los 

90’.Una de sus paradas, se realizó en la población de San Pedro Cholula, 

donde se celebró una misa en el atrio del convento dirigida a los grupos 

indígenas, que en procesión se dirigieron a la capital del país. 
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Ilustración 11. Imagen del atrio en el Convento de San Gabriel y de la Capilla Real, donde se hace patente la 
participación de la Virgen de los Remedios, por parte de las autoridades religiosas de San Pedro Cholula, en la 
marcha de los  Indigenas Chiapanecos a la Ciudad de México,  en el año de 1998.Archivo Personal. 

En  fechas recientes, en 2009, la figura patronal por medio de los 

franciscanos, hizo otra intervención en la vida del pueblo de Cholula,  para 

abogar por la salud del pueblo de México en general, por la contingencia del 

virus de la influenza. La imagen bajo del  Santuario al convento de San Gabriel. 

Su intervención sanadora, tiene referentes similares los que se reconocen 

desde la época revolucionaria. En el año de 1918, se presentó una gran 

epidemia, causando gran mortandad en la población, la cual según el 

testimonio indica que se acudió a la protección divina de la Virgen de los 

Remedios, con el fin de poner remedio al mal. 
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Ilustración 12.Testimonio gráfico, de la baja tradicional de la Virgen de los Remedios que se viene realizando 
desde año de 1918. Archivo personal.

26
 

                                                           
26

. El Cartel conmemorativo hace referencia de la intervención milagrosa de la virgen de los Remedios, 

por la gripe epidémica que causo gran mortandad en la población. Procesión celebrada el día 6 de 

noviembre de 2011, bajando la Virgen del Santuario a la parroquia de San Pedro Apóstol en el centro de 

la ciudad. 
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2.5. La Mayordomía y su aspecto ceremonial 

Durante la ceremonia que se realiza en el atrio del Santuario de la Virgen de 

los Remedios, en la cual participan todas las imágenes de los barrios, 

estandartes y comitivas de los pueblos, por el cambio de autoridades cívico-

religiosas entran en juego, las identidades territoriales representadas por los 

Santos Patrones de cada barrio y población.  

Esta se transforma en una celebración muy concurrida debido al 

grandioso número de personas que asisten a dicho evento: las bandas de 

música, reporteros, turistas, habitantes de Cholula y de Puebla, las parejas de  

mayordomos de los barrios, con sus respectivos cetro de mando, los 

cargadores de las imágenes de los barrios, los alumbradores; que son los 

principales de los barrios. Los cuales se sientan en las bancas del santuario, 

(alumbradores que se posesionan en los asientos de los extremos izquierdo y 

derecho formando dos vallas de cirios encendidos, formando un pasillo por el 

cual pasa la Virgen de los Remedios, rumbo al altar improvisado, en el atrio de 

la Iglesia. Este pasillo alumbrado, formado en el momento de la ceremonia  

litúrgica da más lucimiento a la ceremonia), Los principales se 

encuentranacomodados con  un orden espacial que ellos reconocen y que les 

sirve como referente para distinguirse de  quien no conocen las tradicionesy 

diferenciarse de los demás asistentes, que buscan acomodarse en las bancas.  

Sólo los principales de barrio que ya cumplieron con su cargo pueden 

ocuparloslos asientos de los extremos, los demás integrantes de los barrios no 

pueden.  Al término de la ceremonia todos los principales de barrio reciben la 

invitación de los mayordomos del Circular, que entrega el cargo. 

El mayordomo saliente regala una postal fotográfica de la Virgen de los 

Remedios como muestra de agradecimiento por su participación y los invita 

pasar a comer a su casa. El Mayordomo, tanto el que entrega el cargo como el 

que lo recibe agradece la presencia de los Mayordomos asistentes con el 

siguiente discurso: 
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¡Muchas gracias señor principal, los mayordomos del 

barrio… le agradecemos por asistir a la misa de nuestra 

señora madre la Virgen de los Remedios y lo esperamos 

para comer en la casa de los señores mayordomos! 

La contestación de los invitados es la siguiente: 

¡Muchas gracias señor principal, la Virgen Santísima 

María de los Remedios y los principales del barrio… 

agradecemos su atenta invitación! 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Ilustración 13. Imagen donde se observa el uso ritual del bastón de mando, durante la celebración de cambio de 
mayordomía en el Santuario de la Virgen de los Remedios en San Pedro Cholula y la participación de los 

principales de los barrios, como alumbradores, con cirio en mano.
27

 

 

 

                                                           
27

Imagen tomada de: Cholula Tradición y Cultura. Año. 2000. 
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Ilustración 14. Imagen-recuerdo conmemorativa, que obsequia el mayordomo saliente del cargo del circular de la 
Virgen de los Remedios, a todos los principales de barrio que participaron en la ceremonia del cambio de 
mayordomía. Año 2002.Archivo personal. 
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2.5.1. Elección de los mayordomos principales, para la postulación del 

Circular. 

El cambio de mayordomos se pacta a nivel de barrio, seleccionando a la pareja 

representante y candidata a ocupar el cargo en un consenso entre todos los 

mayordomos principales del barrio. Posterior al acuerdo con los mayordomos 

en turno, se tendrá que hacer una visita a la pareja de principales solicitando la 

aceptación del honroso cargo. 

A continuación se realiza la misa del cambio de mayordomos, donde se 

nombra al barrio entrante y al barrio siguiente, el cual tiene que prepararse para 

cumplir con la responsabilidad, de modo que no queda duda en cuanto a que 

barrio se turna la responsabilidad de manera pública por sacerdote que oficia la 

misa, quien abiertamente lo hace expreso. 

 

Ilustración 15.Imagen artística de la bajada de la Virgen de los Remedios de su Santuario. 

La banda de música patrocinada por el mayordomo, es otro elemento que 

compone el engranaje de la adoración a la Virgen de los Remedios, los cohetes 

que rompen el acompañamiento musical traídos de los polvorines de alrededor 

del centro de la ciudad, Calpan, y San Cristóbal Tepontla, el cual conforma uno 

de los diez barrios tradicionales del Circular, los nueve barrios restantes son: 

Barrio de San Miguel, Barrio de Jesús, Barrio de Santiago, San Matías, San 

Juan Calvario, Santa María, Barrio de la Magdalena, San Pablo, y San Pedro 

Mexicaltzingo. Todos estos barrios participan de manera activa, un ejemplo de 

la colaboración ésta reflejado en las aportaciones monetarias de los barrios 
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para el mantenimiento del Santuario, y en la limpieza de las escalinatas que 

conduce al Santuario divididas en tramos para cada barrio los cuales, domingo 

a domingo, son barridos por algún miembro de éste.  

5.1.2. La Responsabilidad del Circular. 

Los mayordomos encargados de realizar dicho cargo, se enfrentaran  

públicamente al escrutinio de todos los barrios que son los que pedirán las 

cuentas de su proceder, vivirán  dentro del Santuario un año completo, cosa 

que no realizan otros mayordomos principales del templo, en su barrio. 

Contaran con un presupuesto mucho mayor para la realización de un proyecto 

que beneficie a la comunidad católica en general, que acude al Santuario.  

Los mayordomos contaran además, con el apoyo de una tienda que les 

proporcionará dividendos independientes de las aportaciones monetarias que 

dejan los barrios y pueblos en cada bajada de las réplicas de la imagen, a sus 

respectivos poblados. Su presencia, será requerida para la legitimación de 

muchas ceremonias a nivel cívico-religioso. 

