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A Emilia, Ana Maria y Lola Marzal






Presentacion

Esta obra, a pesar de su extensién de mds de mil quinientas pagi-
nas, es un manual de Historia de la antropologia en tres volimenes, que
tratan de la antropologia indigenista, cultural y social, respectivamente.
La Antropologia indigenista recoge un siglo de reflexion colonial (1550-
1650) sobre las sociedades indigenas de México y Peru, medio siglo de
reflexiéon republicana (1920-1970) sobre los indios redescubiertos por el
Indigenismo, tras un siglo de la Independencia que los habia converti-
do en simples ciudadanos, y mds de un cuarto de siglo (1970-1997) de
reflexion sobre los pueblos indios, a raiz del nacimiento del Indianis-
mo. La Antropologia cultural expone, en su primera parte, los esquemas
evolucionistas y difusionistas sobre el desarrollo de las sociedades por
estudiosos de distintas disciplinas, que crean una nueva ciencia sobre
los pueblos “primitivos”, a la que llaman antropologia, y en la segunda
parte, el estudio de dichos pueblos por antropélogos de Estados Unidos,
dirigidos por Boas, con el paradigma de la cultura, definida como modo
de ser colectivo. Y la Antropologia social presenta, en su primera parte, el
estudio de la estructura y la funcién de las sociedades primitivas por los
antropdlogos ingleses seguidores de Malinowski y Radcliffe-Brown, y en
la segunda parte, el estudio de dichas sociedades como hechos sociales
totales por los antrop6logos franceses seguidores de Mauss.

Esta Historia quiere ser mas ttil que original. No lo digo por mo-
destia, ni para captar la benevolencia del lector. Aunque pueda tener
cierta originalidad, por la estructuracién de la obra o por la lectura de
determinados autores, no he querido hacer interpretaciones distintas de
las de la mayoria de los estudiosos de esta ciencia, porque creo que la
historia, como la vida social, debe escribirse sobre cierto consenso. Mi
mayor preocupacion ha sido sistematizar pedagbgicamente los aportes
de los mas conocidos antrop6logos para hacerlos mas asequibles a quie-
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nes se inician en esta disciplina. Creo que la originalidad de esta Historia
estd en incluir en ella a muchos autores que han reflexionado sobre los
pueblos indios de Hispanoamérica y escribirla desde el horizonte cultu-
ral latinoamericano, porque, hasta donde llegan mis conocimientos, es
la primera historia de la antropologia que se escribe en castellano.

Sé que hubo, al menos, tres proyectos anteriores de conocidos
estudiosos, pero no abarcaban toda la historia de dicha ciencia o no
pudieron culminarse. El primero fue la Historia de la etnologia de Angel
Palerm, mi maestro en la Universidad Iberoamericana de México; ella
es una seleccion de lecturas de los mejores antropé6logos, precedidas de
una introduccién y juicio critico sobre cada autor; desafortunadamen-
te la temprana muerte de Palerm impidi6 le impidié culminar la obra,
de la que sélo salieron los tres primeros tomos: Los precursores (1974),
Los evolucionistas (1976) y Tylor y los profesionales britdnicos (1977);
sin duda es una obra muy util por la seleccién de textos y por los agu-
dos comentarios de Palerm, que ha sido inspirador de mi trabajo. El
segundo proyecto fue de Joan B. Llinares, Materiales para la historia de
la antropologia en tres volimenes: uno sobre el mundo clasico, la edad
media y América (1982), otro sobre los autores del siglo XVIII (1982) y
el otro sobre los del siglo XIX (1984); es también una antologia con una
introduccidn, un texto y una bibliografia de cada autor, pero termina en
el siglo XIX e ignoro si Llinares pens6 alguna vez anadir uno o mas vo-
limenes sobre el siglo XX, que es el mas importante en la antropologia.
Y el tercer proyecto fue de Julio Caro Baroja, el prolifico antropé6logo es-
panol de raices vascas, que escribié La aurora la aurora del pensamiento
antropoldgico (1983), que se limita al mando greco-romano, y Los fun-
damentos del pensamiento antropolégico moderno (1985), que presenta
autores desde fines del siglo XVIII hasta los primeros treinta afios del
XX; es una historia llena de ideas sugerentes, como lo son siempre las
obras de Caro Baroja, pero, por el limite temporal fijado, por ciertas
lagunas (no habla del estructural-funcionalismo inglés) y por su tono
ensayistico, no puede considerarse una historia definitiva.

La razén de escribir una Historia de la antropologia en castellano
no es para que la lean en su lengua el creciente niumero de estudiosos de
la antropologia en América y Espana, porque se han traducido buenas
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historias escritas en inglés y francés. La verdadera razén es doble. Por
una parte, mi deseo incorporar en ella a los estudiosos de los pueblos
indios de América, aunque no sean antropé6logos; tanto a los cronistas
de las culturas indigenas de la época colonial, quienes, para muchos his-
toriadores angléfonos o francéfonos, por etnocentrismo o por ignoran-
cia, son s6lo precursores o simples recopiladores de datos sobre dichas
culturas, como a los ensayistas politicos mexicanos y peruanos del Indi-
genismo del siglo XX; ésta es la razon por la que dedico el primer tomo
de mi Historia a lo que denomino antropologia indigenista de México y
Perti. Por otra parte, quiero destacar los estudios y teorias de los antro-
pologos culturales de Estados Unidos y a los etn6logos de Francia que
investigaron en distintos paises de la América ibérica; ésta segunda ra-
z6n explica que en los tomos segundo y tercero haya introducido sendos
capitulos sobre los estudiosos de América Latina.

Este libro esta destinado sobre todo a mis estudiantes de la Ponti-
ficia Universidad Catolica del Perti, donde este ano cumplo tres décadas
de docencia. Creo muy util para su formacién personal que tengan una
visién de conjunto de la disciplina o, en términos de computacién, un
disco duro, donde vayan archivando temas y enfoques, que luego estu-
dian mds a fondo en otros cursos de la carrera. Los tres cursos de Pen-
samiento antropoldgico deben facilitar esa vision de conjunto, que cada
estudiante tiene que construir, con una larga presencia en la biblioteca,
partiendo de esta sintesis, que el profesor presenta en clase, no como
receta que ellos deben repetir, sino como iniciacién y estimulo para su
lectura de las obras de los antrop6logos. Aunque en esas obras hay ideas,
que hoy son inaceptables o parecen ingenuas, como una vieja foto de la
infancia, y aunque se repita que la historia de la antropologia es la his-
toria de los errores de los antropdlogos, sigo pensando que el mejor ca-
mino para ser un buen antropdlogo es leer y releer las obras de quienes
nos precedieron en esta ciencia, empezando por los cldsicos. Tal lectura
se debe hacer con la apertura con que se escucha a los informantes en el
trabajo de campo, aunque luego se tome una distancia critica. La lectu-
ra de los clasicos es necesaria, porque sus obras, a pesar de sus errores,
traen informacion sobre culturas desaparecidas, presentan conceptos y
categorias validas, aportan teorias explicativas o heuristicas, y ayudan a
pensar antropolégicamente.
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La aparicién de esta Historia como libro de texto, se presta, como
todo hecho social, a ciertas reinterpretaciones. El estudiante puede rein-
terpretarla, dejando de asistir a clase, que suele ser a las 8 am., la presti-
giosa “catedra de prima” de las viejas universidades, que hoy tiene poco
prestigio en un mundo que se acuesta cada vez mas tarde, y a la que es
dificil llegar a tiempo por ser una hora punta del transporte publico. Por
su parte, el profesor puede reinterpretarla, dando por expuestas muchas
paginas del libro, para limitarse a exponer los puntos centrales que el
alumno debe completar con nuevas lecturas o para desarrollar ciertos
autores de forma monogréfica, aunque aquél deba, en el examen, rendir
cuenta también de todo el libro de texto.

Este libro estd pensando también para los estudiantes de antro-
pologia de otras universidades del pais o del extranjero, con la espe-
ranza de que les ayude a esa sintesis personal que debe hacer cualquier
estudioso de una disciplina. Y finalmente estd pensado para personas
de distintas profesiones y carreras, que quieren conocer la antropolo-
gia. Sé bien que, para muchos, ésta es una ciencia extrana, de la que se
puede prescindir, como lo prueba la ausencia de ofertas de trabajo para
los antrop6logos en los avisos de los diarios, o que en esta explosion de
nuevas universidades que ofrecen carreras con futuro, ninguna oferte la
de antropdlogo. Sin embargo, la antropologia fue necesaria desde que el
hombre atraves6 la frontera de la propia aldea y descubrié al “otro”; se
hizo indispensable en los procesos de expansiéon producidos por dife-
rentes estados, sobre todo de Occidente; y hoy resulta mas necesaria que
nunca, porque, aunque vivimos en una aldea global, estamos orgullosos
de nuestras diferencias y porque somos testigos de que, al caer las trin-
cheras ideolégicas, se han levantado alambradas étnicas, que han causa-
do muchas muertes y que amenazan nuestra propia civilizacidn, a pesar
de sus logros tecnoldgicos. Por eso, juzgo que la lectura del pensamiento
de aquellos autores que, con una especial sensibilidad, descubrieron y
analizaron, no las diferencias raciales, sino las mds sutiles diferencias
culturales, por las que nos sentimos iguales o distintos de otros seres
humanos, puede ayudar a construir una pacifica y fecunda convivencia
en el mundo de todas las sangres.
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No quiero terminar sin agradecer a todos los que me han ayudado,
de una u otra forma, a escribir este libro, que, como todos, tiene algo de
empresa colectiva. En primer lugar, a los antropdlogos que desfilan por
estas paginas, cuya lectura me ha permitido avanzar en el conocimiento
de esta ciencia del “otro”, con la esperanza de que, al sintetizarlos, no haya
traicionado su pensamiento. En segundo lugar, a mis estudiantes, que, a lo
largo de tres décadas, me han estimulado, con su simple eleccién de una
carrera mds necesaria que econdémicamente productiva, con su exigencia
de superacion, con sus preguntas inquietas y con sus silencios inteligentes.
Y en tercer lugar, a la Pontificia Universidad Catélica del Pert, que, fiel
a sus raices humanistas y cristianas, sigue cultivando, en medio de esta
explosion neoliberal de universidades para la produccién y el consumo,
disciplinas poco productivas, que ayudan a entender el misterio del hom-
bre frente al otro, frente a si mismo y frente a Dios.

Lima, mayo de 1998






Capitulo I
Introduccion general

Como se dijo en la presentacion, este libro es el primero de una
Historia de la antropologia en tres tomos. Trata de la antropologia indige-
nista, entendida como reflexion sobre las culturas autdctonas de Amé-
rica, a raiz de la conquista europea. Esta reflexion se hizo, sobre todo,
en los dominios de Espana y Portugal y tuvo como objeto la relacion
politica y cultural entre las sociedades autdctonas y las dos potencias
ibéricas, que tenfan un proyecto colonizador y acabaron fundando so-
ciedades mestizas'; sin embargo, me limito a la reflexion que se hizo en
México y en el Pert, aunque en mi curso de antropologia indigenista,
que doy, hace lustros, en la Facultad de Ciencias Sociales de la Pontificia
Universidad Catdlica del Perd, analizo también el caso del Brasil. Hay
autores que niegan cardcter cientifico a la reflexiéon colonial sobre las
culturas indigenas, por lo que este primer tomo no deberfa ser parte de
una Historia de la antropologia; espero resolver esta objecion, al hablar
de la fecha de nacimiento de la antropologia.

También hay autores que, reconociendo el caricter cientifico de
esa reflexion, prefieren ubicarla como un capitulo mds de la historia de
la antropologia de México o del Perti%; es una opcion posible, pero esta

1 Puede consultarse a Domingo Felipe Maza Zavala, Hispanoamérica-Angloaméri-
ca. Causas y factores de su diferente evolucién, Madrid, 1992, Mapfre.

2 En México hay una obra monumental en once voltiimenes y escrita por muchos
autores, La antropologia en México. Panorama histérico, México, 1987-1088, Ins-
tituto Nacional de Antropologia e Historia, cuyo coordinador general es Carlos
Garcia Mora, si bien hay coordinadores por volumen. Considero muy utiles estos
tomos: 1. Los hechos y los dichos (1521-1880), 2. Los hechos y los dichos (1880-
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Historia de la antropologia de tres tomos estd organizada, no sélo a par-
tir de escuelas nacionales, como la antropologia cultural estadouniden-
se, la antropologia social inglesa y la etnologia francesa, sino también a
partir de paradigmas trasnacionales, como el evolucionismo cultural y
el indigenismo iberoamericano; sin duda, el indigenismo, tal como lo he
definido, es el tema sobre el que han reflexionado mas tiempo y de for-
ma mas profunda y original, muchos “antropélogos” de México, Pert y
Brasil, y responde al problema siempre actual de la identidad nacional;
tal reflexion puede ser una herramienta 1til para analizar muchos pro-
cesos coloniales de otros paises y muchos procesos interculturales de
nuestro mundo globalizado de todas las sangres.

En esta introduccién general repito y aun transcribo casi literal-
mente paginas enteras del capitulo I de los tomos segundo (1997) y ter-
cero (1996). Lo hago porque los tres libros han tenido cierta autonomia
editorial y asi es posible que haya lectores que se limiten a leer sélo al-
guno de ellos. Como no es posible hacer una historia de la antropologia,
sin definir el objeto y las caracteristicas de la obra, empiezo por ambos
puntos; luego, presento la politica de México y Perti con sus poblaciones
indigenas, que es el punto de partida de esta reflexion, aunque también
su punto de llegada, porque, por una parte, los antropdlogos reflexionan
a partir de lo que hacen los politicos, y por otra, los politicos actdan a
partir de lo que reflexionan los antropélogos; y finalmente, sintetizo los
periodos y temas de la antropologia indigenista.

1986), 5. Las disciplinas antropolégicas y la mexicanistica extranjera, 9, 10 y 11.
Los protagonistas, con una presentacion por orden alfabético de cada antrop6-
logo. Mds reciente es otra obra colectiva, Antropologia breve de México, México,
1993, Academia de Investigacion Cientifica, coord. Lourdes Arizpe. El Perti ha sido
menos afortunado y atin no cuenta con una historia de su antropologia. El ma-
yor logro al respecto es una publicacién con motivo del 1° Congreso Nacional de
Investigaciones en Antropologia (Lima, 1985), La antropologia en el Perd, Lima,
1985, Consejo Nacional de Ciencia y Tecnologia, compil. Humberto Rodriguez
Pastor, donde se recogen una serie de articulos sobre el desarrollo de esta ciencia,
de los que el mas general es el de Jorge P. Osterling y Héctor Martinez, “Apuntes
para una historia de la antropologia social peruana’, pp. 35-67. Es significativo
al respecto que en el 2° Congreso Nacional de Investigaciones en Antropologia
(Ayacucho, 1997), la tnica de las doce mesas que debi6 clausurarse por falta de
ponencias fue la de historia de la antropologia.
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1. Objeto de la antropologia

Llamo antropologia a la ciencia social que estudia el funciona-
miento y la evolucién de las “otras” sociedades; esta ciencia recoge su
informacidn, sobre todo, por medio de la observacién participante y la
analiza, sobre todo, con el método comparativo. En la tradicién cientifi-
ca occidental, que crea el aparato conceptual para describir y explicar los
hechos sociales, la antropologia nace cuando se estudian en el terreno
sociedades diferentes a la occidental y, sobre todo, primitivas. Y asi el
polaco-inglés Bronislaw Malinowski, recluido durante varios anos en
las islas Trobriand de Melanesia para dar una vision total de la sociedad
y de la cultura trobriandesa, suele considerarse el prototipo de antro-
poélogo.

1.1. El problema del nombre

Es sabido que el estudio de sociedades diferentes nacié con el
nombre poco feliz y que puede parecer pretencioso, de antropologia,
que significa, etimoldgicamente, estudio del hombre. La razén de tal
nombre fue, sin duda, el caricter holistico o totalizador que se queria
dar a tal estudio; es decir, la nueva ciencia, para comprender mejor al
hombre, que es miembro de una sociedad y que estd inmerso en una
cultura, lo estudia en todos sus aspectos o desde todos los dngulos po-
sibles. Pero, a esta ciencia se le llama en Estados Unidos antropologia
cultural, en Inglaterra, social, y en Francia, etnologia, si bien la similitud
de marcos tedricos y metodolégicos utilizados, permite concluir que se
trata de una misma disciplina.

sA qué se debe la diversidad de nombres? Sin duda al enfoque que
la disciplina tiene en cada pais en la época de su nacimiento. Tylor, al
publicar en 1881 el primer manual de antropologia, observa en el pre-
facio que en una época en que las materias de la educacién se han multi-
plicado tanto, parecerd a primera vista un abuso recargar al ya abrumado
hombre de estudio con una nueva ciencia, pero anade que el efecto real de
la Antropologia es mds bien aligerar que recargar el trabajo a que el estudio
obliga, pues ésta, considerada como ciencia del Hombre y de la Civiliza-
cion retine en un todo mds manejable los asuntos dispersos de la educacion
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ordinaria’. Debe tenerse en cuenta, por una parte, que las disciplinas
no nacen siempre con el nombre con que acaban siendo consagradas;
éstas, al igual que las personas en las sociedades donde tienen plena vi-
gencia los ritos de paso, toman distintos nombres a medida que avanza
su desarrollo. Y por otra parte, que el cambio de nombre puede deberse
también a la division del campo de estudio entre nuevas disciplinas o al
influjo de otras disciplinas afines.

1.2. La fecha de nacimiento

Se ha repetido muchas veces que la antropologia nace en el siglo
XIX y que es una ciencia basicamente anglosajona, por el desarrollo no-
table que ha tenido en el mundo de habla inglesa a ambos lados del At-
ldntico. Tal afirmacién debe rectificarse. La antropologia como ciencia
0, al menos, como campo de conocimiento, nace cuando una sociedad
se pone en contacto, escribe y reflexiona sobre las sociedades diferentes.
En Occidente ya ocurrié esto cuando Grecia y Roma su pusieron en
contacto con los barbaros y hay buenas historias o antologfas (Angel Pa-
lern 1974, Joan B. Llinares 1982, Caro Baroja 1983), que analizan bien el
aporte de la antropologia greco-romana): pero el caso mds notable tiene
lugar cuando los espaifioles llegan al Nuevo Mundo y conquistan, colo-
nizan y evangelizan a los pueblos indios, sobre todo a las altas culturas
azteca, maya e inca. Si es cierto que el marco ideolédgico de esa época no
permitia el desarrollo de una ciencia méds auténoma, en el sentido que
se da hoy al término, pues entonces la reflexién cientifica no se habia
independizado de la filosofia y teologia, también es cierto que hubo una
descripcidn y una explicaciéon de los hechos sociales, propias de la ver-
dadera ciencia. Hay antropdlogos anglosajones que no estan de acuerdo
con esta afirmacion y asi Kluckhohn en su Antropologia (1949) escribe:

Aunque los antiguos aqui y alld mostraron que valia la pena ocuparse de
los tipos y costumbres de los hombres, fueron los viajes y las exploracio-
nes a partir del siglo XV los que estimularon los estudios de variabilidad
humana. Los contrastes observados con el compacto mundo medioeval
hicieron necesaria la antropologia. Por iitiles que los escritos de este perio-
do (por ejemplo, las descripciones de viajes de Pedro Mdrtir), no pueden

3 Edward B. Tylor, Antropologia, Madrid, Editorial Ayuso, 1973, p. VL.
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considerarse como documentos cientificos. Con frecuencia fantdsticos, se
escribieron para divertir o confines prdcticos. Las relaciones minuciosas de
observadores de primera mano se mezclaban con anécdotas embellecidas
y a menudo de segunda procedencia. Ni los autores ni los observadores
tenian una instruccion especial para interpretar o registrar lo que veian.
Contemplaban a otros pueblos y sus costumbres a través de lentes toscos y
deformadores, fabricados con todos los prejuicios y todas las ideas precon-
cebidas de los europeos cristianos.

Pero no se explica por qué Kluckhohn habla sélo de Pedro Martir
de Angleria, autor de las Décadas de orbe novo (1530), quien no estuvo
en contacto con los indios por no haber venido a América, y no se refiere
a otros muchos posibles ejemplos. Entre éstos, destaca el franciscano
Bernadino de Sahagun, autor de la Relacién de las cosas de la Nueva Es-
pafia (19852), una cuidadosa etnografia escrita en nahualt, lengua de
sus informantes, y en castellano, lo que es un caso tnico de la historia
de la disciplina. Por eso, a lo largo de las pdginas de este tomo queda-
rd probado suficientemente que la reflexiéon de muchos cronistas sobre
las sociedades indigenas de México y Pert es verdadera antropologia, a
pesar de los errores que hubo en la descripcion e interpretacion de los
hechos sociales, errores que, muchas veces, no fueron mayores que los
de los antropdlogos evolucionistas, a los que todos los historiadores de
esta disciplina consideran verdaderos antroplogos’.

1.3. Las etapas de desarrollo de la antropologia

Pienso que en ésta, definida como la reflexion sistemdtica sobre el
funcionamiento y evolucién de las sociedades diferentes o de las “otras
culturas”, puede hablarse de tres etapas. En la primera, se describen las
otras culturas y se reflexiona sobre su transformacién por la praxis so-
cial; en la segunda, se buscan las leyes cientificas de la evolucion de las
sociedades o de sus instituciones; y en la tercera, dicha bisqueda cien-

4 Clyde Kluckhohn, Antropologia, México, 1965, Fondo de Cultura Econémica, p. 13.

5  Sobre este punto puede consultarse el interesante articulo de la profesora de la
Universidad de Heidelberg Sandra Rebok, “Americanismo, ciencia e ideologia: la
actividad americanistica espafiola a través de la historia” en la revista Anales del
Museo de América, 1996, n° 4, pp. 79-105.
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tifica se centra en el funcionamiento de tales sociedades, aunque con
enfoques algo diferentes, lo que explica la apariciéon de sendas escuelas
nacionales en Estados Unidos, Inglaterra y Francia.

La primera etapa, que se inicia en la segunda mitad del siglo XVI,
corresponde al mundo colonial hispanoamericano, sobre todo de Méxi-
co y del Pert. Los espafioles, al enfrentarse a las altas culturas america-
nas y al tratar de transformarlas en lo politico y en lo religioso, hicieron
muchos estudios descriptivos e histéricos de dichas culturas y acumula-
ron mucha reflexion teérica sobre la transformacion de las mismas. Esta
descripcion y reflexion se retoman en el siglo XX, cuando en México y
Peru, tras la crisis de la politica asimilacionista del primer siglo de vida
independiente, nace el Movimiento indigenista, se redescubre la pobla-
cién india y se montan programas de desarrollo de la comunidad, bajo
el influjo de la antropologia anglosajona.

La segunda etapa se inicia en el tltimo tercio del siglo XIX, cuan-
do personas de distintas profesiones y nacionalidades hacen formulacio-
nes sobre la evolucion de la sociedad y de sus instituciones (la familia, el
Estado, la propiedad o la religién); tales formulaciones, cuyos ejemplos
clasicos son La cultura primitiva (1871) de Edward B. Tylor y La sociedad
antigua (1877) de Lewis H. Morgan, afirman la evolucién unilineal de la
sociedad y de sus instituciones, como una ley cientifica. Con el paso del
tiempo, el Evolucionismo cultural, cuya clave para explicar el desarrollo
de las sociedades es la invencion, se desprestigia por falta de pruebas; asi
entra en escena el Difusionismo cultural, cuya clave es la difusion o prés-
tamo, que también formula generalizaciones con gran seguridad; pero, la
falta de pruebas suficientes llevan al desprestigio al Difusionismo y a los
estudiosos a cambiar la pregunta. Asi, éstos ya no se indagan cémo nacen
y evolucionan las culturas, sino como funcionan y qué significan. La olvi-
dada pregunta evolucionista serd retomada varias décadas después, pero
entonces se habla de una evolucién no unilineal, sino multilineal.

La tercera etapa con el tema del funcionamiento de las culturas,
se inicia en el primer tercio del siglo XX, cuando se institucionaliza la
carrera de antropologia en las universidades norteamericanas, inglesas y
francesas. Entonces surgen escuelas nacionales: la antropologia cultural
de Franz Boas en Estados Unidos, la antropologia social de Bronislaw
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Malinowski y Alfred Radcliffe-Brown en Inglaterra y la etnologia de
Marcel Mauss en Francia. La primera estudia la cultura como modo de
ser y actuar propio del grupo; la segunda, la estructura social de los pue-
blos primitivos, como una rama de la sociologia; y la tercera, también
la estructura social, pero con una fuerte preocupacién por temas mds
filoséficos de la vida social.

2. Caracteristicas de esta historia

Esta historia se escribe como una simple introduccién. Aunque tal
expresion se use para manifestar la actitud modesta del autor que aborda
un tema complejo y captar la benevolencia del lector, yo la uso por dos
razones. La primera es que sdlo voy a exponer a los autores que considero
mads representativos, aunque sé bien que hay otros con similares derechos
que no han sido incluidos; en la seleccion de autores hay siempre razones
que pueden parecer subjetivas o arbitrarias. La segunda es que se trata de
un libro de texto, que es fruto de mis clases en el curso de Pensamiento
Antropoldgico I1I en la Facultad de Ciencias Sociales de la Pontificia Uni-
versidad Catolica de Lima, a lo largo de unos cinco lustros.

Es sabido que los libros de texto han sufrido cierta devaluacion,
por haberse convertido en receta de la disciplina y haber sido una tram-
pa para el trabajo personal del alumno en la biblioteca. Aunque no fal-
tan quienes crean que bastan una orientaciéon general del profesor en
clase y el trabajo personal del alumno, con una buena bibliografia y la
ayuda de “separata’, para que éste haga su propia sintesis sobre cada
asignatura de su carrera, juzgo que tal creencia ha resultado a menudo
falsa y que muchos alumnos no llegan a hacer ninguna sintesis. Por eso,
creo que los libros de texto, que recogen la sintesis del profesor, pueden
ayudar a que el estudiante haga la suya propia; s6lo hace falta que éste,
evitando el ficil pacto de no agresién con el docente, no se limite una
simple repeticién mecdnica del texto, sino que se decida a completarlo y
criticarlo a base de nuevas razones y de una relectura de las razones que
se exponen en el libro de texto.

En cuanto a la organizacién de esta historia, sélo presento, como
en los tomos II yIII, a los autores mds representativos. En cada autor
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toco cuatro puntos. En primer lugar, una nota biografica, que ubica al
autor en el espacio y en el tiempo y que trata de explicitar sus condicio-
namientos socio-académicos y su plataforma de despegue; la extension
de tal biografia esta en funcién de su mayor o menor utilidad para ex-
plicar el pensamiento del autor. En segundo lugar, se citan cronolégica-
mente sus obras o, al menos, las mds importantes, precedidas siempre
por la fecha de la primera edicién, por ser un dato indispensable para
trazar el desarrollo del pensamiento antropoldgico. En tercer lugar, se
presentan bajo el acdpite, méds o menos feliz, de aportes, los aspectos
de la obra del autor que, en mi opinién y en la de otros historiadores
de la antropologia, son su mayor contribucion a la historia de esta dis-
ciplina, por su novedad, profundidad tedrica o utilidad metodoldgica;
entre los aportes, la simple etnografia, aunque es una verdadera y dificil
contribucién, no se presenta con la amplitud requerida, porque haria
excesivamente larga la resefia de cada autor. Para confirmar los aportes,
transcribiré fragmentos de distintas obras del autor, que se identifican,
como es habitual, s6lo por el afio de la edicién o traduccién que se ma-
neja y la pdgina respectiva, dejando el titulo completo de la obra tanto
a la lista del respectivo ensayo monogréfico como al apéndice biblio-
grafico final; en cambio, los titulos de las obras de otros autores citados,
que son parte de esta historia, aparecen en notas de pie de pagina. Y en
cuarto lugar, se ofrece un juicio critico sobre lo positivo y lo negativo de
la obra del autor; para ello, suelo recoger, antes o después de mi opinién
personal, las de otros estudiosos, para que el lector pueda formarse un
juicio lo mas certero posible.

Lo mads discutible de este enfoque es quizés la seleccién de los apor-
tes de cada autor y de los criterios que manejo para hacerla; fuera de cierto
consenso que se halla en diferentes historiadores, tal seleccion es fruto de
mi lectura de las obras y s6lo puede confirmarse, completarse o corregirse
con la lectura de los mismos autores. Comparto la opinién de Angel Pa-
lerm en el tomo I de su inconclusa Historia de la etnologia (1974):

Yo no puedo concebir el estudio de la historia de la etnologia sino como
una relacién lo mds viva posible, casi un didlogo, con los textos originales
y con sus autores, hecha a la luz de los problemas actuales. En verdad, un
autor no puede ser “explicado” sin ser traicionado, y ninguno merece tal
suerte. Toda tentativa de hacerlo acaba en una vision distorsionada, es-
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tereotipada y empobrecida. Cada quien debe hacer su propia “lectura”. Si
parezco apartarme de la norma en este volumen, es porque estoy ofreciendo
el resultado de mi “lectura” en una coyuntura determinada. Si la repitiera,
como de hecho ocurrié varias veces al repetir el curso, los resultados serian
distintos... Lo que pido a los estudiantes es su propia “lectura’; si es preciso,
en polémica con la del profesor o simplemente sin tomarla en cuenta. Es
mejor que polemicen y dialoguen con los textos originales y con sus autores
(1974: 13-14).

3. El indigenismo politico en México y Peru

El indigenismo politico en general puede definirse como el pro-
yecto de los “vencedores” para integrar a los “vencidos” dentro de la
sociedad que nace después de la conquista. Como esa sociedad ha ido
evolucionando en estos cinco siglos por una serie de factores internos
y externos, puede hablarse de tres grandes proyectos politicos que han
organizado los gobiernos, cuyas metas se resumen asi: las sociedades
indigenas deben conservarse como tales bajo el control (defensa-ex-
plotacién) de la sociedad dominante (indigenismo colonial), deben
asimilarse a la sociedad nacional para formar una sola nacién mestiza
(indigenismo liberal), o deben integrarse a la sociedad nacional, pero
conservando ciertos rasgos propios (indigenismo integracionista). Vea-
mos cada indigenismo por separado.

3.1. El indigenismo colonial

La conquista signific, como es sabido, un gran colapso para la
sociedad indigena, y las élites de ésta desaparecieron por las guerras, las
pestes, el mestizaje o su integracion en la sociedad colonial. Esta integra-
cion se dio, sobre todo, a nivel de caciques o curacas. Sin embargo, habia
que salvar a la poblacién indigena, porque el trabajo de los indios era la
base de la economia colonial. El cronista indio Guarnan Poma de Ayala,
que nace dos anos después de la conquista del Pertd por los espafioles y
fue testigo de la fuerte disminucion de los indios, se lo recuerda a Felipe
III en su Nueva Crénica y buen gobierno: Sacra Catdlica Real Magestad,
digo que en este rreyno se acavan los yndios y se han de acavar. Desde aqui
de veynte afios abrd yndio en este rreyno de que se cirva su corona rreal y
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defensa de nuestra santa fe catélica. Porque cin los yndios, vuestra Mages-
tad no vale cosa porque se acuerde Castilla es Castilla por los yndios (964)
(982). Pero en la politica colonial, al lado de esta motivacion tan intere-
sada para salvar al indio, existié también la mds altruista de defenderlo
de la explotacion de los encomenderos y corregidores, que olvidaban
toda la legislacién proteccionista que habia dado la corona espanola
desde el famoso testamento de Isabel la Cat6lica.

El proyecto politico de Espafa con la poblacién indigena tiene
su expresion juridica en la Recopilacion de la Leyes de Indios (1681) y
su expresion politica concreta en la “reduccion” o “republica de indios”,
cuya implementaciéon promovio tan eficazmente el virrey Toledo, el ver-
dadero organizador del virreinato peruano. La Recopilacion dedica a los
indios casi todo el Libro VI, con sus 19 titulos y sus 536 leyes; en el titulo
dedicado a las reducciones ratifica muchas de la Ordenanzas de Toledo.
Para la corona espafola los indios eran libres, pero tenfan un estatuto
legal peculiar, por el cual debian vivir en reducciones para asegurar su
catequizacion, el cobro del tributo y el servicio personal mita) que te-
nian que prestar rotativamente (uno de cada siete cabezas de familia)
a la mineria, que era la columna vertebral de la economia colonial. El
sistema de reducciones, aunque facilitard la explotacion colonial y signi-
ficard una “des-estructuracién” resultado de la organizacion social de las
diferentes etnias andinas (criterios dualistas para la vida social, control
ecolégico del suelo a diferentes niveles, reciprocidad al interior del gru-
po, vinculacidn religiosa con la propia paqgarina, etc.), serd el crisol de
una nueva conciencia étnica, basada en la reciprocidad, en las relaciones
de parentesco y compadrazgo y en las relaciones del grupo fungiendo
como cofradia del santo patrono. Como observa Pablo Macera: Los es-
paifioles, sin querer, hicieron de los indios una sola nacién®.

En México que se dio un proceso similar con rasgos propios, por-
que, aunque el impacto aculturador y politico espaiol fue muy seme-
jante al del Pert, el imperio azteca tenia una organizacién social y eco-
némica diferente a la del Tawantinsuyo. El antrop6logo norteamericano
Eric Wolf, en Pueblos y culturas de Mesoamérica (1959) dedica varios

6 Visién histérica del Perii. Lima, 1978, Milla Batres, p. 152.
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capitulos a la politica hispana con los indios mexicanos. Asi la conquista
engendré una catdstrofe biologica. Entre 1519 y 1550, las seis séptimas par-
tes de la poblacién de Mesoamérica fueron diezmadas’, a causa de las nue-
vas enfermedades introducidas por los espafioles (viruela, sarampion,
fiebre tifoidea, etc.) y por los esclavos negros (malaria, fiebre amarilla,
etc.), contrafas que los indios no estaban inmunizados; el resultado fue
la aparicién de pestes periddicas, contra las que la medicina mexica-
na, como tampoco la europea de ese tiempo, era incapaz de defenderse.
Otras causas reales, pero mucho menos significativas que la catédstrofe
bioldgica, fueron las guerras y el mal trato infligido a los indios, sobre
todo en el “trabajo personal” de las minas.

Luego Wolf trata los dos modelos de integracion, la hacienda y
la repuiblica de los indios, que imprimieron con tal fuerza su marca sobre
quienes les pertenecian, que los delineamientos de los modelos pueden verse
atin, con toda facilidad, en la actual estructura de Mesoamérica. Los fines
que animaban a estas dos instituciones eran muy distintos: una era el ins-
trumento de los vencedores, otra el de los vencidos®. La hacienda va a ser
una instituciéon mitad feudal y mitad capitalista, que se organiza para
satisfacer el mercado interno de las ciudades y de la zonas mineras y que
se forma pagando por el uso de la tierra a un erario real cada dia mas ex-
hausto y pidiendo a los indios que se establezcan en su territorio, a cam-
bio del pago del tributo personal y de un salario, a menudo en especie.
Sobre la conversién de los indios en peones de hacienda escribe Wolf:

A partir de 1540, un niimero cada dia mayor de indios se fue sometiendo al
peonaje. Muchas veces, aceptando este sistema como un medio para librarse
de la servidumbre cada vez mds onerosa de las comunidades indias; en éstas,
donde la muerte y la enfermedad habian producido estragos, amenazados
con perder la tierra y el agua, los indios eran obligados a soportar las cargas
del tributo y del trabajo obligatorios, calculados a base del antiguo niimero
de habitantes. Muchos recién llegados eran atraidos también por las nuevas
mercancias de fabricacién espaiola; mds accesibles a través de las haciendas
que en los miseros pueblos indios. Por mds ilegal que fuera el sistema de peo-
naje, el nuevo trabajador y su empleador se hallaron pronto asociados en

7 Eric Wolf, Pueblos y culturas de Mesoamérica. México, 1967, Era, p. 174.
8  Ibid, p. I81.
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una conspiracion para eludir el control real. Los funcionarios de la riqueza
se esforzaron, sin embargo, por limitarla, fijando en cinco pesos la cantidad
que podia ser adelantada aun indio, pero sin demostrar igual preocupacién
por los limites que no habrian de sobrepasar las deudas contraias por los
descendientes de uniones mixtas entre europeos, africanos e indios.

Pero, muy pronto, el nuevo género de vida instaurado en las haciendas —fa-
vorables a los matrimonios y a los intercambios culturales que daban por
resultado experiencias compartidas y parentescos multiplicados— até a los
trabajadores al lugar de residencia comiin, al mismo tiempo que las deudas
acumuladas los encadenaban al propietario de la hacienda. El peén se ha-
llaba econdmica y psicolégicamente bajo la dependencia del propietario’.

Un estudio bastante completo sobre la poblacion indigena mexica-

na durante la colonia espanola es el de Charles Gibson, que se titula Los
aztecas bajo el dominio espafiol (1519-1810) (1964), y que termina asi:

Lo que hemos estudiado es la decadencia de un imperio y una civilizacién
indigenas. El imperio se desplomé primero y la civilizacién se vio frag-
mentada en comunidades individuales. Hubo cierta creatividad en las
primeras etapas de la transicién, pero no puede decirse que el, proceso en
conjunto haya sido productivo para los indigenas. La comunidad fue la
unidad indigena mds vasta que sobrevivié y a pesar de frecuentes y seve-
ras tensiones. La cofradia y la fiesta la apoyaron. Casi todos los indios se
sometieron a las exigencias de los espafioles y sélo protestaron rara vez. La
civilizacién se dio invadida de rasgos espafioles en muchos puntos, pero
conservé su particular cardcter indigena en parte por conviccién, en parte
porque fue reducida a una categoria social tan baja que no tuvo ocasién
de cambiar. Una de las primeras reacciones individuales y mas persistentes
fue el darse a la bebida. Si hemos de creer en nuestras fuentes, pocos pueblos
se inclinaron tanto a la bebida como los indigenas de la colonia espafiola
en el curso de la historia™.

Ibid., p. 185.