Al término de su cargo formaran parte de una tienda-cooperativa, que se 

encuentra al costado del santuario, la cual atenderán en el transcurso de un 

año, ya sin ninguna responsabilidad de orden cívico-religioso del Santuario. 

 En el transcurso de este año todos los días subirán y bajarán del cerro de 

los Remedios para atender dicho establecimiento, que cuenta con unos 

sanitarios públicos, que al ser los únicos en la parte superior del Santuario les 

dejan importantes ingresos, las ganancias que les reditúe, todo en su conjunto, 

son enfocadas para la continuidad y mantenimiento del Santuario y su culto. 

Es importante volver a mencionar que los mayordomo del “Circular” de la 

Virgen de los Remedios, son los únicos responsables del culto y, a diferencia 

de la mayordomía principal del su barrio de origen, toda la estructura jerárquica 

desaparece.Mencionaremos la estructura a nivel de barrio de manera general y 

esquematizada, por la que pasaron los mayordomo para ser principales de 
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barrio y posteriormente mayordomos del “Circular” de la Virgen de los 

Remedios. 

 

Ilustración 16.Organigrama del sistema de cargos, para ser mayordomos de “El Circular” de la Virgen 

de los Remedios. 
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Ilustración 16.Gráfica que representa la importancia de la mayordomía de la Virgen de los Remedios y la rotación 
(circular) de los barrios de San Pedro Cholula que atienden su culto. 

Con la gráfica presentada, se explica la importancia de la mayordomía del 

“Circular de la Virgen de los Remedios” en su Santuario, de San Pedro Cholula: 

En la cúspide de la pirámide, tanto en la gráfica y en la realidad (social), se 

encuentra el Santuario sobre los restos de un basamento prehispánico.“El 

Circular” de la Virgen de los Remedios, es la única mayordomía que cuenta con  

un Santuario exclusivo para la imagen. “El Circular” de San Pedro de Ánimas, 

con fecha de celebración de cambio de autoridades se realiza el día 2 de 

noviembre, y el “Circular” de la Virgen de Guadalupe se celebra el 12 de 

diciembre comparten como espacio sagrado la Capilla Real o de Naturales. 

Este templo no es cuidado por los mayordomos, pero si se encargan de 

custodiar la imagen de su respectivo santo patrón, los franciscanos no tiene 

injerencia de las actividades de estos dos “Circulares” ya que la jurisdicción del 

templo como tal pertenece directamente a la arquidiócesis de Puebla, existe un 

sacristán que es el encargado directo del templo e incluso, habita en una 

construcción anexa al edificio. La Mayordomía de la Virgen de los Remedios, 

es  la más representativa de las festividades en cuanto al culto de los Santos 

Patrones de la milenaria Cholula, que le da una identidad generalizada a la 
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población. Las dos “Mayordomías” restantes dan cabida a dedicarles atención 

independiente, como posteriores temas de investigación. 

 

 

Ilustración 17. Arriba Imágenes del Señor San Pedro de Ánimas. Abajo. Virgen de Guadalupe. Dos, de las tres 
Mayordomías Circulares a nivel del pueblo en San Pedro Cholula. Imágenes tomadas de: Revista. Elementos, 
ciencia y cultura. UAP. No. 55-56. Volumen 11, octubre-diciembre 2004, en blanco y negro. En color cortesía de 
familia Quítl.2010. 

 

Las imágenes presentadas, dan cuenta de la participación constante de la 

población en cuanto a la religiosidad-tradicional,dado que la intervención de los 

mayordomos ya sea de barrio ó de algún Circular, tiene la intención de 

coordinar al número de creyentes que son participes en todo el proceso de los 

sistemas de cargos. 
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Capítulo 3.  ETNOGRAFÍA DEL CIRCULAR DE LA VIRGEN DE LOS 

REMEDIOS (2008-2009). 

3.1Ciclo anual-festivo, actividades de la mayordomía del circular de la 

Virgen de los Remedios. 

Es relevante mencionar que en cuanto al sistema de cargos de San Pedro 

Cholula y en lo particular la  mayordomía de la Virgen de los Remedios; tiene 

como característica importante, que el cambio de autoridades cívico-religiosas  

se realiza en el mes de septiembre, culminando el ciclo festivo para los 

mayordomos en el mes de septiembre del siguiente año. 

El domingo de la tercera semana del mes de septiembre del año de 2007. 

Al término de la misa de cambio de mayordomos en “El Cerrito de los 

Remedios”.El sacerdote franciscano que presidió la misa de culto a la Virgen 

de los Remedios con motivo del cambio de Autoridades cívico-religiosas del 

Santuario de los Remedos en San Pedro Cholula, como es la costumbre entre 

la comunidad católica, se anuncia al barrio que tenía que prepararse para  

turnarse  la responsabilidad de la Mayordomía del siguiente año, 2008, según 

el orden acostumbrado,28 la responsabilidad se relevó al barrio de Jesús 

Nazareno Tlaltempán. 

Durante las últimas semanas del mes de agosto del año 2008, los 

mayordomos del cargo del circular de la Virgen de  los Remedimos del barrio 

de San Pablo Tecama,  hicieron una visita a los principales del Barrio de Jesús 

Tlaltempan. Sra. Principala Emilia Antonino Mendoza y al Sr. Principal 

Victoriano Tiro Vázquez, para solicitar el pedimento29 de “La Virgen de los 

Remedios”.30 

                                                           
28

Según lo mencionado por autores  como Bonfil, Olivera y  Herrera. El orden de los barrios  es el 

siguiente: San Miguel Tianguisnahuac, Jesús Tlaltempán, Santiago Mixquitla, San Matías Cocoyotla, San 

Juan Calvario, San Cristóbal Tepontla, Santa María Xixitla, La Magdalena Coapa, San Pedro 

Mexicalcingo y San Pablo Tecama.       
29

 El “pedimento”  es la solicitud que realiza el mayordomo del circular de la Virgen de los Remedios que 

está en las vísperas del término de su cargo,  a los mayordomos principales de barrio, que previo acuerdo 

del barrio en turno, designan a la persona que recibirá el cargo del circular. Dicha festividad, es 

acompañada por una comida que ofrecen los principales que recibirá el cargo en su casa. 
30

 Información obtenida de los mayordomos del circular; en entrevista. Sra. Emilia Antonino y  Sr. 

Victoriano Tiro Vázquez. 
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Esta ceremonia se celebró por parte de los dos barrios, invitando el 

Mayordomo del cargo del Circular de la Virgen de los Remedios del barrio de 

San Pablo Tecama, a los habitantes de su barrio, para asistir a dicho 

compromiso. Los mayordomos del barrio de Jesús Tlaltempan se dirigieron a la 

casa del mayordomo en el barrio de San Pablo Tecama para solicitar y recoger 

la imagen de “La Virgen de los Remedios” que durante un año albergaron en su 

casa, para que posteriormente los nuevos mayordomos de Jesús Tlaltempán la 

albergaran igualmente. 

3.3.1. Celebración del mes de septiembre. (El cambió de cargueros). 

El día domingo, de la tercera semana del mes de septiembre del año 2008. Al 

término de la misa de cambio de mayordomos en “El Cerrito de los Remedios” 

el padre guardián del convento de San Gabriel, presidió la misa de culto a la 

Virgen de los Remedios, con motivo del cambio de Autoridades cívico-

religiosas en el Santuario de los Remedos, de San Pedro Cholula. A este ritual 

asistieron los diez barrios tradicionales que con forman “El Circular” junto con 

los alumbradores que son anteriores mayordomos principales de barrio, que no 

necesariamente han realizado “El Circular”. Y, con cirio en mano alumbraron a 

la ceremonia de cambio de mayordomía de su santa patrona.   

Los  principales del barrio tradicional de Jesús Nazareno Tlaltempan 

recibieron el cetro de plata con la imagen de la Virgen de los Remedios, y un 

plato ceremonial (plato limosnero), con la misma figura. Con el cual 

recaudaron,  y  recibieron donativos. 

Al día siguiente del día domingo, el lunes por la mañana la pareja de 

mayordomos se dirigió al cerrito de los Remedios, partieron de su casa, por las 

calles del barrio de Jesús Nazareno Tlaltempán acompañados con una banda 

de música de viento y en su camino al santuario a los vecinos del barrio para 

que los acompañaran a barrer  por primera vez el atrio del templo.  

Con una dotación de escobas nuevas que los mayordomos 

proporcionaban a los vecinos del barrio que se integraron a la romería,  

subieron al Santuario, formando parte del grupo que presencio el inventario que 
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entregaron los mayordomos salientes, a los nuevos mayordomo del santuario 

de los Remedios, renovándose el inicio  de este culto. Este acto ritualizado fue  

largo: El mayordomo a modo de tesorero leyó en el libro de cuentas el resumen 

del año y repitió el saldo positivo que constaba que algo quedaba en la caja. 

Siguiendo el libro nombró una por una las imágenes y los objetos que las 

rodeaban, dando constancia de que nada faltaba y lamentó no haber podido 

enriquecer el tesoro sagrado. Todos inclinaron la cabeza demostrando que el 

acuerdo era unánime y posteriormente pusieron su rúbrica en dos libros en un 

estricto orden.31 

A este inventario, la participación no es muy concurrida por parte dela 

población en general. Primordialmente asisten algunos principales de los barrios 

de Cholula que observaron la conducta del mayordomo saliente, los cuales 

mediante testimonios verbales felicitan o reclaman, por el buen o mal proceder 

como autoridad. 

Posteriormente recibieron las llaves del campanario y del portón del 

Santuario. Desde esa fecha los mayordomos pasaron a ser los guardianes del 

Santuario de los Remedios, vivieron ahí, por un periodo de un año y 

administraron una tienda que existe a un costado de la iglesia.  

                                                           

31
Información obtenida de la Srta. Edith Quítl López, hija de la Principala Felipa López; La cual  fue 

partícipe en el inventario dentro del Santuario de la Virgen de Los Remedios. Ya que por ser vecina del 

barrio de Jesús Tlaltempan y una devota de la Virgen de los Remedios, participó junto con su familia en 

dicho evento. 
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Ilustración 18. Imagen del mayordomo Sr. Victoriano Tiro, en el establecimiento del templo de los Remedios. 
Archivo personal 

Las ganancias que obtienen sirven para la manutención del santuario. 

También se convierten en  sacristanes de la iglesia. Se encargaron de cambiar 

las flores, asistieron a los frailes y sacerdotes que oficiaron misas por las 

diversas festividades en el santuario, vigilaron el comportamiento de los 

visitantes en la Iglesia; para lo cual contaron con un sistema de circuito cerrado 

de vigilancia en el interior del templo. Además también fueron puestos a sus 

ordenes una pareja de policías municipales que resguardan las 24 hrs el 

Santuario.32 

La administración de la tienda es una de las actividades que más demandó 

tiempo a los Mayordomos, con lo cual contaron con el auxilio de sus familiares y 

amistades. En este establecimiento, se comercializa una gran variedad de 

productos, aguas embotelladas, jugos industrializados, imágenes religiosas, 

sombreros, sombrillas, impermeables, dulces y audios de cantos religiosos.  

                                                           
32

 Registro de campo de septiembre del 2008. 
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Ilustración 19. Imagen de la esposa del Mayordomo: Sra. Emilia Antonio de Tiro, lado inferior izquierdo,  en 
interior de la tienda. Archivo personal. 

En el transcurso de inicio de su cargo, el mayordomo convocó a una 

reunión con los barrios y pueblos de San Pedro Cholula, presentando su 

proyecto el cual consistió en el cambio del mobiliario del Santuario. Presentó un 

pequeño modelo a escala de las bancas que sustituirían a las viejas bancas por 

unas más elaboradas: bancas de cedro talladas. La aportación que pidió por 

cada barrio fue de tres bancas, las cuales tuvieron un costo de cinco mil pesos, 

por cada una.33 

 

Ilustración 20. Imagen del nuevo mobiliario del Santuario de los Remedios, bancas de cedro tallado. Archivo 
Personal. 

3.3.2 Festividad de día de muertos. 

En las festividades de día de muertos, finales del mes de octubre y principios 

de noviembre, los mayordomos del Circular, colocaron a un lado izquierdo del 

                                                           
33

 Información obtenida en campo, mediante observación directa del investigador que estuvo presente en 

la reunión a puertas abiertas, en el Santuario de la Virgen de los Remedios. 
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presbiterio, una tradicional ofrenda de día de muertos. La cual se dedicó a los 

difuntos padres del mayordomo don Victoriano Tiro: Sra. Ignacia Vázquez y 

Don Roberto Tiro.   

Por tradición las celebraciones de octubre-noviembre dedicadas a los 

difuntos en el barrio de Jesús Tlaltempán, al igual que en muchos puntos de la 

región de San Pedro Cholula, se tienen por costumbre dedicar ofrendas a los 

familiares que fallecen durante el año anterior a la fecha, tal evento ritual se 

conoce entre la población como ofrenda nueva y en múltiples casos, varias 

familias pueden dedicarla a una misma persona una ofrenda nueva recibiendo 

al anima no solo en la casa donde vivía sino también en las casa de otros 

familiares que radican en distintas de la región; barrio o colonias de alrededor. 

La tradición marca que los vecinos, parientes, compadres de grado 

(compadrazgo ritual), vecinos del barrio y amistades, llevan una cera34 al 

domicilio del fallecido que es esperado por sus familiares con un altar de 

muertos dedicado como remembranza. Se acompaña dicho altar con la ropa 

del difunto, algunas imágenes fotográficas, instrumentos de trabajo ó artículos 

de su predilección y que en vida disfruto; como su música, su bicicleta, comida, 

silla- mecedora. Posteriormente a la entrega de la cera, aunque también es 

factible entregar una cantidad en dinero (responso), se hace referencia con 

unas palabras respecto a la creencia religiosa, más no al la persona fallecida; 

Tenga usted para las sagradas ánimas venditas, –familiar ó vecino que entrega 

la cera-, La contestación del doliente es; muchas gracias, las ánimas venditas 

lo han de socorrer.35 Posteriormente el familiar comparte parte de la ofrenda, 

una bolsa de plástico que puede contener un pan de muerto “hojaldra” con una 

mandarina, un plátano y una naranja ó un recipiente de yogurt de litro con mole 

ó una bolsa con tamales.    

En el caso del mayordomo y sus familiares a quien se le dedico la 

ofrenda, sus padres del señor mayordomo contaban ya con algunos años de 

fallecidos, motivo por el cual la ofrenda fue un rememoramiento personal que 

                                                           
34

 La cera, es una vela de grosor mayor a ½ o ¾ de pulga, con un largo mayora los 80 cm.   
35

 Registro de campo y testimonios recogidos durante las largas estancias de participación junto al trabajo 

de los mayordomos. 
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se salió del contexto tradicional-ritual de la región y, se convirtió en un motivo 

tradiconal-personal. 