Charles Gibson. Los aztecas bajo el dominio espafiol (1819-1910). México, 1967,
Siglo XXI, p. 418. El punto de vista de Gibson era el Gnico recogido en la primera
edicién de este libro en 1981. Después se ha escrito mucho, sobre todo con motivo
del V Centenario. Una visién que juzgo equilibrada es la de Octavio Paz en su
ensayo clasico El laberinto de la soledad (1950) y sus ensayos complementarios,
Postdata (1969) y Vuelta al laberinto de la soledad(1975). Pero, Paz hace su visién
mads matizada del México colonial como trasfondo de su anélisis de la obra y per-
sonalidad de la monja criolla en Sor Juana Inés de la Cruz, o las trampas de la fe,
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En contraste con el proyecto politico oficial, hubo, durante la co-
lonia espafiola, una doble posicién extrema, que se puede calificar de
“utépica” y “rebelde”: a) La utopia indigenista. Hablo de ella en este
apartado como realizacion politica, mientras que la retomaré mds am-
pliamente en el capitulo IV como pensamiento utépico. La utopia en la
Hispanoamérica colonial tiene sus expresiones mds tipicas en México
con los pueblos-hospitales del obispo de Michoacdn Vasco de Quiroga y
en Paraguay con las reducciones guaranies creadas por los jesuitas. Pare-
ce ser que la idea de reduccidn, que se aplica en las misiones jesuitas de
la América Espafiola, nace en Juli entre los aymaras''. Los jesuitas, que
fueron la dltima orden religiosa en llegar al Pert, no quisieron encargar-
se de las “doctrinas” o parroquias indigenas porque no las consideraban
un método pastoral valido; al ser forzadas por el virrey Toledo a tomar-
las, organizaron un tipo de “reduccién” diferente, donde se mantenia

Barcelona, 1982, Seix Barral. Aqui escribe: Los mexicanos del siglo XX, sin excluir
los indios puros, vemos el mundo precolombino como un mundo que estd del otro
lado... Es claro —aunque la opinién oficial, por una aberracion intelectual y moral,
se niega a aceptarlo— que hay mayores afinidades entre el México independiente y
la Nueva Espafia que entre ambos y las sociedades prehispdnicas. La prueba es que
nuestra reaccion ante el mundo indio no es muy distinta a la de los novo-hispanos.
La Nueva Espaiia, sobre todo en el siglo XVIIy XVIII, se interesé por la recuperacién
del pasado precolombino, no sin someterlo antes a una curiosa idealizacién; al mismo
tiempo, prosiguid en el norte la evangelizacién de los indios, iniciada por los primeros
franciscanos y dominicos. El México independiente, especialmente el del siglo XX,
surgido de la Revolucion Mexicana, ha continuado ambas tareas: la reconquista del
pasado indio, con propésitos de autojustificacién e idealizacion, y la integracién de los
grupos indigenas a la sociedad mexicana. Nuestros antropdlogos y maestros rurales
son los descendientes de los misioneros del siglo XVI y XVII. Han cambiado la retérica
y las ideas, no el movimiento general de la historia. Este movimiento se despliega en
dos direcciones contradictorias y complementarias: a medida que el pais racialmente
se convierte mds y mds en una nacién mestiza, social y culturalmente se vuelve mds y
mds occidental (1982: 24-25).

11  Tal es la hipotesis de Alfonso Echdnnove en dos articulos de la revista Missionalia
Hispdnica del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas de Madrid: “Origen
y evolucién de la idea jesuitica de Reducciones en las Misiones del Virreinato del
Perd”, 34 (1955), pp. 95-144 y “La residencia de Juli, patrén, y esquema de reduc-
ciones”, 39 (1956), pp. 497-540. Sobre las misiones jesuitas puede consultarse mi
obra La utopia posible. Indios y jesuitas en la América colonial. Lima, 1992 y 1994,
Pontificia Universidad Catdlica del Peru.
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muchos rasgos de la cultura indigena, sobre todo la lengua, y se ejercian
una vigilancia mds estricta para que los espafioles no se metieran en los
pueblos indios. La crénica an6nima de 1600, al hablar de tres frutos del
trabajo de los jesuitas, dice:

El tercero [...] es defender los padres de la Compaiiia a los indios de los es-
parioles: ninguno ni soltero, ni casado vive en el pueblo de Juli, porque son
la polilla de los indios; el no permitirles que les hagan agravios, el llevarlos
por la fuerza, tomarles sus hacenduelas y aun sus propias mujeres e hijas,
que es lo comiin; no permitir que tengan dares ni tomares cautelosos con
que engafian a los indios, ventas de mal vino, coca podrida y harinas para
borracheras, y otros tratos que son ordinarios en otros pueblos. Sino tam-
bién en oponerse con valeroso pecho a los gobernantes, en que no saquen de
Juli ropa para ellos, en que las cobranzas de las tasas sean con moderacién y
aun de estas mismas se las relieven conforme a los muertos, que se disminu-
ya el niimero de indios para Potosi, que es cuchillo y sepultura de la tierra,
y finalmente amparando a los desventurados indios de los jueces y comi-
sarios que, como granizo, llueven por esta provincia [Mateos, 1944: 407].

Este tipo diferente de reduccién, que valoraba muchos elementos
de la cultura andina y minimizaba la explotacién colonial, aunque los
indios segufan bajo el régimen de tributo y de mita, tuvo su mayor de-
sarrollo en el Paraguay con algunos de los misioneros que iniciaron su
trabajo en Juli. Alli el modelo de reduccién fue llevado hasta sus dltimas
consecuencias, y los jesuitas crearon un verdadero “estado indigena”
dentro del Estado que, si bien la corona espanola toleré al comienzo,
por ser una defensa contra el avance de los paulistas y por llevarse a cabo
en una regién donde no era necesaria la mano indigena para la minera,
fue, a fin de cuentas, una causa importante para la expulsién de los je-
suitas de todos los dominios espafoles en América.

b) La rebeldia indigena. Otra oposicién al proyecto colonial vino
de los indios mismos, que manifestaron diversas formas de resistencia a
la conquista politica y cultural de los espanoles. Dentro de esa resisten-
cia hay que enumerar, en el Perd, las rebeliones indigenas (desde la de
Manco Inca de Vilcabamba hasta la de Ttupac Amara II, pasando por la
de Juan Santos Atahualpa), los movimientos mesidnicos (como el Taqui
Onqoy), la conciencia mesidnica transmitida por tradicion oral (expre-
sada, por ejemplo, en el mito de Inkarri) y la tenaz resistencia pasiva
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para seguir siendo andinos, a pesar de la fuerte modelacion cultural del
régimen colonial. Como ejemplo de rebelién indigena transcribo una
parte de la carta del franciscano Fray José Gil Mufioz sobre el levanta-
miento de Juan Santos Atahualpa:

Participo a vuestra merced el gran trabajo que al presente estamos pade-
ciendo [...]: haber perdido en ocho dias muchos pueblos de nuestras mi-
siones de infieles con muchos miles de dnimas [...], por la malicia de un
indio o mestizo que de estas partes del Cusco ha venido montafia adentro
hasta hacer asiento en nuestras misiones como indefensas. Este dominio
encarnado ha llamado a todos los indios de nuestras misiones [...], deno-
mindndose rey inga, y todos le han obedecido [...] Ya ha despachado sus
embajadores a la sierra para que sus hijos los indios serranos y los mestizos
sus ingas, que asi los llama, le acomparien en la empresa de coronarse en
la ciudad de Lima [...] Los indios de este valle o provincia de Jauja y los
de Tarma estdn muy contentos y en algunas partes ya no obedecen al cura,
diciendo que ya viene su inga [...] El dicho indio es querido [...], vestido
con una cusma pintada o tinica de algodon [...] A otros negros y a un mu-
lato [...] les dijo [...] él era del Cusco [...], que su casa se llamaba piedra,
que en su reino no habia de haber esclavos, que ya se acabé el tiempo a los
espafioles y a €l se le llegé el suyo; que se acabaron obrajes, panaderias y
esclavitudes. Todo esto lo dijo a los negros y mulatos para que lo dijeran a
los padres de dichas conversiones y sacando un santo Cristo les pedia que
dijesen a los padres misioneros todo lo que el decia'.

En México se dan también rebeliones indigenas, que toman a ve-

ces la forma de movimientos mesianicos. Un estudio de Maria Teresa
Huertas y Patricia Palacios (1976) ha recopilado durante la época colo-
nial 14 rebeliones en el centro y sur de México y 16 en el norte", dife-
rencia que es explicable por el mayor impacto politico y cultural en la
antigua Mesoamérica, pero ninguna de estas rebeliones puso en peligro
el control del gobierno de la metrépoli.

12

13

Mario Castro Arenas, La rebelién de Juan Santos. Lima, 1973, Milla Batres, anexo
documental n° 1. Para entender esta rebelién es ttil el libro de Alonso Zarzar, “Apo
Capac Huayna. Jesiis Sacramentado”. Mito, utopia y milenarismo en el pensamiento
de Juan Santos Atahualpa. Lima, 1989, CAAAP.

Rebeliones indigenas de la época colonial. México, 1976, Sep-Inah, recop. Maria Te-
resa Huertas y Patricia Palacios.
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A pesar de estas rebeliones, al terminar el periodo colonial una gran
parte de la poblaci6n indigena vive en “reptblicas de indios”, bajo este ré-
gimen proteccionista y, en cierto sentido, segregacionista'*. Pero muchos
indios han cruzado la frontera cultural de su comunidad para incorpo-
rarse a la gran hacienda, que continda desarrolldndose como apoyo a la
mineria, o a la vida de la ciudad. El régimen de la republica de los indios,
similar en cierto sentido al régimen de castas (los archivos parroquiales
anotan cuidadosamente, en cada partida de bautismo, matrimonio o
muerte, la condicién de indio, de mestizo o de criollo), tiene su ntcleo en
la propiedad comunal, en el tributo y en el servicio personal.

Pero Espana tuvo, con relacién a la poblacién indigena, un pro-
yecto, no sélo “politico’, sino también “religioso”; queria someter a los
indios a la autoridad y al modo de vida de Espana, y ademads, hacerlos
cristianos. Cualquiera que sea la interpretacion que se dé a las bulas de
Alejandro VI, por las que se concedia a los reyes de Castilla las tierras
descubiertas a cambio de obligaciones de tipo espiritual, sin duda éstos
ejercieron un eficaz “patronato’, que puso en sus manos la presentacion
de obispos y parrocos, y el cobro de los diezmos, bajo el compromiso de
sostener el culto, lo que convirtié a Espana en un “estado-misionero”.
Por su parte, la Iglesia tenia necesidad de cumplir su misién y de anun-
ciar al nuevo mundo la fe. El cumplimiento de este objetivo, comun a la
Iglesia y al Estado colonial, plantea muchos problemas antropoldgicos

14 Pero,la comunidad no era una isla. Con razén Heraclio Bonilla en su articulo “Co-
munidades de indigenas y Estado Nacién en el Pertt” de un libro del que es editor,
Comunidades campesinas. Cambios y permanencias. Lima, 1987, CONCYTEC, pp.
13-27, dice: En resumen, la comunidad andina colonial estaba sometida a profundos
cambios derivados de su insercion asimétrica en el sistema colonial... Basta subrayar
dos situaciones fundamentales: la ruptura de la vinculacién inicial establecida con el
Estado y su reacomodo conflictivo dentro de un nuevo ordenamiento regional. Un re-
acomodo que en modo alguno significé su impermeabilidad a la dominacién colonial
ejercida por sefiores y funcionarios coloniales, pero cuyas tensiones, asociadas a la cre-
ciente capacidad de resistencia de los dominados, termind por fortalecer su condicion
de indigenas y la expresion de su cultura en respuesta a la opresion. Es en este sentido
estricto que los indios son una creacién colonial, de la misma manera que el problema
indigena no es otra cosa que la relativa impotencia de los dominadores en domesticar
totalmente la poblacién vencida (1987: 18).
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que dardn sumo relieve a la antropologia religiosa en el pensamiento
antropoldgico de este periodo.

3.2. El indigenismo liberal

El proyecto politico liberal de Perti y México, a raiz de su inde-
pendencia, con sus poblaciones indigenas tuvo metas menos explicitas
que el colonial. Se debid, sobre todo, a que, desde la perspectiva liberal
de la igualdad de todos ante la ley, no hay indios sino peruanos, y si no
hay indios, no puede haber proyectos indigenistas. Ademads, los hombres
de la Independencia, aunque veian la diferencia entre los “naturales” y
los “criollos” y “mestizos”, consagrada legalmente en los tltimos tres si-
glos, estaban demasiado preocupados por la consolidacion del nuevo
Estado y creian, con el optimismo propio del proyecto liberal, que las
diferencias —entre ellas, el indio— iban a desaparecer y que se acabaria
formando una sola nacién bajo un solo Estado. El proyecto liberal naci6
con la Ilustracién y con el triunfo de la Revolucién Francesa a fines del
periodo colonial, que cristaliza en las Cortes de Cadiz (1810-1814), en
las que participan representantes de Nueva Espafia y del Pert y donde se
deciden medidas sobre los indios similares a las que decretaron después
los hombres de la Independencia'.

Por eso, en el Perti éstos se limitaron a desmontar cada una pieza
del sistema colonial (el nombre de indio, el tributo, el servicio personal,
la propiedad comunal y los cacicazgos), para que la libertad y la igualdad
de los indios ante la ley fuera realidad. En el primer mes de proclama-
cién de la independencia, el general San Martin emite sendos decretos
por los que queda abolido el tributo indigena (que no tarda en ser resta-
blecido hasta su abolicion definitiva con Castilla en 1854): en adelante
no se denominardn los aborigenes indios o naturales [... ], sino ciudadanos
del Perti y con el nombre de peruanos deben ser conocidos (27 de agosto
de 1821), y queda extinguido el servicio que los peruanos conocidos antes
con el nombre de indios o naturales, hacian bajo la denominacion de mi-
tas, pongos, encomiendas, yanaconazgos y toda otra clase de servidumbre

15  Puede verse a Christine Hiinefeldt, Lucha por la tierra y protesta indigena. Las co-
munidades indigenas del Perii entre Colonia y Repuiblica (1800-1830). Bonn, 1982,
Estudios Americanistas de Bonn.
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personal, bajo la pena de Expatriacién (28 de agosto), sancién que han
repetido algunos gobiernos peruanos, aunque no siempre por motivos
tan nobles como la defensa de los indios.

Por su parte, Bolivar, el 8 de abril de 1824, declaré a los indios
propietarios de sus tierras, pudiendo éstos venderlas o enajenarlas, y
ordend el reparto de tierras comunales entre sus miembros, y el 4 de
julio de 1825 declaré extinguidos los titulos y autoridad de los caciques,
porque el Estado no podia reconocer desigualdad alguna entre los ciu-
dadanos ni le existencia de titulos hereditarios. Asi se suprimieron dos
instituciones —la comunidad y el cacicazgo—, que, si bien fueron un ins-
trumento de control y de dominacién del indio por la Corona en el vi-
rreinato, lo fueron también de defensa, con la que muchas propiedades
de los indigenas fueron a engrosar los crecientes latifundios y el indio se
sinti6 mds solo que nunca frente al nuevo mundo dominante.

Este desmantelamiento, consumado antes de la batalla de Ayacu-
cho, no cambia en el marco juridico de las ocho constituciones politicas
del siglo XIX que apenas pronuncian la palabra indio o indigena. Como
no hay diferencias ante la ley, durante todo este periodo los indigenas
tienen el derecho del voto, aunque no sepan leer ni escribir, derecho del
que serdn privados por la ley del 20 de noviembre de 1898'¢ y que no re-
cuperaran hasta la Constitucion de 1979. Pero puede decirse, en general,
en la naciente republica los indios no cuentan; a no ser con su pasado un
tanto mitificado, que debe nutrir el nacionalismo de un pais que, para
afirmar su identidad, necesita ser diferente de la Espafa con la que acaba
de romper. Por eso, frente al proyecto politico indigenista colonial, que
traté de conservar la nacién india como tal, en un régimen de libertad
protegida y control econémico y politico, como parte del Perd, el pro-
yecto indigenista liberal traté de asimilar al indio y convertirlo en un
ciudadano mas de la reptblica.

Pienso que no hay estudios suficientes sobre el impacto de esta
politica con los indios, aunque ya cité el de Hiinefeldt (1982), que se
refiere al transito entre colonia y republica, pero se puede afirmar que

16  Jorge Basadre, El sufragio de los analfabetos, en La vida y la historia. Lima, 1975,
Fondo del Libro del Banco Industrial del Perd, pp. 585-588
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el resultado fue que muchos indios se vieron privados de sus tierras e
identidad, ante el avance del latifundio que ya no tenia la barrera de la
ley, y tuvieron que incorporarse al mundo mestizo de la ciudad, de la
plantacién o de la fibrica del naciente capitalismo. Asi el pais se hizo
mds mestizo culturalmente. Los indios, para defender su identidad se
quedaron con las peores tierras en regiones de refugio (Aguirre Beltrdn
(1967). El despojo de las tierras comunales por los hacendados, a lo lar-
go de casi un siglo en el que la comunidad no tenfa existencia legal, y
la vida dura de los indios en los latifundios originaron levantamientos
indigenas, como, por ejemplo, los de Juan Bustamante y Atusparia'’.

Pasando al indigenismo liberal en México, las metas y los hechos
son similares a los del Perti. En 1810 se inicia la lucha por la indepen-
dencia con los curas Miguel Hidalgo (1753-1811) y José Maria Morelos
(1765-1815), que tienen un programa de reivindicacion de los indios. El
6 de diciembre de 1810 Hidalgo en Guadalajara decreta que cese para lo
sucesivo la contribucion de los tributos, respecto de las castas que lo paga-
ban y toda exaccion que a los indios se les exija; ademas, que todos los due-
fios de los esclavos deberdn darle libertad, dentro del término de diez dias,
so pena de muerte'®. Morelos, tras la ejecucion de Hidalgo por los espa-
noles, reune en Chilpancingo en 1613 el Primer Congreso Mexicano,
que declara la independencia, proclama que todos los mexicanos son
iguales ante la ley, suprime la esclavitud y ordena que todos los espano-
les salgan de México; aunque dicho Congreso juzga sagrado el derecho
de propiedad, Morelos pensaba que las haciendas grandes, cuyo terrenos
laborios pasen de dos leguas cuando mucho, serdn fraccionados; porque
el beneficio positivo de la agricultura consiste en que muchos se dediquen
a beneficiar con separacién un corto terreno”. Morelos muere también
ejecutado, y la independencia no se consuma hasta 1821 con Agustin
de Iturbide; éste en su Plan de Iguala (1821) presenta un programa mads
conciliador, donde cabian los espafioles residentes en el pais, y convierte

17 Emilio Vasquez, La rebelion de Juan Bustamante. Lima, 1976, Juan Mejia Baca y
William W. Stein, El levantamiento de Atusparia. Lima, 1988, Mosca Azul.

18  Alvaro Matute, México en el siglo XIX. Fuentes e interpretaciones histdricas. México,
1984, UNAM, p. 79.

19 Joseph H. L. Schlarman, México, tierra de volcanes. México, 1961, Porrta, p. 229.
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a México un imperio constitucional, cuya cabeza seria Fernando VII u
otro miembro de la casa de Borbén o de otra casa reinante, aunque en
1922 Tturbide fue proclamado emperador.

La independencia trajo, como en el Perd, la igualdad de los indios
ante la ley, pero en México las comunidades indigenas no desaparecen
hasta el triunfo del liberalismo econémico con Judrez y sus Leyes de
Reforma, que se acenttia en la dictadura de Porfirio Diaz, que traté de
modernizar a México. Benito Judrez era un indio zapoteca, que estudi6
derecho y llegé a presidente. Ya en 1856 Lerdo de Tejada, ministro de
hacienda del presidente Comonfort, dio la Ley de Desamortizacion; en
ella, considerando que uno de los mayores obstdculos para la prosperi-
dad y engrandecimiento es la falta de movimiento o libre circulacién de
una gran parte de la propiedad raiz, se decretaba que todas las fincas de
las corporaciones civiles o eclesidsticas de la Repiiblica, se adjudicardn en
propiedad a los que los tienen arrendadas, por el valor correspondiente
(art. 1), mientras que las no arrendadas, se adjudicardn el mejor postor
en almoneda (art. 5),y que, en adelante, ninguna corporacion civil o ecle-
sidstica... tendrd capacidad para adquirir en propiedad o administrar por
si bienes raices (art. 25)%. La ley, al obligar la venta de las propiedades,
pretendia librar a éstas de “manos muertas” que no la hacfan circular,
sobre todo el clero, y aumentar el nimero de propietarios, pero trajo
consigo la supresion de las comunidades indigenas. Como los afectados
por laley de Lerdo se resisten, en 1859 Juarez promulgé la Ley de Nacio-
nalizacién (Matute 1984: 154), que no obligaba a vender las propiedades
por un dinero que podia invertirse en empresas industriales y comercia-
les, sino que era confiscatoria. El resultado de tal politica fue liquidar la
propiedad eclesidstica, que no fue comprada por los campesinos sin tie-
rra, sino por los terratenientes, en cuyas manos fueron cayendo también
las tierras de las comunidades, que ya podian venderse. Este proceso se
consumoé cuando el dictador Porfirio Diaz, para fomentar la emigracion
interna y extranjera a tierras baldias, dio en 1875 la Ley de Coloniza-
cién, que sometia a subasta publica todas las tierras sin titulo legal, y en
1883 la Ley sobre Terrenos Baldios (Matute, 1984: 171-174). Debajo de
estas leyes latia la idea de Sarmiento de que civilizar es poblary se queria

20 Matute, ibid., pp. 151-152.
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repetir, al sur del rio Bravo, las oleadas inmigratorias y la conquista del
oeste de los Estados Unidos?'. El resultado de la politica porfiriana fue
que tampoco entonces los indios sin tierra pudieron comprar un fundo
propio, por falta de recursos econémicos y técnicos o por apego a su hd-
bitat y a su cultura, y muchos indios fueron despojados de la tierra que
ocupaban por no poder presentar un titulo legal. En suma, el latifundio
crecié desmesuradamente y la mayoria de los indios se quedaron sin
tierra. Una fuente afirma que en 1910, al caer Porfirio Diaz bajo la re-
volucion triunfante, el 1% de la poblacion poseia el 97% de las tierras®.

3.3. El indigenismo integracionista

El indigenismo liberal se convierte en integracionista con la crisis
de la ideologia liberal. Esta conversién es mds radical en México, que
hace una revolucién profunda y crea un indigenismo que en la década
de los cuarenta se hace un movimiento continental, pero se da también
en el Perd. El indigenismo integracionista no busca la igualdad legal de
los indios con los demds ciudadanos, ya lograda por el indigenismo li-
beral, sino superar la desigualdad real, que los gobiernos liberales, a pe-
sar de sus intenciones nobles, acentuaron dramdticamente, y sobre todo
salvar la cultura indigena. Por eso, el indigenismo integracionista se
propone, no asimilar a los indios a la sociedad nacional, sino integrarlos
en la misma, pero respetando sus valores y peculiaridades culturales.

21  Esconocido el desarrollo de Estados Unidos por la inmigracion europea. Asi Willi
Paul Adams, en un trabajo aparecido en The Wilson Ouaterly, New Yaer’s 1983
y recogido en Facetas. “Inmigracién y experiencia estadounidense” (n° 62, 1983,
pp. 6-12), recoge estos datos. En el periodo colonial inglés (1607-1776) llegaron a
las trece colonias mds de un millén de personas 4 millones de habitantes de EUA
en 1790 la mayoria tenia ascendencia europea (Reino Unido 68%, Irlanda, 9%,
Alemania, 9%, Holanda, 3%, etc.); la inmigracién por décadas, entre 1821 y 1980,
tuvo su cresta mds alta en 1901-1910 que rebasé los ocho millones; en las cuatro
décadas posteriores a 1880, mds de 18 millones de habitantes ingresaron e EUA y la
poblacién aumenté a mds del doble, de 50 a 105 millones; y en 1920 un tercio de la
poblacién se componia de migrantes, hijos de migrantes o personas con un progenitor
extranjero (1983: 8).

22 Salomén Ecksteins, El ejido colectivo en México. México, 1966, Fondo de Cultura
Econémica, pp. 18-25.



40 / Introduccién general

En el nacimiento de este indigenismo confluyen en el Perti una
serie de fuerzas que son politicamente antagénicas. Un libro compilado
por Carlos Degregori® plantea la discusion del problema indigena en
el Pert durante el siglo XX. Aunque el libro desarrolla el pensamiento
de autores que seran presentados y analizados en la presente obra, aho-
ra s6lo me interesa el hecho de que los diferentes sectores de la escena
politica peruana —la “derecha ilustrada”, el Leguismo, el Apra, el Gru-
po Resurgimiento del Cusco, la izquierda marxista, etc. — influyen en la
nueva orientaciéon de la politica indigenista. Un indicador del cambio
son las dos primeras Constituciones politicas del presente siglo, la de
1920 y la de 1933. La del 1920, aunque conserva el tono liberal de todas
las constituciones peruanas, rompe el largo silencio de nuestras cartas
politicas sobre la tercera parte, al menos, de los habitantes de nuestro
territorio e introduce dos articulos que se refieren a los indios: Los bie-
nes de propiedad de las comunidades indigenas son imprescriptibles y sélo
podrdn transferirse mediante titulo piiblico, en los casos y en la forma que
establezca la ley (art. 41) y El Estado protegerd a la raza indigena y dictard
leyes especiales para su desarrollo y cultura en armonia con sus necesida-
des. La nacién reconoce la existencia legal de las comunidades indigenas y
la ley declara los derechos que le corresponden (art. 58).

Cuando la Asamblea Constituyente discutié este articulo, el di-
putado por Pachitea Anibal Maurtua pidi6 que se aprobara de pie y por
aclamacién, porque constituia una de las innovaciones mds trascen-
dentales que produciria la resurreccién de la raza india**. Aunque en la
prediccion habia un optimismo ingenuo, sin duda era una innovacién
importante. Desde entonces el indigena deja de ser un ciudadano mas,
igual en derechos y deberes a todos los peruanos, para tener un estatuto
legal propio y ser sujeto de Leyes especiales que el Estado debe dictar
para su promocién. Ademds, se sanciona la propiedad comunal, que es

23 Carlos Degregori Mariano Valderrama, Augusta Alfajeme y Marfil Franke, Indige-
nismo, clases sociales y problema nacional. Lima, CELATS, s. f.

24 José Pareja Paz Soldédn, Las constituciones del Perii. Madrid, 1954, Ediciones Cultu-
ra Hispdnica, p. 288. Puede consultarse también a Nicolds Lynch, El pensamiento
social sobre la comunidad indigena a principios del siglo XX. Lima, 1979, Centro de
Estudios Rurales Las Casas.
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una garantia para mantener dicho estatuto especial y una barrera para
defender las tierras indigenas. Asi, en otro vaivén de la historia, se volvia
al enfoque proteccionista del virreinato.

Aunque la Constitucién de 1920 tuvo escasa repercusiéon durante
el régimen autoritario de Leguia y fue derogada diez afios después por
la revolucién de Sanchez Cerro, sirvié para plasmar una nueva visién
sobre el indio que la Constitucién de 1933 se limita a ampliar. En efecto,
ésta reconoce la existencia legal y personeria juridica de la comunidad
(art. 207), garantiza la propiedad integra de la misma (art. 208) y afia-
de: El Estado procurard de preferencia dotar de tierras a las comunidades
indigenas que no las tengan en cantidad suficiente para las necesidades
de su poblacion, previa indemnizacion (art. 211) y El Estado dictard la
legislacion civil, penal, econémica, educacional y administrativa que las
peculiares condiciones del indigena exigen (art. 212). Es decir, que la nue-
va Constitucién consagra las dos innovaciones de la anterior sobre la
poblacién indigena —el estatuto legal peculiar y la propiedad comunal-
y da un paso de suma importancia. Consciente del despojo de tierras
sufrido por las comunidades, sobre todo en el siglo en que no existié
legalmente la propiedad comunal, y del crecimiento demogréfico de las
mismas, como fruto de la mejor situacién médico-sanitaria, sostiene la
necesidad de dar tierras a los comuneros y pone la base juridica a la
reforma agraria. A pesar de este marco constitucional prometedor, la
sucesion de gobiernos conservadores en el palacio de Pizarro hizo que
la situacion indigena no cambiara mucho®. La reforma agraria tuvo que
esperar todavia treinta y seis afos, si se prescinde de las modestas leyes
de reforma agraria de Prado y Belaunde, hasta que el presidente Velasco,
en el “Dia del indio” (24 de junio de 1969), dio el D. L. 17. 716, que inicié
un proceso de real distribucion de la propiedad agraria peruana. Pero,
la legislacion especial para los indigenas nunca se llegé a promulgar.
Por eso, el indigenismo integracionista ha sido modesto, por el escaso
interés mostrado por los gobiernos, y hasta se puede decir que los go-
biernos no han integrado a los indios a la sociedad nacional, sino que
éstos se han ido integrando, a través de varios canales y sobre todo por la

25 Puede verse a Thomas M. Davies, Indian Integration in Perii. A Half Century of
Experience. 1900-1948. Lincoln, 1970, University of Nebraska Press.
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emigracion a la ciudad, aunque trayendo a ésta mucho de su cultura. Un
tema viejo y recurrente de discusién entre los antropélogos es cuanto de
la cultura andina persiste y cudnto el indio se asimila al mundo moder-
no. Un defensor de tal persistencia es Ossio, quien en Los indios del Pert,
que es una sintesis de la historia de éstos desde la época prehispanica
hasta la actualidad, hablando de la actitud del campesino andino hacia
la republica peruana, dice:

Para una gran mayoria de los campesinos el Presidente de la Repiiblica
o Sefior Gobierno, como lo llaman es tan principio césmico como el Inca,
pues se le atribuye el poder de comunicarse con el espiritu de las montafias
y usar a las vicufias y vizcachas como si fueran sus bestias de carga para que
le acarreen el oro. Su naturaleza es vista de manera un tanto ambivalente:
al mismo tiempo de representar el orden se le asocia con el desorden en la
medida en que también es concebido como un extranjero, es decir, como
parte de un mundo distante y confuso para los indigenas.

Ante este panorama no es de extrafiar que el mesianismo y la mimetiza-
cién sigan teniendo una gran vigencia como mecanismos de defensa. Pero
existe una diferencia con respecto al pasado: hoy el segundo ha cobrado
tal fuerza que prdcticamente ha encapsulado al primero. Tal es el deseo de
blanquearse que ya ni las mismas insurrecciones campesinas se hacen en
nombre del Inca. Hoy los mds contéstanos contra el sistema prefieren nutrir
su mesianismo con un lenguaje marxista-maoista o con otro emanado de
la Biblia. Uno es el caso de Sendero Luminoso, de gran arraigo entre los
sectores andinos emergentes que cuentan con una educacion secundaria y
superior, y el otro, mds pacifico que el anterior, de la asociacién Israelita del
Nuevo Pacto Universal, cuyos miembros pertenecen a estratos indigenas
muy bajos pero que han tenido la oportunidad de migrar a otros lugares®.

Personalmente, creo que la persistencia de lo andino, aunque sea
importante, como lo demuestran distintos indicadores (la terminologia
del parentesco, el culto a los cerros y a la Pachamama, ciertas tecnologias
agricolas y ganaderas, la vision dual del espacio, etc.), es mucho menor.
Ello explica el decreciente uso del quechua y aymara como lenguas ma-
ternas en el pais, que en el censo de 1993 sélo eran hablados por uno
de cada cinco peruanos, mientras que el castellano lo era por cuatro de

26  Juan M. Ossio, Los indios del Perti, Madrid, 1992, Mapfre, p. 270.
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cada cinco?, y el que no haya en Pert, a diferencia de Ecuador y Boli-
via, un movimiento indio andino. Sobre la percepcion del jefe de estado
como inka, juzgo que, aunque pudo darse ésta en la colonia por indios
recién conquistados, como lo estudia Ossio en sus trabajos sobre Gua-
médn Poma, no creo que se pruebe empiricamente en los campesinos
andinos de hoy; éstos, que han visto muchas veces a los presidentes y a
sus representantes, toman ante ellos la actitud negociadora de los demas
ciudadanos. Pero, para analizar el indigenismo integracionista guberna-
mental, es mds ttil recoger las distintas politicas de los gobiernos desde
que el indigenismo tuvo su primer congreso americano en Pédztcuaro
(1940). Distingo cinco periodos™:

1. Integracionismo oficial. Esta marcado por la creacién del Ins-
tituto Indigenista Peruano en 1946 en la presidencia de José Luis Busta-
mante y por la ratificacion por el Estado peruano del Convenio 107 de
la OIT (Organizacién Internacional del Trabajo) “sobre la proteccién e
integracion de las poblaciones aborigenes y otras poblaciones tribales y
semitribales en los paises independientes” (1957). Sin embargo, el Ins-
tituto nunca tuvo mayores recursos y se limité a apoyar programas de
otras instituciones, como el “Proyecto Pert-Cornell” con la Universidad
de Cornell de New York en la comunidad quechua de Vicos (Callejon
de Huaylas), o la “Misién Andina” con la OIT en varias comunidades de
la region del lago Titicaca. Como fruto de estas experiencias y de otras
similares, se trazé en el gobierno de Manuel Prado (1956-62), un Plan

27  El dltimo censo de 1993 proporciona estos datos sobre una poblacién de 5 y mds
afos de 19. 308. 603: castellano, 79. 78%, quechua, 16. 45%, aymara, 2. 28%, otra
lengua nativa, 0. 68%, idioma extranjero, 0. 18%, no especificado 0. 61% (Censos
Nacionales 1993. Perii. Lima, 1994, INEIL tomo I, cuadro 9). El censo no habla de
la poblacién indigena castellanizada, a diferencia de los anteriores donde ésta era
como la mitad de los hablantes en una lengua india; aunque la castellanizacién no
haya aumentado, lo que es poco probable por la expansion de la educacion formal
y de los medios de comunicacién, puede decirse que hoy hablan castellano como
el 90% del pais y son monolingiies indigenas como el 9%.

28  En estas paginas, como en las dedicadas al movimiento indio peruano del capitulo
X, retomo ideas presentadas en “Perception of the State Among Peruvian Indians”
en la revista Studies in Third World Societies. Publication n. 55, Indigenous Percep-
tions of the Nation-State in Latin America, Department of Anthropology, College
of William and Mary, Willaimsburg, Vir. 1995, pp. 61-80.
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Nacional de Integracién (1959) en siete regiones andinas (Andahua-
ylas, Callejon de Huaylas, Cangallo, Canas-Canchis, Meseta de Bombon,
Puno-Lago y Valle del Mantara). Los resultados del plan de integracién
fueron modestos, por la falta de decisiéon de los gobiernos, que no hi-
cieron reformas estructurales necesarias, ni dotaron al Instituto de los
recursos econdmicos y técnicos para su trabajo. Las cosas cambian algo
en la década de los sesenta, no en cuanto al Instituto, que llevé una vida
languida y desapareci6 entre 1970 y 1982, sino en la politica de los go-
biernos, que comienzan a promover cambios y, sobre todo, en la mo-
vilizacién del pueblo, que pasa, en lo geografico, cultural, comercial y
politico, por una de las mayores transformaciones de su historia.

2. Integracionismo populista. Se inicia en 1963 con el primer
gobierno de Fernando Belaunde (1963-1968) y de su partido Accién
Popular. El proceso de modernizacion del pais, iniciado en los cuarenta
con la creciente emigracion de indios y campesinos a las ciudades, se
consolida. Si bien en el discurso de Accién Popular, cuyo lema es “El
Perti como doctrina”, hay referencias a las instituciones del Incanato, su
modelo es, no el Perti indigena, sino el mestizo.Y cuando el Banco Mun-
dial otorga un préstamo millonario, se monta un “Programa de Desa-
rrollo Comunal’, cuya meta es integrar al pafs no las zonas indigenas,
sino las zonas deprimidas, tanto indigenas como mestizas. Aunque los
indios ven llegar a Belaunde a las mas remotas comunidades en la ope-
racion “ultimo villorrio”, la reforma agraria que aprueba un parlamento
sin mayoria del gobierno, es bastante modesta. Esta frustracion en las
esperanzas crecientes de la poblacién andina produce un mayor flujo
migratorio a Lima, donde los indios se cholifican, y a la selva, converti-
da en mito por Accién Popular y mds asequible por la construccion de la
carretera marginal. La mayor presencia de los andinos en la selva es una
causa del despojo de los indios amazdnicos, que acaban organizando el
Movimiento Indio.

3. Integracionismo revolucionario. Lo denomino asi por la re-
volucién militar, que inicié Juan Velasco Alvarado (1968-1975), y siguid,
en una segunda fase que quiso consolidar los logros y retornar a la de-
mocracia, Ernesto Montagne (1975-1980). Dicha revolucidn, criticando
la ineficacia de Accién Popular, promulgd una serie de decretos leyes
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para cambiar las estructuras del pafs y de paso integrar a los indios:
en 1969 el ya citado de la Reforma Agraria; en 1970 el Estatuto de las
Comunidades Campesinas, que ya no se llamaban indigenas, cambio
que afecté también al dia del indio (24 de junio), rebautizado como
dia del campesino; en 1972 la Ley General de Educacion, que garanti-
za la educacién bilingiie; en 1974 el Decreto Ley sobre Comunidades
Nativas y Promocién Agropecuaria de la Selva; en 1975 el Decreto Ley
sobre Oficializacién del Quechua, etc. Aunque los intereses creados, la
falta de arraigo popular, la celeridad de los cambios y los limites de toda
revolucidon desde arriba hicieron fracasar muchas metas de la misma,
ella transformo las esperanzas colectivas y produjo una movilizacién
popular, como se vio con el retorno a la democracia.

El indigenismo revolucionario se resume en la constituciéon de
1979, heredera de la revolucién y promotora de un nuevo consenso na-
cional. Aunque ésta, fiel al espiritu de los libertadores, parte de la igual-
dad ante la ley, sin discriminacién alguna por razén de raza o idioma de
todos los peruanos (art. 2), reconoce la diversidad cultural, pues el Esta-
do preserva y estimula las manifestaciones de las culturas nativas (art. 34)
y promueve el estudio y conocimiento de las lenguas aborigenes. Garantiza
el derecho de las comunidades quechua, aymara y demds comunidades na-
tivas a recibir educacion primaria también en su propio idioma (art. 36).
Pero, a lo largo de la década de los setentas, lo que se cuestiona, tanto
en el Perti como en otros paises del continente con fuerte poblacién in-
digena, no es la eficacia de los métodos de integracién del indio a la so-
ciedad nacional, sino la legitimidad de la meta misma de la integracion.
Los antropdlogos tedricos mas que los politicos o que los antropdlogos
embarcados en programas de accion, se plantean una nueva forma de
indigenismo, cuya formulacién pertenece mds a la antropologia indi-
genista que a la de la politica indigenista, y se expondrd en el dltimo
capitulo. Con todo es ttil resenar la politica indigenista de los gobiernos
siguientes.

4. Retorno a la democracia y aparicion del terrorismo. Este pe-
riodo abarca el segundo gobierno de Belaunde (1980-1985) y el del Apra
con Alan Garcia (1985-1990). Aunque la democracia retorna, pronto
aparece el grupo terrorista PCP-Sendero Luminoso (SL), que el 17 de
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mayo de 1980, la vispera de las elecciones nacionales, ingresa al local del
jurado electoral del distrito de Chuschi (Ayacucho) y quema las anforas,
para expresar simboélicamente el inicio de la lucha armada. Junto a SL,
que nace en la sierra, surge en la selva el Movimiento Revolucionario
Tapac Amaru (MRTA), que tiene, como SL, su mayor fuente financiera
en el narcotréfico. Asi por doce afios hay una dura lucha terrorista, que
ha costado al pafs mas de 25 mil muertos y que s6lo comenz6 a ser de-
rrotada por la captura del jefe de SL, Abimael Guzman (12 de septiembre
de 1992). Las pérdidas de bienes por actos terroristas y la inseguridad
en la produccién, unidas a la politica econémica populista del APRA,
produjeron la mayor inflacién de la historia peruana, que llegé a 50%
al mes. Otro efecto del terrorismo fue que muchos campesinos andinos
dejaron sus comunidades y se refugiaron en la ciudad como desplaza-
dos. Entre tanto, ;qué indigenismo tuvo el gobierno? Alan Garcia realiz6
en las zonas indigenas varios Rimanakuy? (asambleas del presidente u
otras autoridades del gobierno con organizaciones indigenas) para ana-
lizar sus problemas, lo que suponia reconocer las organizaciones como
interlocutoras del Estado, los resultados fueron muy modestos por el
paternalismo gubernamental y por el deterioro de la economia del pais.

Y en cuanto a SL ;tenia un indigenismo alternativo? El discur-
so de Abimael Guzman y demads lideres de SL no tenia nada de étnico.
No pretendia restaurar el Incanato, ni ninguna de sus instituciones, ni
defendia el quechua como lengua nacional, ni aceptaba el mito de la
cultura andina a lo Valcarcel (1927), para quien la cultura bajard otra
vez de los Andes. Queria sélo hacer la revolucién desde el marxismo-
leninismo-maoismo-pensamiento Gonzalo (dltima fase marxista, cuya
expresion era Abimael Guzmdn). Aunque en su estrategia aparecia
como defensor de los indios, organizando a veces juicios populares para
castigar a autoridades corruptas o promoviendo repartos de viveres o
de semillas, en general logré apoyo de las comunidades, no por la con-
viccion, sino por la fuerza. Y cuando la guerra antisubversiva estaba en
su apogeo, al reemplazar el ejército a la policfa, SL no dudé en arrasar
comunidades enteras con el pretexto de que colaboraban con el ejército

29  Puede consultarse Rimanakuy’86. Hablan los campesinos del Perii. Piura. Huanca-
y0, Cusco, Puno y Pucallpa. Cusco, 1987, Centro de Estudios Rurales Las Casas.
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y en imponerles pesados cupos, tanto de alimentos como de personas,
cada vez mas jovenes, para rehacer sus maltrechos cuadros. Un ejemplo
dramatico de ello es lo ocurrido a la etnia de los ashanincas en la selva
central, que acabaron formando, como en otras partes de la sierra y de
la selva, sus rondas campesinas, que a veces se convierten en un nuevo
crisol de identidad™.

5. Etapa neoliberal. Estd representada por el gobierno de Alber-
to Fujimori (1990-1995), quien sigue en el poder al ser reelegido por
un segundo periodo (1995-2000). Desde su inesperada eleccién y mu-
cho mas desde su “autogolpe” de 5 de abril de 1992, por el que cierra el
parlamento y convoca una asamblea constituyente, Fujimori tiene una
politica neoliberal con la meta de transferir a manos privadas las em-
presas estatales y modernizar el gobierno. Los éxitos de Fujimori contra
la inflacién, que desde 1996 ha sido de un sélo digito al ano, y contra el
terrorismo, que ha desaparecido casi por completo, han fortalecido su
politica neoliberal. Aunque en 1993 el parlamento aprob¢ el “Convenio
169 sobre pueblos indigenas y tribales en paises independientes” (1989)
de la OIT, que, como se verd en el capitulo X, reconoce mds autonomia a
los indios, a los que llama pueblos, que el convenio 107, sin embargo la
constitucion de 1993 modificé la propiedad inalienable, imprescriptible
e inembargable de las comunidades campesinas y nativas. En efecto, en
el articulo 88 se dice que las tierras abandonadas, segiin prevision legal,
pasan al dominio del Estado para su adjudicacién en ventay en el 89 que
las comunidades campesinas y nativas son auténomas en su organiza-
cion, trabajo comunal, uso y libre disponibilidad de sus tierras y que la
propiedad de sus tierras es imprescriptible, salvo en el caso de abandono
previsto en el articulo anterior. Tal liberalizacién de la propiedad comu-
nal, que se legalizd en 1995 en la ley 26505 o Ley de la promocién de
la inversion en las actividades econdmicas en las tierras del territorio
nacional y las comunidades campesinas y nativas, puede acelerar su des-
pojo y ha sido cuestionada por organizaciones nativas de la Amazonia

30 Puede consultarse: Marisol Rodriguez Vargas, Desplazados. El caso Asha-ninka.
Lima, 1993, CAAAP, y Oscar Espinosa, Rondas campesinas y nativas en la Amazonia
Peruana. Lima, 1995, CAAAP.
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y por organizaciones no gubernamentales (ONG)’!, que exigen que tal
propiedad vuelva a ser inalienable, imprescriptible e inembargable. La
orientacidn neoliberal del gobierno, que da tanta importancia al merca-
do, puede acarrear, en opinién de muchos, nuevos peligros a los pueblos
indios con una visién econdémica propia, si bien el tema siga debatién-
dose. Entre tanto el gobierno ha comenzado la divisién del propiedad
comunal en la costa, y en 1997 suprimi6 el Instituto Indigenista Perua-
no, lo que es todo un simbolo del nuevo indigenismo ftjimoriano.

En efecto, dicho Instituto puede considerarse un buen termo-
metro para medir el indigenismo de los gobiernos peruanos: aunque el
Instituto se crea en 1946, el primero en América después del Congreso
de Patzcuaro en 1940, lleva una vida languida por falta de recursos y de
cambios estructurales que hicieran posible su tarea, desaparece entre
1970 y 1982, porque, a pesar de los cambios profundos del gobierno
militar, éste convierte al indio en campesino por decreto, y resucita en
1982 para retomar su vida languida hasta su nueva muerte en 1997.
Como, segtin la tradicién mitica andina, muchos siguen “esperando al
Inca’, no es extrafio que el Instituto, que ha sido el tinico organismo del
Estado para estudiar y promover de modo directo las regiones mayori-
tariamente indigenas del pais, vuelva a resucitar, porque el “problema
del indio” —se le llame como se le llame— sigue siendo, para muchos,
aunque no para los partidos politicos, un problema pendiente.

Pasando ahora a México, el indigenismo integracionista se vivid
alli con mds radicalidad politica y mas profundidad teérica. La radica-
lidad politica procedia de la revolucién iniciada en 1910, que significo,
como es sabido, una serie de cambios profundos y en la que pueden dis-
tinguirse tres etapas. Una primera etapa bastante sangrienta, porque la
poblacién mexicana, que en el censo de 1910 era de 15, 1 millones, bajé
a 14.3 en el de 1921, 3; esta etapa estd dominada por grandes caudillos,
como Zapata, Pancho Villa y Obregén, y termina cuando Calles, al con-
cluir su periodo presidencial, funda el Partido Nacional Revolucionario,
que poco después se convierte en el Partido Revolucionario Institucio-

31 Maiximo Gallo, edit., Comunidades campesinas y nativas en el nuevo contexto nacio-
nal. Lima, 1993, CAAAP y SER.
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nal (PRI); éste ha sido la clave de la vida politica mexicana hasta hoy,
en que ha perdido la mayoria absoluta en el parlamento y que puede
perder la presidencia en las préximas elecciones. Una segunda etapa de
reformas profundas, que esta por Lizaro Cardenas (1934-1940) y que
tiene una orientacién de izquierda marxista. Y una tercera etapa, a partir
del gobierno de Avila Camacho en 1940, cuando la revolucién mexicana
toma un cariz claramente populista. Los sucesivos gobiernos logran una
estabilidad econémica que beneficia al pueblo, y ganan, en proporciéon
que sélo se da en Estados donde hay un solo partido, todas las eleccio-
nes, al punto que, para que la oposicion esté presente en el parlamen-
to, se inventa la figura de diputado de partido (un diputado por cada
medio por ciento de la votacién nacional, hasta un méximo de 20 por
partido). Pero la situacién econémica se deteriora mucho a partir de los
anos 70 en el gobierno de Luis Echevarria (1970-1976).

La poblacién indigena no fue protagonista de la revoluciéon mexi-
cana, pero tomo parte en ella, sobre todo en el ejército de algunos cau-
dillos como Zapata™, y se beneficié de sus medidas, especialmente de
la reforma agraria. Ademads, por ser lo indigena una raiz profunda de
lo mexicano, el nacionalismo, que acaba siendo el ingrediente mas im-

32 Ha estudiado este hecho el etndlogo francés Jacques Soustelle, que hizo trabajo de
campo en México de 1932 a 1934 entre los otomies y los lacandones, y publicé Méxi-
co, tierra india (1936) (México, 1971, Sep-Setentas). Contrapone la participacion en
la revolucién de los otomies con los ndhualts del Estado de Morelos, que se enrolaron
en el ejército de Emiliano Zapata. Para Soustelle, la posicion de los otomies durante loa
revolucién fue un tanto particular. Relativamente pocos de ellos eran peones de las ha-
ciendas. Como eran ellos sin contradiccion los que ocupaban las peores tierras, los deja-
ron relativamente tranquilos, mal viviendo entre su maiz y sus magueyes, sin irrigacion,
sin defensa contra la sequia. No iban, pues, a lanzarse a la revolucién, como lo hicieron
muchos otros, para salir de la condicién de semiservidumbre en que los grandes propie-
tarios territoriales mantenian a sus peones. Se quedaron a un lado en sus montafias,
preguntdndose qué harian, mientras que la gente de Morelos, tierra rica en manos de
los latifundistas explotadores, se arrojaban a cuerpo descubierto a la lucha detrds de Za-
pata... La revolucion de los peones sin tierra no pudo suscitar la revolucién de los cam-
pesinos miserables y de los montafieses cerrados y prudentes, de cabeza fria, que son los
otomies (1971: 141). O sea, en la medida en que los indios viven al margen de la
sociedad nacional en “regiones de refugio’, juzgan que las guerras del pais no son
“su guerra’.
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portante de la revolucién, debia autojustificarse y priorizar un trabajo
en favor los indios. De ahi que los distintos gobiernos inicien una serie
de proyectos indigenistas que culminan con la creacién en 1948 del Ins-
tituto Nacional Indigenista (INI). Este organiza una red de programas
regionales de desarrollo de las zonas indigenas para integrar a los indios,
conocidos como centros coordinadores. El primero se funda en 1951
en San Cristébal de las Casas (Chiapas), dirigido por Gonzalo Aguirre
Bertrdn, que elige esa zona por ser una de las mas estudiadas; ademads, el
nombre de Chiapas es emblematico en la causa indigena, por haber sido
la didcesis de Fray Bartolomé, el gran defensor de los indios, y porque
en Chiapas se rebela, en nombre de los indios, el I° de enero de 1994 el
EZLN (Ejército Zapatista de Liberacién Nacional).

El indigenismo integracionista del gobierno mexicano se sigui6
desarrollando, gracias a la continuidad monolitica del PRI, y en 1971 los
centros coordinadores eran catorce. Pero, a raiz de la crisis del PRI por
la sangrienta represion estudiantil en la Plaza de Tlatelolco en agosto de
1968, Echevarria analiza los pros y los contras de la politica indigenista,
cuando los antropélogos mas académicos inician el replanteamiento del
indigenismo que se vera en el capitulo X, y decide la creacién de centros
coordinadores en la mayoria de las 56 etnias de México™. A partir del
trabajo en el INI, los antropdlogos mexicanos elaboran una teorfa indi-
genista que se exporta al resto del continente. Pero, aunque sigue vigente
la politica integracionista, hay ligeros cambios, a la sombra del naciente

33 En Instituto Nacional Indigenista. 40 afios. México, 1988, INI, edit. Miguel Limon,
hay un cuadro de las 56 etnias: Kumiai, Cucapa, Paipai, Cochimi, Kiliwa, Seri, Te-
quistlateco Chontal de Oax., Tlapaneco, Pame, Chichimeco Jonaz, Otomi, Mazahua,
Matlazinca, Oculteco, Mazateco, Popolaca, Ixcateco, Chocho-Popoloca, Mixteco,
Cuicateco, Trique, Amuzgo, Chatino, Zapoteco, Chinanteco, Huave, Papago, Pima
Alto, Pima Bajo, Teechuano, Yaqui, Mwayo, Tarahumara, Guajiro, Cora, Huichol, Na-
hua, Huasteco, Maya Peninsular, Lacandon, Chontal, Chol, Tzeltal, Tzotzil, Tojolabal,
Chuj, Jacalteco, Motozintleco, Mixe, Populuca, Zoque, Totonaca, Pepehua, Purepe-
cha o Tarasco y Kikapu (p. 587). Esta informacién puede completarse con la de Luz
Maria Valdez sobre lenguas indigenas en Los indios en los censos de poblacién. México,
1995, UNAM. En 1990 la poblacién de México era de 81. 249. 645 y la de cinco o
mds afios 70. 562. 202; de ésta hablaban una lenguas indigena 5. 282. 347, de los que
4.237.962 eran bilingiies, 836. 224 monolingiies y 208. 161 no especifican; la lengua
indigena mds hablada es el nahuatl con 1. 197. 328 (1995: 101).
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movimiento indio. Asi el presidente Miguel de la Madrid (1982-1988)
promulga la “Participacion indigena en el Instituto Nacional Indigenis-
ta” (1986) (Limo6n 1988: 578-583), que amplia la participacion, que ya
se daba a nivel local, con nuevos consejos estatales y un consejo nacio-
nal, como lo habia planteado el Consejo Nacional de Pueblos Indigenas.
Ademds, en 1990 en el gobierno de Carlos Salinas de Gortari (1988-
1994), México ratific6 el Convenio 169 de la OIT, que habla de los pue-
blos indigenas. Por eso, en las reformas a la constitucién del sexenio se
reconoce la composicidon pluricultural del pais. A pesar de todo, para
Salomoén Nahmad™.

Podemos concluir que para el poder politico en México, los pueblos indios
son un problema central y no periférico. Sus cuadros operadores y manipu-
ladores de la poblacién indigena, son prominentes figuras de la politica y
de la burocracia hegemonica y dominante de México. El PRI y CNC se han
esforzado y esmerado en mantener el control de las regiones étnicas indias
y mueven y premian a sus instrumentadores para retener el voto cautivo
de millones de electores indios. La plataforma politica del PRI no tiene
la propuesta transformadora de las relaciones interétnicas coloniales que
dominan a la sociedad mexicana (1995: 42).

El cambio mayor y cuyos resultados son atin imprevisibles es el
levantamiento del EZLN en Chiapas. En el origen del EZLN* hay un
grupo de guerrilleros de izquierda que, al ser desarticulados por el Es-
tado, se refugian, a inicios de los ochentas, en la selva lacandona, donde
logran una inesperada simbiosis con las comunidades indias de Chia-
pas. Su lider es una figura carismatica, que se hace llamar Subcoman-
dante Marcos y cuya verdadera identidad se desconoce. El 1° de enero
de 1994, el dia en que México entra al Tratado de Libre Comercio con
Estados Unidos y Canada (NAFTA), que es el bloque comercial mayor
del mundo y el simbolo del neoliberalismo reinante, el EZLN sale de la
selva para ocupar las ciudades de Ocosingo, Las Margaritas, Altamirano

34  La construccién de la democracia y los pueblos indigenas de México” en Diversi-
dad étnica y conflicto en América Latina. Organizaciones indigenas y politicas estata-
les. México, 1995, UNAM, Raquel Barcel6 et al., edit., pp. 33-51.

35 Puede consultarse La palabra de los armados de verdad y fuego. Entrevistas, cartas
y comunicados del EZLN. México, 1994, Fuenteovejuna, y Guido Camu y Dauno
Tétoro, EZLN: el ejército que salié de la selva. México, 1994, Planeta.
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y San Cristébal, iniciando la rebelién. Antes ha hecho al pueblo mexica-
no la “Declaracion de la selva lacandona”, recogida en La palabra de los
armados (1994):

Nosotros HOY DECIMOS ;BASTA!, somos los herederos de los verdade-
ros forjadores de nuestra nacionalidad, los desposeidos somos millones y
llamamos a todos nuestros hermanos a que se sumen a este llamado como
el tinico camino para no morir de hambre ante la ambicion insaciable de
una dictadura de mds de 70 afios, encabezada por una camarilla de trai-
dores, que representan a los grupos mds conservadores y vende patrias. Son
los mismos que se opusieron a Hidalgo y Morelos, los que traicionaron a
Vicente Guerrero, son los mismos que vendieron mds de la mitad de nues-
tro suelo al extranjero invasor, son los mismos que trajeron un principe
europeo para gobernarnos, son los mismos que formaron la dictadura de
los cientificos porfirista, son los mismos que se opusieron a la Expropiacién
Petrolera, son los mismos que masacraron a los trabajadores ferrocarrileros
en 1958 y a los estudiantes en 1968, son los mismos que nos quitan todo,
absolutamente todo (1994: 5)

El manifiesto anuncia la marcha hacia la ciudad de México ven-
ciendo al ejército federal y permitiendo a los pueblos liberados elegir
democraticamente a sus autoridades, y pide la participacion del pueblo,
que lucha por trabajo, tierra, techo, alimentacion, salud, educacion, inde-
pendencia, libertad, democracia, justicia y paz para establecer en México
un pais libre y democratico (1974: 7). El presidente Salinas quiso or-
denar sin mads al ejército federal que acabara con la rebelién zapatista,
pero, para salvar la imagen de México ante el mundo vy, sobre todo, ante
sus socios del NAFTA, el 8 de enero crea una comision especial y cuatro
dias después ordena un cese unilateral de los fuego. La comisién, for-

36 En enero de 1994 el Departamento de Prensa del EZLN envia un documento,
“Chiapas: el sureste en dos vientos. Una tormenta y una profecia’, donde critica se
la situacion social y politica del Estado. Por ejemplo, un puia millo financiero obtu-
vo, en 1989, una captacién de un millén 222 mil 669 millones de pesos y sélo derramé
en créditos y obras 616 mil 340 millones. Mds de 600 mil millones de pesos fueron
a dar al estémago de la bestia (1994: 21). Mas adelante, se dice: aqui se produce el
20% de la energia eléctrica total de México, pero sélo un tercio de las viviendas de los
3. 5 millones de chiapanecos tienen luz eléctrica, la mitad de los cuales no tienen
agua potable y dos tercios no tienen drenaje. E1 90% de la poblacion en el campo tiene
ingresos minimos o nulos (1994: 22-23).
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mada por el canciller Manuel Camacho y por Monsefior Samuel Ruiz,
el carismatico obispo de la didcesis que habia instaurado una pastoral
comprometida con los indios bajo la inspiracion de la teologia de la li-
beracion, se retine en la sacristia de la catedral de San Cristdbal el 12 de
enero con 19 zapatistas que llevan pasamontanas y estan encabezados
por el subcomandante Marcos. La reunién se prolonga del 21 de febrero
al 3 de marzo, concluyendo con la firma de un documento, que inclufa
ciertas mejoras para la poblacion indigena y que parecia ser la base de
una paz definitiva. Sin embargo, hay marchas y contramarchas por am-
bos lados hasta que se restablece el didlogo en el pueblo tzotzil de San
Andrés Larrainzar, se firma un nuevo compromiso el 16 de febrero de
1996, que el gobierno no cumple, y conflicto sigue atin solucién. Este
ha servido, al menos, para descubrir a México, el pafs americano que
ha hecho mads para integrar a su poblacién india, que la meta no se ha
logrado o que, como dirdn los lideres y mentores del Movimiento Indio,
el camino estaba equivocado.

4. Periodos y temas de la antropologia indigenista

Una vez conocido el trasfondo politico, quiero hacer una breve
introduccién a la antropologia indigenista. Se pueden sefialar en ésta
dos grandes periodos. El primero abarca un siglo colonial (1550-1650),
cuando se escriben muchas obras, conocidas con el nombre genérico de
crénicas, sobre el origen del indio, sobre las sociedades y las religiones
indigenas y sobre la implantacién del sistema colonial, tanto en lo politi-
co como en lo religioso. Senialo la segunda mitad del siglo XVI y primera
del XVII como centro de la reflexion, porque en ese siglo se escribieron
sin duda las mejores crénicas sobre los dos imperios conquistados por
los espanoles. Por ejemplo, en el Pera dicho siglo se puede precisar con
dos grandes clasicos, la primera parte de la Crdnica del Perii (1553) de
Pedro Cieza de Ledn, y la Historia del Nuevo Mundo (1653) de Bernabé
Cobo. Luego tanto en México y en el Pert el indio, sometido al sistema
colonial y evangelizado, deja de ser noticia, aunque lo sea en las zonas
periféricas, sobre todo en el noroeste mexicano y la amazonia peruana,
donde la conquista y la evangelizacién se prolongan hasta el siglo XVIII
¥, por eso, voy a incluir también las crénicas mas tardias.
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El segundo periodo abarca cincuenta afios (1920-1970) del siglo
actual, desde que nace el Movimiento Indigenista hasta que aparece el
Movimiento Indio. Como ya se vio, el indigenismo liberal negé la exis-
tencia juridica del indio y quiso convertir a éste en un ciudadano mas
de los paises independientes. Sin embargo, hacia 1920 se redescubre al
indio, que ha conservado su cultura bajo la politica republicana homo-
geneizante, y los gobiernos tratan, no de asimilarlo, sino de integrarlo.
Este redescubrimiento exige a los estudiosos, que ya pueden usar la teo-
ria y los métodos de investigacion de las grandes escuelas antropoldgi-
cas, sobre todo la cultural de Estados Unidos, la social de Inglaterra y la
etnologia de Francia, definir al indio, analizar su integracién a la cultura
nacional y estudiar ésta en toda su complejidad. Por otra parte, hacia
1970 los antropdlogos, que han sido los promotores mds convencidos
de la integracidn, se vuelven criticos, al descubrir su caracter etnocida,
y se ponen al servicio del naciente Movimiento Indio, que exige a los
gobiernos una mayor autonomia politica. Paso a presentar los grandes
temas de los dos periodos, el colonial y el moderno.

4.1. La antropologia indigenista colonial

Voy a desarrollarla en los seis capitulos siguientes. En ella, como
ya dije, pueden sefialarse tres grandes temas, aunque no se hayan plan-
teado en este orden:

a. Origen del indio americano. Aunque la antropologia indige-
nista tiene mucho de antropologia aplicada y estd al servicio del proyec-
to colonial politico y religioso de Espana, no deja hacer analizar temas
mds tedricos como el origen del indio. Este tema es importante porque
explica como el hombre americano se vincula con el viejo mundo, y
en el andlisis se utiliza el método comparativo entre las caracteristicas
culturales y las instituciones sociales del viejo y del nuevo mundo. Por
mds que la geograffa americana, ain no descubierta por completo, y
el escaso conocimiento etnografico de las sociedades que se comparan,
limiten el valor de las hipétesis que se plantean sobre el origen del indio,
llama la atencidn la gran seriedad del planteamiento y el uso del método
comparativo. Ademds, como se verd, no solo se analiza el tema del ori-
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gen, sino también el desarrollo de las culturas, de modo que aparecen asi
las primeras formulaciones del evolucionismo cultural.

b. Funcionamiento y legitimidad de las sociedades indigenas.
La reflexion sobre este tema estd muy condicionada por la politica es-
panola con la poblacién autéctona. Como se vio antes, Espafna decidié
conservar a los indios como tales, manteniendo muchas costumbres in-
digenas que eran compatibles con el sistema colonial y gobernando las
comunidades o reducciones por medio de autoridades indigenas. Por
otra parte, cuando prendié la polémica ética sobre los justos titulos de
la conquista, con participaciéon de juristas y tedlogos, se analiz6 anali-
zar la legitimidad de las autoridades indigenas. Asi las Informaciones del
Virrey Toledo trataron de conocer el modo de gobierno de los incas y la
posible ilegitimidad de su poder politico. Todo esto explica la abundan-
cia de escritos sobre el funcionamiento de las sociedades indigenas, en el
terreno politico, econdmico, social y familiar, donde a menudo se desta-
can las costumbres contra los derechos humanos de dichas sociedades,
que se convertian en legitimadoras del proceso civilizatorio espanol.

Pero, al lado de la reflexion sobre el proyecto oficial, se da la re-
flexiéon de los que se oponen al mismo, los rebeldes, como Las Casas,
que es asi el creador de la antropologia critica, y la de los utdpicos, que
piensan proyectos alternativos que apuntan a una sociedad ideal; asi el
oidor de la Audiencia de México y luego Obispo de Michoacén, Vasco
de Quiroga, que realiza en sus Pueblos-hospitales las ideas de La utopia
de Tomdas Moro, o el jesuita limeno Antonio Ruiz de Montoya, que es
iniciador de una de las mayores experiencias utdpicas de la historia, las
Reducciones del Paraguay. Debajo de estas reflexiones y experiencias se
plantean el problema de la capacidad del indio y la hipétesis del buen sal-
vaje, que popularizan los fildsofos franceses del siglo XVIII. Finalmente,
es notable la reflexion que se hace sobre el proceso de aculturacion de
los indios en las comunidades donde viven, sobre el cual hay abundan-
tes Visitas llenas de datos muy interesantes, y en las minas, haciendas y
ciudades espaniolas, donde ellos concurren a trabajar; todos esos lugares
son crisol de la naciente sociedad mestiza.

c. Origen y funcionamiento de las religiones americanas. Es
otro gran tema de reflexién. La mayoria de los misioneros que escriben
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sobre las culturas autéctonas reconocen que no se puede evangelizar a
los indios, si no se conocen bien las religiones americanas. Los mismos
extirpadores de la idolatria, que organizan en el Perd, en la primera mi-
tad del siglo XVII, procesos juridicos contra ciertas costumbres religio-
sas que los indios conservaban de forma clandestina, recogen mucha
informacién sobre el tema. De este modo, en este periodo, se producen
descripciones sobre los sistemas religiosos autdctonos: sus creencias en
Dios, en intermediarios sagrados y en seres malévolos, formuladas de
modo sistematico o en los mitos de la tradicién oral; sus ritos impetra-
torios, festivos, satisfactorios y de transiciéon; su organizacion religiosa
y las varias clases de sacerdocio o chamanismo; y las normas éticas, que
son parte de la religién o que se legitiman religiosamente. En las des-
cripciones no falta, a menudo, sugerentes comparaciones entre las re-
ligiones indigenas y las religiones greco-romanas y orientales, que eran
las mds conocidas de los misioneros.

Al lado de las descripciones de las religiones indigenas, se plantea
también el problema filoséfico-teoldgico de su valor. No pocos auto-
res, influidos por la ensenanza biblica de que los dioses de los paganos
son demonios”, sostienen el origen demoniaco de las religiones ameri-
canas, que para José de Acosta (1590) son una “parodia diabdlica”; sin
embargo, los misioneros también plantean el origen apostélico de esas
religiones, rastreando, en la tradicién mitica o en ciertos ritos o simbo-
los, la presencia en América de alguno de los doce apdstoles de Jests,
por mds que esa primera evangelizacion se deformara mds tarde por la
idolatria. Finalmente, esta reflexién antropoldgica dedica gran atencion
al proceso de aculturacidn religiosa; con motivo de sus éxitos y fracasos

37 Puede consultarse a Xavier Le6n-Dufour, Vocabulario de teologia biblica, Barce-
lona, 1966, Herder. En el articulo sobre demonios se dice: Los traductores griegos
de la Biblia sistematizan esta interpretacién demoniaca de la idolatria identificando
formalmente con los demonios a los dioses paganos (Sal 96, 5; Bar 4, 7), introducién-
dolos incluso en los contextos en que el original hebreo no ha hablado de ellos (Sal 91,
6; Is 13, 21; 65, 3). Asi el mundo de los demonios se convirtié en el universo rival de
Dios (p. 186). Y en el articulo sobre idolos se dice: Pablo prosigue esta critica de la
idolatria asocidndola al culto de los demonios: sacrificar a los idolos es sacrificar al
demonio (I Cor 10, 2) (p. 357).
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en la tarea evangelizadora, los misioneros acumulan datos, conceptos,
hipétesis y aun leyes sobre el cambio religioso.

4.2. La antropologia indigenista moderna

Llamo asi a la reflexion antropolégica que se hace en Pert y Méxi-
co, en este siglo, en torno a las culturas indias, que fueron redescubiertas
tras la tormenta liberal. Como se vio, el indigenismo integracionista ya
no queria asimilar a los indios, sino integrarlos en la sociedad nacional,
pero respetando sus patrones culturales y sus valores. Por otra parte,
si la reflexién antropoldgica sobre el indio en el periodo colonial fue
pionera y no tuvo a quien imitar, ahora tiene y de hecho se inspira en la
nueva antropologia, sobre todo en la antropologia cultural de Estados
Unidos, donde se graddan varios indigenistas mexicanos. A su vez, los
iniciadores de la politica indigenista en México, Manuel Gamio, Alfonso
Caso y Gonzalo Aguirre Beltrdn, ejercen un verdadero magisterio en la
América hispana. Esta antropologia indigenista moderna, que presento
en los capitulos VIII y IX del libro, dura como medio siglo, pues se inicia
hacia 1920, cuando nace el Movimiento Indigenista y se prolonga hasta
1970, cuando los antropélogos critican la meta integracionista como
etnocida y los indios crean el Movimiento Indio, exigiendo una auto-
nomia mayor a los estados nacionales. Estos dos dltimos puntos son el
contenido del capitulo X del libro. Paso ya a sintetizar los grandes temas
de la antropologia indigenista moderna:

a. Identidad del indio. Es el primer tema de reflexién. Hay que
conocer qué es el indio después de un siglo de politicas asimilacionistas
y homogeneizantes de parte de los gobiernos de la nacién y quiénes
deben ser objeto de los programas indigenistas que dichos gobiernos
desean establecer. En este punto es cldsica la definicién de Caso (1958),
para quien es indio:

aquel que se siente pertenecer a una comunidad indigena, y es una co-

munidad indigena aquella en la que predominan elementos somdticos no

europeos, que habla perfectamente una lengua indigena, que posee en su

cultura material y espiritual elementos indigenas en fuerte proporcién y

que, por ultimo, tiene un sentido social de comunidad aislada dentro de
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otras comunidades que la rodean, que la hace distinguirse asimismo de los
pueblos blancos y mestizos (1958: 15).

Tal definicién significa un avance en la comprensién del indio.
Para el indigenismo moderno, éste ya no es, como lo era para el libe-
ralismo decimonodnico, un individuo aislado, sino un miembro de una
comunidad étnica. Mds tarde, ciertos programas indigenistas se convir-
tieron en programas de desarrollo regional, donde era poco importan-
te la identidad étnica del destinatario o al indio se le vio como simple
campesino, y asi el estudio de su identidad dej6 de ser estudiada. Pero,
como se verd en el ultimo capitulo, la identidad del indio es un proble-
ma permanente en paises como México o Peru, si quieren ser fieles a sus
raices culturales. Por eso, aunque la definicién del indio debe dar cuenta
de la realidad social y asi las comunidades indigenas mexicanas tienen
efectivamente los rasgos de la definicién de Caso, debe recordarse que la
identidad indigena, como cualquier identidad, es una realidad cambian-
te que se redefine dialécticamente en funcién de los nuevos contextos
sociales de la sociedad nacional.

b. Integracion del indio al pais. Este segundo tema de la reflexién
antropoldgica estd muy vinculado al anterior. Como observa Caso, la
integracion es, ante todo, una defensa del indio y asi es planeada, no
con el fin de asegurar el dominio de la comunidad mds fuerte sobre la mds
débil, sino para evitar la desorganizacion y la explotacion de la comunidad
mds débil por la mds fuerte (1958: 36). Mds adelante, Caso expone la
clave de la integracién, que consiste en poner al alcance de la comuni-
dad indigena todo lo que ya tienen otras comunidades del pais, pero sin
obligarle a renunciar a su propia cultura:

No hay, en consecuencia, para resolver el problema indigena, sino un ca-
mino; el iinico cientificamente correcto y también el tinico justo y generoso:
hay que incorporar las comunidades indigenas a la gran comunidad mexi-
cana; transformar estas comunidades, llevdndoles lo que ya existe en otros
poblados del pais (...). Puesto que no se trata de un problema racial, sino
de un problema de atraso cultural, lo que se necesita es transformar los
aspectos negativos de la cultura indigena en aspectos positivos, y conservar
lo que las comunidades indigenas tienen de positivo y 1itil: su sentido de co-
munidad y su ayuda mutua, sus artes populares y su folklore. No tenemos
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derecho a destruir esas formas de cultura; dentro de la cultura nacional, la
variedad es necesaria (1958: 103).

Hay aqui una evolucién en el enfrentamiento del problema indi-
gena: no hay que asimilar al indio, porque eso significa matar su iden-
tidad étnica, sino hay que integrarlo, conservando sus valores positivos.
Pero esta politica, a pesar de su buena voluntad, acababa por destruir
la identidad étnica. Porque las culturas indigenas no son s6lo un con-
junto de patrones y rasgos culturales que responden a un determinado
hdbitat ya una experiencia histérica propia, sino también un produc-
to de la situacién colonial que han vivido, en mayor o menor grado,
a partir de la conquista espafnola. Por eso, se ha formado una cultura
enquistada, defensiva y aislante, como la llama Bonfil*®. En consecuencia,
hace falta un minimo de autonomia para que la cultura pueda elegir su
propio camino. En ese sentido, la gran pregunta que se hacen los criti-
cos del indigenismo es: jpueden las etnias indigenas —al menos aquellas
cuya identidad no haya sido definitivamente transformada por la do-
minacién colonial y por el proceso de modernizacién— convertirse en
nacionalidades, que puedan organizarse politicamente bajo un Estado
multinacional? La experiencia europea de paises, como Bélgica, Suiza o
Espana, a pesar de sus tensiones reales y a pesar de que alli las regiones
integrantes tienen un nivel de desarrollo socioeconémico mas similar,
parece ser una pista en la busqueda.

c.Identidad nacional. Como se ha visto, el tema de la integraciéon
de los indios desemboca en el tema de la identidad nacional. Porque
esos indios —cualquiera que sea el criterio que se maneje para identifi-
carlos, como los rasgos fisicos, la lengua materna, ciertos patrones cul-
turales o el sentido de pertenencia a la comunidad indigena— no son en
México, ni en Perd, una minoria marginal, sino una mayoria, aunque
silenciosa. Por eso, la integraciéon de los otros a una nacionalidad, cuya
propia identidad se supone conocida, se replantea periédicamente y
mucho mds cuando parecen agotarse las posibilidades del indigenismo
integracionista, para preguntarse qué es la nacionalidad.

38  Guillermo Bonfil, “Del indigenismo de la revolucién a la antropologia critica”, en
Arturo Warman (ed.), De eso que llaman antropologia mexicana. México, 1970,
Nuestro Tiempo, p. 52.
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Una respuesta frecuente es: un pais mestizo. Asi lo dijo el Inca
Garcilaso, por fidelidad a su doble herencia bioldégica y cultural, y asi
parecieron decirlo los hombres de la Independencia, al suprimir el régi-
men de las “dos republicas”, aunque tal actitud fuera una medida poli-
tica y desde luego los indios no recuperaran lo que habian perdido con
la conquista espafiola. Sin duda México se convirtié pronto en un pais
mestizo, porque la capital de la Nueva Espafia se establecié sobre la ca-
pital de la confederacion azteca; ademas, el México oficial ha hecho del
mestizaje una doctrina sobre la identidad nacional, como se lee en una
inscripcién de las Plaza de las Tres Culturas, en la que se levantan una
pirdmide azteca, el convento colonial franciscano de Tlateloco y la mo-
derna sede de la Secretaria de Asuntos Exteriores, cuyo texto es: Agosto
de 1521. Heroicamente defendida por Cuauhtémoc cayé Tenochtitldn en
manos de Cortés. No fue triunfo, ni derrota. Fue el nacimiento doloroso
de un pueblo, que es el México mestizo de hoy. El Perd tuvo un mestizaje
bioldgico y cultural més tardio y, aun después de Independencia, fue
un pais dividido, con una mayoria andina en torno al Cusco, la capital
del Tawantinsuyu, y una creciente minoria criolla y mestiza en torno
a Lima, la capital del Virreinato. Habra que esperar a las grandes mi-
graciones internas de los anos cuarenta hacia Lima y otras ciudades,
para que se configure realmente el pais de todas las sangres. Hoy tanto
México como Pert se autodefinen como paises basicamente mestizos
con un gran espectro pluricultural. Sin embargo, como se verd en el
capitulo X, a pesar de los esfuerzos de ciertos autores, la antropologia
del mestizaje estd por hacerse, asi como también la antropologia de un
pluralismo intercultural, que haga viable el repetido lema de la unidad
en la diversidad.
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Capitulo 11
Estudiosos de las culturas indigenas

Deseo reunir en el presente capitulo a los principales estudiosos
de las culturas indigenas durante el periodo colonial tanto en México
como en el Perd. Sobre las culturas indigenas se recogié, desde la llegada
de los espanoles, mucha informacién en las crénicas, y asi debo hablar
brevemente a este género histérico.

1. Las cronicas y su clasificacion

Raul Porras Barrenechea, en sus Fuentes histéricas peruanas
(Lima, 1954), escribe:

La crénica es por naturaleza, un género verndculo que brota de la tierra y
de la historia. Al trasplantarse a América tenia una esencia propia y una
larga tradicién (...). La crénica medieval tuvo, como caracteristica formal,
la de ser narracion pura, objetividad ajena a toda opinion o juicio reflexi-
vo (...). Las cronicas primitivas son puro relato. Los cronistas viven en el
espiritu de los acontecimientos que narran y pertenecen a él. Se jactan de
lo que vieron y de lo que oyeron decir y de ello deriva su jerarquia en la
credibilidad de las fuentes. Pero su cronologia y su geografia son deficien-
tes y tienen toda la vaguedad de las tradiciones populares (...). Se puede
decir que la crénica se traslada a Indias por mandato real. Las ordenanzas
sobre conquistas y descubrimientos, cada vez mds humanas y previsoras,
prescriben que los aventureros (...) lleven consigo un veedor que haga la
“descripcion de la tierra’, de las riquezas de ésta y de los usos y costumbres
de sus habitantes'.