Evaluando dicho acto, y visto en conjunto con los hábitos de la región de 

Cholula, podemos deducir que en los habitantes continua presente la tradición 

de honrar a las almas de los difuntos practica que tiene sus raíces en las 

actividades agrícolas que en el pasado se tenían en la región, como lo 

marcamos al principio de la investigación, enunciamos que la población de San 

Pedro Cholula tiene referente tradicionales indígenas y campesinos. Aunque no 

tocamos de manera abierta el tema de la cosmovisión, queda patente como lo 

marcan las investigaciones de etnohistoriadoras como; Johanna Broda y 

Alejandra Gámez, entre muchos otros respecto a la riqueza de la tradición 

cultural indígena, relacionada a la tradición ritual de día de muertos y de 

agradecimiento de la cosecha, que aún perdura en lugares como este. 

3.3.3 Diciembre Las festividades navideñas. 

Durante la temporada decembrina, los mayordomos organizaron y realizaron 

las tradicionales posadas. Enfocándose también en la búsqueda de unos 

padrinos para las imágenes del niño Jesús del Templo (3) figuras. Los cuales 

previo aviso aceptaron ser patrocinadores de los festejos del nacimiento, 

navidad; y la presentación de las imágenes tradicionales del los tres niños dios 

que se encuentran en el Santuario, para las festividades de la Candelaria.  

A modo de petición formal, los mayordomos se presentaron junto con las 

figuras religiosas, en la casa de los futuros padrinos los cuales adecuaron en 

su hogar un espacio ceremonial en el patio de su casa con ceras, veladoras, 

floreros e imágenes religiosas, para colocar las figuras sagradas y 

posteriormente a la petición de aceptación del cargo, celebraron con una 

comida patrocinada por los anfitriones.36 

El día domingo 25 de diciembre, los mayordomos celebraron en el 

Santuario: la navidad o natividad de Jesucristo. Los festejos consistieron enuna 

                                                           
36

 Información obtenida en campo, mediante observación directa gracias a la invitación de la Sra. 

Principala Felipa Flores (viuda del Sr. Luis Quítl Galindo, principal de barrio), y a los mayordomos del 

circular). 
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pastorela tradicional con la participación de los mayordomos del barrio de San 

Pablo Tecama, que en al año anterior se encargaron de la mayordomía del 

“Circular” de la Virgen. Su intervención se compuso de una pastorela montada 

la noche del 24 de diciembre, celebrando el rito de las vísperas del nacimiento 

del niño Jesús.37 

Durante la última misa celebrada el día domingo 25 de diciembre en el 

Santuario de los Remedios, los mayordomos del barrio de San Pablo Tecama 

participaron con la adoración de la imagen del niño dios que se coloca en el 

nacimiento del Santuario. Los niños de ese barrio fueron vestidos de pastores y 

pastoras, que dedicaron palabras de júbilo y respeto por tan emblemático 

nacimiento y ser uno de los pilares de su fe. Y al término de la misa, se 

cerraron las puertas del Santuario,  las  personas que se quedaron dentro del 

templo fueron agasajadas por un niño vestido de la popular indumentaria de 

Santa Claus, que arrojó desde el púlpito del templo juguetes de plástico; 

pelotas, juegos de te, muñecos articulados que volaron por el aire, y que eran 

recogidos por adultos y niños. 

Posteriormente previo acondicionamiento del atrio del Santuario, los 

mayordomos junto con sus hijos, hijas y yernos, montaron tablones sobre 

soportes, acomodaron manteles y sillas para convidar una cena tradicional a 

los padrinos de las imágenes de los niños Dios del Santuario,a los 

mayordomos del barrio de San Pablo Tecama y al pueblo en general.  

El banquete consistió en el tradicional pescado seco (tenso), guisado en 

el caldo rojo de especies (plantas aromáticas que condimentan el guiso),y 

chipotles capeados rellenos de queso, tortillas, y agua preparada con 

saborizante de Jamaica. Al término de la comida, los mayordomos ofrecieron 

botellas de licor a los invitados principales los cuales compartieron a los 

concurrentes en vasos desechables a las personas mayores. La esposa del 

padrino de las figuras religiosas, repartió tarjetas conmemorativas, de su 

participación como padrinos, y el esposo obsequiaba las tradicionales bolsas 

de aguinaldos.  

                                                           
37

 Registro  e información, obtenida en trabajo de observación directa . 
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Ilustración 21. Imagen conmemorativa, obsequiada por los padrinos de las imágenes de los niños Dios del 
Santuario. Archivo personal. 

Es en esta festividad donde los mayordomos manifiestan las relaciones 

que tienen con las autoridades administrativas municipales. De manera pública, 

en dicha festividad se contó con la presencia del presidente Municipal; Juan 

Pablo Jiménez Concha y su familia. La figura política llegó en la noche del 

festejo, y convivió con los invitados, portándose de manera servicial ofreciendo 

porciones de bebida alcohólica a las personas adultas. Las relaciones 

entabladas por parte de los Mayordomos con el poder político municipal los 

llevaron a solicitar al secretario de gobernación a nivel estatal Javier López 

Zavala, una colaboración monetaria que los mayordomos recibieron en meses 

adelante, que enfocaron a su proyecto de cambio delmobiliario para el 

Santuario de la Virgen de los Remedios”.38 

Los mayordomos solicitaron a tres vecinas de su barrio de pertenencia 

que los auxiliaran con la labor de recolección de las aportaciones monetarias 

para las bancas del “Santuario”, y en múltiples ocasiones los mayordomos 

contaron con la colaboración de sus hijos en el cuidado del Santuario, debido a 

que concentraron sus esfuerzos en la búsqueda del patrocinio del gobierno 

Estatal, para su proyecto del cambio del mobiliario del Santuario.  

 

                                                           
38

 Información obtenida de la entrevista  a la Sra. Felipa Flores durante la colecta del Barrio para  las 

bancas del Santuario. 
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3.3.4.  Inicio del año. 

Durante el inicio del año, los mayordomos se enfocaron en los servicios del 

“Santuario” de manera cotidiana y proporcionaron a los barrios y pueblos de 

San Pedro Cholula las imágenes peregrinas (replicas), de “La Virgen de los 

Remedios”. Una de las responsabilidades que tuvieron los mayordomos en su 

cargo,fue llevar alas casas de los fieles que la solicitaron, la imagen de la santa 

patrona que se les otorgo en custodia. 

 

Ilustración 22. Imagen de una Visita domestica de la Virgen de los Remedios, a la casa de la Principala del 
barriode Jesús Tlaltempa,  Sr Felipa López F. en el mes de enero del 2009. Cortesía de la familia Quítl. 

3.3.5 Cuaresma. (Semana Santa o Mayor). 

Durante la temporada de lo que la población en general y principalmente la 

católica conoce como cuaresma. Ciclo de 40 días. Todos los templos, y las 

casas de los habitantes de la fe católica de San Pedro Cholula, remarcan cada 

año dicha temporada y principalmente los viernes de vigilia, adornando la 

entrada de sus casas, con una hilera de flores. Regularmente violetas, y en 

algunos casos, con pequeñas alfombras florales o de aserrín con el signo de la 

cruz. 

Durante este periodo, las actividades de los mayordomos del Santuario de 

“La Virgen de los Remedios” se intensificaron por la temporada vacacional de 

Semana Santa o (semana Mayor), y al igual que la siguiente semana de 

periodo vacacional, debido al arribo de múltiples visitantes locales, nacionales y 

extranjeros39 al Santuario de la Virgen, dado que el Santuario recibe visitas 

                                                           
39

 Durante el mencionado periodo vacacional, mientras realizaba trabajo de campo me percate de la 

presencia de un visitante al Santuario de la Virgen de los Remedios el cual procedía de la India. Portaba 
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tumultuarias que demandan una supervisión mayor del comportamiento de los 

visitantes al santo lugar. 