1 Fuentes histéricas peruanas, Lima, 1963, Universidad Nacional de San Marcos, pp.
147-148. Se debe consultar también otra obra de Porras, Los Cronistas del Pert
y otros ensayos, Lima, 1986, Banco de Crédito del Perd, 964 pp., cuyo editor es
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Pero, dentro de estas caracteristicas generales, la cronica toma di-
versas formas, segin la finalidad concreta con que se escribe. Asi pueden
distinguirse, al menos, cuatro tipos de crdénicas, aunque haya no pocas
que puedan catalogarse en mds de un tipo:

1. Crénica militar (o soldadesca, segtin la expresion de Porras).
Narra los incidentes del descubrimiento y de la conquista de las tierras
americanas por los espafoles, como, por ejemplo, la Historia verdadera
de la conquista de la Nueva Espafia (Madrid, 1632) de Bernal Diaz del
Castillo, o la Relacion del descubrimiento y conquista de los reinos del Perti
(1571) de Pedro Pizarra. Para muchos, deben destacarse en esta crénica
militar las Cartas de relacién de Herndn Cortés, publicadas en 1522 y
1525 y traducidas en seguida a diferentes lenguas. Cortés es, no sélo un
excelente narrador de los sucesos de los que fue protagonista, sino tam-
bién un buen informador sobre las culturas nativas, por las que muestra
una gran admiracién.

2. Crénica politica. No fue escrita tanto por soldados cuanto por
juristas y licenciados de la segunda generacion, que —como escribe Porras,
refiriéndose al Pera— descubrieron, con honda preocupaciéon humana, las
instituciones sociales de los Incas y la organizacion econémica y politica,
y nos dieron un cuadro admirable del mds perfecto imperio aborigen. En
ellos estdn esbozadas las notas sobre el cardcter del indio, que pueden servir
de punto de partida a nuestra antropologia cultural’. Un buen ejemplo
de esta crénica politica es la segunda parte de la Crénica general del Pertii
de Pedro Cieza de Ledn. Esta crénica tiene cuatro partes: la primera,
que trata de la geografia del Pert y de las civilizaciones preincaicas, se
publicé en Sevilla en 1553; la segunda, que trata del sefiorio de los incas,
no se publicé hasta 1880 en Madrid; la tercera, cuyo tema es la con-
quista del Pert, se publicé en Roma en 1979 y en Lima en 1979 por la
Universidad Cat6lica del Pert; y la cuarta, que trata de las guerras civi-
les, ha sido publicada por la misma Universidad en tres voliimenes, que

Franklin Pease. Este ha escrito un libro util sobre ciertos autores de las primera
parte de este libro, Las crénicas y los Andes, Lima, 1995, Fondo de Cultura Eco-
némica. Es especialmente ttil el Apéndice I. Relacion de ediciones principales de
crénicas del Perd, pp. 399-460.

2 Porras, Fuentes..., pp. 156-157.
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narran, respectivamente, la Guerra de Las Salinas (1991), la de Chupas
(1994) y la de Quito (1994) en dos tomos. Otro ejemplo de crénica poli-
tica son las Informaciones del virrey Toledo y otras crénicas promovidas
por él, a pesar de su hipétesis de trabajo de justificar el dominio espafol.
En México puede senialarse como ejemplo de crénica politica la Breve
y sumaria relacién de los sefiores de la nueva Espafia del oidor de la au-
diencia de México Alonso de Zurita, quien responde a un cuestionario
del emperador de 1553 sobre el gobierno y formas de tributo indigena.

3. Cronica religiosa. Fue escrita por los primeros misioneros y
trata tanto de las creencias y ritos de los indios como de los incidentes
de la conquista espiritual. En el Perd se debe resefar la Relacién de la
religion y ritos del Perti, hecha por los padres agustinos (1555), que se
refiere a la antigua provincia de Huamachuco y cuyo autor mas pro-
bable es Fray Juan de San Pedro’. En México destacaron el franciscano
Benavente y el dominico Duran. Toribio de Benavente (1490-1569), mas
conocido por Motolinia (que significa pobre, que es término dado por
los indios de Tlaxcala a los primeros franciscanos por su pobre vestido
y que Benavente adoptd), escribe la Relacion de los ritos antiguos, idola-
trias y sacrificios de los indios de esta nueva Espafia, y de la maravillosa
conversion que Dios en ellos ha obrado4, donde con gran sencillez narra el
proceso de evangelizaciéon de México, sus métodos y sus resultados; no
se trata de un tratado sistemdtico, sino que es casi un libro de memorias,
donde se acumulan sin mucho orden las descripciones, las anécdotas y
las digresiones.

La misma sencillez tiene en su Carta al emperador (1555), cuan-
do, al conocer algunos escritos de Fray Bartolomé de Las Casas, siente

3 En 1992 aparecen dos ediciones de esta crénica: la primera es editada por la Ponti-
ficia Universidad Cat6lica del Perti con un estudio preliminar de Lucila Castro de
Trelles, y la segunda es una coedicion de Algazara de Mélaga (Espana) y el CAMEI
de México con estudio preliminar de Luis Millones, John Topic y José L. Gonzalez.

4  Laprimera edicién incompleta la hizo lord Kingsborough en Londres en 1848, en
la serie Mexican Antiquities (vol. IX) y la primera edicién completa la hizo Joaquin
Garcia Icazbalceta en México en 1858 con el titulo Historia de los indios de Nueva
Esparfia. Puede consultarse la edicién de la Biblioteca de Autores Espafoles, Me-
moriales e historias de los indios de la nueva Espafia. Madrid, 1970, con un estudio
preliminar de Fidel de Lejarza.
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la necesidad de refutarlo. En la carta no faltan los mismos argumentos
que desarrolla Toledo en el Perd para justificar la dominacién espafiola,
porque trata de hacer ver a V. M. como el principal sefiorio de esta Nue-
va Espafia (...) los mismos mexicanos lo habian ganado y usurpado por
guerra, porque los primeros y propios moradores de esta Nueva Espafia
era una gente que se llamaban chichimecas y otomies, y estos vivian como
salvajes (...), ni sembraban, ni cultivaban la tierra (1949, 50) y porque
cuando el Marqués del Valle (Cortés,) entrd en esta tierra Dios Nuestro
Sefior era muy ofendido y los hombres padecian muy cruelisimas muertes
(...) en un solo templo y en un sacrificio, que duré tres o cuatro dias, 80.
400 hombres (1949, 59). Ademds, va refutando, una por una, todas las
acusaciones, con cierto orgullo de las cosas buenas de México, tan de-
nigrado por Las Casas’ y hace de éste una caricatura como hombre tan
pesado, inquieto e importuno y bullicioso y pleitista, en habito de religioso,
tan desasosegado, tan malcriado y tan injuriador y perjudicial y tan repo-
so, sin olvidar los argumentos “ad hominem”, en que presenta a un Las
Casas, que se hacia acompanar en sus viajes por muchos indios cargados
y a los que no pagaba.

5  Como ejemplo de su refutacién a Las Casas puede servir lo que dice del trato de
los indios: Y sepa V. M. por cierto que los indios de esta Nueva Espafia estdn bien
tratados y tienen memos pecho y tributo que los labradores de la vieja Espafia, cada
uno en su manera. Digo casi todos indios, porque algunos pocos pueblos hay que su
tasacién se hizo antes de la gran pestilencia; que no estdn modificados sus tributos:
estas tasaciones ha de mandar V. M. que se tornen ha hacer de nuevo. Y el dia de
hoy los indios saben y entienden muy bien de su tasacion, y no dardn un tomin de
mds en ninguna manera, ni el encomendero les osard pedir un cacao mds de lo que
tienen en su tasacion, ni tampoco el confesor los absolverd si no lo restituyesen, y la
justicia los castigaria cuando lo supiese. Y no hay aquel descuido ni tiranias que el de
Las Casas tantas veces dice, porque, gloria sea a Dios, acd ha habido en lo espiritual
mucho cuidado y celo en los predicadores y vigilancia en los confesores, y en los que
administran justicia, obediencia para ejecutar lo que V. M. manda cerca del buen tra-
tamiento y defension de estos naturales. Y esto no lo han causado malos tratamientos,
porque hace muchos afios que los indios son bien tratados, mirados y defendidos. Mas
lo han causado muy grandes enfermedades y pestilencias que en esta Nueva Espafia
ha habido y cada dia se van apocando estos naturales (1949, 85-86). Por la critica
histérica sabemos que Motolinia, aunque en ciertos puntos refuta a Las Casas, se
sittia en una postura muy optimista, y que, desafortunadamente para los indios, el
dominico tenia mds razon.
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Otro ejemplo de crénica religiosa mexicana es la obra del Diego
Duran (1538-1588). Este llegd de nifio a México en 1542 y conocié tan
bien el ndhuatl, las pinturas y la tradicion oral que hay autores que lo
creyeron mestizo. Se hizo dominico y escribi6é Ritos y fiestas de los an-
tiguos mexicanos (1576-1578), Calendario antiguo (1579) e Historia de
las Indias de la Nueva Espafia (1581), aunque dichas obras se publicaron
hasta 1867 en México; hay una edicién moderna de la primera (México,
1980, Innovacién). El motivo de escribir estas crdnicas fue el mismo
que tuvieron otros misioneros: aungque queremos quitarles esta memoria
(...), no podremos, por mucho trabajo que en ella se ponga, si no tenermos
noticia de todos los modos de religion en que vivian. Dichas obras son
muy interesantes y plantean un conjunto de temas que se repiten en los
estudiosos de la cultura y religion autdctonas y en los cronistas conven-
tuales. Esteve Barba, en su Historiografia indiana, resume esos temas as:

La expresién de la idea dualista de la historia, con sus dos poderes enfren-
tados: el de Dios y el del diablo que impera sobre los gentiles. Estd siem-
pre presente la ayuda providencial, por la que Dios protege a sus fieles;
Moctezuma se ofrece ante Cortés; en la noche triste, la tormenta enviada
por la divinidad protege la retirada de los espafioles; la Virgen y Santiago
intervienen (...). Entronca Duran a los indios con los hebreos, idea que
se repite con insistencia en las obras de la época, cuya historia universal
no tiene mds introduccion que la que pueden suministrar las sagradas es-
crituras; naturalmente, cuando llega a hablar de las instituciones y de las
costumbres indigenas, las hace depender de las costumbres de los judios.
Cree, como otros muchos, en la predicacién del evangelio por Santo To-
mds, a quien relaciona con Quetzalcdatl, personaje civilizador. Notas todas
ellas tan frecuentes en los historiadores misioneros, que deben considerarse
como un fondo comuin de su ideario. Comparte también con ellos su amor
por los indios, desvalidos frente a los prepotentes espafioles. Son seres hu-
mildes y sencillos, y los frailes estdn a su lado, conviven con ellos, se ponen
de su parte, ven desde su punto de vista los problemas. Esto es achaque co-
miin de los misioneros, que suelen enjuiciar severamente a los espafioles y
mirar a los indios con mds indulgencia y carifio, pero acaso se acentiia mds
por el cardcter mismo de las fuentes de la historia de Duran. Pues lo que
tiene de mds original ésta en relacion con la conquista espafiola es que no
utilizé fuentes espafiolas, sino indigenas, cddices y testimonios orales de los
indios: “porque, como estoy obligado —escribe— a poner lo que los autores
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por quienes me rijo en la historia me dicen y escriben y pintan, pongo lo

que se halla escrito y pintado™.

4. Crénica conventual. Esta, como se verd ampliamente en el
capitulo VI, narra la historia de las grandes 6rdenes religiosas que se
establecen en México y Pert y asi recoge la fundacién de los conventos
y el trabajo pastoral de sus hijos ilustres. La crénica conventual es la
continuacién légica de la crénica religiosa, como la crénica politica lo
es de la crénica militar. Aunque los cuatro tipos de crénica tienen infor-
macién sobre muchos aspectos de las culturas indigenas, puede decirse
que los dos primeros se centran en la religion y los dos dltimos en lo
socio-politico.

Pero junto a las crénicas hay que situar los estudios sistematicos
sobre las culturas indigenas. Las tres altas culturas de América fueron
estudiadas de un modo bastante exhaustivo: la azteca por Bernardino
Sahagtn, la maya por Diego de Landa y la incaica por Bernabé Cobo,
aunque dichas estudios no se publicaron hasta el siglo XIX. Capitulo
aparte merece José de Acosta, por ser autor de la primera obra de sintesis
sobre la cultura americana. Ademds, pienso con otros autores que con
Sahagin nace la etnografia cientifica, con Acosta la etnologia americana
y con Cobo la historia natural. Por eso, estos cuatro autores son el nd-
cleo de este capitulo. Aunque todos ellos describen el funcionamiento
de las sociedades americanas, Acosta y Cobo plantean también el origen
del hombre americano. Pero, fue Gregorio Garcia quien hizo el estudio
mas completo y sistemdtico del tema y asi comienzo por él.

2. Gregorio Garciay el origen del hombre americano

En su obra Origen de los indios del Nuevo Mundo e Indias occiden-
tales, averiguado con discurso de opiniones (Valencia, 1607), Garcia pre-
senta y discute las diferentes hip6tesis sobre el poblamiento de América.
Gregorio Garcia nace en Cozar (Toledo) hacia 1575, se hace dominico
en el convento de Baeza (Jaén), donde murié en 1627; vivié doce anos
en América, de los que pas6 nueve en el Pert. Como cuenta en el proe-
mio de su obra, durante su época peruana:

6  Francisco Esteve Barba, Historiografia indiana. Madrid, Gredos, 1964, pp. 197-198.
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tuvo gran curiosidad en ver, preguntar, oir y saber casi infinitas cosas (...);
en tres cosas particularmente reparé (...). La primera, ;qué reyes gober-
naron (...) hasta que entraron los espafioles? La segunda, sde qué parte
fueron a (...) las Indias los primeros pobladores? La tercera, ssi se predicé
el evangelio en esta parte en tiempo de los apdstoles? De todo lo cual tuve
propésito de hacer tres libros en un mismo volumen.

Al llegar a México para continuar recogiendo informacion, se da
cuenta de la amplitud que estd tomando el tema y se limita a los puntos
segundo y tercero de su programa. Asi, es autor del Origen de los indios
del Nuevo Mundo (Valencia, 1607) y Predicacion del evangelio en el Nue-
vo Mundo viviendo los apéstoles (Baeza, 1625). Al fin del proemio de la
primera obra, de la que hay una edicién facsimilar del Fondo de Cultura
Econémica en 1981 con un buen estudio preliminar de Franklin Pease,
Garcia presenta su metodologia de trabajo:

Refiero muchas opiniones, con sus fundamentos y razones, y pongo las ob-
jeciones y dudas que contra ellas se pueden ofrecer con su respuesta y so-
lucion. Acerca de todo lo cual ha de notar y advertir el lector que, aunque
algunas opiniones que refiero tienen autores que realmente fueron de aquel
parecer, pero les afiado yo muchos fundamentos y dudas con sus soluciones
y réplicas y otras cosas, que con grandisimo trabajo, cuidado y costa he visto
en el Perti, Nueva Esparia, Tierra Firme e Islas de aquel paraje, de que tomé
motivo y ocasién para fundar otras opiniones de las cuales puedo decir con
verdad que soy yo el autor; hablando particularmente como tal en cada
una, no obstante mi sentencia, opinién y parecer, que después de todas ellas
pongo. Para todo lo cual me ayudé mucho lo que ha leido en libros impresos
y relaciones escritas de mano, que tratan de aquellas partes y de la China e
Indias occidentales. Y finalmente de la relacién vocal que tuve de los indios
y espafioles, asi seculares como religiosos y clérigos, que viven en aquellas
tierras y doctrinan a los indios.

Entre las fuentes escritas cita sobre todo a Pedro Martir de Angle-
ria, Gonzalo Ferndndez de Oviedo, Francisco Lépez de Gomara, Anto-
nio de Herrera y José de Acosta, que son considerados historiadores ge-
nerales de América, y a Pedro Cieza de Le6n, Agustin de Zarate, Juan de
Betanzos y el Inca Garcilaso, que son cronistas del Pert’. Pasando ya al

7 Prescindiendo de los autores que estudio en este historia, hago una breve refe-
rencia de los demds: Pedro Martir de Angleria (1455-1526) es un sacerdote italia-
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contenido de la obra, Garcia parte del monogenismo biblico en su sen-
tido mas restringido de que todos los seres humanos procedan primero
de Adan y luego de Noé, plantea que los habitantes de América provie-
nen de Europa o de Asia o de Africa y afirma que sobre el poblamiento
americano no tenemos verdadera ciencia, porque no hay evidencia de la
causa, ni fe divina, porque la Biblia no dice nada, ni fe humana, porque
no hay ningtn testimonio fidedigno, sino simples opiniones discutibles.
Luego Garcia dedica los cuatro primeros libros de su obra a presentar
por extenso y aun con posibilidad de réplica, como si se tratara de un
panel, cada una de las doce opiniones, reservando el libro V a lo que los
indios dicen de su origen en sus tradiciones miticas.

Al discutir cada opinidn, usa el método comparativo con argu-
mentos de escaso valor, aunque se deba recordar que los de la antropolo-
gia “cientifica” de los evolucionistas y difusionistas de tres siglos después
no fueron mucho mejores; pero son interesantes por el método, por los
prejuicios sociales y raciales que suponen, que quizas siguen actuando
en nuestro inconsciente colectivo, y por la enorme erudicién y el apa-
rato conceptual que se maneja, lo cual es muy util para una historia de
las ideas. Como ejemplo, presento la quinta opinién, que sostiene que

no, funcionario de la corte espanola, que es nombrado cronista y escribe en latin
la primera historia general de América, Décadas de Orbe Novo (1530). Gonzalo
Ferndndez de Oviedo (1478-1557) es un funcionario colonial, que residi6 varios
afos en Cartagena y en Santo Domingo y cruzé doce veces el Atlantico; designa-
do primer cronista general de Indias escribe una monumental Historia general y
natural de Indias (XIX libros), cuya primera parte se public6 en Sevilla (1535),
aunque solo aparecié completa en Madrid (1855). Francisco Lopez de Gémara
(1511-1562), capelldn de Cortés, nunca estuvo en Ameérica y es autor de Historia de
las Indias y conquista de México (Zaragoza, 1552). Antonio de Herrera (1549-1625)
fue cronista mayor de Indias, aunque tampoco estuvo en América, y escribi6 la
voluminosa Historia general de los hechos de los castellanos en las islas y tierra firme
del mar océano, més conocida como Décadas, cuya publicacién se inici6 en 1601.
Agustin de Zarate (1514-?) lleg6 al Pert en 1543 como contador general de cuentas
del virreinato y escribi6 la Historia del descubrimiento y conquista del Pertl, con las
cosas naturales que sefialadamente alli se hallan y los sucesos que ha habido (Ambe-
res, 1555), de la que ha aparecido otra edicion en 1995 en la Pontificia Universidad
Catolica del Pert, con un estudio de Franklin Pease y Teodoro Hampe.
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los indios proceden de los Hebreos, que desarrolla en los ocho capitulos
del libro III:

Opinién ha sido de muchos y la gente vulgar espaiiola, que mora en las In-
dias lo siente asi, que los Indios proceden de las diez tribus de los judios, que
se perdieron en el cautiverio de Salmanasar rey de Asiria (...). El funda-
mento que para ello tienen es la condicién, el natural y costumbres, que en
aquella gente indiana experimentan, muy conformes a las de los hebreos;
y aunque hombres doctos lo reprueban y no quieren asentir a este parecet,
pero yo hice gran diligencia en averiguar esta verdad y puedo afirmar que
he trabajado mds en ello que en lo que escribo en toda la obra (1729: 79).

Los dos fundamentos de Garcia para esta opinién son el cuarto
libro de Esdras, que es de tradicion biblica, pero que no es parte de la
Biblia canénica, y el argumento que los dialécticos llaman a simili (...),
porque, confiriendo el natural, el traje y vestido, condicidn y costumbres
de los indios con las de los judios, son muy conformes y semejantes (1729:
84). Asi en los capitulos 2 y 3 enumera cada semejanza: ser medrosos y
timidos, el tipo fisico, la incredulidad, la ingratitud, la poca caridad con
los pobres y enfermos, la idolatria, el vestido, la nomenclatura del pa-
rentesco, las pautas de reverencia, la indolencia en el trabajo, la perfec-
cién en edificios publicos, la organizacion social (decuriones o chunca,
centuriones o pachac, de mil o guarancay de diez mil o hum), las sepul-
turas en los montes, la expresion del dolor rompiendo las vestiduras, los
sacrificios de nifios como forma de culto, y los viajes por orden de los
dioses en busca de la tierra prometida. No puedo exponer cada una de
estas similitudes, que Garcia hace a base de su gran erudicién, poniendo
las citas en cada una de sus afirmaciones en el margen, como todos los
libros de la época, y a base de su experiencia personal.

En los seis capitulos restantes del libro III, Garcia presenta las
principales objeciones contra la opinién de origen hebreo del indio
americano. La primera es la diferencia en talento, tipo fisico y estima-
cién de judios e indios (los judios fueron gente de mas lindo entendimien-
to, la mas dispuesta y de buen rostro, la mas estimada en todo el mundo
(...); los indios carecen de todo esto, porque son de rudo y torpe entendi-
miento, feos de cuerpo y rostro y la nacién, a lo que entiendo, que hay de
menos estima que hay en el mundo, porque hasta a los negros llaman
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seflor y aunque los negros se casan con indias, casi nunca un indio se
casa con una negra. La segunda objecion es que si los indios descendie-
ran de los hebreos, usaran las letras como ellos las usaron (1729, 106). La
tercera es que, si los indios fueran descendientes de aquellas diez tribus de
los hebreos, no dejaran caer en todo punto su ley, ritos y ceremonias, en que
ellos siempre fueron muy puntuales observantes (1729, 108). La cuarta es
que, si los indios fueran descendientes de los hebreos, hablaran la lengua
hebrea (1729;117). La solucién de las objeciones permite a Garcia com-
poner pequenos tratados de antropologia fisica, cultural y lingiiistica
de las dos culturas comparadas con muchas observaciones interesantes.
Finalmente, Garcia siente necesidad de responder al padre Acosta, que
era considerado una autoridad por haber planteado con tanta nitidez el
problema del poblamiento americano.

Para completar la informacion, recojo las otras once opiniones del
origen de los indios. Tres de ellas se refieren al cémo llegaron a Améri-
ca: por mar en un viaje realizado con técnicas de navegacion bastante
desarrolladas, por mar en una tormenta imprevista o por tierra a través
de un estrecho. Y las otras ocho se refieren al de quiénes descienden: los
cartagineses, el linaje de Ophir, hijo de Jetan, los habitantes de la Atldn-
tida; los romanos, los griegos, los fenicios, los chinos y tartaros y otros
pueblos (egipcios, etiopes, africanos, etc.). En el desarrollo de cada opi-
nién hay una metodologia parecida a la expuesta sobre los judios, lo que
hace la obra de Garcia un estudio comparativo de la cultura indigena
americana y las principales del mundo. Al final, el dominico presenta su
propia opinién, no sin resistencia, porque juzga que su principal tarea
era hacer una exposicion critica de las teorias sobre el origen del indio:

Digo que los indios que hoy hay en las Indias occidentales y Nuevo Mundo,

ni proceden de una nacién y gente, ni a aquellas partes fueron de solo una

de las del Mundo Viejo, ni tampoco caminaron o navegaron para alld los
primeros pobladores por el mismo camino y viaje, ni en un mismo tiempo,
ni de una misma manera, sino que realmente proceden de diversas nacio-
nes: de las cuales unos fueron por mar, forzados y echados de tormenta,
otros sin ella y con navegacion y arte particular, buscando aquellas tie-
rras, de que tenian alguna noticia. Unos caminaron por tierra, buscando
aquella de la cual hallaron hecha mencién (...), otros aportando a ella
acaso o compelidos de hambre (...) o de enemigos circunvecinos, o yendo
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cazando para comer, como gente salvajina (...). Pero, porque aun no me
he declarado en particular, ni he dicho de qué naciones proceden los indios
(...), digo que unos indios proceden de los cartagineses, que (...) poblaron
la Espafiola, Cuba. Otros proceden de aquellas diez tribus que se perdieron
(...) (1729: 315).

Asi Garcia convierte el poblamiento americano en los pobla-
mientos, porque sostiene un origen diferente en el tiempo, el modo de
llegar y el pueblo de procedencia. Las razones aducidas son: hallar en
estos indios tanta variedad y diversidad de lenguas, de leyes, de ceremonias,
y de ritos, costumbres y trajes, lo que niega el origen tinico; la dificultad
de que los indios se hubiesen multiplicado tanto si hubiesen procedido
de un solo grupo que llegd de una sola manera vy, finalmente, la simi-
litud real que hay en las culturas americanas, con algunas culturas del
viejo mundo, lo que prueba la procedencia de éstas. Asi Garcia presen-
ta una sintesis completa de las teorias existentes, con una informacién
muy rica y unos métodos interesantes para su época; el refinamiento de
éstos solo seria posible con la aparicion de la arqueologia como ciencia
auténoma en el siglo XIX. A pesar de todo, el poblamiento americano
sigue siendo un problema tan insoluble como cuando Garcia escribié
su obra. Paso a presentar a los cuatro grandes estudiosos de las culturas
indigenas: Sahagin, Landa, Cobo y Acosta.

3. Bernardino de Sahagun (1500-1590)

Bernardino Ribeira nace alrededor de 1500 en Sahagun (Leén,
Espafia), nombre que adopta en vez de su apellido paterno cuando se
hace franciscano. Estudia en la universidad de Salamanca, que el centro
de la reflexién y la critica de la obra colonizadora de Espana en América.
Alli ensenan Francisco de Vitoria, el mds ilustre de los fundadores del
derecho internacional o de gentes y que apoy® la tesis de Las Casas, Juan
Soldrzano Pereyra y otros muchos ilustres estudiosos de la problemética
americana. Ingresa muy joven en los franciscanos, y antes de cumplir
treinta anos pasa a México, donde permanecera el resto de su larga vida.

En seguida se dedica a aprender el nahuatl, logrando un dominio
tal de dicha lengua que en ella escribe, junto con sus colaboradores, una
primera redaccién de la Historia de las cosas de la Nueva Espafia, aunque,



74 | Estudiosos de las culturas indigenas

por el publico al que estaba destinada la obra, hace la redaccién definitiva
en castellano. Reside en varios conventos, dedicado a la evangelizacion de
los indios y pasa como cuarenta anos, en distintas épocas, en el Imperial
Colegio de Santa Cruz de Tlatelolco, fundado en 1536; alli se inicia como
profesor de latin de unos jévenes indios, que son sus grandes colaborado-
res. Desde un comienzo se interesa por conocer a fondo la cultura mexica-
na, y ese interés se centra en la composicion de su Historia; ésta permitio,
no sélo salvar el conocimiento de la cultura azteca, pues Sahagtn llega a
Nueva Espana nueve anos después de la caida de Tenochtitlan, que narra
en el libro XII, sino también el nacimiento de la ciencia etnografica. En
Tlatelolco es testigo de la famosa peste de 1545, cuando, segin cuenta en
su obra, en toda esta Nueva Espafia, murid la mayor parte de la gente que
en ella habia. Yo me hallé en el tiempo de esta pestilencia en (...) Tlatilulco,
y enterré mds de diez mil cuerpos, y al cabo de la pestilencia diome la enfer-
medad y estuve muy al cabo (1965, 111: 356).

La obra fundamental de Sahagun es la Historia general de las cosas
de la Nueva Espaiia debid iniciarse hacia 1547, cuando ya él habia escri-
to en nahuatl los Sermones de dominicas y de santos en lengua mexicana
(1540), y la redaccién definitiva bilingiie debié terminar en 1582, pero
que no se publicé sino dos siglos y medio después. El principal manus-
crito de la crénica es el Cédice Florentino, que se conserva en la Bibliote-
ca Medicea-Laurenziana de Florencia y que en 1979 rédito la Secretaria
de la Gobernacién de México en reproduccion facsimilar el original y
en papel producido para tal fin. Dicha crénica recoge una descripcion
minuciosa de la cultura azteca, especialmente de su religién, en doce
libros que en la edicién mexicana mds conocida, de la editorial Porrda
en 1956, preparada por el sacerdote Angel M. Garibay, tiene cuatro vo-
lumenes de casi mil quinientas paginas®. Otra obra de Sahagun que se

8  José Luis Martinez, El Cédice Florentino y la Historia General de Sahagiin, Méxi-
co, 1982, Archivo General de la Naciéon. Martinez hace un juicio que me parece
valido sobre la edicién de Garibay (1982, 139-140). Una buena valoracién de va-
rios aspectos de Sahagun es The of Bernardino Sahagiin. Pioner Ethnographer of
Sixteenth-Century Aztec México. University of State of New York, 1988, Institute of
Mesoamerican Studies, eds. Jorge Klor de Alba, H. B. Nicholson y Eloise Quifiones
Keber, y una excelente sintesis del personaje la hace Miguel Leén-Portilla, Bernar-
dino de Sahagiin, Madrid, 1987, Historia 16.
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debe recordar es Coloquios y doctrina cristiana (1564). Se trata de la re-
produccion, en ndhualt y castellano, de los didlogos que en 1524 tuvie-
ron los doce primeros franciscanos con los sabios nahuas sobre la nueva
fe. Hay una edicion facsimilar del interesante coloquio interreligioso de
Miguel Leén-Portilla (México, 1986, Universidad Nacional Auténoma
de México)’. Paso a presentar los aportes de Sahagun a la antropologia,
que son, en mi opinidn, el empleo, en su Historia general, de los métodos
y técnicas de lo que en el siglo XIX se llamé ciencia etnogrdfica, el andlisis
del contacto hispano-indigena, y su contribucién a la antropologia de
la religion:

3.1. La Historia general y nacimiento de la etnografia
En el prélogo de su obra Sahagtin da a conocer la triple finalidad

que se ha propuesto al escribir, a saber: religiosa, lingiiistica y de defensa
de la sociedad mexicana:

a. La finalidad religiosa se explica por ser Sahagiin un misionero,
que quiere conocer la cultura azteca para evangelizar mejor, en que lo

9  Jorge Klor de Alva en un articulo de la revista Estudios de Cultura Ndhualt. 1982.
XV. “La historicidad de los Coloquios de Sahagin”. pp. 147-184, concluye que, pese
a que el titulo de los Coloquios y su contenido hacen resaltar las supuestas conver-
siones, es significativo que tan transcendente evento dejé tan pocas noticias. Dado lo
dicho por Sahagiin, Mendieta y Torquemada, parece probable que los mismos frailes
en 1524 previeran lo precario que debieran haber sido estas protestaciones y por tanto
rehusaran hacer de esto mds de lo que se hizo: escribir notas sobre el didlogo, quizds
para usarse en las muchas pldticas sobre el tema que pronto tendrian que emprender.
Vale la pena subrayar que no se dieron ni el gusto de aclarar los nombres de los nuevos
cristianos (1982: 178). Y al final, Klor afade que aunque Sahagun no participé en
los coloquios originales de 1524, se encontrd en didlogos parecidos a lo largo de su vida
en la Nueva Espafia. Por lo tanto, lo que aprendié de los doce para escribir los Colo-
quios lo forjé en sus propias experiencias semejantes y seguramente mejor informadas
(1982: 180). Por su parte, Leén Portilla en su introduccién (1986) dice que, a pesar
de la reelaboracion, ello no invalida que el meollo de lo que en los coloquios expresan
frailes y sabios nativos corresponda a lo que en varias circunstancias ocurrié en la rea-
lidad. Y ademds —si también damos crédito a Sahagiin y no veo por qué no debamos
ddrselo— su afirmacién, en el sentido de que lo pulido y ajustado por él correspondia
a lo que ocurrié en 1524, acaba de certificarnos que fundamentalmente nos hallamos
no ante una ficcion literaria sino frente a la recordacién de un hecho histérico (1986:
25).
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muestra la tenacidad y las limitaciones que otros muchos misioneros
que han dejado excelentes estudios de culturas indigenas. Por esta fi-
nalidad religiosa, Sahagin dedica siete de los doce libros a describir la
religion azteca.

El médico no puede acertadamente aplicar las medicinas al enfermo, sin
que primero conozca de que humor o de que causa procede la enfermedad
(...). Los predicadores y confesores médicos son de las dnimas; para curar
las enfermedades espirituales conviene que tengan experiencias de las me-
dicinas y de las enfermedades espirituales (...). Ni conviene se descuiden
los ministros de esta conversion, con decir que entre esta gente no hay mds
pecados que borrachera, hurto y carnalidad, porque otros muchos pecados
hay entre ellos muy mds graves y que tienen necesidad de gran remedio: los
pecados de la idolatria y ritos idoldtricos (...) no son aun perdidos del todo.
Para predicar contra estas cosas y aun para saber si las hay, menester es de
saber cémo las usaban en tiempo de su idolatria, que por falta de no saber
esto en nuestra presencia hacen cosas idoldtricas sin que lo entendamos
(1965, 1: 27).

b. La finalidad lingiiistica se debe al deseo de que los misione-
ros puedan aprender la lengua ndhuatl con més facilidad que Sahagun.
Parece que el franciscano nunca terminé la gramdtica y el diccionario
en dicha lengua que habia proyectado, pero, al recoger tantos textos en
ndhuatl en su obra, piensa que ésta puede servir para conservar el vo-
cabulario y las multiples significaciones de las palabras. Por eso, en el
prologo indica: es esta obra como una red barredera para sacar a la luz
todos los vocablos de esta lengua con sus propias y metaféricas significacio-
nes, y todas las manera de hablar (1965, 1: 27). De todos es sabido que,
en el manejo de una lengua, lo mas dificil no es conocer el significado
etimoldgico o real de las palabras, sino las metdforas mas frecuentes,
que expresan el genio de la lengua.

c. Finalmente, la finalidad apologética inscribe la historia en la
linea lascasiana de defensa de los indios, pero de un modo diferente: Las
Casas que nunca tuvo tranquilidad suficiente para estudiar ninguna len-
gua ni cultura indigenas, defiende a los indios, sobre todo, en nombre
del derecho de gentes, y sélo en su Apologética Historia exalta el valor
de las culturas indigenas; en cambio, Sahagin desarrolla este aspecto
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y encuentra justificacién incluso para puntos tan discutibles como los
sacrificios humanos, como luego se vera. En el prologo se lee:

Aprovechard mucho esta obra para conocer el quilate de esta gente mexica-
na, el cual atin no se ha conocido, porque vino sobre ellos aquella maldicién
que Jeremias departe de Dios fulminé contra Judea y Jerusalén, diciendo en
el cap. 5: “Yo haré que venga sobre vosotros, yo traeré contra vosotros una
gente muy de lejos, gente cuyo lenguaje no entenderéis (...) gente fuerte
y animosa, codiciosisima de matar. Esta gente os destruird a vosotros y a
vuestras mujeres e hijos, y todo cuanto poseéis, y destruird todos vuestros
pueblos y edificios” Esto a la letra ha acontecido a estos indios con los es-
parioles: fueron tan atropellados y destruidos ellos y todas sus cosas, que
ninguna apariencia les quedé de lo que eran antes. Asi estdn tenidos por
bdrbaros y gente de bajisimo quilate —como segiin verdad, en las cosas de
policia echan el pie adelante a muchas otras naciones que tienen presun-
cién de politicas, sacando fuera algunas tiranias que su manera de regir
contenia—. En esto poco, que con gran trabajo se ha rebuscado, parece mu-
cho la ventaja que hicieran, si todo se pudiera saber (1965, 1: 29).

Pasando ya al contenido de la obra, se trata de una historia natural y
moral, en el sentido que tenia este titulo en la época colonial y que José de
Acosta popularizé en su difundida obra, pero donde tiene mds importan-
cia por su extension la historia moral. El contenido de cada libro es éste:
los dioses (libro 1), las fiestas religiosas (lib. 2), las creencias sobre el mds
alld y los ritos funebres (lib. 3), astrologia y hordéscopos (lib. 4), agiieros
y técnicas de adivinacién (lib. 5), coleccién de oraciones para las necesi-
dades (peste, hambre, nuevo gobernante, etc.), y de adagios, acertijos y
metaforas propias de la cultura ndhuatl (lib. 6), astros y calendario (lib. 7),
organizacion politica (lib. 8), organizacién social de mercaderes, aurifices
y plumeros (lib. 9), otras actividades laborales, medicina y sintesis hist6-
rica de pueblos que han llegado al territorio mexicano (lib. 10), los tres
reinos de la naturaleza (animal, vegetal y mineral) (lib. 11), e historia de la
conquista de México por los espanoles (lib. 12).

En este sentido la obra de Sahagtn, aunque ha sido considerada
una enciclopedia mexicana por tratar todas las cosas de la Nueva Espafia,
es ante todo una etnografia religiosa que presenta con todo detalle las
creencias, ritos, formas de organizacién y normas éticas de la religion
azteca. Es muy interesante el libro VI, que se presta a un andlisis de con-
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tenido de sus oraciones y discursos rituales para descubrir la teologia y
los valores subyacentes. En el breve prélogo que Sahagiin pone en este
libro, como lo hace en todos, defiende la credibilidad de lo que escribe
porque lo que en este libro estd escrito no cabe en entendimiento humano
el fingirlo (...) y todos los indios entendidos, si fueran preguntados, afir-
marian que este lenguaje es propio de sus antepasados y obras que ellos
hacian (1965, 111: 53). En cuanto al libro 12, el tinico que la edicién de
Garibay publica en su doble version original y definitiva y que permite
comparar el estilo vivo de los informantes con sabor a tradicién oral y el
estilo mas académico del autor, es una cosa diferente. Sahagtin no hace
en él antropologia propiamente dicha, sino historia de la conquista es-
panola, pero con el valor antropoldgico de ser la visién de los vencidos.
Garibay, a quien debemos la mejor edicién de la obra de Sahagin y que
estuvo embarcado hasta su muerte en el proyecto de la publicacion en
ndhuatl y en castellano de todos los materiales preparados por los infor-
mantes de Sahagun, ha escrito sobre este libro 12:

Se trata de un documento en lengua nativa, redactado por indios, en el cual
se da la vision de la conquista espafiola desde la mira de los conquistados.
La contextura misma del libro lo pregona. Comienza con los presagios que
precedieron a la venida de los blancos (cap. 1) y acaba con el relato de la
fuga general, ante la avidez de los vencedores anhelantes de oro (caps. XL
y XLI). Esta sola circunstancia hace ver la natural genialidad del autor:
del mundo mdgico al mundo econémico. Dos (...) culturas diferentemente
centradas y organizadas se ven frente afrente y luchan, para defenderse
una, para aniquilar la otra. Vencid la mds fuerte, pero la voz del vencido
sigue vibrando en estas paginas doloridas (1965, IV: 11).

Pero la obra de Sahagun es significativa, no s6lo por su contenido,
sino por el modo como fue compuesta. En la antropologia profesional
ha habido antropélogos, como Malinowski, que inventaron métodos de
trabajo, y otros, como los antropdlogos britdnicos de la primera gene-
racion, que aplicaron los métodos de Malinowski. En la antropologia
iberoamericana, Sahagtn invent6 una metodologia de trabajo, aunque
desgraciadamente no hizo escuela. El modo cémo el franciscano con-
cibi6 e hizo realidad su historia puede saberse de la informacién que él
proporciona en el prélogo del libro 2:



Historia de la antropologia. Volumen I: Antropologia indigenista / 79

A mi me fue mandado por santa obediencia de mi prelado mayor, que
escribiese en lengua mexicana lo que me pareciese ser 1itil para la doctrina
de estos naturales de esta Nueva Espafia y para ayuda de los obreros y mi-
nistros que los doctrinan. Recibido este mandamiento, hice en lengua cas-
tellana una minuta o memoria de todas las materias que habia que tratar,
que fue lo que escrito estd en los doce libros (...). Lo cual se puso deprima
tijera en el pueblo de Tepepulco (...).

En el dicho pueblo hice juntar todos los principales con el sefior del pueblo,
que se llamaba don Diego de Mendoza, hombre anciano, de gran marco y
habilidad, muy experimentado en todas las cosas curiales, bélicas y politi-
cas y aun idoldtricas. Habiéndolos juntado, propdseles lo que pretendia ha-
cer y les pedi que me diesen personas hdbiles y experimentadas, con quien
pudiese platicar y me supiesen dar razén de lo que les preguntase. Ellos me
respondieron que se hablarian acerca de lo propuesto, y asi se despidieron
de mi. Otro dia vinieron el sefior con los principales, y hecho un muy so-
lemne parlamento, como ellos entonces le usaban hacer, sefialdronme hasta
diez o doce principales ancianos, dijeronme que con aquéllos podia comu-
nicar y que ellos me darian razén de todo lo que les preguntase. Estaban
también alli hasta cuatro latinos, a los cuales yo, pocos afios antes, habia
ensefiado la gramdtica en el Colegio de Santa Cruz en el Tlatelolco.

Con estos principales y gramdticos, también principales, platiqué muchos
dias, cerca de dos afios, siguiendo la orden de la minuta que yo tenia hecha.
Todas las cosas que conferimos me las dieron por pinturas, que aquella era
la escritura que ellos antiguamente usaban, y los gramdticos las declararon
en su lengua, escribiendo la declaracion al pie de la pintura. Tengo aiin
ahora estos originales (... ).

Cuando (...) me mudaron de Tepepulco, llevando todas mis escrituras fui
a morar a Santiago de Tlatelolco, donde, juntando a los principales, les
propuse el negocio de mis escrituras y les demandé me sefialasen algunos
principales habiles, con quienes examinase y platicase las escrituras que de
Tepeculco traia escritas. El gobernador con los alcaldes me sefialaron hasta
ocho o diez principales, escogidos entre todos, muy hdbiles en su lengua y
en las cosas de sus antiguallas, con los cuales y con cuatro o cinco colegiales
todos trilingiies, por espacio de un afio y algo mds, encerrados en el colegio,
se enmendé, declaré y aniadié todo lo que de Tepepulco traje escrito, y todo
se tornd a escribir de nuevo (...).

Habiendo hecho lo dicho en Tlatelolco, vine a morar en San Francisco de
Meéxico con todas mis escrituras, donde por espacio de tres afios pasé y re-
pasé a mis solas estas mis escrituras, y las torné a enmendar (...). Después
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de esto (...) se sacaron en blanco, de buena letra, todos los doce libros (...)
y los mexicanos afiadieron y enmendaron muchas cosas a los doce libros,
cuando se iban sacando en blanco, de manera que el primer cedazo por
donde mis obras cirnieron fueron los de Tepepulco; el segundo, los de Tlate-
lolco; el tercero, los de México, y en todos estos escrutinios hubo gramdticos
colegiales (1965, 1: 105-107).

Luego Sahagtn continda narrando todas las vicisitudes que el
manuscrito sufrid, a causa de la distinta politica de los superiores reli-
giosos de la orden franciscana, hasta que un nuevo comisario general se
contenté mucho de ellos, y mando al autor que los tradujese en romance
y proveyé de todo lo necesario para que se escribiesen de nuevo, la lengua
mexicana en una columna y en romance en la otra, para enviarlos a Es-
parfia. Desafortunadamente la obra no se publicé hasta 1830, lo cual, no
s6lo privé a los misioneros de Nueva Espana de un mejor conocimiento
del mundo religioso azteca, sino que retardé el nacimiento de la etno-
graffa. Con razon el historiégrafo espanol Esteve Barba ha escrito: si asi
como no se publicé en su tiempo, la obra de Sahagiin hubiera sido conocida
en otros paises, tal vez se hubiera adelantado en tres siglos la aparicién de
la ciencia etnogrdfica'. Hoy se sabe que otras etnografias de los misio-
neros tampoco se publicaron o fueron mutiladas por suponer la censura
que la memoria histérica indigena resultaba subversiva. Georges Baudot
en Utopia e historia en México.

Los primeros cronistas de la civilizacion mexicana (1520-1569)
(1977) analiza sobre todo los trabajos de Andrés de Olmos, Toribio de
Benavente Motolinia, la Relacién de Michoacdn atribuida a Martin de la
Coruna, y Francisco de las Navas, y sostiene:

Si algunos religiosos serdficos se asomaban con tanto cuidado y detalle al
extrafio universo de los indios precolombinos en México, que, de entrada,
no constituia para ellos mds que una repugnante y diabélica caricatura
de la sociedad humana, es porque habian visto entre ellos los materiales
providenciales en que basar los inicios del programa que exigian sus expe-
riencias escatolégicas. En efecto, para construir con los indios mexicanos el
reino milenarista prometido por el Apocalipsis habia, en primer lugar, que
convertirlos, pero también conocerlos y al mismo tiempo preservar lo que

10  Esteve Barba, op. cit. p. 181.
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constituia el fundamento de su originalidad y les protegia de una hispani-
zacién considerada como perversién. De este modo, se entiende que, en un
momento dado, los rayos de la censura sepultaran sus escritos por orden de
Madrid"!.

Volviendo a Sahagun, éste debe ser considerado el primer etné-
grafo cientifico. Si se define la etnografia cientifica como la descripcién
sistemdtica de las culturas como un todo y en todos sus aspectos, tratando
de descubrir su propia logica interna a partir de ciertos presupuestos y
siendo posible la critica de éstos desde una instancia no cientifica, como
la filosofia o la teologia, y si esa descripcion se hace con técnicas rigurosas
para asegurar la veracidad de la informacién, puede decirse que Sahagtin
es el primer etndgrafo cientifico. Es indudable que el franciscano estudia
todos los aspectos de la cultura (habitat, ciclo vital, organizacion politica,
organizacidn social, sistema cientifico, sistema religioso, etc.), aunque en-
fatice mucho mds los aspectos religiosos que los econémicos o politicos
por su finalidad concreta de ayudar a los misioneros; ademas, interrela-
ciona continuamente los varios campos, y, finalmente, descubre la 16gi-
ca interna de la cultura azteca, que en muchos aspectos juzga superior a
otras y la mira con una gran simpatia: en las cosas de policia echan el pie
adelante a muchas otras naciones que tienen gran presuncién de politicas.
Ello se descubre hasta en los puntos en que tiene que condenar las cos-
tumbre aztecas. Por ejemplo, después de describir el sacrificio de ninos
que se hacian en el primer mes del afo, anade:

Es cosa lamentable y horrible que nuestra humana naturaleza haya venido
a tanta bajeza y oprobio que los padres, por sugestion del demonio, maten y
coman a sus hijos, sin pensar que en ello hacian ofensa ninguna, mas antes
con pensar que en ello hacian gran servicio a sus dioses. La culpa de esta
tan cruel ceguedad, que en estos desdichados nifios se ejecutaba, no se debe
tanto a la crueldad de los padres, los cuales derramando muchas ldgrimas
y con gran dolor de sus corazones la ejercitaban, cuanto al crudelisimo odio
de nuestro enemigo antiquisimo Satands (1965; I: 142).

En cuanto a las técnicas de investigacion, ya se ha visto que son
multiples y precisas, a saber, un esquema previo de lo que va a inves-
tigar, un prolongado trabajo de campo, unos informantes selectos en

11 Version castellana en Madrid, 1983, Espasa-Calpe, p. 10.
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cada lugar (Tepepulco, Tlatelolco y México), un equipo de ayudantes de
investigacion (los colegiales que hablaban néhuatl, castellano y latin, la
lengua culta de la época), un material pictogréfico para reconstruir la
rica vida ceremonial azteca, que él no pudo observar directamente, el
dominio de lengua de sus investigados, no s6lo para recoger la informa-
cidn, sino para redactarla, lo que es un caso probablemente tnico en la
historia de la antropologia, la confrontacién de la informacion recibida
con nuevos informantes, etc.

Desafortunadamente, en una obra como ésta, no hay lugar para
transcribir algunas paginas que muestren el método etnografico del
franciscano. Puede leerse casi cualquiera de los once primeros libros.
Pero, puestos a elegir, son significativas las plegarias al principal dios
Tezcatlipoca en tiempo de peste, en favor de los pobres, en tiempo de
guerra, en favor del nuevo rey, al morir el rey, y contra el rey que desem-
pena mal su cargo (lib. 6); también son significativos los discursos ritua-
les'? con ocasion del parto, del bautizo, de la iniciacion, del casamiento,
de la confesion de los pecados una vez en la vida (lib. 6), la descripcién
del papel social de los mercaderes (lib. 9), la descripcién de animales y
plantas (lib. 11), etc.

3.2. Ensayo sobre la aculturacion azteca

Del capitulo 27 del libro 10 de su Historia, que en la versién na-
huatl debia tratar de la anatomia del cuerpo humano, no tradujo en len-
gua castellana cosa alguna el autor, como lo indica expresamente (1965,
111: 157), por razones que no conocemos, y puso en su lugar una re-
flexiéon personal de lo que estaba ocurriendo con los indios a causa de
los diferentes medios empleados por los misioneros para evangelizarlos

12 Algunos de éstos, junto a los recogidos por otros misioneros franciscanos como
Andrés de Olmos, Juan Bautista Viseo, etc. — han sido editados, en castellano y né-
hualth, por Miguel Ledn-Portilla y Librado Silva en Huehuehtlahtolli. Testimonios
de la antigua palabra (México, 19921 Secretaria de Educacion Publica y Fondo de
Cultura Econdémica), obra de la que se hicieron 615 mil ejemplares para difundir
la tradicién oral y la memoria histérica del pueblo. Nétese que los misioneros
difundieron esa antigua palabra y le anadieron elementos cristianos para hacer
una catequesis no sélo en la lengua, sino de acuerdo a los valores culturales de los
indios.
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e hispanizarlos, dos metas basicas de la empresa colonial. Esta reflexién
personal, que Sahagtn titula Relacién del autor digna de ser notada, pue-
de ser considerada el primer ensayo latinoamericano de antropologia
aplicada. La primera observacion general del franciscano es que los in-
dios tienen una gran capacidad para aprender la ciencia y la tecnologia
de la sociedad, pero sufren una verdadera desintegracién cultural:

Pareciéme consono a razén poner aqui oficios y habilidades, vicios y virtu-
des que después acd han adquirido.

En cuanto a lo primero, tenemos por experiencia que en los oficios mecd-
nicos son hdbiles para aprenderlos y usarlos, segiin los espafioles los saben
y los usan, como son oficios de geometria, que es edificar, los entienden y
saben y hacen como los espaiioles; también los oficios de sastres, zapateros,
sederos, impresores, escribanos, lectores, contadores, miisicos de canto llano
y de canto de érgano, de tafier flautas, chirimias, sacabuches, trompetas,
organos, saber Gramdtica, Ldgica, Retdrica, Astrologia, y Teologia, todo
esto tenemos por experiencia que tienen habilidad para ello, que lo apren-
den y lo saben y lo ensefian, y no hay ninguna que no tengan habilidad
para aprenderla y usarla. En cuanto a que eran para mds en los tiempos
pasados (la negrita es mia), asi para el regimiento de la repiiblica como
para el servicio de los dioses, es la causa porque tenian el negocio de su
regimiento conforme a la necesidad de la gente (1965, I1I: 158).

El franciscano, aunque reconoce que los indigenas han aprendido
los oficios manuales y las artes de los espafioles y que incluso algunos, sin
duda en ntmero limitado, han demostrado su capacidad para las carreras
universitarias, se detiene mds a analizar las razones por las que la cultura
azteca resultaba mas funcional y preparaba mejor para enfrentar la vida.

Asi se refiere al sistema educativo comunal y sumamente rigido
(y en especial se ponia gran diligencia en que no se bebiese octli), al duro
sistema laboral y a la austeridad como ténico de vida, a la preparacién
para la guerra y a la frecuente dedicacién a la misma de los militares, y
concluye Sahagun:

Era esta manera de regir muy conforme a la Filosofia Natural y Moral,
porque la templanza y la abastanza de esta tierra, y las constelaciones que
en ella reinan, ayudan mucho a la naturaleza humana para ser viciosa y
ociosa, y muy dada a los vicios sensuales; y la Filosofia Moral ensefid a estos
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naturales que, para vivir moral y virtuosamente, era necesario el rigor y la
austeridad y ocupaciones continuas en cosas necesarias.

Como esto cesé por la venida de los esparioles, y porque ellos derrocaron
y echaron por tierra todas las costumbres y maneras de regir que tenian
estos naturales y quisieron reducirlos a la manera de vivir de Espafia, asi
en las cosas divinas como en las humanas, teniendo entendido que eran
iddlatras y bdrbaras, perdidse todo el regimiento que tenian (...). Fue ne-
cesario desbaratarlo y ponerles en otra manera de policia, que no tuviese
ningtin resabio de cosas de idolatria. Pero viendo ahora que esta manera
de policia cria gente muy viciosa (...) y aun les causa grandes enfermeda-
des y breve vida, serd necesario poner remedio; y parécenos a todos que la
principal causa de ésta es la borrachera, que como cesé aquel rigor antiguo
de castigar con pena de muerte las borracheras, aunque ahora se castigan
con azotarlos, trasquilarlos y venderlos por esclavos por afios o por meses,
no es suficiente castigo éste para cesar de emborracharse, ni las amenazas
del infierno bastan para refrenarlos (...). Es gran vergiienza nuestra que
los indios naturales, cuerdos y sabios antiguos supieron dar remedio a los
daiios que esta tierra imprime en los que en ella viven (...) y nosotros nos
vamos abajo de nuestras malas inclinaciones; y cierto se cria una gente,
asi espafiola como india, que es intolerable de regir y pesadisima de salvar
(1965, 111: 158-160).

En este andlisis Sahagiin maneja variables discutibles para expli-
car la desintegracion de la sociedad azteca colonial, como cierto deter-
minismo geografico, la teoria cientifica de la época del influjo de las
constelaciones en la conducta humana, cierto moralismo voluntarista,
la politica eclesiastica del inicio de la conquista de hacer tabla rasa de las
religiones autdctonas y aun de muchas costumbres de la vida civil por
estar mezcladas con ritos idolatricos, etc. Sin embargo, no hay duda de
que el andlisis mismo es agudo, tiene una orientacién funcionalista y se
basa en conceptos que desarrolla después la antropologia anglosajona.
Son muy interesantes también la descripcion y la evaluacion de las prin-
cipales experiencias realizadas por los misioneros:

a. Escuelas e Internados. Las escuelas se establecen en seguida
para ensefiar a leer, escribir y cantar. Sahagun cuenta con detalles el em-
pleo que los frailes hacian de los muchachos para destruir los templos
idolatricos y para sorprender a los indigenas que seguian celebrando
clandestinamente sus cultos. Ponto se establecen internados con un alto
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nivel de perfeccion intelectual y ascético. A imitacion de los interesados
aztecas, tomamos aquel estilo de criar los muchachos en nuestras casas, y
dormian en la casa que para ellos estaba edificada junto a la nuestra, don-
de les ensefidbamos a (...) decir los maitines de Nuestra Sefiora y luego,
de marfiana las horas; y aun les ensefidbamos a que se azotasen y tuviesen
oracién mental (1965, I11: 161). El fracaso de los internados se debio, se-
gun Sahagun, a la briosa sensualidad y al tipo de educacién mds blando
que recibieron, y asi se decidié que fueran a vivir con sus padres y que
vinieran cada mafiana a sus clases.

b. Centro de lideres. Como las escuelas tuvieron éxito en ensenar
a leer y a escribir, los franciscanos intentaron el paso siguiente de ense-
narles la gramdtica, con gran escandalo de los esparioles y otros religiosos
que supieron esto; reianse mucho y hacian burla, teniendo por muy averi-
guado que nadie seria poderoso para poder ensefiar gramdtica a gente tan
inhdbil. Para ello, reunieron en el célebre colegio de Santiago de Tlate-
lolco —que en la actualidad forma parte de la plaza de las Tres Culturas
en la ciudad de México— a los muchachos mds hébiles de todas las pro-
vincias en régimen de internado, y trabajando con ellos dos o tres anos,
vinieron a entender todas las materias del arte de la gramdtica, a hablar
latin y a entenderlo, y a escribir en latin y aun a hacer versos heroicos
(1965, I11: 165). El colegio lleg6 a estar regido por los mismos colegiales
y tuvo sus altos y bajos; segin Sahagtin, debié de convertirse en una
universidad para indigenas, dedicada, entre otras cosas, a la medicina, lo
cual hubiera salvado muchas vidas en la peste cuando murieron los pocos
médicos y sangradores espafioles. Las causas del deterioro del colegio fue-
ron la peste de 1576, la disminucién de rentas, la complejidad de la mis-
ma empresa y la inconstancia de los frailes. El éxito mayor del colegio
fue crear una intelectualidad indigena, que en contra de todos los pro-
nosticos de los enemigos de la experiencia, no causé ningtin problemay
prest6 un gran servicio a la etnografia de Sahagin y a la evangelizacién:

Ha ya mds de cuarenta afios que este colegio persevera, y los colegiales de
él en ninguna cosa han delinquido, ni contra Dios, ni contra la Iglesia, ni
contra el rey, ni contra la reptiblica, mas antes han ayudado y ayudan en
muchas cosas a la plantacion y sustentacion de nuestra fe catélica, porque,
si sermones y postillas y doctrinas se han hecho en la lengua indiana, que
pueden parecer y ser limpios de toda herejia, son precisamente los que con
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ellos se han compuesto, y ellos por ser entendidos en la lengua latina nos
dan a entender las propiedades de los vocablos y las propiedades de su ma-
nera de hablar, y las incongruidades que hablamos en los sermones, o las
que decimos en las doctrinas (1965, I1I: 167).

c. Clero indigena. Los franciscanos eran conscientes de que la
evangelizacién no podia ser perfecta si no se hacia con clero nativo y
que la naciente Iglesia iba a depender excesivamente de los espanoles
si carecia de clero propio. Por eso, a los principios se hizo experiencia de
hacerlos religiosos, porque nos parecia entonces que serian hdbiles para las
cosas eclesidsticas y para la vida religiosa y asi se dio el hdbito de San Fran-
cisco a dos mancebos indios (... ), que predicaban con gran fervor las cosas
de nuestra fe catélica a sus naturales (1965, I11: 160). También se hicieron
congregaciones de mujeres indigenas, muchas de las cuales sabian leer y
escribir, y se nombraron a las superioras de entre las mismas. Pero ces6
la congregacion, ni aun ahora tenemos indicio de que este negocio se pue-
da efectuar (1965, I11: 162) y nunca mds se ha recibido indio a la religion,
ni aun se tiene por hdbiles para el sacerdocio (1965, I1I: 160).

d. Colonias modelos. Este método, que se ha utilizado poste-
riormente en muchos programas de antropologia aplicada, lo pusieron
también en préctica los franciscanos de la primera hora:

Hizose también a los principios una diligencia en algunos pueblos de esta
nueva Espafia donde residen los religiosos, como fue en Cholula y Huexo-
tzingo, etc., que los que se casaban los poblaban por si junto a los monasterios,
y alli venian todos a misa cada dia al monasterio, y les predicaban el cristia-
nismo (...) y era un buen medio para sacarlos de la infeccién de la idolatria,
y otras malas costumbres que se les podian apegar de la conversacion de sus
padres; pero, duré poco, porque ellos hicieron entender a los mds de los reli-
giosos que toda la idolatria, con todas sus ceremonias y ritos, estaba ya tan
olvidada y abominada, que no habia para qué tener este recatamiento, pues
que todos eran bautizados y siervos del verdadero Dios; y esto fue falsisimo,
como después acd lo hemos visto muy claro (1965, 11I: 162).

Termino senalando tres cosas, en la exposicion de estas experien-
cias: la objetividad con que se narran, aunque sea, como es légico, den-
tro de los presupuestos teoldgicos y culturales del autor; la sinceridad
con que se reconoce el fracaso del proceso de aculturacién; y la audacia
con que se hicieron caminos nuevos.
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3.3. Contribucion a la antropologia de la religion

Por diferentes razones la antropologia de la religion, entendida
como reflexién sistemadtica y comparatista del origen y funcionamiento
de las religiones, fue una de las primeras ramas de la antropologia que
aparecid. No hay que olvidar que en 1871 Tylor escribe su Cultura pri-
mitiva, que trata de la evolucién de la religion, y que en 1912 Durkheim
escribe Las formas elementales de la vida religiosa. También los misione-
ros hispanoamericanos, al estudiar las religiones aut6ctonas, abordan
un conjunto de temas de la antropologia religiosa y su relaciéon con la
teologia. Sahagtin es un caso tipico. Sus mayores contribuciones son:

a. Descripcion del sistema religioso nahuatl, con una detallada
etnografia sobre las creencias, los ritos, las formas de organizacion y las
normas éticas relativas al mundo sagrado. Aunque ésta historia no per-
mite la transcripcion de péginas etnograficas de Sahagun, estd fuera de
toda duda que su obra es una de las mds perfectas etnografias religiosas
que ha producido la antropologia.

b. Reinterpretacion y sincretismo. La rapidez y el caracter bas-
tante impositivo de la evangelizacién mexicana se tradujo en la apari-
cién de hechos culturales que los antropdlogos han estudiado con los
conceptos de reinterpretacion y sincretismo. La primera suele definirse
como la atribucién a las nuevas formas religiosas impuestas de los sig-
nificados del sistema religioso autéctono o, de un modo mas general, la
relectura de las creencias, ritos, formas de organizacién y normas éticas
de la religion catdlica traida por los misioneros, desde las categorias de
la propia religién autdctona. El sincretismo es un fenémeno mds com-
plejo, porque, no afecta a uno u otro de los elementos del sistema reli-
gioso, sino al conjunto. Se puede definir como la formacién, a partir de
dos sistemas religiosos que tienen un prolongado contacto, de un nuevo
sistema que es producto de la interaccién de los elementos de los dos
sistemas originales (sus creencias, sus ritos, sus formas de organizacién
y sus normas éticas) y cuyo resultado es que algunos elementos del am-
bos sistemas persistan, otros elementos de ambos sistemas desparezcan
por completo, otros elementos se sinteticen con los similares del otro
sistema y otros se reinterpreten, por el cambio de su significado. Por
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eso, aunque, cuando dos sistemas religiosos se ponen contacto, pueden,
hipotéticamente, fusionarse (sintesis) o mantenerse juntos con total au-
tonomia (yuxtaposicion),lo mas frecuente es formar uno nuevo con ele-
mentos de las dos religiones originales, segtin lo descrito (sincretismo)".

Al describir la confesion propia de la cultura nédhuatl, que tenia
valor también en el fuero civil, Sahagtin observa:

Cerca de lo arriba dicho sabemos que aun después acd, en el cristianismo,
porfian a llevarlo adelante, en cuanto toca a hacer penitencia y confesar-
se por los pecados graves y publicos, como son homicidios, adulterio, etc.,
pensando que, como en el tiempo pasado, por la confesion y penitencia que
hacian se les perdonaban aquellos pecados en el foro judicial, también aho-
ra, cuando alguno mata o adultera, acégese a nuestras casas y monasterios
¥, callando lo que hicieron, dicen que quieren hacer penitencia; y cavan en
la huerta y barren en casa y hacen lo que les mandan y confiésame de alli
a algunos dias, y entonces descarnan su pecado y la causa por que vinieron
a hacer penitencia; acababa su confesion, desmandan una cédula firma-
da del confesor, con propésito de mostrarla a los que rigen, gobernador y
alcaldes, para que sepan que han hecho penitencia y confesddose y que ya
no tiene nada contra ellos la Justicia. Este embuste casi ninguno de los re-
ligiosos y clérigos entiende por donde va, por ignorar la costumbre antigua
que tenian, seguin arriba estd escrito, mds antes piensan que la cédula, la
demandan para mostrar como estdn confesado aquel afio. Esto sabemos
por mucha experiencia que de ello tenemos (1965, 1: 55).

Aqui a la confesion catélica, que sirve para perdonar los pecados
en el fuero interno de la conciencia, se le ha atribuido el significado de
perdonar los delitos en el fuero externo judicial. Otro ejemplo: Saha-
gun, después de describir las aguas y las tierras (lib. 2, cap. 12), pone
un interesante apéndice sobre idolatrias que se hacian y atin se hacen en
las aguas y montes y concluye: creo que hay (...) muchos lugares en estas
Indias, donde paliadamente se hace reverencia y ofrenda a los idolos, con
disimulacion de las fiestas que la Iglesia celebra a Dios y a los santos, lo cual
seria bien investigarse para que la pobre gente fuese desengafiada (1965,
III: 354). Pone tres casos de reinterpretacion: la Virgen de Guadalupe y

13 Puede consultarse mi libro El sincretismo iberoamericano. Un estudio comparativo
sobre los quechuas (Cusco), los mayas (Chiapas) y los africanos (Bahia), Lima, 1988,
Pontificia Universidad Catélica, 22 edic.
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la Diosa Madre Tonantzin en México, Santa Ana, la madre de la Virgen
y Toci, nuestra abuela en Tlaxcala, y el apéstol San Juan, el discipulo
virgen, y el dios Telpochtli, que etimoldgicamente significa virgen, en
el pueblo de Tianquismanalco. Voy a limitarme a transcribir lo que Sa-
hagin afirma del sincretismo Guadalupe-Tonantzin, pero advirtiendo
dos cosas: una, que los casos de sincretismo en su origen no se prolon-
gan indefinidamente, sino que el nuevo significado acaba suplantando
al primero, como ocurre, por ejemplo, con el significado de la navidad,
cuyo origen era la fiesta del solsticio de invierno, cuando el dia comienza
a crecer y, por eso, se fij6 esa fecha para sefialar el nacimiento de Jesus,
cuyo dia exacto se desconoce; y otra, que es un tema muy estudiado en
México, como lo muestra la bibliografia'*. Dice Sahagun:

Cerca de los montes hay tres o cuatro lugares donde solian hacer muy so-
lemnes sacrificios y que venian a ellos de muy lejanas tierras. El uno de es-
tos es aqui en México, donde estd un montecillo que se llama Tepeacac, y los
espafioles llaman Tepeaquilla, y ahora se llama Nuestra Sefiora de Guada-
lupe; en este lugar tenian un templo dedicado a la madre de los dioses que
llamaban Tonantzin, que quieren decir Nuestra Madre; alli hacian muchos
sacrificios a la honra de esta diosa, y venian a ellos de muy lejas tierras, de
mds de veinte leguas, de todas estas comarcas de México, y traian muchas
ofrendas; venian hombres y mujeres y mozas a estas fiestas; era grande el
concurso de esta gente en estos dias, y todos decian “vamos a la fiesta de
Tonantzin™; y ahora que estd edificada alli la iglesia de Nuestra Sefiora de
Guadalupe, también la llaman Tonantzin, tomada ocasién de los predi-
cadores que a Nuestra Sefiora la Madre de Dios la llaman Tonantzin. De
donde haya nacido esta confusion de esta Tonantzin no se sabe de cierto,
pero esto sabemos de cierto que el vocablo significa de su primera imposi-
cion a aquella Tonantzin antigua, y es cosa que se bebia remediar, porque
el propio nombre de Madre de Dios Nuestra Sefiora no es Tonantzin, sino
Dios y Nantzin; parece esta invencion satdnica para paliar la idolatria de-

14  Pueden consultarse Francisco de la Maza, El guadalupanismo mexicano, México,
1981, Fondo de Cultura Econémica, 2° edic; J. J. Benitez, El misterio de la Virgen
de Guadalupe. Barcelona, 1982, Planeta; Edmundo O’Gorman, Destierro de som-
bras. Luz en el origen de la imagen y culto de Nuestra Sefiora del Tepeyac. México,
1986, Universidad Nacional Auténoma de México; y Richard Nebel, Santa Maria
Tonantzin Virgen de Guadalupe. Continuidad y transformacién religiosa en México.
México, 1995, Fondo de Cultura Econémica.
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bajo la equivocacion de este nombre Tonantzin, y vienen ahora a visitar
a esta Tonantzin de muy lejos, tan lejos como de antes, la cual devocién
también es sospechosa, porque en muchas partes hay muchas iglesias de
Nuestra Sefiora, y no van a ellas y vienen de lejas tierras a esta Tonantzin,
como antiguamente (1965, I1I: 352).

Parece que una de las razones de este sincretismo fue el esfuer-
zo de adaptacion de los misioneros. El mismo Sahagin, a pesar de su
postura rigida que en seguida se verd, reconoce, cuando habla de los
discursos ceremoniales de los padres a sus hijos, que mds aprovecharian
estas dos pldticas dichas en el pulpito, por el lenguaje y estilo que estdn (...)
que otros muchos sermones (1965, II: 131).

c. Valoracion de la religiéon nativa. La moderna antropologia,
aunque es bastante relativista, sobre todo por el influjo de la antropolo-
gia cultural norteamericana, deja en manos de alguna instancia la valo-
racién dltima de las culturas, y asi ningtin antropélogo, por relativista
que sea, justifica la esclavitud o el infanticidio, por muy funcionales que
resulten a las sociedades que los practiquen. En el campo religioso la
moderna antropologia suele ser mas relativista; en cambio el misionero
hispanoamericano que hacia antropologia no lo era, por sentirse por-
tador de la dnica religion verdadera. Por eso, es interesante ver como
plantean el valor de las religiones autdctonas. Sahagtn trata esto en el
apéndice del lib. 1, dedicado a los dioses, y hace la afirmacién general de
que los dioses indigenas eran diablos; ademas, sostiene que la idolatria
fue la causa de todos vuestros antepasados tuvieran grandes trabajos, de
continuas guerras, hambres y mortandades y al fin envié Dios contra ellos
a sus siervos los cristianos, que los destruyeron a ellos y a todos sus dioses
(1965, I: 86-87) y ruega a Dios que, como esta injuria no es solamente
vuestra, sino de todo el género humano (...) hagdis que donde abundo el
delito, abunde también la gracia (1965, 1: 95).

Este cardcter diabdlico de las religiones autoctonas y la idea de
que no hubo contactos culturales entre el viejo y el nuevo mundo, por-
que si ellos hubieran venido de (...) alld (...), halldramos acd trigo o ceba-
da, o centeno, o gallinas de los de alld, o caballos, o bueyes, o asnos, u ovejas
o cabras, o algunos otros de los animales mansos que usamos, hace afirmar
a Sahagun lo siguiente:
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Acerca de la predicacion del evangelio en estas partes, ha habido mucha
duda si ha sido predicado antes de ahora o no; y yo siempre he sostenido la
opinién de que nunca les fue predicado el evangelio, porque nunca jamds
he hallado cosa que aluda a la fe catélica, sino todo lo contrario, y todo tan
idoldtrico que no puedo creer que les haya sido predicado el evangelio en
ningtin tiempo (1965, 1I1: 358).

Luego rechaza algunos indicios de esta predicacién, como ciertas
pinturas plasmadas en pellejos de venado que aludian a la predicacion
del evangelio y que se hallaron en Oaxaca y la existencia de la confesién
auricular, y sostiene que aunque fuese predicado por algiin tiempo (...),
perdieron del todo la fe que les fue predicada y se volvieron a sus idolatrias
que de antes tenian, para continuar diciendo:

Y esto conjeturo por la dificultad grande que he hallado en la plantacion
de la fe de esta gente, porque yo ha mds de cuarenta afios que predico por
estas partes de México, y en lo que mds he insistido y otros mucho conmigo,
es en ponerlos en la creencia de la fe catélica por muchos medios y tentado
diversas oportunidades para esto, asi por pinturas, como por predicacio-
nes, como por representaciones, como por colocuciones, probando con los
adultos y con los pequefios, y en esto he insistido aun mds en estos cinco
afios pasados, ddndoles las cosas necesarias para creer con gran brevedad
y claridad de palabra; y ahora en este tiempo de esta pestilencia, haciendo
experiencia de la fe que tienen los que se vienen a confesar, antes de la
confesion, cudl o cudl responde como conviene, de manera que podemos
tener bien entendido que, con haberlos predicado mds de cincuenta afios,
si ahora se quedasen ellos a sus solas y que la nacion espafiola no estuviese
de por medio, tengo entendido que con menos de cincuenta afios no habria
rastros de la predicacién que se les ha hecho (1965, I1I: 359-360).

Esta teoria de origen diabdlico de las religiones americanas ira
perdiendo aceptacion para ser reemplazada por la de la predicacion del
apostol santo Tomds en América, que defenderd el agustino Antonio de
la Calancha en su Crénica moralizada de la orden de San Agustin en el
Perii (1639) y que permitird al indio reconciliarse con su pasado. Saha-
gun, como la mayoria de los autores del siglo XVI, representa la postura
dura, que justifica la evangelizacién haciendo tabla rasa de todo; pero,
de todos modos, los argumentos que maneja y su andlisis tienen un cla-
ro interés antropolégico.
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4.Diego de Landa (1524-1579)

Puede llamar la atencién que en una historia de la antropologia,
cuyo rasgo tipico es el estudio del otro con simpatia, se elija a Landa que
estd vinculado €l a los procesos de extirpacion de la idolatria de Mani.
Estos, como se verd en el capitulo VII, no tuvieron en México la mis-
ma importancia que en el Perd. Pero Landa, independientemente de su
vinculacién con la extirpacidn, es, sin la menor duda, el mejor cronista
sobre la cultura maya. Castellano de Cifuentes de la Alcarria, Landa in-
gresa en 1541 en los franciscanos de Toledo y ocho anos después llega
a Yucatan ya ordenado sacerdote. Alli comienza su carrera misionera y
un rdpido ascenso en los cargos de gobierno franciscano: guardian del
convento de Izamal (1552), custodio de Yucatan (1556), guardian del
convento mayor de Mérida (1560) y por fin, al ano siguiente, provincial
de Yucatan y Guatemala. Durante este tiempo aprende la lengua maya,
que utiliza no sélo para evangelizar, sino para conocer profundamente
la cultura autdctona. Parece que entonces tiene una serie de dificultades
en su trabajo por sus métodos un tanto violentos. El punto culminante
fue el auto de fe de Mani.

4.1. El proceso de Mani y la defensa de Landa

En junio de 1562 fue descubierto por dos jévenes indios un ado-
ratorio clandestino donde los mayas seguian sus cultos no sélo de sahu-
merios, sino de sangre humana. Landa, por no haber todavia obispo en
Yucatdn y como provincial de los franciscanos, toma el asunto por su
cuenta’. El mismo lo refiere en la Relacién de las cosas de Yucatdn:

15  Sobre la evangelizacién maya puede consultarse el capitulo 10. El orden césmico
en crisis del libro de Nancy M. Farriss, La sociedad maya bajo el dominio colonial.
La empresa colectiva de la supervivencia (1984), Madrid, 1992, Alianza América.
Farriss dice: Los procesos trajeron consigo una doble agitacién en la colonia, primero
ante lo perturbador de los hechos y después por los crueles métodos que usaron los
inquisidores para obtener las confesiones. Muchos se invalidaron mds tarde bajo la
mds benigna potestad del primer obispo permanente, Fray Francisco de Toral. Sin
embargo, las confesiones originales son demasiado detalladas y pormenorizadas, y
ademds coinciden demasiado con otros datos, lo que nos impide descartarlas como si
fueran ficciones fruto de la tortura (1992: 451).
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Que estando esta gente instruida a la religion y los mozos aprovechados,
como dijimos, fueros pervertidos por los sacerdotes que en su idolatria te-
nian y por los sefiores y tornaron a idolatrar y hacer sacrificios no sélo de
sahumerios sino de sangre humana., sobre lo cual los frailes pidieron la
ayuda del alcalde mayor, prendiendo a muchos y haciéndoles procesos; y
se celebré un auto (de fe), en que pusieron muchos cadalsos encorazados.
(Muchos indios fueron) azotados y trasquilados y algunos ensambenitados
por algiin tiempo; y otros, de tristeza, engafiados por el demonio, se ahor-
caron, y en comiin mostraron todos mucho arrepentimiento y voluntad de
ser buenos cristianos (1958: 32).