Visitantes que son marcadamente diferentes a los visitantes del santuario 

por cuestiones de fe, su visita es más del ámbito profano y de recreación por el 

periodo vacacional. En estas fechas la participación de la imagen de la Virgen 

de los Remedios en los festejos de semana santa es nula. Son las imágenes 

de otros múltiples templos las utilizadas en dichos ceremoniales; Santo 

Sepulcro: imagen religiosa de Cristo de tamaño natural y articulado la cual 

utilizan para la crucifixión, las imágenes de los arcángeles del los barrios de 

San Miguel, San Gabriel y San Rafael, la imagen del barrio de la Magdalena 

Coapa. Imágenes religiosas que participan en el vía crucis, que año con año se 

realiza el viernes santo, en la Capilla Real en la zona del centro. 

3.3.6.  Mayo, mes de la llegada de las primeras bancas como parte del 

proyecto de cambio de mobiliario del Santuario. 

En el inicio del mes de mayo, una gran parte de pueblos agricultores (de 

granos de maíz y de flores), subieron en procesión para recoger las imágenes 

peregrinas de “La Virgen de los Remedios”, la mayoría de estos pueblos 

solicitaron la presencia de la imagen de la Virgen por el inicio del  ciclo agrícola 

de lluvias. A mediados de año en el mes de mayo, los mayordomos 

comenzaron a subir las primeras bancas al Santuario, las cuales fueron 

ocupando paulatinamente el lugar del mobiliario antiguo. En estas mismas 

fechas, los mayordomos contemplaron los trabajos de iluminación artística de 

los principales templos en San Pedro Cholula, como parte de un proyecto del 

Gobierno Estatal, que duró un cuatrimestre, de mayo al mes de agosto. 

Este acontecimiento, se sumó al trabajo cotidiano que realizaron los 

mayordomos en su administración de la limpieza y mantenimiento del 

templo.Yla vigilancia de comportamiento de los visitantes, la recolección de las 

aportaciones de los barrios y pueblos para el cambio del mobiliario del 

                                                                                                                                                                          
una vestimenta roja, (manto alrededor de su cuerpo, característico de dicha región) me acerque y 

entablando un breve dialogo en ingles pregunte sobre su lugar de procedencia.   
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“Santuario”, cambio de los atuendos de la Virgen de Los Remedio; el cual era 

realizado exclusivamente por mujeres. 

 

Ilustración 23. Iluminación artística, del  Santuario de la Virgen de los Remedios 2009. Cortesía de la familia Quítl. 

 

 

Ilustración 24. Vista general del Santuario con nuevo mobiliario. Archivo personal. 

3.3.7. Festividad del mes de agosto. 

A mitad del mes de agosto, se celebró la festividad de la asunción de la Virgen 

María. La noche del día catorce comenzó esta celebración con la preparación 

de una alfombra festiva, posteriormente el rosario de la Virgen (su velación 

mortuoria), que termina el día quince. Dicha celebración es altamente 

significativa ya que representa el tránsitode la vida a la muerte y el misterio de 

su asunción al cielo.  
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Según el dogma de fe católica menciona que su cuerpo no sufrió la 

corrupción de la carne (la putrefacción), ya que su carácter de pureza y de 

santidad como madre de dios, le otorga una muerte en santidad. En la letanía 

de oraciones en verso, conocida como el santo rosario en uno de los múltiples 

nombres con los que se le reconoce, se le hace referencia como  “casa de oro” 

con ello denotando el grado de pureza con el que se le asocia a la Virgen 

María. Además la teología cristiana-católica, ve en “la Virgen María” un 

elemento de restauración del pecado original, que es mencionado en el relato 

mítico del génesis.  

Por medio del pecado original de la mujer “Eva”, acontecido en el paraíso, 

por la desobediencia de comer el fruto prohibido, entra la muerte en la 

humanidad que está destinada a perecer la corrupción de la carne, debido a la 

pérdida de la inmortalidad. Es entonces que otra mujer “María” es portadora de 

la salvación del alma que es inmortal, por ello a su imagen se le asocia con la 

mujer que vence el pecado aplastando con su pie la cabeza de la serpiente o el 

dragón, asociado con el diablo que ofrece el símbolo del engaño, al portar una 

manzana en la boca.  

Este simbolismo fue también asociado a la veneración de la “Virgen de 

Guadalupe”, primera Virgen mestiza de mítico origen,  junto con el nombre al 

cual se le asocia y también, está muy en relación con la teología 

mesoamericana. “Tonantzin Tecuatalupe o Tecuatlallope, cuyo significado es 

“lo que tuvo origen en la cumbre de las rocas”  Tecoatlaxopeuh “la que aplasta 

a la serpiente de piedra”, o Coaltaxopeuh “la que aplasta a la serpiente 

(Freixedo, 61:1991).   

Todos estos míticos relatos, son dogmas de fe que sustentan la 

veneración del  “Transito o Asunción” de la imagen de la Virgen. Por eso en 

estas fechas se le acuesta en un lecho mortuorio, se escoge a una niña para 

que sea la madrina de su velación, se le rodea de manzanas y se le reza su 

rosario, acompañado con una vigilia nocturna.  

En la tarde del día 15 de agosto se celebra el ritual de “La levantada de la 

Virgen”. La madrina la levanta significativamente de su cama, representando su 
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asunción gloriosa y reparte las manzanas a los asistentes. Esta celebración es 

realizada nivel múltiregional y se realiza en cada templo, y hogar católico, 

donde se tenga dicha costumbre. En la cual, la imagen de “La Virgen María” es 

la protagonista.  

En el estado de Tlaxcala es motivo de una feria tradicional en la población 

de Huamantlá iniciando con su velación generalmente conocida y nombrada 

como “La noche que nadie duerme” altamente representativa por su 

monumentales alfombras con motivos religiosos de la festividad y el convite de 

tamales y atole en las casas y los templos. En San Pedro Cholula la 

celebración es importante y similar aunque no con la magnificencia de Tlaxcala 

y con su proyección como atractivo turístico. 

 

Ilustración 25. Imagen de la Virgen de los Remedios, en las vísperas de la festividad del día 15 de agosto. 
Asunción. Alfombra festiva de aserrín y semillas. Cortesía de la familia Quítl. 

Una vez acabada dicha celebración, esta fue una de las cuatro últimas 

celebraciones importantes de los mayordomos, ya que las proximidades con el 

mes de septiembre los acercaban al término de su cargo. 

3.4.Cierre del ciclo festivo. 

La tercera celebración importante de los mayordomos en las últimas dos 

semanas del mes de agosto fue la de “El pedimento de la Virgen de los 

Remedios” por parte del barrio tradicional de San Miguel Tianguisnahuac. La 

celebración ritual consistió en un encuentro entre ambos barrios. Que fue un 
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acto protocolario tanto del barrio que hizo el pedimento (San Miguel), como el 

que da el otorgamiento (permiso) barrio de Jesús.  

Los principales de barrio y los mayordomos patronales del “Circular” 

esperan al barrio que llega al pedimento. El barrio de San Miguel llego en 

pedimento de la Virgen, ofreciendo las tradicionales “palanganas” que son 

charolas de madera pintadas de negro, y con motivos florales. En su interior 

llevan el tradicional “rodeo” que son rosquillas de trigos (polvorones) en colores 

rosa mexicano y blanco glaseado, junto con muéganos de harina de trigo en 

forma de rollitos y cuadros, aderezados con manteca de cerdo y endulzados 

con piloncillo.   

Las palanganas son convidadas a todos los asistentes a la ceremonia 

junto con refrescos y botellas de bebida alcohólica a los adultos. Todo esto se 

llevó acabo dentro de la casa de los mayordomos del “Circular” del barrio de 

Jesús. 

 

Ilustración 26. Imagen de la invitación de los mayordomos a los habitantes del barrio, para acompañarlos al 
pedimento de la Virgen de los Remedios. Archivo personal. 

La segunda celebración de los mayordomos comenzó la noche del día 31 

agosto junto con los comerciantes que tienen su venta de dulces, semillas y 

artesanías, en las escalinatas del Santuario. Y que colaboraron con ellos en la 

elaboración de tamales, el atole y el pago del arco floral, a la entrada de las 

escalinatas de la parte baja del Santuario de la Virgen de los Remedios. 
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Durante la madrugada del día 1 de septiembre en el atrio del Santuario, se 

reunieron todas las imágenes de los santos patrones de todos los barrios,  

junto con los cargadores y los mayordomos principales de los 10 barrios 

tradicionales de San Pedro Cholula, para celebrar las tradicionales mañanitas, 

según lo marcado por el calendario religioso; en el cual el santoral dedica como 

día de “Nuestra Señora de los Remedios”. Con el cual igualmente arranco de 

manera oficial la feria regional de San Pedro Cholula, celebrada por el 

Gobierno municipal, con eventos artísticos en la explanada de la plaza de la 

Concordia, acompañada de la venta de artesanías, dulces típicos, artículos de 

cocina en piedra; metates y molcajetes, hamburguesas, tostadas, tacos 

dorados, ropa, petates, canastos, manzanas, duraznos, cecina, y una expo en 

el recinto ferial Xelúa, que se encuentra a un costado de los restos 

arqueológicos.   

Después de la misa en la que asisten los barrios tradicionales continuaron 

una serie de misas patrocinadas por distintas agrupaciones. La agrupación de 

transportistas del servicio públicos, directo y rutas anexas Puebla-Cholula. Que 

se anuncia con carteles colocados en todas las unidades. La agrupación de 

“Tahonero”, gremio de panaderos, que colocaron sus anuncios en panaderías y 

algunos comercios en la zona centro, al igual que el grupo de comerciantes los 

cuales se dieron cita en los arcos del portal en el zócalo y esperaron la llegada 

de una banda de música y un gran adorno floral, que obsequian año, tras año, 

ya que manifiestan que lo hacen por los favores recibidos y la reconocen como 

“Santa Patrona de Cholula”.  

En la mañana del día 1º de septiembre los mayordomos regalaron al 

pueblo en general que asistió a la misa de las ocho de la mañana en el 

Santuario atole y tamales, que habían sido preparados la noche anterior. 
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3.5. Celebración final: Misa del cambio de mayordomía del “Circular de 

la Virgen de los Remedios”. 

El día domingo 2040 de septiembre del año 2009, en el Santuario de la Virgen 

de los Remedios, se celebró la misa de cambió de mayordomía del Circular, 

turnando el cargo al barrio de San Miguel Tianguisnahuac, a la misa asistieron 

todos los principales que en ese año tuvieron el cargo la iglesia de su barrio, 

junto con las imágenes patronales principales de sus templos, también 

asistieron comitivas de anteriores (principales) en número de 6 o 5 principales 

por cada barrio, que fungieron como alumbradores en la misa, ya que su 

participación consistió en ocupar  los asientos laterales de las bancas que 

fueron colocada en el altar provisional que se monta en el templete del atrio.  

Al término de la misa el sacerdote franciscano anuncio el cambio de los 

cetros ceremoniales y anuncio por adelantado como tradicionalmente vienen 

haciéndolo, enunciando el nombre del barrio que tenía que prepararse para el 

siguiente año. Posteriormente en las afueras del santuario se formaron los 

alumbradores con cirio en mano, junto con los principales de barrio y sus 

cetros, para recibir el agradecimiento por su participación en la ceremonia.  

Ese día domingo por la tarde  en la casa de los mayordomos del barrio de 

Jesús Tlaltempan se realizó una comida, conservando los mayordomos por 

última vez la figura de la Virgen de los Remedios, llegada la madrugada los 

nuevos mayordomos se llevaron la imagen patronal a su casa.  

A la mañana del día siguiente, el día lunes 28 de septiembre del año 

2009, los mayordomos se dieron a la tarea de contratar los servicios de un 

albañil que se encargó de la colocación de una placa conmemorativa donde 

quedo registrado el año que el barrio se había encargo del Circular. Y por el 

cambio del mobiliario del Santuario, posteriormente al mediodía del lunes, se 

realizó la acostumbrada reunión para rendir el inventario del Santuario.  

 

                                                           
40

La misa del cambio de mayordomos del “Circular” tiene un día fijo que es el 15 de septiembre,  pero sí 

no cae la fecha en día domingo, se traslada la ceremonia al tercer domingo del mes de septiembre.  
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Ilustración 27. Imagen de la placa conmemorativa colocada por los Mayordomos del Barrio de Jesús Tlaltempa, 
que realizaron la Mayordomía del  Circular de la Virgen de los Remedios. Archivo Personal. 

Al final del inventarío, los mayordomos no pudieron continuar con el 

siguiente cargo, que era la cooperativa del costado norte del Santuario, ya que 

según lo manifestado por los miembros presentes de los barrios tradicionales 

en el inventario, consideraron que su labor como mayordomo, no fue 

satisfactoria recriminándole una serie de anomalías durante su mayordomía. 
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Conclusión. 

En esta investigación se ha descrito una práctica socio-cultural “tradicional”: La 

mayordomía del “Circular de la Virgen de los Remedios”, realizada por los 

cargueros pertenecientes al barrio tradicional de Jesús Nazareno Tlaltempan, 

en la región de San Pedro Cholula, que se encuentra conformada por el culto 

en el santuario y su relación directa con el sistema de cargos, que mantiene 

una independencia en la actualidad respecto a cada uno de los componentes 

que conforma dicho culto, que se encuentra integrado por los diez barrios 

tradicionales que conforman “El Circular”. 

Permitiéndoles interactuar tanto de manera individual, al encargarse un 

barrio a la vez del culto que se tiene a la Virgen de los Remedios, como de 

manera colectiva al hacerse mutuamente participes en la legitimación 

consensada en la ceremonia del cambio de mayordomía por cada barrio al 

término del ciclo festivo, la participación de los barrios durante el ciclo festivo y 

las visitas (bajas), de la imagen de la Virgen de los Remedios a los distintos 

barrios y pueblos tradicionales que conforman el complejo mecanismo del 

sistema de cargos. 

La similitud con múltiples aspectos rituales en los barrios tradicionales 

abren la posibilidad de poder entender de manera general, la lógica y 

estructura de las mayordomías de cada barrio como lo señalo en su momento 

el antropólogo Bonfil Batalla.  