Entonces llega el primer obispo de Yucatdn, Francisco de Toral,
también franciscano, quien, por las informaciones de los espafioles y por
las quejas de los indios, deshizo lo que los frailes habian hecho y mandé
soltar los presos y que sobre esto agravié al provincial, quien determind ir
a Espafia, quejdndose primero en México, y que asi vino a Madrid, donde
los de Consejo de Indias le afearon mucho que hubiese usurpado el oficio de
obispo y de inquisidor (1958: 33). Parece que los consejeros se fijaron mds
en el conflicto de roles, pues Landa, siendo un simple provincial religio-
s0, habfa asumido el papel del obispo, sin tocar el problema de fondo.
Es sabido que los indios no estuvieron sometidos a la jurisdicciéon del
Tribunal de la Inquisicién. Durante este exilio espafiol, ya fuera impues-
to por las autoridades virreinales, ya fuera voluntario para preparar su
defensa, Landa estuvo sometido a un prolongado examen, primero por
el mismo Consejo de Indias y luego por una junta de te6logos y juristas,
los cuales dijeron —como se afirma en la Relacién— que el provincial hizo
justamente el auto y las otras cosas en castigo de los indios (1958: 33).
Landa aprovecha los casi diez anos de espera y soledad para escribir su
Relacién. En 1572 regresa a México como obispo de Yucatdn, cargo que
significa su rehabilitaciéon definitiva y que desempenia hasta su muerte.

La gran obra que Landa terminé en 1566 es Relacion de las cosas
de Yucatdn (México, 1959, Porrta). El manuscrito, redactado funda-
mentalmente en Espana, se ha perdido. Lo que se conserva es una refun-
dicién andénima, hecha hacia 1616. El manuscrito de la refundicion se
conserva en la biblioteca de la Academia de la Historia de Madrid, don-
de fue descubierto y publicado parcialmente por el americanista francés



94 / Estudiosos de las culturas indigenas

abate Brasseur de Bourbourg en 1864. La primera edicién completa se
hizo en Madrid en 1884. Sobre le refundicién anénima observa Nicolau:

El desconocido autor suprime capitulos, extracta otros, conserva algunos
(...). Su valor literario, claro estd, se esfuma en la refundicién; pero la
minuciosidad de los detalles, la exacta descripcion de los monumentos, los
disefios que la acompafian, su testimonio personal que aduce (“morando
yo all’, “que he visto”), sus rectificaciones a Oviedo: todo ello da la sensa-
cion de una absoluta veracidad™.

Landa es la fuente mds importante para la historia maya. Asi lo

afirman Morley!'” y Thompson'®. Este hace grandes alabanzas de Landa
y llega a decir que, de no haber emprendido su campana de recristia-
nizaciéon por medio de procesos, no tendriamos hoy el mismo conoci-
miento sobre la religion maya, afirmacién que se ha repetido también
sobre Avila y Arriaga en el mundo andino:

16

17

18

La mds importante de éstas (fuentes) es la historia de Yucatdn que compu-
so (...) Diego de Landa. Se trata de toda una mina de informacion acerca
de costumbres, creencias religiosas e historia, a la vez que contiene una ex-
plicacién detallada del calendario maya ilustrada con dibujos de los glifos.
Fue este libro el fundamento insustituible sobre el que ha reconstruido la
escritura jeroglifica maya. Viene a ser los que mds se aproxima a una pie-
dra Roseta de esta cultura, casi tanto como lo mejor que podriamos desear
jamds. Y ciertamente, sin este libro es dudoso que hubiéramos podido dar
ningiin paso en el desciframiento de los glifos, y sabriamos mucho menos
sobre los mayas. El obispo Landa, fraile franciscano que llegé a Yucatdn
pocos afios después de la conquista espafiola, fue un hombre de indiscutible
habilidad. Ha sido acremente criticado por su severidad al tratar de extir-
par las recrudencias del paganismo (...). Landa, como cualquier etndgrafo
moderno, obtuvo su material de informantes nativos. Y por extrafio que
parezca, de no haber emprendido tan celosamente su campania contra la
vuelta de los mayas a sus creencias paganas, bien pudiera ser que no con-
tdramos con la fuente de primera importancia que es su Relacién. No hay

Luis Nicolau D’Olwer, Cronistas de las culturas precolombinas. México, 1963, Fon-
do de Cultura Econémica, p. 29.

Sylvanus G. Morley, La civilizacién maya (1946), México, 1965, Fondo de Cultura
Econémica, p. 10.

Eric S. Thompson, Grandeza y decadencia de los mayas (1954), México, 1964, Fon-
do de Cultura Econémica, p. 49.
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que olvidar que mientras estaba en Espafia esperando la vista de su causa
sobre los cargos de abuso de autoridad, ordend los datos de manera que le
sirvieran de testimonio indirecto para su defensa.

Ademads de la confirmacién que ha tenido la Relacién en la ar-
queologia, aseguran su veracidad el interés y la larga permanencia del
autor en el mundo maya y la seriedad de sus métodos de investigacion.
Un solo ejemplo: Que el sucesor de los Cocomes, llamado do Juan Cocom,
después de bautizado, fue hombre de gran reputacion y muy sabio en sus
cosas y muy sagaz y entendido en las naturales; y fue muy familiar del
autor de este libro, Fr. Diego de Landa, y le conté muchas antigiiedades
y le mostré un libro que fue de su abuelo, hijo de Cocom que mataron en
Mayapdn, y en éste estaba pintando un venado (...) (1959: 21).

4.2. Una etnografia maya

La Relacién de Landa es, ante todo, una etnografia maya. No pue-
de compararse con la etnografia nahuatl de Sahagutn, por los métodos
empleados para describir la cultura, por la forma como se escribid el
libro y sobre todo porque sélo se conserva un resumen anénimo del
manuscrito original. Sin embargo, la Relacién retine una informaciéon
sistemadtica sobre casi todos los aspectos de la cultura. A lo largo de los
52 breves capitulos de la obra, se describen al habitat, los recursos natu-
rales, en donde destacan descripciones mds extensas de la flora y fauna
(caps. 45-51), el sistema productivo, con una agricultura comunal ba-
sada en la reciprocidad en una tierra poco profunda (Yucatdn es una
tierra la de menos tierra que yo he visto, porque toda ella es una viva laja
(...). Todo lo que en ella hay y se da, se da mejor y mds abundantemente
entre las piedras que en la tierra (...); la causa de esto creo es haber mds
humedad) (1959: 117), y donde tienen gran importancia los depdsitos
de agua subterrdnea o zenotes.

Que los indios tiene la buena costumbre de ayudarse unos a otros en todos
su trabajos. En tiempo de sementeras, los que no tienen gente suya para
hacerlas, jintanse de 20 en 20 o mds o menos, y hacen todos juntos por su
medida y tasa la labor de todos y no la dejan hasta cumplir con todos. Las
tierras, por ahora, son del comiin y asi el que primero las ocupa, las posee.
Siembran en muchas partes, por si una faltare supla la otra. En labrar la
tierra no hacen sino coger la basura y quemarla para después sembrar,
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y desde mediados de enero hasta abril labran y entonces con las lluvias
siembran, lo que hacen trayendo un taleguillo a cuestas, y con un palo
puntiagudo hacen un agujero en la tierra y ponen en él cinco o seis granos
que cubren con el mismo palo. Y en lloviendo, espanto es cémo nace. Jiin-
tanse también para la caza de 50 en 50 mds o menos, y asan en parrillas
la carne del venado para que no se les gaste, y venidos al pueblo hacen sus
presentes al sefior y distribuyen (el resto) como amigos y lo mismo hacen
con la pesca. Que los indios en sus visitas siempre llevan consigo don que
dar, y el visitado, con otro don, satisface al otro (1959: 40).

La ultima frase, que no sé si ley6 alguna vez Marcel Mauss, es el
punto de partida del clasico “Ensayo sobre los dones. Motivo y forma
del cambio en las sociedades primitivas” (1923-1924)". Luego Landa
describe también los vestidos, el aplanamiento de la cabeza (alos4 0 5
dias de nacida la criaturita ponianla tendida en el lecho pequefio, hecho
de varillas, y alli boca abajo le ponian entre dos tablillas la cabeza: la una
en el cocodrillo y la otra en la frente, entre las cuales se la apretaban tan
reciamente y la tenian alli padeciendo hasta que, acabados algunos dias,
les quedaba la cabeza llana y enmoldada como la usaban ellos) (1959:
54), las comidas y bebidas, el sistema educativo, el sistema politico, el
sistema juridico, al matrimonio y a la muerte. Como ejemplo, recojo la
descripcion del rito de caputzihil, que parece ser un rito de pubertad,
al que Landa llama bautismo sin explicar las razones de llamarlo asi.
Quizas se deba a las similitudes entre los dos ritos, pues ambos son un
rito para todos, un nuevo nacimiento, una disposicion para ser bueno,
una proteccién contra el demonio y los males y un modo de llegar al
mas alla; pero todos estos efectos se pueden atribuir al rito de pubertad
y Landa que, como tantos misioneros buscaba similitudes entre las dos
religiones y aun huellas de una previa evangelizacion, halla lo que quiere
hallar, que es un peligro permanente al hacer etnografia. Dice Landa:

No se halla el bautismo en ninguna parte de las Indias sino (sélo) en ésta de
Yucatdn y aun con vocablo que quiere decir “nacer de nuevo” (...) caputzi-
hil (...). No hemos podido saber su origen sino que es cosa que han usado
siempre y a la que tenian tanta devocion que nadie la dejaba de recibir y (le
tenian tanta) reverencia, que los que tenian pecados, si eran para saberlos

19  Marcel Mauss, Sociologia y antropologia. Madrid, 1971, Tecnos, pp. 153-263.
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cometer, habian de manifestarlos, especialmente a los sacerdotes (...). Lo
que pensaban (que) recibian en él (bautismo) era una propia disposicién
para ser buenos en sus costumbres y no ser dafiados por los demonios en
las cosas temporales, y venir, mediante él y su buena vida, a conseguir la
gloria que ellos esperaban (...). Tenian, pues, esta costumbre para venir
a hacer los bautismos, que criaban las indias a los nifios hasta la edad de
tres afios, y a los varoncillos usaban siempre ponerles pegada a la cabeza,
en los cabellos de la coronilla, una contezuela blanca, y a las muchachas
traianlas cefiidas abajo de los rifiones con un cordel delgado y en él una
conchuela asida, que les venia a dar encima de la parte honesta, y de estas
dos cosas era entre ellos pecado y cosa muy fea quitarlas de los muchachos
antes del bautismo, el cual les daban siempre desde los tres afios hasta los
doce y nunca se casaban antes de bautismo (...). El dia (del bautismo)
juntdbanse todos en casa del que hacia la fiesta y llevaban a todos los nifios
que habian de bautizar a los cuales ponian en orden, de un lado los mu-
chachos y de otro las muchachas (...). Hecho esto, trataba el sacerdote de
la purificacién de la posada, echando al demonio de ella (...). Hecho esto,
mandaba el sacerdote callar y sentar a la gente y comenzaba él a bendecir
con muchas oraciones a los muchachos y a santiguarlos con su hisopo (...).
Acabada su bendicién, se sentaba y levantdbase el principal que los padres
de los muchachos habian elegido para esta fiesta y con un hueso que el
sacerdote le daba, iba a los muchachos y amagaba cada uno nueve veces en
la frente; después mojdbale, con el agua de un vaso que llevaba en la mano,
y untdbales la frente y las facciones, y entre los dedos de los pies y de las
manos, sin hablar palabra. Esta agua virgen, que ellos decian, traida de los
concaves de los drboles (...). Luego el sacerdote cortaba a los nifios, con una
navaja de piedra, la cuenta que habian traido pegada a la cabeza (...). Se
despedian primero la muchachas, a las cuales iban sus madres a quitarles
el hilo con que habian andado atadas (...). Acabada después la fiesta con
comer y beber largo. Llamaban a esta fiesta emku, que quiere decir “bajada
de Dios” (1959: 44-47).

El cuadro se completa con la descripciéon del sistema religioso
propiamente dicho, que a Landa le interesaba tanto por su calidad de
misionero. Asi presenta los principales dioses, los ritos, sobre todo los
sacrificios de ano nuevo (caps. 35-38) o con ocasion de las pestes u otras
calamidades, cuando olvidaba toda natural piedad y toda ley de razon, les
hacian sacrificios de personas humanas con tanta facilidad como si sacrifi-
casen aves (1959: 115) y las diferentes clases de sacerdocio.
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Muy vinculados al sistema religioso estdn tres elementos que van
a ser grandes logros de la cultura maya, la arquitectura, el calendario y
la escritura. En cuanto a la primera, como observa Morley, la arquitec-
tura de piedra de los mayas es tan caracteristica como la griega, romana
o gética. Tiene sus propias leyes, sus propias normas de construccion, sus
variaciones locales, pero fundamentalmente es una y tiene un punto de
origen: el centro norte del Veten, probablemente la ciudad de Tikal o la
de Uaxactiin®. Por su parte, Landa cuenta que, cuando los espafioles
llegaron a T-ho, cuyos edicios son los segundos (...) que en esta tierra son
mds principales, poblaron aqui una ciudad y llamdronla Mérida por la ex-
trafieza y grandeza de los edificios, aludiendo sin duda a la impresionante
arquitectura romana de la ciudad extremefia, que fue capital de una de
las dos provincias romanas de Espana y lo es hoy de la regién autonémi-
ca de Extremadura. Luego el franciscano hace detalladas descripciones
de los edificios de Izamal, T-ho, Chichén-Itza y aun presenta croquis
elementales de los mismos, lo cual puede ayudar a estudiar el deterioro
de dichas ruinas. Ademds, con mentalidad etnoldgica, se plantea ya uno
de los enigmas de la cultura maya, el desarrollo tan floreciente de la ar-
quitectura en un medio adverso:

Si Yucatdn hubiere de cobrar nombre y reputacion con muchedumbre,
grandeza y hermosura de edificios, como lo han alcanzado otras partes de
la Indias, con oro, plata y riquezas, ella hubiérase extendido tanto como el
Perii y la Nueva Espafia, porque es, asi en esto de edificios y muchedumbre
de ellos, la mds sefialada cosa de cuantas hoy en las Indias se ha descubier-
to, porque son tantos y su modo, que espanta, y porque esta tierra no es tal
al presente, aunque es buena tierra, como parece haber sido en el tiempo
prospero en que en ella tanto y tan sefialado edificio se labré, con no haber
de ella ningiin género de metal con que labrarlos, pondré aqui las razones
que he visto dar a los que dichos edificios han mirado (1959: 106-107).

Entre las razones enumera la existencia de sefiores amigos de ocu-
parlos mucho y que los ocuparon en esto, argumento que se repite en las
Informaciones de Toledo, el sentido religioso, pues ellos han sido tan bue-
nos honradores de sus idolos, la emigracion de la poblaciones que obliga-
ba a construir sus centros ceremoniales en sus nuevos emplazamientos,

20 Morley, op. cit,, p. 378.
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las facilidades del medio (el grande aparejo que hay de piedra, cal y cierta
tierra blanca) y aun cierta razén oculta (la tierra tiene algiin secreto que
si hasta ahora no se le ha alcanzado ni ala gente natural de ella, en estos
tiempos tampoco ha alcanzado). Pero descarta la hipdtesis que los ha-
yan edificado otras naciones sujetando a los indios, con dos evidencias
arqueologicas: en las paredes de los bastiones de uno de los edificios hay
imdgenes de indios vestidos como los mayas contempordneos de Landa
y en un enterramiento se descubri6 un cdntaro grande con las cenizas
y tres cuentas buenas de piedra, del arte de las que los indios tienen ahora
por moneda, todo lo cual muestra haber sido los indios los constructores;
sin embargo, reconoce que era gente de mds ser que los de ahora, por
otras pruebas arqueoldgicas. Todo esto muestra que Landa no se limita
a transcribir la informacién, sino que a menudo busca la explicaciéon de
la misma.

En cuanto al calendario, Landa dedica ocho capitulos a presentar
el computo del tiempo por los yucatecos con su ano sagrado de 260 dias
y su ano civil de 365, luego los caracteres de los dias, las fiestas de los dias
aciagos, los sacrificios del principio de afio nuevo, la equivalencia entre
el calendario gregoriano y el yucateco con la descripcion de cada fiesta
y, finalmente, el siglo maya:

Tenian su afio perfecto como el nuestro 365 dias y 6 horas. Dividenlo en
dos maneras de meses, los unos de a 30 dias que se llaman U, que quiere
decir luna, la cual contaban desde que se salia hasta que no parecia. Otra
manera de meses tenian de a 20 dias, a los cuales llamaban Vinal Hunekeh;
de éstos tenia el afio entero 18, mds los cinco dias y seis horas. De estas seis
horas se hacia cada cuatro afios el afio de 366 dias tiene 20 letras o caracte-
res con que los nombran, dejando de poner nombre a los otros cinco, porque
los tenian por aciagos y malos (1959: 61).

No es éste el lugar para presentar todo el sistema cronolégico
maya que describe Landa, pero no estd de mas recoger la observaciéon de
Thompson: Ningiin otro pueblo en la historia ha tomado interés tal en el
tiempo como lo hizo el maya; como tampoco cultura alguna ha elaborado
una filosofia alrededor de un tema tan especial como éste del tiempo®'.
Finalmente, con relacidn a la escritura, afirma Landa:

21 Thompson, op. cit. p. 165.
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Usaba también esta gente de ciertos caracteres o letras con las cuales es-
cribian en sus libros sus cosas antiguas y sus ciencias, y con estas figuras y
algunas sefiales de las mismas, entendian sus cosas y las daban a entender
y ensefiaban. Halldnmosles gran niimero de libros de estas sus letras, y por-
que no tenian cosa que no hubiese supersticion y falsedades del demonio,
se los quemamos todos, lo cual sintieron a maravilla y les dio mucha pena
(1959: 105).

Como es sabido, hay tres tipos de escritura: la pictografica, en la
que se traza un dibujo del objeto que se quiere representar; la ideogra-
fica, en la que se trazan signos que no representan, sino que simbolizan
el objeto, y la fonética, en la que los signos han perdido toda relacién de
semejanza o asociacién mental con el objeto y s6lo denotan sonidos. La
escritura maya es del segundo tipo. Landa fue hombre de su tiempo y
sataniz6 gran parte de la cultura maya, llegando a colaborar en la des-
truccién de muchos de los libros antiguos, cosa que parece inexplicable
alos hombres de nuestro tiempo, aunque el siglo que termina haya sido
testigo de nuevas satanizaciones y destrucciones increibles; sin embar-
go se constituy6 en nuevo Champolién al recoger los caracteres mayas
en un momento en que estaban a punto de dejar de ser usados (ya no
usan para nada de estos sus caracteres, especialmente la gente moza que
ha aprendido los nuestros) (1959: 106). Con esto, Landa proporciona su-
ficientes datos con los cuales, como con una cufia, hemos podido abrirnos
camino lentamente para ir adelante, poco a poco, afin de penetrar, hasta
donde es posible, el sentido de las inscripciones mayas. Asi se puede leer
ahora como una tercera parte de los jeroglificos™.

Pero la Relacién no es s6lo una etnografia de la cultura maya en
el momento de la conquista. También tiene datos importantes sobre la
historia maya (caps. 6-9), sobre los presagios que precedieron a la con-
quista espafola, como ocurrié en las civilizaciones azteca e inca (caps.
10-11), sobre la misma conquista espafiola desde el naufragio de Jeréni-
mo Aguilar hasta el viaje de Herndn Cortés y la conquista realizada por
los Montejos (caps. 3-4 y 12-16), y sobre la evangelizacion y los métodos
de la misma que emplearon los franciscanos (caps. 17-19). En fin, que
la obra de Landa —aunque s6lo conservemos de ella un resumen imper-

22 Morley, op. cit., p. 293.
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fecto— es una obra clave para la cultura maya®. En el tltimo capitulo el
franciscano se atreve a hacer un inventario de los que ha significado la
conquista y colonizacidn espanola para la poblaciéon indigena. Enumera
todos los préstamos culturales que los indigenas han recibido (plantas,
animales, herramientas y otras muchas cosas de Espafia, que aunque los
indios habian pasado y podido pasar sin ellas, viven sin comparacién con
ellas mds como hombres (1959: 138), y, por su calidad de misionero, des-
taca sobre todo la evangelizacion. En resumen, para él yerran mucho los
que dicen que, porque los indios han recibido agravios, vejaciones y ma-
los ejemplos de los esparfioles, hubiera sido mejor no haberlos descubiertos,
porque vejaciones y agravios mayores eran los que unos a otros se hacian
perpetuamente matdndose, haciéndose esclavos y sacrificdndose a los de-
monios (1959: 139). Donde parece resonar mds la tesis de Toledo que la
de Las Casas. No hay que olvidar que la Relacién se redacta en Espana
cuando Landa prepara su defensa ante la administracién colonial.

5. Bernabé Cobo (1580-1657)

Es el autor de la Historia del Nuevo Mundo (1653) (Madrid, 1964,
Biblioteca de Autores Espafioles, dos tomos, estudio preliminar de Fran-
cisco Mateos). Andaluz de Lopera (Jaén), cursa dnicamente estudios
elementales y a los quince anos, cuando llega a su apartado pueblo un
capitdn indiano que andaba reclutando gente para la conquista del Do-
rado, se enrola en la expedicién. Muchos afnios después, recordard con

23 Morley concluye su obra asi: Cuando se consideran las conquistas materiales de los
antiguos mayas en arquitectura, escultura, cerdmica y pintura, y en menor escala
su obra lapidaria y plumeria, sus tejidos y tintes de algodén, junto con sus progresos
intelectuales de orden abstracto, la invencién de la escritura y de la aritmética de
posiciones y su desarrollo concomitante de cero, caso tinico en el Nuevo Mundo, la
construccion de un complicado calendario y una cronologia que arrancaba de un
punto fijo de partida, siendo ambos tan exactos como nuestro calendario gregoriano,
y un conocimiento de la astronomia superior al de los antiguos egipcios y babilonios,
y se entra a juzgar el producto de toda su civilizacion a la luz de sus “conocidas limi-
taciones culturales” que estaban al mismo nivel que las del antiguo hombre neolitico
de Viejo Mundo, podemos muy bien aclamar a los mayas, sin temor de contradiccion
efectiva, como el pueblo indigena mds brillante del planeta (1965: 499-500).
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tristeza el fracaso de la aventura: los que hacen relaciones de nuevos
descubrimientos, dice,

las hacen con grandes encarecimientos, por acreditar sus jornadas y acre-
ditar sus hechos. De que tengo mds que mediana experiencia de los muchos
descubrimientos que en mi tiempo en este Nuevo Mundo se han hecho; y
cuando otras me faltan, era bastante para este desengafio la que saqué a
costa mia de aquella gran armada en que pasé a Indias, siendo mancebo
seglar, el afio de 1596 a la poblacién del Dorado, de cuya tierra y riquezas
publicé en Espafia el que solicité aquella armada cosas muy contrarias a
las que experimentamos los que venimos (1964, II: 279).

Esta tardia expedicién al Dorado, organizada por el gobernador
de Guyana, Antonia de Berrio, termina tragicamente. Cobo recorre dis-
tintos lugares del Caribe, donde ya recoge muchas observaciones sobre
el habitat y los hombres, y en 1599 se dirige al Pert. En el viaje desde
Panamd hace amistad con un jesuita, que viaja en la misma nave, y por
su medio obtiene una beca en el colegio de San Martin. En 1601 ingresa
en la Compania de Jesus, completa sus estudios y hace su formaciéon
sacerdotal en Lima y, desde 1609, en Cusco. Como lo observa en varios
pasajes de su Historia, su permanencia en la vieja capital del Tawantin-
suyo, desde donde viaja a Tiahuanaco y La Paz, le sirve para acumular
la informacién sobre el imperio incaico. Con razén Mateos, en su estu-
dio preliminar a la Historia, resume su periodo de formacién con estas
palabras: A través de los largos afios de estudio y formacion religiosa, su
personalidad inquieta y andariega de peregrino buscador de maravillas, se
iba definitivamente modelando en el hombre de ciencia, curioso e infati-
gable investigador de la naturaleza humana y de sus secretos, que éste fue
en concreto el Dorado espiritual que encadend el interés y la vida de Cobo
(1964, I: XX).

Desde 1613, ya ordenado sacerdote, trabaja en Lima; en 1616 se
traslada a Juli, donde aprende el quechua y el aymara y se desempena
como misionero en la regién de Collao. Durante estos afios la ocupa-
cién de Cobo es el ministerio sacerdotal, pero dedica mucho tiempo
a recoger informacién para su Historia. Entre 1630 y 1642 vive por la
misma razén en México, a donde llega en un largo viaje, atravesando
toda Centroamérica. De regreso a Peru, recorriendo de nuevo América
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central, se dedica a retocar la obra de su vida, cuyo prélogo estd fechado
en Lima el 7 de julio de 1653.

Esta obra monumental estaba compuesta por tres voluminosos
manuscritos sobre cuantas cosas deseardn saber de esta nueva tierra los
aficionados a liccion de historias y erudicion, pues parte de esta escritura
pertenece a la historia natural y parte a la politica y eclesidstica (1964, 1:
5),y Cobo pudo concluirla después de cuarenta asios que la comencé. Con
raz6n Raul Porras la presenta como inventario total de su época, sintesis
de un siglo de colonizacién, catdlogo de todas las plantas y animales del
Nuevo Mundo, historia de todos los pueblos y razas indigenas, al punto
que no parece, en realidad, la obra de un hombre, sino de toda una ge-
neracién**. Por desgracia, solo se conservan los 14 libros del volumen I
(unas setecientas paginas en la edicion citada) y tres libros del volumen
II sobre la Fundacién de Lima. Esta parte, que Cobo termina en México
en 1639 y dedica a Juan Solérzano Pereyra, fue publicada por primera
vez en Lima en 1882 por Manuel Gonzdlez de la Rosa, mientras que el
primer volumen de la Historia fue publicado por Marcos Jiménez de la
Espada (Sevilla, 1890-1893, Sociedad de Bibli6filos Andaluces, cuatro
tomos). El contenido de la obra lo presenta Cobo en el prélogo:

Va repartida en tres partes, cada una en su cuerpo: la primera trata de la
naturaleza y cualidades de este Nuevo Mundo, con todas las cosas que de
suyo cria y produce y hallaron en él nuestros espaioles, la cual contiene 14
libros: en el primero escribo del Mundo en comiin, con las divisiones que de
sus partes hacen los cosmdégrafos y gegrafos (...). Los ocho libros siguientes
tratan de las calidades y temples de este Nuevo Mundo y de todas las co-
sas naturales que de su cosecha lleva y hallaron nuestros espafioles cuando
vinieron a poblarlo, dispuestos por sus grados y géneros, segiin el orden de
perfeccion y nobleza que en ella consideran los filésofos, comenzando de las
menos perfectas, como son las inanimadas, en que entran todas las especies
de piedras y metales que he podido alcanzar, y prosiguiendo por los linajes
de plantas y animales que son naturales y propios de esta tierra, en cuya
historia toco de camino el conocimiento y usos que de ellas tenian los in-
dios y de ellos han aprendido los espafioles, asi en lo tocante a su sustento,
en que se servian de ellas, como para las curas de las enfermedades, a que

24  Porras, Los cronistas... op. cit. p. 405.
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solian aplicarlas por las virtudes que en ellas alcanzaron a conocer iitiles
para este menester. En el libro décimo comprenderemos todas las cosas de
estos predicamentos de plantas y animales, que los espafioles han traido de
Espaiia y de otras regiones de estas Indias después que las poblaron, y al
presente nacen en ella con no menor abundancia que las suyas propias. Los
cuatro libros tiltimos contienen lo que pertenece a la naturaleza, condicién
y costumbres de los indios, particularmente de los habitantes de este reino,
con el gobierno que sus reyes tenian, asi en lo tocante a la administracién
temporal como a las cosas de su falsa religién, por haber sido esta repiiblica
de los reyes Incas la mds acertada en su manera de gobierno de cuantos
hubo en esta tierra. Porque tratar de propdsito de todas las otras repiiblicas
de los indios fuera proceder en infinito; si bien en las otras dos partes de
esta historia no dejo de tocar algo de las costumbres mas notables y modo
de vivir de algunas naciones (1964, I: 5-6).

La segunda parte, con 15 libros, es una descripcion del Pert co-
lonial: su descubrimiento y pacificacién, los gobernadores y virreyes
que se han sucedido y los sucesos méds importantes de cada gobierno; la
forma de la reptiblica de los espafioles y de los indios, después que éstos se
hicieron cristianos, y el modo de gobierno que se guarda en ellas, sefialada-
mente en este reino del Perii; la descripcion general del Pera por sus obis-
pados y provincias, y muy por extenso la de esta ciudad de los Reyes, que
constituye en tres libros de la fundacién de Lima; el tltimo libro recoge
una breve descripcion de las demds provincias de la América austral,
que caen fuera de los términos del Perti (1964, 1: 6). La tercera parte, con
14 libros, es una descripcién de Nueva Espafia y tiene una estructura
similar a la de la segunda parte.

Al haberse perdido 26 de los 43 libros de la Historia del Nuevo
Mundo, ésta se ha convertido en una historia natural de América (10
primeros libros) y en una historia moral de la sociedad incaica (libros
12, 13, y 14), que es, sin duda, la mas completa que se conserva, que
estd precedida de una apretada sintesis sobre el poblamiento americano
(libro 11) y seguida de la espléndida visién de la Lima virreinal. Por eso,
juzgo que los dos grandes aportes de Cobo son su etnohistoria de la
cultura incaica y su estudio de la naturaleza de América en relacién con
sus culturas.
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5.1. Etnohistoria de la cultura incaica

Por la época en que escribe Cobo, debe ser considerado, sobre
todo, un historiador de las culturas americanas. Sahagtn, Acosta o Lan-
da pudieron hablar con sobrevivientes de los tres grandes imperios (az-
teca, inca y maya), Cobo no, por mds que en el prélogo afirme:

Bien se verifica que entré en esta Indias en el primer siglo de su poblacién.
Por lo cual tuve ocasion de alcanzar a conocer algunos de sus primeros
pobladores, particularmente desde reino del Perti, en el cual entré a los 68
afios de su conquista; y casi a todos los hijos de los conquistadores de él, y
ano pocos de otras provincias; y grande niimero de indios que se acordaban
de cuando los espafioles entraron en esta tierra; con quienes he conversado
largo tiempo, y me pudieron informar mucho de lo que ellos vieron; y lo
que no alcanzaron, supieron a boca de los primeros espafioles que vinieron
a esta tierra (1964, I: 4).

Como quiere hacer una historia critica, Cobo inicia el texto con
estas palabras: La diversidad de opiniones que he hallado en las crénicas
de este Nuevo Mundo y el deseo de inquirir y apurar la verdad de las cosas
que en ellas se escriben, fue el principal motivo que tuve para determinar-
me a tomar este trabajo. Aunque cree que la empresa es dificil, reconoce
que ha tenido gran aparejo para salir con ella, por los muchos afios que ha
residido en Indias que son no menos de 57, por haber llegado a principios
de la ocupacién espanola (en el primer siglo, como dijo mas arriba) y por
haber hallado mucha luz de cosas antiguas en papeles manuscritos, como
son diarios y relaciones que hicieron los primeros conquistadores (...) la
que escribié (...) Pedro Pizarro™, asi como de las cédulas reales, cartas
de los virreyes y de otros archivos seculares y eclesidsticos. Este tltimo
material era muy util para la segunda y la tercera parte de la obra (1964,

25  La utilizacién que Cobo hace de la Relacién del descubrimiento y conquista de los
Reinos del Perii de Pedro Pizarro, queda manifiesta en el estudio preliminar de
Guillermo Lohmann Villena, en la edicién de esa crénica en el Fondo Editorial de
la Universidad Catdlica (1978). Lohmann compara 24 pasajes de ambas crénicas
en donde el calco es flagrante j supone que habrd otros muchos en la penumbra
(pp. LXIX-LXXXXIV). La Crénica de Pedro Pizarro, escrita en 1571, es, en opinion
de Duviols en una nota sobre lo indigena de la misma edicion citada, ademds de
una crénica de la conquista —que sostiene la tesis toledana—, una de nuestras fuentes
fundamentales para la etno-historia andina (p. XCIII).
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I: 3-5). Pero, en esta historia de la antropologia, es necesario dilucidar
las fuentes de Cobo en el estudio de la sociedad inaciac, pues el valor
etnografico de su obra depende de las fuentes que tuvo y de los criterios
que emple6 en su uso. El mismo los sefiala al comenzar el libro XII:

Habiendo de escribir en éste y en los dos libros siguientes (...) lo tocante a
la repiiblica, gobierno, religién y costumbres de los incas, reyes antiguos del
Pertii, me parecié conveniente, para mayor crédito y autoridad de lo que di-
jere, poner en este capitulo los fundamentos en que la verdad de esta historia
estriba; para que, si alguno intentase contradecirla, movido por el dicho de
algiin indio viejo o por no hallar agora tan vida la memoria de muchas de
las cosas que aqui se tratan o por otro cualquier respeto, sepa que a cuanto
se escribe en ella precedié muy diligente pesquisa y examen en tiempo y con
personas que no se pudo dejar de alcanzar la verdad. Lo que me mueve a
prevenir esto, es el haber venido a mis manos algunas relaciones y papeles de
hombres curiosos (...), que acerca de estas materias sienten diferentemente
que los autores que de ellas han impreso y de lo que de todos estd recibido;
los cuales, a lo que principalmente tiran es a persuadirse, lo primero que los
reyes Incas comenzaron mucho antes del tiempo que los historiadores ponen
¥ que fueron muchos mds en niimero; y lo segundo, que no adoraron tanta
diversidad de dioses como les sefialamos (1964, II: 58).

En cuanto a las fuentes de su informacién, Cobo sefiala las cuz-
quenas, porque parte de que no fodos los indios supieron ni pudieron al
principio, y mucho menos agora, dar razén de estas materias, como por
ejemplo mitayos o yanaconas, y como en la sola ciudad del Cusco residian
todos los que trataban del gobierno y de religion, solo ellos pudieron enten-
der y dar razén de lo que acerca de esto se les preguntaba. Luego enumera
cinco fuentes escritas (Polo de Ondegardo, Toledo, Cristébal de Molina,
Acosta y el Inca Garcilaso), la dos tltimas ya publicadas.

Juan Polo de Ondegardo (1575). Este licenciado castellano nace
en Valladolid, llega al Perd en 1544, junto con su hermano el contador y
cronista Agustin de Zarate, y hace una larga carrera burocrdtica, siendo
corregidor de Cusco, en dos épocas, y de Charcas. Como corregidor del
Cusco investiga las momias de los incas y los adoratorios a lo largo de los
ceques que salian del templo del sol del Cusco a los cuatro suyus y escri-
be el Tratado y averiguacion sobre los errores y supersticiones de los indios
(1559), del que envia una copia firmada al arzobispo de Lima, Jerénimo
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Loayza, que pudo analizar Cobo. Este recuerda que Polo recogi6 su in-
formacion por medio de una junta de fodos los indios viejos que habian
quedado del tiempo de su gentilidad, asi de los Incas principales como de
los sacerdotes y quipocamayos, en la que tuvieron en cuenta los memoria-
les de sus quipus y pinturas que atin quedaban en pie, Cobo anade que ¢l
vio en el Cusco una de esas pinturas dibujada en una tapiceria de cambe
y que la informacién del Tratado de Polo fue aceptada plenamente en los
concilios provinciales que se han celebrado en este reino (1964, I1: 59-60).
Pero, el Tratado no se publicé sino en forma resumida en el Confesiona-
rio para los curas de indios (Lima, 1585, Antonio Ricardo). Polo trata en
el Cusco con el Inca Garcilaso y con José de Acosta y, al ser nombrado de
nuevo corregidor del Cusco por Toledo en 1571, toma parte en las Infor-
maciones. Otra obra importante de Polo, como abogado y conocedor de
las costumbres andinas, es Notables dafios de no guardar a los indios sus
fueros (1571), republicada por Laura Gonzélez y Alicia Alonso como EI
mundo de los incas (Madrid, 1990, Historia 16). Se sigue discutiendo la
paternidad de Polo sobre la relacién de los adoratorios de los ceques del
Cusco, que Cobo recoge en los capitulos 13-16 del Libro 13%.

Las Informaciones del virrey Toledo (1571). Cobo observa que
dicho virrey mandé juntar todos los viejos incas que quedaban del tiempo
de sus reyes incas; y para que se procediese con menos riesgo de engafio en
negocio cuya averiguacion tanto se deseaba, fueron examinados cada uno
de por si, sin darle lugar a que se comunicasen, y se hizo esta misma dili-
gencia y examen con cuantos incas hallé en las provincias de los Charcas
y de Arequipa (1964, 1I: 60). Sobre los métodos etnograficos y el valor
de las informaciones de Toledo se hablara por extenso en el capitulo III.

Cristébal de Molina, el cusqueiio (1529-1585). Esta era cura del
hospital de los naturales, que hacia 1574, como dice Cobo, en otra jun-
ta general de los indios viejos que habian alcanzado el reinado del Inca
Guayna Cdpac (...) por mandado del obispo don Sebastidn de Lartaun,
se averigud lo mismo, resultando de ella una copiosa Relacion de los ritos y
fabulas que en su gentilidad tenian los indios peruanos (1964, 11: 60). Esta

26  Véase el articulo de John Rowe, “Una relacién de adoratorios en el antiguo Cusco”
en la revista Histdrica. 1981, V, pp. 209-261, Lima, Pontificia Universidad Catdlica
del Pert.
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Relacién, que es una de las fuentes principales sobre religién andina cus-
quena, no se publicé hasta 1913 en Santiago de Chile, junto con la del
otro Cristébal de Molina, conocido como el almagrista o el chileno; hay
una ediciéon de Henrique Urbano y Pierre Duviols, Fdbulas y mitos de
los incas de Cristébal de Molina y Cristébal de Albornoz (Madrid, 1989,
Historia 16). Para ponderar el valor de las tres relaciones manuscritas,
Cobo anade: parece haberlas seguido el padre José de Acosta en (...) su
Historia de Indias. Ultimamente, Garcilaso de la Vega Inca, en la primera
parte que salié a luz de la repuiblica de los Incas, no se aparta casi nada
de las sobredichas relaciones (1964, 11: 60). Asi, Cobo trata de probar la
credibilidad de Historia por apoyarse en cinco fuentes importantes para
la cultura incaica.

Pero Cobo insiste también en su investigaciéon de campo y sobre
tradicién oral. El recuerda su rica experiencia de campo en la zona an-
dina, por haber residido en la ciudad del Cusco algiin tiempo y éste tan
cercano al de los reyes Incas, que alcancé no pocos indios que gozaron de
su gobierno, y muchos de ellos descendientes suyos, en quienes hallé muy
fresca la memoria de sus cosas; aprovechdndome de la ocasion, me informé
de ellos cuanto deseé saber en este particular (1964, I1: 60).Y se refiere es-
pecialmente a la recoleccion de su informacién sobre dos puntos debati-
dos en ese momento, como se observé mas arriba, la duracién y niumero
de los incas y la amplitud del pantedn religioso incaico. Sobre el primer
punto, observa que tuvo un excelente informante en Alonso Tapa Atau,
nieto de Guaina Capac: conoci y comuniqué mucho a un indio principal
de la sangre real de los Incas, que para cierta pretension que con el virrey
tenia, hizo informacién de su ascendencia, la cual me ley6 él mismo y hallé
la misma linea y niimero de Incas reyes, que pone en su relacién el licen-
ciado Polo. Luego anade que asistié en 1610 en el Cusco, con motivo de
la beatificacion de Ignacio de Loyola, a una

representacion de sus reyes antiguos en un muy grande y lucido alarde, en
que venian los once reyes Incas del Cusco, sentados con muestras de gran
majestad en sus andas muy adornadas de plumas de diversos colores (...);
venian entre la infanteria, que seria de mds de mil indios, a trechos y por
su orden y antigiiedad, siendo el 1iltimo el primer rey Inca y el delantero
Guaina Cdpac (1964, I1: 61).
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Sobre el panteén incaico, también pudo comprobar la fidedig-
nidad de las relaciones, porque es negocio que estd en la memoria de los
mismos indios mds fresco de lo que quisiéramos los que deseamos se acaben
de desarraigar de sus dnimos las reliquias de su gentilidad y porque suelen
todavia reincidir en las supersticiones y ritos de culto (...), que los viejos
hechiceros (que atin duran entre ellos algunos) les ensefian y persuaden
(1964, I1: 61). Pero debe tenerse en cuenta el juicio de Porras:

Cobo, a pesar de haber llegado al Perti veinte afios después de Toledo y de
ser coetdneo mds bien de la reaccién antitoledana que representan Garci-
laso, Blas Valera y el jesuita andnimo, es el mds perfecto tipo de cronista
dentro de los cdnones de la escuela llamada «toledana». Concede a los incas
una antigiiedad de cuatrocientos afios y atribuye a los iiltimos de ellos la
expansion efectiva del imperio, sino confederados con este en la época de
Wiracocha, «quien los sujeté por armas». Es también un adversario del
régimen incaico, a diferencia de sus hermanos en religion Acosta y el jesuita
anénimo, y un pesimista sobre la raza indigena®.

Pasando ya al contenido de la obra, los tres dltimos libros del vo-
lumen I permiten catalogar a Cobo como gran historiador de la cultura
incaica. Limitdndonos a la historia religiosa, el Libro 13 es, sin duda, la
sintesis mds amplia que conservamos de la religién andina prehispdni-
ca. Alli comienza por repetir la teorfa del origen diabdlico de la religién
andina: el enemigo del linaje humano, que por su antigua soberbia e en-
vidia de nuestro bien, procuré usurpar en estas ciegas gentes la adoracion
que debian a sélo el que los crid, para tenerlos aprisionados en su duro
cautiverio (1964, 11: 145), lo cual no le impide reconocer que los indios,
alumbrados de ella (1a luz de la razén) vinieron a alcanzar y creer que
habia un Dios Creador universal de todas las cosas y soberano Sefior y go-
bernador dellas (1964, 11: 155). Luego observa que habia muchas religio-
nes diferentes en el vasto imperio, ain después de la conquista incaica,
porque los incas toleraban los cultos locales, al lado del culto oficial, y
aun admitian y hacian traer al Cusco (los dioses locales) y colocarlos entre
los suyos propios (1964, I1: 145), para emprender al fin la descripcion del
sistema religioso incaico. Recoge primero los mitos cosmogoénicos (cap.
2) y las creencias sobre el alma y el mas alld (cap. 3). Después expone

27  Porras, Los cronistas... op. cit., p. 408.
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el pantedn andino: el Dios creador Wiracocha, los dioses del cielo (sol,
trueno, luna, estrellas), los dioses de la tierra (Pachamama y Mamaco-
cha) y las Wakas, y describe los principales templos (Cori-cancha, Pa-
chacamac, Copacabana, Tiahuanaco y Apurimac) y adoratorios (caps.
4-20). En esta parte es donde reproduce la relacién de los ceques, que
ha sido estudiada por Zuidema como base de la organizacién social del
Tawantinsuyo®. A continuacién Cobo describe los ritos, sacrificios y
fiestas, siguiendo el calendario ceremonial (caps. 21-32). Finalmente,
Cobo presenta la organizacidn religiosa de sacerdotes, hechiceros y de-
mads personas consagradas al culto (caps. 33-38).

Como ya lo he dicho, una obra como ésta no permite reproducir
largos textos etnograficos de cada autor, que deben leerse en las obras
respectivas. Con todo reproduzco, a modo de ejemplo, un texto sobre la
forma de orar, donde Cobo presenta una plegaria recogida por Molina:

Para el tiempo de ofrecer los sacrificios tenian los sacerdotes muchas oracio-
nes sefialadas, que recitaban; las cudles eran diferentes, conforme al dios al
que sacrificaban, la ofrenda que le hacian y el intento a que iba enderezado
el sacrificio. Estas oraciones compuso el Inca Pachacutec, y aunque carecia
esta gente de letras, las conservaba por tradicion, aprendiéndolas los hijos
de los padres. Algunas dellas me parecié poner aqui, para que se vea el es-
tilo y devocion que mostraban en ellas. Cuando sacrificaban al Wiracocha
por la salud y bien comiin del pueblo, decian la oracién siguiente; “Oh
Hacedor, que estds en los fines del mundo, sin igual, que diste ser y valor a

28 Tom Zuidema, en El sistema de ceques del Cuzco. La organizacién social de la capital
de los incas (1964) (Lima, 1995, Pontificia Universidad Catélica con un ensayo
preliminar del autor) toma de Cobo una descripcion de 328 lugares sagrados del
Cuzco y sus alrededores, que incluyen piedras, manantiales o casas que, por una razén
u otra, fueron de particular relevancia en la historia o mitologia Inca. Estos sitios es-
taban divididos en grupos, cada uno de los cuales se concebia dispuestos en una linea
imaginaria llamada ceque. Es importante sefialar que todas estas lineas convergian
en el centro del Cusco. Ademds, el mantenimiento y culto de los sitios distribuidos
a lo largo de estas lineas estaban asignados a ciertos grupos sociales (19995: 67). El
imperio y la capital estaban divididos en cuatro partes (Chinchaysuyo, Collasuyo,
Antisuyu, Contisuyu) y cada parte en tres secciones (Collana, Payan y Coyao) y
cada seccién en tres ceques. De la distribucién del espacio se desprenden tres prin-
cipios de organizacién social: la triparticion, la cuatriparticién (ntimeros 2 y 4) y
la divisiéon decimal (ntimeros 5 y 10).
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los hombres y diciendo: ‘sea éste hombre), y a las mujeres ‘sea esta mujer, los
hiciste, formaste y diste el ser; guarda, pues, y ampara a éstos que criaste y
diste el ser, para que vivan sanos y salvos, en paz y sin peligro! ;Adonde es-
tds? ;Habitas por ventura en lo alto del cielo o en lo bajo de la tierra o en las
nubes y tempestades? Oyeme, respéndeme y concede mi peticion, ddndonos
perpetua vida y teniéndonos de su mano, y recibe ahora aquesta ofrenda,
doquiera que estuvieres, oh Hacedor!” (1964, II: 205).

Parece que la etnografia religiosa incaica de Cobo es fundamental-
mente valida, aunque siga discutiéndose la exactitud de puntos concretos
de la misma®. A pesar de ello, es todavia la descripciéon més completa y
sistemdtica sobre religion andina que se conserva. Pero Cobo no es s6lo
historiador y etndgrafo, sino que aborda también problemas etnoldgicos,
sobre todo en el Libro 11. En la linea de Acosta, estudia largamente el
origen del hombre americano (caps. 11-20), y se acoge a la teoria de la
emigracion por el estrecho de Bering, todavia no descubierto, pero que él
supone que 1o debe ser muy ancho. Ademads, hace un microtratado del in-
dio americano, generalizando sobre el aspecto fisico, complexion natural,
costumbre y lengua de los indios (caps. 2-9). Dicha generalizacién refleja
la experiencia y los prejuicios del primer siglo y medio de conquista y
colonizacién espanolas. Como ejemplo, recojo este parrafo sobre la com-
plexion natural y composicion de humores de los indios:

Son todos naturalmente flemdticos de complexion; y como la flema natural
hace blanda y hiimeda la sustancia de los miembros de su cuerpo, tienen
muy blandas y delicadas carnes, y asi se cansan presto y no son para tan-
to trabajo como los hombres de Europa: hace mds labor en el campo un
hombre en Espafia que cuatro indios acd. Son muy tardos y espaciosos en
cuanto hacen y si cuando trabajan los apuran y quieren sacar de su paso,
no hardn nada; mas, dejdndolos a su sorna y espacio, salen con todo aque-
llo en que ponen la mano. Tienen una paciencia incansable en aprender
nuestros oficios, que es causa de que salgan tan aventajados artifices como
salen (...). Por eso hay ya tantos indios extremados oficiales de todas las
artes y oficios, sefialadamente de los mds dificultosos y de curiosidad, pero
no de trabajo corporal, que a éstos son muy poco inclinados.

29  Puede consultarse el articulo de John H. Rowe, “Religion e historia en la obra
de Bernabé Cobo”, Antropologia andina (Cusco, Centro de Estudios Andinos), 3
(1979), pp- 33-39.
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Ejercitan con mucha destreza la miisica de voces e instrumento, la pintura,
escultura y los oficios de bordadores, plateros y otros semejantes. Pero en lo
que sobre todo descubren los del Perii su extrafia paz y flema, es en sufrir
el espacio y sorna de las llamas, que son sus bestias de carga; las cuales
caminan tan espaciosamente que no puede la célera de los esparioles sufrir
tan pesada tardanza, y ellos van a su paso, sin que los veamos jamds im-
pacientes por mds veces que las llamas se les paren, cansen y echen con la
carga, como lo hacen muchas veces.

Junto con ser flemdticos son en extremo grado sanguineos, de donde les
nace ser excesivamente cdlidos, como se prueba en que en el tiempo de
mayores frios y hielos, si se les toda la mano, se les hallard siempre de calor
notable (...). De esta complexion flemdtica y sanguinea de los indios quie-
ren decir algunos les nacen dos propiedades bien notables, que no hallamos
en los espaiioles indianos: la primera, es que todos tienen muy buena den-
tadura (...). La otra propiedad es que apenas se halla indio que padezca
mal de orina, ni crie piedra (...) (1964, II, 15-16).

En esta cita se descubre la capacidad de observaciéon de Cobo,
cualidad que aparece plenamente en el Cobo naturalista, si se prescinde
de interpretaciones propias de los marcos cientificos de la época. Fi-
nalmente, un buen aporte etnoldgico de Cobo es su tipologia sobre las
sociedades bdrbaras (cap. 10). Acosta elabora, como se verd, una tipo-
logia de las sociedades no europeas, segtin el nivel de civilizacién y en
funcién del modo mds adecuado de evangelizacion. En cambio, Cobo se
refiere slo a sociedades americanas y toma como indicador la forma de
gobierno (behetrias®, sin jefe; comunidades, con jefe; y republicas, con
jerarquia de jefes); pero, es ficil analizar los tres tipos segin el modo de
produccién (cazadores, pescadores y recolectores; agricultores y agri-
cultura mds compleja, como la de riego en aztecas e incas, si bien Cobo

30 La palabra behetria ha tenido cierta evolucién en su significado. Como observa
Carlos J. Diaz Rementeria en El cacique en el Virreinato del Perti, Sevilla, 1977, Uni-
versidad de Sevilla, behetria fue originalmente el lugar en que sus pobladores tenian
libertad para elegir sefior y para apartarse de su sefiorioy asi aparece en las Siete Par-
tidas de Alfonso el Sabio. Pero para los cronistas significaba que no habia un sefior
natural, cada uno era dueno absoluto de su casa y sementera y sélo aceptaban a un
cinche en la emergencia y mientras ésta duraba (1977: 161). Asi acaba significando
a la gente sin sefior natural o en estado salvaje.
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no lo indica) o segtn la religién (sin religion, religion elemental, y reli-

gion compleja). Dice Cobo:
A tres érdenes o clases podemos reducir estas gentes, tomando por razén
constitutiva de cada clase la manera de gobierno o repiiblica que guardan
entre si, por esta forma: en la primera clase de bdrbaros pongo aquellos que
pasan la vida en behetri sin pueblos, reyes, ni sefiores; éstos son los mds ru-
dos y salvajes de todos, de los cuales, unos andan por los campos y desiertos
a bandadas como brutos, sin reconocer superioridad a ninguno, otros viven
en pequenias comunidades, que constan cada una de solos los hombres de
un linaje y familia, los cuales obedecen en lo que quieren al padre de la
familia, que suele ser el pariente mayor, o al que entre ellos se aventaja a
los demds en razén y habilidad.
El segqundo grado tiene ya mds semejanza de repiiblica, porque incluye to-
dos los bdrbaros que viven en comunidades compuestas de diferentes fa-
milias, reconocen una cabeza y cacique, a quien dan obediencia, el cual
no tiene debajo de su dominio ningiin sefior de vasallos. El tercero grado
contiene los indios de mds orden y razén politica, que son los que se juntan
en comunidades o repiiblicas grandes, cuyo principado posee reyes podero-
sos, que tienen por stibditos otros caciques y sefiores vasallos (1964, II: 30).

Luego Cobo explana otras caracteristicas culturales de cada grado
y los grupos indigenas que pueden catalogarse en el mismo. El primer
grado estd formado por cazadores, pescadores y recolectores, y casi todos
ellos no usan de ningiin género de adoracion, y dentro de este grado estdn
los chichimecas de la Nueva Espaiia, los de la Florida y la California y
otros innumerables de la América del Norte; asimismo en América del
Sur, casi todos los habitantes de la costa norte, los de la selva amazdnica,
los brasiles, 1os del estrecho de Magallanes y la mayoria de los que habitan
el Tucumdn y el Paraguay. El segundo grado estd formado por agricul-
tores, que viven en pequenas comunidades, integradas ordinariamente
por gente del mismo linaje, y reconocen algunos dioses, pero practican
pocos ritos y ofrendas; dentro de esta clase pueden considerarse algunas
naciones de Paraguay y Tucumdn, los chilenos y los de Popayén.

El tercer grado esta formado por agricultores, que viven en pue-
blos grandes y ordenados, con muchas aldeas de corta vecindad alrededor,
cada una de ayllu o linaje, y adoran muchos dioses con mayor orden, cul-
to y celebridad de templos, sacerdotes y sacrificios; pertenecen a este grado
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el imperio mexicano, el de los incas, el reino de Bogota y otros sefiorios
en México como Tlascala. Para finalizar este tema, debe subrayarse que
Cobo formula, no sélo una tipologia, sino una teoria evolutiva, pues
dice: éste fue el camino por donde de la primera suerte y clase de bdrbaros
tuvo principio la segunda, y desta vino a salir la tercera, creciendo tanto en
potencia y vasallos algunos caciques, que pudieron sojuzgar a sus comarca-
nos y tener por subditos otros caciques (1964, 1: 31).

5.2. Naturaleza y cultura

Aunque en la historia de la antropologia interesan sobre todo la
descripcion y analisis de los hechos sociales, hay también un lugar para
la naturaleza, en cuanto estimulo o condicionante de tales hechos. Por
eso, hay que hablar del Cobo naturalista. En efecto, él recoge mucha
informacién sobre las sociedades americanas y sobre los condiciona-
mientos naturales de las mismas en sus diez primeros libros. En ellos
habla del universo (Lib. 1) y de América y el Pera (Lib. 2) y hace de-
talladas descripciones de los mixtos perfectos (Lib. 3, con 45 capitulos,
dedicado cada uno de ellos a un mineral diferente), de las yerbas (Lib.
4, 108 caps.), de las matas (Lib. 5, 87 caps.), de los arboles (Lib. 6. 129
caps.), de los peces (Lib. 7, 55 caps.), de las aves (Lib. 8, 59 caps.), de los
insectos y otros (Lib. 9, 71 caps.), todos ellos oriundos de América, y de
los animales y plantas importados y su adaptacion al suelo americano
(Lib. 10, 45 caps.). Con razén Porras ha escrito:

Gran naturalista, Cobo, tiene el don de analizar y definir, de clasificar. En
la enorme materia bruta de la historia natural de América, que tenia ante
si, traza lineas coordenadas, establece similes y diferencias, clasifica y or-
dena. Asi determina y separa grupos raciales y sociales, familias vegetales,
estados de cultura o templos atmosféricos. Sus intuiciones cientificas son
admirables y de las sociales no se ha hablado. Asi como se anticipa a los
botdnicos modernos en la adopcion de ciertos principios y observaciones
badsicas no usadas en su época, se le halla igual perspicuidad en lo socio-
légico y en lo moral (...). Todos los fenémenos naturales de nuestro clima
hallan en Cobo en arranque de la explicacion cientifica, desde los temblores
y la falta de lluvias hasta el soroche. Y en sus pdginas estd, doscientos afios
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antes que en su presunto descubridor, descrita y observada la corriente de
Humboldt. Cobo es el precursor de toda la ciencia peruana’'.

Como ejemplo de los métodos de Cobo, presento su informacién
sobre la coca, una de las 87 matas americanas, que describe en el Libro
5. Comienza asi:

En este reino del Perii no hay cosa mds conocida que la coca cuyo trato es
de los gruesos y mayor ganancia que hay en las Indias y con que no pocos
esparioles se han hecho ricos. Es la coca una mata no mayor que los man-
zanos enanos de Espafia, de hasta un estado en alto; su hoja, que es la que
tanto precisan y estiman los indios, es del tamafio y talle del limén ceuti
y a veces menor. Da una frutilla colorada, seca y sin jugo, tamafia como
pequeiios escaramujos, que solo sirve de semilla. Plantaban y cultivaban
antiguamente la coca los naturales del Perii a manera de vifias, y era de
tanta estimacién su hoja, que solamente lo comian los reyes y nobles y la
ofrecian en los sacrificios que hacian a los falsos dioses.

A los plebeyos les era prohibido el uso della sin licencia de los gobernadores.
Mas, después que se acabg el sefiorio de los reyes Incas y con él la prohibi-
cidn, con el deseo que la gente comiin tenia de comer la fruta vedada, se
entregd a ella con tanto exceso, que viendo los espafioles el gran consumo
que habia de esta mercaderia, plantaron otras muchas mds chdcaras de las
que antes habia, especialmente en la comarca de la ciudad del Cusco, cuyos
vecinos tuvieron en un tiempo su mayor riqueza es estas heredades; porque
solia rentar cada afio una buena chacra de coca mds de veinte mil pesos.
Pero ya ha dado gran baja, y su contratacion va de cada dia adelgazando;
lo uno, porque los indios han venido en gran disminucion, y la otra, porque
con el trato y comunicacion con los espafioles, se van desengafiando y ca-
yendo en la cuenta de que le es de mds provecho el pan, vino y carne que el
zumo que chupaban desta yerba (1964, I: 214-225).

Luego Cobo describe minuciosamente el uso que los indios hacen
de la coca y los efectos que ella produce y, aunque piensa que hay algo
de imaginacién o supersticion, reconoce que los vemos trabajar doblado
con ella; ademads, presenta la cantidad de produccién, el modo como se
transporta, el lugar donde se planta, el modo como se planta y beneficia,
y los multiples usos medicinales en que se emplea. También pueden to-
marse como ejemplo las descripciones de otras plantas, que eran esen-

31 Porras. Los cronistas... op. cit. p. 407.
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ciales en la dieta de los nativos, como el maiz y la chicha del maiz (lib. 4,
caps. 3-4),layuca (cap. 7),la papa (cap. 13) o el aji (cap. 25). En todas las
descripciones se nota la misma minuciosidad y el mismo rigor analitico,
con muchas referencias a la vida social y cultural del hombre americano.

6.José de Acosta (1540-1600)

Comienzo por recordar tres diferencias de este autor con los tres
anteriores sobre su ubicacion profesional, su permanencia en América y
el influjo de su obra. Mientras que Sahagin, Landa y Cobo hacen exce-
lentes descripciones de las tres altas culturas americanas, Acosta es sobre
todo un etnélogo, por la claridad como plantea preguntas para analizar
dichas culturas. Mientras que Sahagin y Cobo no regresaron a Espana
y vivieron en América mas de sesenta afnos y Landa s6lo volvié para su
defensa ante el Consejo de Indias, Acosta estuvo en América sélo quince
anos. Mientras que los tres primeros no publicaron sus obras hasta el
siglo XIX, con lo que su influjo ha sido muy tardio, Acosta tuvo mucho
influjo por sus dos obras americanas mds importantes De procuranda in-
dorum salute (1588) y la Historia natural y moral de las Indias (1590), que
se convirtieron en clasicas y fueron reeditadas y traducidas varias veces.

Acosta es un jesuita castellano que nace en Medina del Campo
y muere en Salamanca® Ingresa muy joven en la Compania de Jesus,
como cuatro de sus cinco hermanos mayores, uno de los cuales, Bernar-
dino, también atravesara el Atlantico para trabajar como misionero en
México, y estudia en Alcald en el colegio mayor que tenian los jesuitas
junto a la famosa universidad. Después de concluir sus estudios y de
ensenar teologia en Ocona y Plasencia, logra su meta de ser enviado
al Perti. En 1572 llega a Lima, tras un accidentado viaje que le obliga a
estar casi un afno entre las Antillas y Tierra Firme®, e inicia su cdtedra

32 Para ampliar los datos biogréficos y los aportes de Acosta puede consultarse mi
obra, José de Acosta. Lima, 1995, Edit. Brasa, Coleccion Forjadores del Perd, n°® 22.
33  Ensulargo paréntesis en Santo Domingo, desempena su labor sacerdotal tras so-
licitar las acostumbradas licencias al arzobispo franciscano Andrés de Carvajal; al
notar que éste parecia ponerle obstaculos, Acosta lo visita para aclarar las cosas,
como lo relata en sus Escritos menores (Obras. Madrid, 1954, BAE, edic. Francisco
Mateos, pp. 254-260). El texto ayuda a comprender la desconfianza que la Com-
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de teologia en el colegio mayor de los jesuitas y luego, a peticién del
virrey Toledo, en la universidad, actividad que contintia por varios afos,
pero que debe interrumpir por sus frecuentes viajes. Entre 1573 y 1574
estudia, a peticion de su provincial, los problemas del sur de la provincia
jesuitica en Cusco, Arequipa, La Paz, Potosi y Chuquisaca y durante este
tiempo aprende suficientemente el quechua e inicia la recopilaciéon del
material que serd la base de su obra. En Chuquisaca traté personalmente
al virrey Toledo, que estaba haciendo su visita general y organizando la
reduccion general de los indios, y a su cuerpo de asesores, entre los cua-
les estaban Juan de Matienzo, Cristébal de Molina, Polo de Ondegardo,
etc. Acosta acabard siendo uno de los hombres de confianza de Toledo, a
pesar de ciertos conflictos que tuvo con éL

En 1576 es nombrado superior provincial de los jesuitas, celebran-
do la primera congregacién provincial, en cuyas actas aparecen las ideas
fundamentales de su obra sobre la conversién de los indios, que escribe
en latin entre 1576 y 1577 y que publica en Salamanca en 1588 con el
titulo De procuranda indorum salute. Esta obra serd la primera escrita por
un jesuita en América. Como provincial visita de nuevo el territorio y en
1576 funda la casa de Juli entre los aymards, que serd un tipo de doctrina
diferente a las que entonces tenian el clero y otros religiosos.

Entre 1582-1583 desempefia un papel importante como teélo-
go consultor del III Concilio Limense, convocado por santo Toribio, al
que asistieron la mayoria de obispos sudamericanos y que tuvo gran
influjo en la vida de la Iglesia colonial y en la modelacién religiosa del
hombre sudamericano. Segtin Duran, Acosta fue el autor principal®* del

pafiia de Jesus suscitaba entre las 6rdenes mendicantes; es un factor mds que ex-
plica que los jesuitas, que trabajan desde 1549 en Brasil, no lleguen a la América
Espanola hasta 1568, si no se cuenta la frustrada misién de Florida de 1566, en el
gobierno general del antiguo Duque de Gandjia, San Francisco de Borja, que pudo
disipar las dudas de Felipe II.

34  Juan Guillermo Duran, El catecismo del III Concilio Provincial de Lima y sus com-
plementos pastorales (1584-1585). Estudio preliminar, textos, notas. Buenos Aires,
1982, Universidad Catélica Argentina, pp. 250-251. De acuerdo a Duran (1982:
255-268) y a Enrique T. Bartra, “Los autores del catecismo del III Concilio Limen-
se”, en la revista Mercurio Peruano. Lima, 1967, n° 470, la traducci6n del catecismo
y sus complementos fue realizada por dos equipos: el quechua, encabezado por
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catecismo conciliar trilingiie (castellano, quechua y aymara), la Doctri-
na Cristiana y catecismo para instruccion de los indios (Lima, 1584-1585,
Antonio Ricardo), que fue la primera obra editada en Sudamérica. Debe
recordarse que dicho catecismo no era un simple libro, sino una mini
biblioteca pastoral que incluia lo siguiente: el Catecismo breve, para las
personas mads sencillas, el Catecismo mayor, para todos, el Tercer catecis-
mo y exposicion de los doctrina cristiana por sermones, que era un sermo-
nario, el Confesionario para los curas de indios con una instruccion contra
sus ritos, que era un manual para la administracién de la penitencia,
con una interesante sintesis de las religién andina, y otros documentos,
como los privilegios concedidos por los Papas a los indios, las formas de
impedimentos en el matrimonio de los indios, etc.

En 1586 Acosta marcha a Espana para publicar sus obras y por
otras razones personales. Antes de partir, remitié al P. General una pe-
quena obra, la Peregrinacion de Bartolomé Lorenzo35. Se trata de un
conjunto de vivos cuadros del mundo colonial del siglo XVI, a los que
Acosta se refiere en mds de una ocasién en su Historia. Puede decirse
que Acosta en este caso presenta el método de las historias de vida que
sigue usando la moderna antropologia. El viaje a Espana lo hizo Acosta,
no en la armada de Tierra Firme que iba directamente, sino a través de
México; el viaje fue una ocasion para hacer observaciones ecoldgicas o

el canénigo de Lima y profesor de quechua en Universidad de San Marcos, Juan
de Balboa, junto con el canénigo del Cusco Alonso Martinez, el cura Francisco
Carrasco y el jesuita mestizo Bartolomé Santiago y el equipo aymara, bajo la direc-
cién del jesuita mestizo Blas Valera.

35 Estd recogida en Obras 1954: 304-320. Dicho obra narra las aventuras america-
nas del hermano jesuita del mismo nombre antes de su ingreso en la Compainia,
tal como él se las cont6 a Acosta, sin afiadir cosa alguna, antes dejando muchas
que a él entonces no se le acordaron o que de propdsito quiso callar. Lorenzo era un
joven campesino portugués de fondo religioso y timorato, que, al ser acusado en
sus pais de un crimen que no habia cometido, escapd, por consejo de su padre, a
América; aqui pasé aventuras increibles, como naufragios, largos viajes por tierras
desconocidas, varias enfermedades, ser prisionero de corsarios franceses, etc., en la
Isla Espaniola, Jamaica, Centroamérica, Ecuador y Perti, donde se hace ermitano y
acaba ingresando en la Compania de Jesus. Dicha obra tiene el mismo sabor que
Los Naufragios (Zamora, 1542) de Alvar Nufez Cabeza de Vaca, a la me referiré en
el capitulo VI.



Historia de la antropologia. Volumen I: Antropologia indigenista / 119

sociales que recoge en su Historia, como ésta, al hablar de los vientos en
la zona Térrida:

Cuando navegué del Pirii a la Nueva Espafia, adverti que todo el tiempo
que fuimos por la costa del Perii fue el viaje, como siempre suele, fdcil y
sereno, por el viento Sur que corre alli, y con él se viene a popa la vuelta
de Espafia y de Nueva Espafia; cuando atravesamos el golfo, como ibamos
muy dentro en la mar y casi debajo de la Linea, fue el tiempo muy apacible
y fresco y a popa. En llegando al paraje de Nicaragua y por toda aquella
costa, tuvimos tiempos contrarios y muchos nublados y aguaceros, y viento
que a veces bramaba horriblemente, y toda esta navegacién fue dentro de
la zona Térrida, porque de doce grados al sur que estd Lima, navegamos
diez y siete, que estd Guatulco, puerto de Nueva Espafia; y creo que los que
hubieren tenido cuenta en lo que han navegado dentro de la Térrida, ha-
llardn poco mds érnenos lo que estd dicho, y esto baste de la razén general
de vientos que reinan en la Térrida zona por el mar (1979: 102-103).

Aunque Acosta tenfa a un hermano jesuita en México, que era
rector del colegio de Oaxaca, ciudad situada en el corazén de una de las
zonas mas densamente indigenas del pais, parece ser que el motivo de su
ida a México era recoger informacién para sus libros. Acosta debi6 vivir
su afo escaso de estancia mexicana en la capital, dedicado a predicar y
a recoger informacion cientifica. Esta estancia sirvié a Acosta, no sélo
para conocer el mundo mexicano, que es término obligado de compara-
cién con el peruano, pues una respuesta sobre México es, por lo menos,
una pregunta sobre el Perd y viceversa, sino también para informarse
sobre las misiones de Asia, por ser Acapulco el puerto de la nao que iba
a Manila y al Oriente.

Entre los misioneros del Oriente, Acosta conocié al P. Alonso
Sanchez, que trabajaba en Filipinas, habia hecho dos viajes al puerto
portugués de Macao en China y tenfa una postura rigida sobre la evan-
gelizacion de Asia®®. En México debi6 conocer también a su fuente mas

36  En su viaje a Macao, habia conocido la experiencia de dos jesuitas italianos em-
penados en evangelizar la de China de un modo distinto. Eran los PP. Ruggieri y
Ricci, que llegaron a Macao en 1579 y 1582, respectivamente, y que en 1583 pasan
a Shiuhing, donde obtienen permiso para residir y ser declarados ciudadanos de
China. Ruggieri viaja para preparar una embajada del papa al emperador de Chi-
na, y la experiencia fue seguida hasta su muerte por Mateo Ricci (1552-1610). Este
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importante, el jesuita de Texcoco y gran conocedor del nahualt Juan de
Tovar (1543-1626). Este, segiin O’Gorman®’, estudi6 los cédices de los
indios de México, Texcoco y Tula y escribié una Primera relacién de los
antiguos mexicanos, que se ha perdido, y una Segunda relacion, donde
aprovecha la crénica de su pariente Fr. Diego Durdn, que es la que man-
doé a Acosta. Por eso, éste, al hablar de las fuentes de su Historia, dice:

De éstos autores es uno Polo Ondegardo, a quien comiinmente sigo en las
cosas del Pirti; y en las materias de México, Juan de Tovar, prebendado que
fue de la Iglesia de México y ahora es religioso de nuestra Compariia de
Jestis; el cual por orden del virrey D. Martin de Enriquez, hizo diligente y
copiosa averiguacion de las historias antiguas de aquella nacién, sin otros
autores graves que por escrito o de palabra me han bastantemente infor-
mado de todo lo que voy refiriendo (1979: 281).

Cuando Acosta recibi6 la Segunda relacién, le envié una carta a
Tovar para preguntar sobre sus fuentes, porque el gusto de esta historia
no se deshaga con la sospecha de no ser tan verdadera y cierta, que se deba
tener por historia. Tovar le respondié que la tradicién oral, los canticos y
oraciones aprendidos de memoria en la infancia y los cddices, y le envi6
un calendario mexicano. Acosta alude a esta respuesta, cuando trata del
modo de letras y escritura que usaron los mexicanos en su Historia:

Uno de los de nuestra Compaiiia de Jesiis, hombre muy platico y diestro,
junté en la provincia de México a los ancianos de Texcoco y de Tula y de
Meéxico, y confirié mucho con ellos y le mostraron sus librerias y sus his-

fue profundizando su contacto con la cultura china, residi6 en distintas ciudades,
cambi6 su nombre por Li Matou, estudi6 el idioma chino y las obras fundamen-
tales de su pensamiento, sobre todo las de Confucio, y adopt6 el ceremonial y las
costumbres chinas. Asi esperaba crear una Iglesia realmente china. Sin embargo, el P.
Sanchez escribia desde Macao el 5 de julio de 1584 que la conversion por medio de la
predicacion: puedo afirmar que es imposible (...) y otros misioneros dicen lo mismo y
juzgan que este negocio lo ha de concluir Dios por el camino de la Nueva Espafia y Peril.
Sélo difieren en que todos cuanto algo entienden, no hallan en aquellos reinos titulo ni
derecho para poderse haber conquistado, y en éstos hallan muchos. Las ideas de Sén-
chez produjeron muchas criticas, entre ellas dos cartas que Acosta envia al P. General
a 15y 23 de marzo de 1587, “Parecer sobre la guerra de la China”, y “Respuesta a los
fundamentos que justifican la guerra contra China” (1954: 331-345).

37  Estudio preliminar de Edmundo O’Gorman a la Historia natural y moral de las
Indias (México, 1979, Fondo de Cultura Econémica), p. LXXVIIL.
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torias y calendarios, cosa mucho de ver; porque tenian sus figuras y jero-
glificas con que pintaban las cosas en esta formas, que las cosas que tenian
figuras las ponian con sus propias imdgenes, y para las cosas que no habia
imagen propia, tenian otros caracteres significativos de aquello, y con este
modo figuraban cuanto querian (1979: 289).

Luego Acosta habla del calendario, de las arengas y parlamentos

de los oradores, de los cantares de los poetas, que debian memorizar los
ninos en la escuela y que ciertos indios pusieron por escrito, al aprender
la escritura alfabética después de la conquista espafiola™.

Aunque ya he hablado de sus dos libros mas etnolégicas y de

otros escritos menores, publicados por Francisco Mateos en Obras en
la Biblioteca de Autores Espafoles, abordo ahora las ediciones de esos

38

Es sabido que los antiguos mexicanos tuvieron una escritura de glifos de cinco
tipos: pictograficos, ideograficos, numerales y fonéticos, que representaban obje-
tos, ideas, ntimeros, fechas o sonidos (sildbicos o alfabéticos), aunque el desarrollo
de estos ultimos fue limitado y asi no contaron con un alfabeto completo. En el
pasaje que transcribo luego Acosta se refiere solo a los glifos pictogréficos (figuras)
e ideogréficos (caracteres), que los indios seguian utilizando tras la conquista, y
cuenta una catequesis pictografica sobre la oracién cristiana del Yo, pecador, de la
que fue testigo: Para significar aquella palabra: ‘Yo, pecador, me confieso), pintan un
indio hincado de rodillas a los pies de un religioso, como que se confiesa; y luego por
aquella: ‘a Dios todopoderoso), pintan tres caras con sus coronas al modo de la Trini-
dad; y ala gloriosa Virgen Maria, pintan un rostro de Nuestra Sefiora y medio cuerpo
con un nifio; y a San pedro y San Pablo, dos cabezas con coronas, y unas llaves y una
espada; y a este modo va toda la confesion escrito por imdgenes, y donde faltan imd-
genes ponen caracteres, como en: ‘que peque, etc.; de donde se podrd colegir la viveza
de los ingenios de estos indios, pues este modo de escribir nuestras oraciones y cosas de
fe, ni se lo ensefiaron los espafioles, ni ellos pudieron salir con él, si no hicieran muy
particular concepto de lo que les ensefiaban (1979: 290). Acosta completa el dato
mexicano con una referencia al Pert. Recuerda que aqui vio escrita, la confesion
que de todos sus pecados un indio traia, para confesarse, pintando cada uno de los
diez mandamientos por cierto modo, y luego alli haciendo ciertas sefiales como cifras,
que eran los pecados que habia hecho contra aquel mandamiento. Y defiende a los
indios, no sélo porque, al menos los autores de tal catequesis pictografica, hicieron
un muy particular concepto de lo que les ensefiaban y lo tradujeron a la escritura de
su cultura, sino por el valor intrinseco de tal escritura, para terminar con ironfa
que, si a muchos de los muy estirados espaiioles les dieran a cargo de hacer memoria
de cosas semejantes, por via de imdgenes y sefiales, que en un afio no acertaran, ni aun
quizds en diez (1979: 290).
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libros para medir su influjo. A la primera edicién latina del De procu-
randa indorum salute (Salamanca, 1588, Guillermo Foquel) siguen otras
cuatro en latin: Salamanca (1589), Colonia (1596), Lyon (1670) y Manila
(1858); dos en castellano: Madrid (1952) y Madrid (1954) en las Obras, y
una bilingiie del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas de Ma-
drid en dos tomos, cuyos subtitulos son Pacificacién y colonizacién (1984)
y Educacion y evangelizacion (1987), preparada por Luciano Perena sobre
el original de Acosta previo a la censura, que se conserva en la Universi-
dad de Salamanca. A la primera edicién castellana de la Historia natural
y moral de las Indias (Sevilla, 1590, Juan de Le6n) siguen las siguientes:
Barcelona (1591), Madrid (1608, 1752, 1792, 1894), México (1940, 1962,
1979) y Madrid (1990), y traducido a muchas lenguas, incluso al japonés
(1978). Paso ya a presentar los aportes de Acosta, que son su reflexion
sobre la evangelizacion indigena y sobre las culturas americanas.