Las fiestas conjuntas de los barrios 

El sistema de barrios funciona de manera tal que cada año corresponde a uno 

de ellos hacerse cargo, a través de algunos de sus principales, de un número de 

celebraciones que se conocen como “fiestas circulares”, porque las 

mayordomías correspondientes rotan anualmente entre los barrios. En esta 

fiesta participan todos los barrios. Las ceremonias litúrgicas tienen lugar en la 

Capilla Real o en el Santuario de la Virgen de los Remedios (Bonfil, 1988:143).  
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Recapitulando, respecto al origen del sistema de cargos y su posible origen 

prehispánico, es trascendente para la investigación mencionar que;  

Es una realidad que en la época prehispánica ya existía un sistema de 

creencias sobre el cual, se cimento el sistema de cargos colonial, sin que por 

ello se entienda que el sistema de creencias precolombino; era un sistema de 

cargos como el que se implanto en la época colonial. Pudo el sistema de 

creencias religioso prehispánico tener similitudes con el sistema de creencias 

católico europeo, pero el concepto de sistema de cargos con su estructura 

jerarquizada y de culto a las imágenes patronales católicas europeas; no 

existía como tal en Mesoamérica. No se debe confundir; sistema de creencias, 

con el sistema de cargos, ya que el sistema de cargos implantado por la 

colonia era un sistema de ordenamiento social, que fue creado especialmente 

para el control económico de los pueblos indígenas, y este sistema se 

encontraba subordinado, al sistema de creencias católico español y a la 

organización civil-Estatal-Colonial. 

Cambio de las varas 

El Cambio de varas exhibe uno de los puntos culminantes de la fiesta, la 

entrega de los bienes de consumo de las autoridades salientes a las entrantes. 

Esta entrega se realiza en dos movimientos: el primero consiste en la 

acumulación de los bienes en la plaza del centro ceremonial, luego, la entrega 

propiamente dicha y el consumo por lo menos parcial de los bienes. El segundo 

movimiento se compone de una lenta procesión que se realiza desde el templo 

católico hasta la casa del gobierno de las autoridades tradicionales...… la 

escena que se desarrolla delante de mis ojos corresponde más bien a una 

réplica del pasado colonial: la escenificación de la entrega de tributos en forma 

de representación festiva. Si bien reconozco la riqueza del ritual, sin embargo 

la imagen que se construye delante de mis ojos, es una imagen ambigua y no 

del todo feliz (Geist, 1996:165-166). 

Con la presente cita pretendo explicar en forma generalizad, que es muy 

probable que al implantarse este tipo de ordenamiento; Las mayordomías, los 

pobladores indígenas no tenían el dominio de las festividades rituales como lo 
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tiene actualmente la comunidad de tradicional de San Pedro Cholula, respecto 

al culto de los santos patrones y en especial, el de la Virgen de los Remedios. 

A la llegada de los frailes españoles, fue más fácil para ellos implantar 

junto con las autoridades civiles españolas un sistema de control social en las 

zonas que contaban en antaño con presencia poblacional ya urbanizada. Tal es 

el caso de la ciudad de Cholula. Y, un poco más complicado implantar este tipo 

de sistemas en zonas agrestes, alejadas de los centros urbanos. Motivo por el 

cual, aun en la actualidad y según lo observado por otros antropólogos 

respecto al sistema de cargos, en varias zonas del país, se que encuentran una 

gran gama de manifestaciones distintas respecto a este concepto. 

Ya que muchas poblaciones buscaron alejarse de los centro 

poblacionales urbanizados y controlados, por el régimen español. Es por ello 

que existen sistemas de cargos en distintas partes del país, donde es claro 

notar una mayor influencia de la cosmovisión prehispánica, que la visión 

colonial alternativamente según sea el caso. 

Para el caso de Cholula, por el análisis de la información presentada en la 

investigación concluimos que respecto al sistema de cargos:  

Comenzó como un mecanismo de control económico en los grupos 

indígenas implantado por el régimen colonial, el cual paulatinamente se derivó 

en ser responsabilidad administrativas de los grupos cívico-religiosos locales 

incluyendo tanto a indígenas, como a los mestizos. Actualmente para la región 

conformada por los 10 barrios tradicionales, es nula la participación de grupos 

indígenas, debido a que han desaparecido totalmente de la escena regional en 

esta parte del país.  

En la actualidad de la región de San Pedro Cholula, los grupos cívicos-

religiosos designan a individuos concretos, los cuales no se insertan de manera 

improvisada ya que una larga trayectoria los prepara para ejercer dicho deber.  

Se deduce por el rastreo histórico, que la cosmovisión prehispánica esta 

cohesionada con la visión española  la cual ha sobrevivido de manera tangible 
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junto con una técnica de evangelización que los religiosos implantaron, en lo 

que es el sistema de cargos, como un mecanismo ambivalente, que conjunto la 

religiosidad europea con el aspecto económico social.  

 

 

Ilustración 28. Imagen, donde se muestra una tradicional pastorela; Barrio tradicional. Jesús Nazareno Tlaltempa 
de San Pedro Cholula.24 de Diciembre de 2010. 

Un aspecto muy vistoso además de las procesiones, misas, y cohetes: 

son los festejos navideños, las posadas. Las cuales van acompañadas de las 

pastorelas que al igual que las mayordomías fueron mecanismos empleados 

por los religiosos para la evangelización de los pueblos indígenas. Estas, están 

acompañadas de un cierto grado de complejidad organizativa, las pastorelas 

han prevalecido hasta la actualidad y se encuentran muy ligadas de la mano 

con  los Sistemas de cargos.41 

 

 

                                                           
41

 El ejemplo presentado de esta de festividad-ceremonial (pastorela), es un evento de carácter anual a 

nivel de barrio, y se presenta como una muestra de la  participación que tienen las personas que se 

agregan a las dinámicas organizativas en los sistemas de cargos a nivel de barrio. Y como parte del 

aprendizaje obtenido por la responsabilidad de un cargo principal, que igualmente tiene que realizarse 

obligatoriamente como mayordomos del “Circular”.   
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Ilustración 29. Acostada del Niño Jesús donde se aprecia en la parte central de la imagen el cetro llevado por el 
Mayordomo; Barrio tradicional. Jesús Nazareno Tlaltempan de San Pedro Cholula. Diciembre de 2010. Cortesía de 
la Familia Quítl. Archivo familiar. 

Asimismo, se han mostrado múltiples aspectos del sistema de cargos en 

México, mencionados en el estado de la cuestión, remarcando sus aspectos 

general importantes, y las categorías asignadas por diversos autores para 

dichos sistemas. En la introducción, refiriéndonos en especial al estado de la 

cuestión, mencionamos como este tipo de ordenamiento ha sido contemplado 

desde la óptica de: la cuestión jurídica para algunos grupos indígenas, 

tomándolo como una manifestación, para la ejecución de sanciones en el 

comportamiento de los individuos.  

En el caso del Circular de la Virgen de los Remedios, las autoridades cívico-

religiosas designaron sancionar la conducta de los mayordomos “no 

permitiendo continuar su labor en un siguiente cargo menor y, no otorgarles el 

reconocimiento como miembros distinguidos de la comunidad”. 

Otro ejemplo citado es donde el sistema de cargos es una práctica 

tradicional que lleva implícito un conocimiento ancestral, hablando en concreto 

de la “cosmovisión” de los grupos indígenas y campesinos, como parte de una 

tradición milenaria del conocimiento de la naturaleza local. Conocimiento 

conservado desde la época mesoamericana. En la cual el sistema de cargos, 

se incorpora como una forma de ordenamiento, conservación y transmisor, de 

ese conocimiento.  

Este conocimiento se hace patente en el ordenamiento del ciclo festivo 

para las comunidades tradicionales, donde el festejo de la fiesta principal del 

pueblo dedicada al santo patrón, marca el inicio del periodo de la preparación 
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de terreno para el cultivo, la bendición de las semillas, ó el fin del periodo de las 

siembras y el agradecimiento a los ancestros. Para el caso del “Circular de la 

Virgen de los Remedios” por lo demostrado en la parte histórica de la 

conformación del santo lugar, reconocer que se vivo el caso generalizado de 

una sobre posición cultural, al igual que en muchas partes de lo que fue 

Mesoamérica, donde la intromisión violenta del nuevo orden desestructuro gran 

parte de la concepción milenaria religiosa prehispánica.  

También el sistema de cargos a sido contemplado desde la mirada del 

prestigio, que los cargueros ostentan el la comunidad. Al ser favorecidos por el 

santo patrón, que les otorga una gran movilidad económica, transformada 

también en movilidad política, en la conservación de su cargo en tiempo 

indefinido. En el caso de los sistemas de cargos respecto al “Los Circulares y la 

mayordomía a nivel de  barrio”, se encuentra plenamente establecido que los 

cargos tienen una duración de un año, sin la posibilidad de repetir nuevamente 

la participación de los mayordomos.  

El “don” es otro aspecto importante donde la práctica de este modo de 

ordenamiento, radica en intercambio de beneficios de los mayordomos con el 

santo patrón esto es; se recibe un beneficio y a cambio se agradece al 

intermediario protector, con la toma de un cargo enfocado para la realización 

de su fiesta. El cargo se convierte en algunos casos en una manda temporal 

que  se relaciona con la peregrinación en colectivo, a un santuario específico.  

También es un referente histórico de la América precolombina donde 

existió la penetración de un nuevo orden cultural, impuesto con un fundamento 

religioso,  auspiciado en  la idea de la salvación espiritual de las “almas”, más 

no de la salvación material de los grupos nativos. Principalmente, hablando en 

el aspecto  económico y político. Y es en este, donde hago la reflexión acerca 

del sistema de cargos como un instrumento directo de la explotación y que 

posteriormente se convertiría en un precario mecanismo de defensa para 

muchas comunidades. Explotación  que primero sufrieron los grupos indígenas 

y posteriormente, campesinos de muchas zonas de México: 
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Con la llegada del colonialismo, muchos grupos indígenas fueron 

removidos de sus tierras de origen y otros tantos, además de eso fueron dados 

en “encomienda” entendiendo por ello la salvación de su alma, de los cual el 

encomendero español tenía que encargarse, más no fue así. 

Este personaje se convirtió en un “patrón” el cual se dedicó a la 

explotación y usufructo de la mano de obra, sin ninguna responsabilidad legal o 

moral, aprovechando la confusa reestructuración social para los indígenas en la 

cual se encontraban inmersos, como parte de la embrionaria nación. 

Los grupos indígenas primero se convirtieron en tributadores de una 

autoridad civil, la cual comenzó a  gestar las bases de lo que posteriormente 

los grupos campesinos que seguían padeciendo, injusticias como lo fue “la 

tienda de raya”. Causa primordial de lo que autores como Enrique Florescano 

mencionan que: “La revolución mexicana no fue la primera, sino una segunda 

fuerte movilización de “guerra civil” por la reivindicación de los derechos de un 

segmento fuertemente representativo de la sociedad mexicana.  

En el México prehispánico existió una fuerte relación hombre-tierra que a lo largo 

de milenios establecieron los antiguos mexicanos, los lazos de dependencia que 

trabaron con el suelo que determinaron sus formas principales de actividad 

humana y la división del trabajo. Tal integración se perdió con la conquista y, 

entre otras calamidades, llevó a los indígenas a perder su lugar en el mundo, el 

sentido de la relación con los demás hombres, con la naturaleza y el cosmos”. 

Por lo que la época colonial no fue un largo remanso de paz. Sino más bien con 

una multiplicidad de problemas, nacidos de los intereses creados, del poder de 

los grandes latifundistas, y de la irregularidad del temporal (Florescano, 

1986:162). 

Los dirigentes religiosos se adjudicaron el poder de los santos patrones, 

esto es mediante el uso que les confería la interpretación y dominio de los 

símbolos de poder. Los santos patrones fueron el medio para organizar a los 

indígenas con base a un sistema de cargos, para la administración de las 

grandes porciones de tierra que la iglesia acumulaba a la par con los 

terratenientes convirtiéndose el sistema de cargos, en un sistema identitario de 
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la población indígena campesina. Los españoles y peninsulares tenían sus 

cofradías puramente españolas donde expresamente a los indígenas les fue 

prohibido su ingreso. En los templos, lugares de reunión de la población por 

excelencia, a la hora del culto; es probable que se manifestara esta fuerte 

división social, que tenía sus momentos de ruptura, manifestado en los 

carnavales momentos donde esta fuerte tensión encontraba una especie de 

válvula de escape, da ahí la presencia e importancia de dicha fiesta “profana”.  

Respecto a los lineamientos de la investigación, abordando el tema de la 

hipótesis, enunciaremos que: 

1.- El sistema de cargos se hacen presentes las acciones de los sujetos 

adscritos a una creencia religiosa en particular, además de presentar una 

continuidad  representativa en la sociedad contemporánea en torno al espacio 

religioso; el Santuario de la Virgen de los Remedios,  que es un receptáculo, 

donde se genera de manera institucionalizada -lo social- una parte fundamental 

de la identidad en las creencias religiosas del  grupo  convirtiéndose cultural e 

históricamente en una matriz identitaría. 

2.- Los mayordomos, sí fungen como administradores del cargo que se 

les confiere ya que tienen la autonomía suficiente en la ejecución de las 

decisiones tomadas, ya que los cargueros se encargan de un segmento 

altamente representativo que ha sido conformado por la comunidad cívico-

religiosa, para dar continuidad a un culto,  dan un orden y mantiene la identidad 

de un gran segmento grupal. Los mayordomos representan la parte ideológica 

de los que el grupo respeta y concibe como un poder sobrenatural.  

En virtud del análisis y recapitulación, tomamos nuevamente la cita del marco 

teórico que menciona:     

Los mayordomos no tienen la influencia, ni importancia de los mayores de 

manera indeterminada, sin embargo, cuando ellos tienen el cargo conferido se 

encargan de la autoridad, moral, ideológica, y administrativa de un barrio, a la 

vez de que también es una organización de carácter religioso que no se 

supedita a la autoridad eclesiástica ( Tirado, 2007;10). 
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La hipótesis, no se pudo comprobar en su totalidad debido a que los 

mayordomos, “no continuaron con las etapas sucesivas en el sistema de 

cargos .Aunque, no con ello se afecto la continuidad de la presencia del 

sistema de cargos en esta región.  

Por una serie de circunstancias de las cuales no tuve conocimiento de manera 

directa,  evidentemente por ser investigador del fenómeno, y no formar parte 

del grupo de principales, no pude estar presente en la toma de decisión, 

respecto a los que el grupo de principales a puerta cerrada califico como: un 

mal proceder del mayordomo; según sus criterios de valor. Respecto a esto,  la 

antropóloga Gloria, Tirado. Menciona: 

“principales”; son ellos quienes, resuelven la problemática moral y social 

mediante sus consejos y arbitrio. Este grupo es considerado una autoridad en 

las ceremonias tradicionales de las mayordomías; y ellos son los responsables 

de que se lleven a cabo, en una forma tradicional, de acuerdo con sus 

costumbres (Tirado, 2007; 10).  

No es, hasta después; donde por medio de la informante, Sra. Felipa 

López; tengo conocimiento de los motivos por los cuales no se continuó con el 

cargo. Las argumentaciones fueron costo elevado de las bancas para el 

santuario e insinuanuciones picarescas por parte del mayordomo, a una mujer. 

 

GRACIAS.  
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