6.1. Reflexion sobre la evangelizacion indigena

Esta es el tema central de los seis libros del De procuranda, que se
aborda también en el libro V de la Historia, dedicado a la religién y ritos
de los indios. El De procuranda es producto, no de una larga experiencia
misional que Acosta no tuvo, sino de una reflexion sistemdtica sobre
los problemas de las misiones, en la coyuntura de la reorganizacién del
Virrey Toledo, y a la luz del IT Concilio Limense y de la preparacién del
111, los dos concilios mas importantes para la evangelizacién andina. El
De procuranda es uno de los mds influyentes tratados de misionologia,
lo que se confirma con sus multiples ediciones. Entre los temas de re-
flexion de Acosta sobre la evangelizacion, sefialo cinco:

1. Los indios pueden ser verdaderos cristianos. Es el tema del
primer libro del De procuranda, que era muy debatido cuando Acosta
llegé al Pert. La razén fundamental era de tipo teolégico: el llamamien-
to de Dios a todos los hombres por medio de su hijo Jesucristo no podia
excluir a los indios, y si la evangelizacién parecia haber fracasado hasta
el momento, ello se debia no a los indios, sino a cdmo se habia hecho
la evangelizacidén. Si bien el llamamiento de los indios por Dios es un
problema teoldgico, debajo de él late un problema antropolégico y po-
litico importante: la igualdad de todos los hombres y el que los indios
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tenfan un lugar en el cosmos®. Por eso, en el capitulo 1 del libro I De
procuranda Acosta afirma: desistamos de sacar a relucir la dureza y tardo
ingenio de los indios (...) y no osemos afirmar que algiin linaje de hombres
estd excluido de la comiin salvacion de todos (1954: 396). Luego refuerza
su argumentacion, indicando que las dificultades reales en la cristiani-
zacién de los indios se deben, no a la falta de capacidad de los indios,
sino a la educacién y costumbre (es cosa averiguada que mds influye en el
indole de los hombres la educacion que el nacimiento) (1954: 412), don-
de Acosta formula un principio muy claro para la antropologia de hoy,
pero novedoso para la de su tiempo, y, sobre todo, a la falta de virtud y
celos de muchos doctrineros, al empleo de métodos de catequizacion
inadecuados y a la violencia de la primera catequesis: la nacién de los
indios habiendo al principio recibido el evangelio mds bien por la fuerza
de las armas que por la simple predicacion, conserva el medio contraido
y la condicion servil (...) y da muestra de ello siempre que pueda hacerlo
impunemente. Nada hay que tanto se oponga ala fe como la fuerza y la
violencia (1954: 420).

Finalmente, afirma que, por mds que el cristianismo de muchos
indios sea deficiente (porque adoran a Cristo y dan culto a sus dioses

39  Octavio Paz, en su sugerente ensayo sobre la nacionalidad mexicana El laberinto
de la soledad (1950) (México, 1973, Fondo de Cultura Econémica), ha escrito algo
que confirma lo dicho: Sin la Iglesia el destino de los indios habria sido muy diverso.
Y no pienso solamente en la lucha emprendida por dulcificar las condiciones de vida
y organizados de manera mds justa y cristiana, sino en la posibilidad que el bautismo
les ofrecia deformar parte, por virtud de la consagracion, de un orden y de una Iglesia.
Por la fe catdlica los indios, en situacion de orfandad, rotos los lazos de sus antiguas
culturas, muertos sus dioses tanto como sus ciudades, encuentran un lugar en le mun-
do. Esa oportunidad de pertenecer a un orden vivo, asi fuese en la base de la pirdmide
social, les fue despiadadamente negada a los nativos por los protestantes de Nueva
Inglaterra. Se olvida con frecuencia que pertenecer a la fe catélica significa encontrar
un sitio en el Cosmos. La huida de los dioses y la muerte de los jefes habia dejado
al indigena en una soledad tan completa como dificil de imaginar para un hombre
moderno. El catolicismo lo hace reanudar sus lazos con el mundo y el trasmundo.
Devuelve sentido a su presencia en la tierra, alimenta sus esperanzas y justifica su
vida y su muerte (1973: 92). Sobre la diferencia con Estados Unidos, consultese a
Juan Ortega y Medina, La evangelizacién puritana en Norteamérica. México, 1976,
Fondo de Cultura Econémica.
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(1954: 421) y por mds que se haya anunciado en un contexto inade-
cuado (si a pesar de tanta maldad de nuestros hombres, todavia los indios
creen en Dios, ;qué seria si desde el comienzo de la predicacion hubiesen
visto los pies hermosos de los que anuncian el evangelio de la paz? (1954:
428), es cierto que cualquiera cosa que digan en contrario los que se creen
ellos solos cristianos, también en las naciones se han difundido la gracia de
Dios y no hace el Sefior diferencia entre ellos y nosotros, purificando por la
fe sus corazones (1954: 429). Con lo que no sé6lo hay un llamamiento de
los indios a la fe, sino una participacion efectiva de la misma*.

2. La evangelizaciéon no puede olvidar la conquista. Como ésta
fue para Acosta un gran obstaculo para la evangelizacion, analiza en su
obra la situacién colonial. El libro II trata de la justicia y la injusticia de
la guerra a los indios y el III de los deberes del gobierno colonial para
con los indios, y s6lo después el De procuranda examina los temas pas-
torales: los ministros espirituales (lib. IV), el catecismo y el método de
catequizar (lib. V) y la administracién de los sacramentos a los indios
(lib. VI). Por eso, el De procuranda es, un tratado, no s6lo de pastoral,
sino también de ética politica, aunque escrito en una situacién concreta.
Puede ser util comparar al respecto las posturas de Acosta y Las Casas.
Este llega a América diez afios después del descubrimiento europeo, ac-
ta como clérigo-encomendero en Cuba, es testigo de la desaparicion de
los indios y, tras su conversion, se transforma en defensor de éstos y en
promotor de la evangelizacion pacifica. En cambio, Acosta llega a Amé-
rica como ochenta anos después del descubrimiento y halla una reali-
dad diferente. Ya no se discute sobre los justos titulos de la conquista, los
espanoles han decidido quedarse para siempre y, a pesar del fracaso de
las Leyes Nuevas (1542-1543), estd vigente un ordenamiento legal mas

40  Uno de los puntos mds discutidos del De procuranda, desde el punto de vista teo-
légico, es su afirmacién de la necesidad de la fe explicita en Cristo para salvarse.
La seriedad con que el mundo colonial discutia esos temas se desprende de que el
dominico Francisco de la Cruz, a quien Acosta lo refuta sin nombrarlo (un varén
tenido largo espacio por insigne en la doctrina y muy religioso, pero que ahora se ha
trocado o se ha manifestado como grande hereje) (1954: 551) y en cuyo proceso in-
terviene, fue quemado por la Inquisicién de Lima en 1578. Otros te6logos jesuitas
como Sudrez (Defide, disp. XII, sub. IV, n. 10) y Vasquez (Opera. Ingolstadii, v. VI,
467) se apartan de la sentencia rigida de Acosta.
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respetuoso de los indios, basado en los acuerdos de la Junta Magna de
Madrid (1568) traidos por Toledo, y en las Ordenanzas de pacificacion
de Felipe I (1573), que suspenden las guerras de conquista.

Por eso, Acosta, por la situaciéon politica que le tocd vivir, no se
vefa como profeta que debia denunciar las injusticias contra los indios
en cualquier sitio y a cualquier precio, sino como un teélogo, moralista
y pastor que debia ofrecer las soluciones mas adecuadas a los proble-
mas éticos y pastorales de la colonizacion espafiola. Asi no plantea como
evangelizar a los indios al margen de la conquista, sino cémo evangeli-
zarlos a pesar de la conquista, que se juzga un hecho irreversible, tratan-
do de minimizar la relacién colonial y de salvaguardar en lo posible los
derechos de los indios. Su postura realista no le hizo caer en una evan-
gelizacion espiritualista y descarnada, pues en los libros II y III analiza
bien los problemas éticos*'.

41  Un ejemplo claro es el problema de la mita minera. Esta era, al mismo tiempo,
cuchillo de los indios, segun una expresion bastante generalizada, y la clave de la
economia colonial. Acosta no niega en absoluto su dureza, la describe con enorme
realismo y atin la compara con la explotacién de las pesquerias, que tantas muertes
de indios habian acarreado y que habian acabado siendo prohibidas por el rey:
Muy dura parece la legislacion que obliga a los indios a trabajar en las minas. Este
trabajo los antiguos lo tuvieron por tan duro y afrentoso que, como ahora castigan a
los facinerosos a servir en galeras por los horrendos crimenes que han cometido, asi
ellos entonces los condenaban a trabajar en las minas. Esta condena era la mds cerca-
na a la pena de muerte. Forzar, pues, a estos trabajos a hombres libres y que ningiin
mal han hecho, parece algo ciertamente truculento. Ademds es un hecho que los pozos
de plata fueron a la vez cementerio de indios. Muchos miles han perecido por ese tipo
de trabajo (1984: 527). Luego analiza los contras y los pros de la mita minera en
la sociedad colonial. Los primeros eran evidentes, pues era injusta con los indios,
puesto que se les obliga a servir al lucro ajeno a costa de tantos inconvenientes per-
sonales suyos, abandonando a su tierra y sus hijos. Les expone, ademds, a peligros
extremos, pues muchos perecen por el cambio de clima, la dureza del trabajo y los
accidentes de ese tipo de actividad. Pero, por otra parte, Acosta sabia que las minas
eran el motor de la vida colonial: si se abandona la explotacion de minas (...), toda
promocién y organizaciéon publica de los indios cae por los suelos. Ese es el objetivo
que buscan los espafioles con tan grandes periplos por el mar. Esa es la razén por la
que negocian los mercaderes, proceden los jueces e incluso muchas veces los sacerdotes
predican el Evangelio. El dia en que falten el oro y la plata o desaparezcan de la cir-
culacion, se desvanecerd automdticamente toda connivencia de gente, toda ambicion
viajera, toda rivalidad en el campo civil o eclesidstico (1984: 531).Y asi, Acosta juzga,
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3. La evangelizacion debe partir de la cultura indigena. Acos-
ta se opone radicalmente al método de evangelizacién de hacer tabula
rasa, destruyendo a sangre y fuego los idolos y huacas, como hicieron al
principio no sélo la turba de soldados, sino algunos sacerdotes: Esfor-
zarse en quitar primero por fuerza la idolatria, antes de que espontdnea-
mente reciban el evangelio, siempre me ha parecido (...) cerrar a cal la
puerta del evangelio a los fieles en lugar de abrirla (1954: 561). Apoya su
tesis de que antes que quitar los idolos del corazén de los paganos que de
los altares con la autoridad de san Agustin. Ademads, recurre al consejo
del papa Gregorio al evangelizador de Inglaterra y formula un principio
clasico de la aculturacién dirigida de mantener todo lo aprovechable de
la cultura indigena y aun hacer sustituciones:

Oficio nuestro es ir poco a poco formando a los indios en las costumbres y la
disciplina cristiana, y cortar sin estrépito los ritos supersticiosos y sacrilegos
y los hdbitos de barbara fiereza; mas, en los puntos en que sus costumbres
no se oponen a la religién o ala justicia, no creo conveniente cambiarlas;
antes al contrario, retener todo lo paterno y gentilicio, con tal que no sea
contrario a la razén (...). Por lo cual muchas cosas hay que disimular-
las, otras alabarlas; y las que estdn mds arraigadas y hacen mds dafio con
marfia y destreza hay que sustituirlas con otras buenas semejantes. De lo
cual tenemos la autoridad del ilustre Gregorio papa, el cual, preguntado
por Agustin, Obispo de los ingleses, sobre causas semejantes, escribe a Me-
lito: “Dile a Agustin que he pensado mucho dentro de mi del caso de los
ingleses; y pienso que no conviene de ninguna manera destruir los templos
que tienen de sus idolos, sino sélo los mismos idolos, para que, viendo esas
gentes que se respetan sus templos, depongan de su corazén el error, y co-

con una discutible visién providencialista de la historia que la avaricia de los cris-
tianos se ha convertido en causa de evangelizacion de los indios y recordando que el
trabajo de los indios en las minas, ha sido tratado grave y maduramente no ha mucho
tiempo en una consulta de tedlogos y jurisconsultosy que hay leyes y ordenanzas pro-
vinciales que determinan el orden y moderacion que se ha de guardar al extraer los
metales proveyendo a la salud y comodidad de los indios, no cree que le corresponda
a él reprobar el parecer de tan insisgnes varones y mucho menos reclamar leyes nuevas
con que se mitigue la condicion tan dura de los indios (1984: 535). Por eso, se limita
a resumir las condiciones en que debia darse la mita. Es sabido que esta postura
sobre la mita como mal necesario fue generalizindose, siéndose compartida por el
indio cronista Guamdn Poma y el jurista Solérzano y Pereyra.
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nociendo al Dios verdadero y adordndolo, concurran a los lugares que les
son familiares; y porque suelen matar muchos bueyes en sus sacrificios a
los demonios, ha de trocdrseles la costumbre en alguna solemnidad, como
la dedicacion del templo o del nacimiento de los mdrtires, y que levanten
sus tiendas de ramos de drboles junto a las iglesias, que antes eran templos
gentilicos, y celebren las fiestas con banquetes religiosos (...), a fin de que,
dejdndoles algunos goces exteriores, aprendan a gozar mds fdcilmente de
los gustos interiores. Porque querer cortar de ingenios duros todos los resa-
bios a la vez es imposible; y también los que quieran subir a lo alto, suben
poco a poco, por pasos y no por saltos (1954: 502).

Este principio es muy antropolégico, porque no es otra cosa que
reinterpretar las religiones indigenas (creencias, ritos y templos) desde
la religién cristiana, y es lo contrario a lo que hicieron muchos indios
ante una evangelizacién bastante compulsiva; ademas, su formulacion
es tanto mas loable porque Acosta pensaba, como otros misioneros del
siglo XVI, que las religiones indigenas eran una parodia diabdlica, por-
que el demonio habia enganado a los indios imitando los rasgos de la
religion verdadera (sacrificios, sacramentos, sacerdotes, religiosas, pro-
fetas, etc.) (1954: 152), para ser honrado con honores divinos y burlarse
de los hombres. Es cierto que Acosta anade que Dios se desquitd, al lo-
grar que asi los indios recibieran con mds facilidad el cristianismo.

4. Conocimiento de las religiones indigenas. Por eso, él recoge
acertadas sintesis de la religién andino y azteca con sus creencias, ritos,
formas de organizacién y normas éticas peculiares en el libro V de la
Historia y en muchos pasajes dispersos en el De procuranda. Aunque
Acosta reconoce que 1o deja la luz de la verdad y razén alguna tanto de
obrar en ellos, y asi comiinmente sienten y confiesan un supremo sefior y
hacedor de todo, al cual los de Perii llamaban Wiracocha (1954: 141), el
que no tuvieran vocablo propio para nombrar a Dios (...) en lengua de
indios 'y el presupuesto de la teologia colonial de que todos los dioses de
los gentiles son demonios, hacen que describa todo el sistema religioso
indigena como simple idolatria y como una parodia diabélica, como
luego se verd. Pero la descripcion es bastante exacta y la basa en sus pro-
pias investigaciones y en otros autores, como Polo de Ondegardo para
el Perd, y Juan de Tovar para México, habiendo ademas muchas refe-
rencias a los autores cldsicos y a los santos padres. Como ejemplo de las
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descripciones de Acosta, transcribo su sintesis del panteén andino en el
De procuranda, que desarrolla mds ampliamente en la Historia. Después
del Dios creador:

El mayor honor lo tributan al sol, y después de él, al trueno: al sol llaman
Punchao, y al trueno, Yllapu; a la Quilla, que es la luna, y a Cuillor, que son
los astros; a la tierra, a la que llaman Pachamama, y al mar, Mamacocha,
la adoran también al modo de los caldeos. Ademds, a sus reyes, hombres de
fama ilustres, les atribuyen la divinidad y lo adoran, y sus cuerpos, conser-
vados con arte maravilloso enteros y como vivos, hasta ahora los tienen; asi
el primero de ellos Mangocapa y Viracocha, Inga Yupangi y Guainacapa
y a sus demds progenitores en ciertas fiestas establecidas, los veneraban
religiosisimamente y les ofrecian sacrificios cuando les era permitido; tanto
que podrian competir en ingenio con los griegos para conservar la memoria
de sus mayores. Pues lo que toca a la supersticién de los egipcios estd tan en
vigor entre los indios, que no se pueden contar los géneros de sacrilegios y
guacas: montes, cuestas, rocas prominentes, aguas manantiales titiles, rios
que corren precipitados, cumbres altas de las pefias, montones grandes de
arena, abertura de un hoyo tenebroso, un drbol gigantesco y afioso, una
vena de metal, la forma rara y elegante de cualquier piedrecita; finalmen-
te, por decirlo de una vez, cuanto observan que se aventaja mucho sobre
sus cosas congéneres, luego al punto lo toman por divino y sin tardanza lo
adoran (1954: 560).

5. Un modelo de doctrina diferente. Acosta acepta que los jesui-
tas se encarguen de la doctrina de Juli entre los aymards, a pesar de to-
das las razones que en el De procuranda aduce para no tomar doctrinas
(1954: 573-574), y alli permanecen los jesuitas casi dos siglos*>. Puede
decirse que los dos polos del nuevo modelo de doctrina son el respeto
a la cultura nativa en todo lo que no se oponga a la religion y la justicia,
como se acaba de afirmar, y la independencia frente a los espanoles. El
testimonio de la Crénica andénima, que se recogio en el apartado 4 del
cap. I, es prueba del dinamismo de una obra alentada por Acosta. Mu-

42 Puede consultarse mi obra La transformacion religiosa peruana (Lima, 1983, Pon-
tificia Universidad Catolica), donde hablo de “Juli, un modelo de doctrina dife-
rente” (1983, 388-403). Mucho mds completo al respecto es el estudio de Norman
Meildejohn, La Iglesia y los lupaqas durante la colonia. Cusco, 1988, Centro de Es-
tudios Rurales Andinos Las Casas.
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chas de las normas de las reducciones de Juli son las orientaciones del
De procuranda, en este sentido puede decirse que Acosta es el inspirador
de las reducciones de Juli, que fueron predecesoras de las del Paraguay.
Si al tocar ciertos puntos en el De procuranda, como al servicio personal
o la encomienda (Lib. III, caps. 11-18), Acosta no tomo una postura
mads radical, fue porque la situacion del virreinato y la necesidad de la
mono de obra de Juli, que estaba dentro del radio de accién de Potosi,
no permitian otra salida.

6.2. Reflexion sobre las culturas americanas

Este segundo tema lo desarrolla sobre todo en su Historia. En ella
Acosta quiere ofrecer al hombre europeo una sintesis de la naturaleza y
la cultura del nuevo mundo. Su proemio al lector comienza asi:

Del Nuevo Mundo e Indias occidentales han escrito muchos autores diver-
sos libros y relaciones, en que dan noticias de las nuevas cosas y extrafias,
que en aquellas partes se han descubierto, y de los hechos y sucesos de los
espafioles que las han conquistado y poblado. Mds hasta ahora no he visto
autor que trate de declarar las causas y razones de tales novedades y ex-
trafiezas de naturaleza, ni que haga discurso o inquisicion en esta parte;
ni tampoco he topado libro cuyo argumento sea hechos e historia de los
mismos indios antiguos y naturales habitadores del nuevo orbe (1954: 4).

Para lo cual en los cuatro primeros libros describe las obras de
naturaleza, presentando, sucesivamente, el cosmos, el globo terrdaqueo
y el mundo americano y su poblamiento (Lib. I); la zona térrida, por la
vieja idea de que ella no podia estar habitada (Lib. II); América, descrita
de acuerdo al esquema bdsico de los cuatro elementos (tierra, agua, aire
y fuego), que eran como la esencia de la materia (Lib. IIT); América, des-
crita de acuerdo al esquema tripartito de elementos compuestos de los
tres reinos (mineral, vegetal y animal) (Lib. IV).Y en los tres libros res-
tantes describe las obras del libre albedrio, presentando al hombre ame-
ricano como ser religioso con creencias, ritos y formas de organizaciéon
(Lib. V), al hombre americano como ser socio-cultural con su organiza-
cién educativa, social y politica (Lib. VI) y al hombre americano como
ser histdrico: historia de los aztecas (la de los incas la trata con mads
brevedad en el libro anterior), que culmina con un capitulo dedicado a
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la disposicion que la divina providencia ordené en Indias para la entrada
de la religion cristiana en ella (Lib. VII).

Este tltimo capitulo de la obra es especialmente significativo para
asegurar la integracion de América en la cristiandad europea. El gran
escandalo, que significa la aparicién de una mitad del mundo no cris-
tiano en pleno siglo XVI de la era cristiana, cuestiona profundamente
los mismos fundamentos epistemoldgicos de la cultura (la credibilidad
de la Biblia) y el sentido de la salvacién religiosa del hombre americano.
Acosta resuelve este problema de modo diferente a como lo hacen otros
estudiosos del hombre americano, como el Calancha, que se verd en el
cap. VI. A Acosta no le convencen todas las citas de la biblia para explicar
la existencia o la cristianizacién de América, aunque sea muy razonable
que de un negocio tan grande como es el de descubrimiento y conversion
a la fe de Cristo del Nuevo Mundo, haya alguna mencion en las sagradas
escrituras (1954: 25). Y construye una teologia de la historia, que es ttil
en una historia de la antropologia porque se construye con argumen-
tos histdricos y etnoldgicos, sobre la salvacion religiosa de los indios,
aunque considera diabdlicas a las religiones autdctonas, con la notable
providencia de Dios que se muestra en la cristianizacién del mundo
mexicano y peruano, las dos altas culturas americanas.

Acosta expone cuatro pruebas. La primera es que Dios prepar6 la
historia americana con dos grandes imperios unificados, de alta cultura
y con una lengua comun, todo lo cual facilité mucho la evangelizacion,
como se demuestra de la dificultad que tiene la evangelizacién entre los
indios amazoénicos o de la Florida. La segunda es que la division interna
de los dos grandes imperios (el conflicto entre Atahualpa y Hudscar en
el Pert y el de México y Tlascala) dan un tono providencial a la con-
quista, que de otro modo no hubiera podido realizarse, a pesar de la
superioridad de los espanoles en caballos y armas, como lo demostraba
su actual fracaso en la conquista de Chile, de los chunchos amazénicos
o de los chichimecas mexicanos, cuyo poder era mucho menor que el
de los dos imperios. La tercera es que la parodia que el diablo hizo de
los ritos y creencias de la verdadera religion sirvi6 para que las recibiesen
bien en la verdad los que en la mentira las habian recibido: en todo es Dios
sabio y maravilloso, y con las mismas armas vence al adversario (1954:
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246). Y la cuarta es que quiso nuestro Dios (...) hacer que los mismos
demonios (...), tenidos falsamente por dioses, diesen a su pesar testimonio
de la venida de la verdadera ley, del poder de Cristo y del triunfo de la cruz,
como por los anuncios y profecias y sefiales y prodigios arriba referidos (...)
certisimamente consta (1954: 246). Asi América adquiere sentido en la
historia de la cristiandad.

La obra tuvo un gran éxito editorial, como ya se vio. Ademds se
tradujo a todas las lenguas cultas europeas, y asi antes de medio siglo de
su aparicion, ya se habian hecho diez traducciones (tres al aleman, dos
al francés y al latin y una al inglés, al italiano y al holandés). ;Como se
explica este éxito editorial? Palerm observa al respecto:

Esta rdpida difusién y la influencia universal del libro de Acosta suscita in-
teresantes preguntas. Casi un siglo después del descubrimiento, el éxito de
la Historia dificilmente puede explicarse en términos de la curiosidad in-
genua por el Nuevo Mundo, ya por entonces satisfecha por muchas publi-
caciones, algunas de ellas francamente fantdsticas. El hecho explicativo es
que Acosta formula una serie de cuestiones y las resuelve con procedimien-
tos metodoldgicos que estdn ligados, precisamente, a la nueva etnologia.
Acosta suscita y debate, quizds por primera vez, los grandes problemas que
surgen al tratar de incorporar la experiencia natural y humana del Nuevo
Mundo a las concepciones de la teologia, la historia y la ciencia europea®.

Efectivamente, la obra de Acosta trata de probar en sus cuatro
primeros libros que América, no obstante la ignorancia en que se estaba
acerca de su existencia, no obstante estar situada en una regioén que se
consideraba inhabitable y no obstante todas las cosas naturales extranas,
era parte integrante del cosmos y del mundo y estaba formada de la
misma materia y de los mismos entes que el viejo mundo. Y en los tres
libros restantes trata de probar que América, no obstante la existencia de
una nueva vida religiosa y cultural aut6ctonas, era parte integrante de la
humanidad*. De esta manera Acosta explica a los europeos de su tiem-
po el caos intelectual que significo la aparicién del nuevo mundo y que

43 Palerm, Historia de la etnologia. Los precursores. México, 1974, Sep-Inah, p. 249.

44 El desarrollo de este punto se basa en la excelente introduccién de Edmundo
O’Gorman a la edicién de la Historia (México, 1962, Fondo de Cultura Econémi-
ca), pp. XI-LIII.
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debi6 de ser semejante al que se crearia actualmente a nuestra ciencia, a
nuestra historia y a nuestra teologia, si alguna de nuestras naves espacia-
les descubriera interlocutores inteligentes. Tras esta vision de conjunto
de la Historia, paso a exponer tres aportes a la teoria etnoldgica.

1. El poblamiento del hombre americano. Este punto lo desa-
rrolla en su Historia (Lib. I, caps. 16-25). Es un andlisis etnoldgico inte-
resante, con un estricto disefio de investigacion. Partiendo del postulado
teologico del origen comun de los seres humanos (monogenismo bibli-
o), se plantea el problema de dénde vino el hombre americano y anali-
za con rigor cientifico cada una de estas tres hipdtesis que formula: por
mar, intencionalmente; por mar, a consecuencia de un naufragio; por
tierra. Y aunque el estrecho de Bering no se descubrié sino dos siglos
después, concluye:

Mds asi a bulto y por discrecion podemos colegir de todo el discurso arriba
hecho, que el linaje de los hombres se vino pasando poco a poco, hasta
llegar al nuevo orbe, ayudando a esto la continuidad y la vecindad de las
tierras, y a tiempo alguna navegacion, y que este fue el orden de venir y
no hacer armada de propdsito, ni suceder ningtin gran naufragio; aunque
también pudo haber en parte algo de esto; porque siendo aquestas regio-
nes larguisimas, y habiendo en ellas innumerables naciones, bien podemos
creer que unos de una suerte, y otros de otra se vieron en fin a poblar. Mas
al fin, en lo que me resumo, es que el continuarse las tierras de Indias con
esotras del mundo o, a lo menos, estar muy cercanas, ha sido la principal
y la mds verdadera razon de poblarse las Indias; y tengo para mi, que el
nuevo orbe o Indias Occidentales, no ha muchos millares de afios que las
habitan hombres, y que los primeros que entraron en ellas mds eran hom-
bres salvajes y cazadores que gente de repiiblica y pulida; y que aquellos
aportaron al nuevo mundo, por haberse perdido de su tierra o por hallarse
estrechos y necesitados de buscar nueva tierra, y halldndose comenzaron
poco a poco a poblarla, no teniendo mds leyes que un poco de luz natural,
y ésa muy oscurecida, y cuanto mucho algunas costumbres que le quedaron
de su patria primera.

Aunque no es cosa increible de pensar; que aunque hubiesen salido de tie-
rras de policia y bien gobernadas, se les olvidase todo con el largo tiempo y
poco uso: pues es notorio que, aun en Espafia y en Italia, se hallan manadas
de hombres, que, si no es el gesto y figura, no tienen otra cosa de hombres.
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Asi que por este camino vino a haber una barbaridad infinita en el nueva
mundo (1954: 37-38).

Esta conclusién, que coincide fundamentalmente con lo que opi-
na la ciencia hoy sobre el origen del hombre americano, la apoya en
una serie de pruebas que confirman su hipdtesis o excluyen las otras
dos: a) la cercania del nuevo y el viejo mundo (la una tierra y la otra
en alguna parte se juntan o allegan mucho. Hasta ahora al menos no hay
certidumbre de lo contrario, porque al polo drtico, que llaman norte, no
estd descubierta y sabida toda la longitud de la tierra; ni faltan muchos
que afirmen que sobre la Florida corre la tierra (...) hasta el mar Scitico o
hasta el Germdnico) (1954: 33); b) en tierra firme hay animales (leones,
tigres, 0sos, etc.), que naturalmente no pudieron ser traidos en barco
(p- 34); ¢) en ninguna parte se han hallado barcos grandes, ni tenian
técnicas marinas avanzadas (no sabian de aguja, ni de astrolabio, ni de
cuadrante) (p. 34) para explicar una gran navegacién; ¢) no vinieron
los indios a través de la Atldntida (no tengo tanta reverencia a Platén,
por mds que le llamen divino (...), se me hace muy dificil de creer que
pudo contar todo aquel cuento de la isla Atldntida por verdadera historia)
(p- 35); d) no es valida la opinién de que descienden de los judios (sa-
bemos que los hebreos usaron letras, en los indios no hay rastros de ellas;
los otros eran muy amigos del dinero, éstos no se les da cosa) (p. 37), los
indios no se circuncidan, y si fueran judios, conservarian, como en toda
la didspora, su lengua y su fe en el Mesias); e) finalmente, lo que dicen
los indios en sus mitos de origen tampoco resuelve el problema (cuanto
hay de memoria y relacion de estos indios llega a cuatrocientos afios (...),
todo lo de antes es pura confusion y tinieblas, sin poderse hallar cosa cierta.
Y no es de maravillar faltdndose libros y escrita, en cuyo lugar aquella su
tan especial cuenta de los quipocamayos es harto (...) que pueda dar razon
de cuatrocientos afios) (p. 39). Independientemente de la validez de cada
prueba, cuando a la antropologia anglosajona le faltaban casi tres siglos
para nacer, es notable la seriedad metodolégica de Acosta y el valor de
algunos conceptos teéricos, como la evolucién de las culturas america-
nas o la posibilidad de una degeneracion.

2. Tipologia de la evolucion cultural. Desarrolla este tema en la
introduccién De procuranda, al tratar de los tipos de evangelizacién.
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Para Acosta es un error vulgar tomar a las Indias por un campo o aldea, y
como todos se llaman por su nombre, asi creer que son también de una con-
dicién (1954: 395). Sin embargo, o todos son iguales, sino que va muchos
de indios a indios (...) pero pueden reducirse a tres clases, que forman una
tipologia:
La primera es de aquellos que no se apartan demasiado de la recta razén;
y a ella pertenecen los que tienen repiiblica estable, leyes ptiblicas, ciudades
fortificadas, magistrados obedecidos y, lo quemas importa, uso y conoci-
miento de las letras, porque donde quiera que hay libros y monumentos es-
critos, la gente es mds humana y politica. A esta clase pertenecen los chinos
(...), los japoneses y otras muchas provincias de la India oriental.
En la segunda clase incluyo los bdrbaros, que aunque no llegaron a alcan-
zar el uso de la escritura, ni los conocimientos filoséficos o civiles, sin em-
bargo tienen una reptiblica y magistrados ciertos, y asientos o poblaciones
estables, donde guardan manera de policia, y orden de ejércitos o capitanes,
y finalmente alguna forma solemne de culto religioso. De este género eran
nuestros mexicanos y peruanos, cuyos imperios y reptiblicas, leyes e insti-
tuciones son verdaderamente dignos de admiracion.
Finalmente, a la tercera clase de bdrbaros no es fdcil decir las muchas gen-
tes y naciones del nuevo mundo que pertenecen. En ella entran los salvajes
semejantes a fieras, que apenas tienen sentimiento humano; sin ley, ni rey,
ni pactos, sin magistrados ni repiiblica, que mudan de habitacion, o si la
tienen fija, mds se asemeja a cuevas defieras o cercas de animales. Tales son
(...) los Caribes (...), los Chunchos, los Chiriguands, los Mojos (...), la
mayor parte de los del Brasil y la casi totalidad de las parcialidades de la
Florida (1954: 392-393).

Acosta ve en su tipologia tres tipos de sociedad con rasgos pro-
pios, ante las cuales hay que tener una estrategia de evangelizacion di-
ferente. A los primeros hay que evangelizarlos por el convencimiento,
como hicieron los apdstoles con Grecia y Roma, y si se quiere hacerlos
con las armas, sélo se logra volverlos enemigos del nombre cristiano.
A los segundos, como si no son constrefiidos por un poder superior, con
dificultad recibirdn la luz del evangelio y tomaran costumbres dignas de
hombres (...), la misma razon establece que los que entre ellos abracen el
evangelio, pasen a poder de principes y magistrados cristianos, pero con tal
de que no sean privados del libre uso de fortuna y bienes, y se les manten-
gan las leyes y usos que no sean contrarios a la razén o al evangelio (1954:
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393). Finalmente, a los terceros conviene ensefiarles que aprendan a ser
hombres e instruirlos como nifios. Y si atrayéndolos con halagos se dejan
voluntariamente ensefiar, mejor seria; mas si se resisten (... ), hay que con-
tenerlos con fuerza y poder convenientes, y obligarles a que dejen la selva y
(...) hacerles fuerza para que entren en el reino de los cielos. No interesa
ahora la diferente estrategia evangelizadora, que refleja ademds un con-
cepto de libertad religiosa propia del siglo XVI y totalmente distinto al
nuestro, sino la exactitud de los rasgos culturales de cada sociedad. Si
este proemio es mds bien una tipologia de las sociedades que una pri-
mera formulacién del evolucionismo cultural, también lo segundo esta
implicito®, por el dinamismo cultural al que alude Acosta, al hablar de
la posibilidad de evolucionar o de degenerar de los primeros habitantes
de América. Ademds, hay puntos que coinciden con la teoria evolutiva
de Morgan: la escritura como propio de la civilizacion, ciertos rasgos de
la sociedad bérbara y civilizada, y la posibilidad de “ideologizacién” de
la teoria, convirtiéndose en justificacién de la politica colonial y de la
evangelizacion compulsiva.

3. Relacion del hombre con el medio. El sélo titulo de la Historia
—natural y moral- es una afirmacién de la importancia que dio Acosta al
medio y puede considerdrsele naturalista y cosmografo. Nieto ha escrito
sobre este punto:

La Historia exhibe indudables aciertos y atisbos de descubrimientos pos-
teriores. Presiente las variaciones magnéticas, la existencia del continente
australiano, la proximidad de Asia y América por el estrecho de Bering,
la influencia de la corriente peruana en el clima de la costa. La riqueza
mineral, las flores y la fauna del pais aparecen minuciosamente descritas.
Registran la manifestacion del “mal de montafia’, experimentado por su
autor desagradablemente al cruzar la cordillera de Pariacaca. Hace consi-
deraciones sobre la cruz del sur, su desviacion del polo correspondiente y el
modo que debe observarse para tomar por ella la altura sin errar. En suma,
un arsenal de informacién que ningtin cientifico desdesia™.

45  John Rowe, “Etnography and Etnology in the Sixteenth Century”, Kroeber Anthro-
pological Society (Berkeley, California), 30 (1960).

46 Armando Nieto, “Reflexiones de un teélogo del siglo XVI sobre las religiones nati-
vas”, en Revista de la Universidad Catélica. Lima, 1977, n° 2, p. 135.






Capitulo III
Funcionarios de la administracion colonial

Después de presentar a cuatro grandes estudiosos de las socieda-
des americanas, presento a estudiosos vinculados a la praxis colonial.
Se trata de funcionarios de la administraciéon, que dieron normas de
gobierno, escribieron informes burocréticos o compusieron tratados ju-
ridicos. Tales escritos merecen, por su enfoque, un lugar en la historia de
la antropologia. Me limito al virrey Toledo, a las Relaciones geogrdficasy
a Solérzano Pereyra.

Presentar en esta historia a los funcionarios coloniales no signifi-
ca, légicamente, justificar la empresa colonial, sino recoger sus aportes a
la investigacién o a la praxis social. Por lo demas, no debe olvidarse que
la antropologia se desarroll6 con el colonialismo occidental, porque éste
oblig6 a Occidente a estudiar el modo de conocer, manejar y dominar
a las sociedades colonizadas. Este pecado original de la antropologia no
invalida sus logros teéricos y metodoldgicos, como el que ciertas cien-
cias naturales (fisica, quimica o biologia) se hayan desarrollado por los
conflictos mundiales que costaron la vida a millones de personas, no
invalida sus logros cientificos. Ademas, el problema de la vinculacién
antropologia— colonialismo no se limita a los antropdlogos espafoles en
América en el siglo XVI o a los antrop6logos ingleses en Africa en el si-
glo XX, sino que, como se verd a lo largo de esta historia, es un problema
ético permanente de esta profesion, y de todas, cuando ellas se ponen al
servicio de un sistema discutible.



138 / Funcionarios de la administracion colonial

1. Francisco de Toledo (1515-1584)

Comienzo por Toledo, porque, como dice Palerm, ninguna otra
experiencia colonial expresé mds claramente que la del virrey Toledo del
Perti las relaciones existentes entre la investigacion etnogrdfica y el esta-
blecimiento de un sistema de dominio sobre la poblacién nativa'. Toledo
nace en Oropesa (Toledo) de una de las grandes familias nobles espa-
nolas. A los diecinueve afos inicia su carrera al servicio del emperador
Carlos, como soldado en diferentes campanas y como diplomatico en
dificiles misiones en Europa y Africa. Felipe II, que establece en Espa-
na y en las colonias americanas uno de los sistemas de administraciéon
burocritica mds avanzados, le nombra en 1568 virrey del Perd. Toledo
desarrolla su notable capacidad de gobierno y se convierte en el supremo
organizador del Virreinato—, segtn la expresion de Roberto Levillier, su
principal biégrafo?. Vargas Ugarte hace este retrato de Toledo:

Se le extendian los despachos de virrey del Perti, cuando contaba unos 52
afios. Sin mujer y sin hijos, habiendo llevado hasta entonces una vida casi
austera, podia —como él mismo lo dice en una de sus cartas— dedicar toda
su atencion a los negocios que se le confiaran; pero, al mismo tiempo, es
preciso reconocer que el aislamiento en que habia vivido, la ausencia de
un afecto honrado que despertara su sensibilidad y hasta su ascetismo, le
dieron una inflexibilidad de cardcter y una sequedad y falta de emocién
en el trato con los hombres que no dejaron de empefiar un tanto su obra’.

Entre 1570-1575 inicia una minuciosa y prolongada visita general
del Perti profundo, en la que no tuvo muchos imitadores en los virreyes
y gobernantes posteriores, y recorre Huarochiri, Jauja, Guamanga, Cus-
co, Chuquiabo (La Paz), Potosi y La Plata; ademds, él nombra distintos
visitadores. Es sabido que la visita era un medio ordinario del gobierno

1 Angel Palerm, Historia de la etnologia: los precursores. México, Sep-Inah, 1974, p. 226.

2 Probablemente el estudio mds completo sobre Toledo lo hizo el americanista francés
Roberto Levillier, autor de Don Francisco de Toledo, supremo organizador del Perti.
Su vida y su obra, tomo I: Afios de andanzas y de guerras (1505-1572). tomo II: Sus
informaciones sobre los incas (1570-1572), tomo 1II: 2da. parte de Historia Indica de
Sarmiento de Gamboa. Madrid, Espasa-Calpe, 1935, 1940 y 1942, respectivamente.

3 Rubén Vargas Ugarte, Historia general del Pert, Lima, 1966, Milla Batres, tomo II,
p-177.
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civil o religioso, y por eso los informes de las mismas constituyen un
material importante para la historia cultural hispanoamericana. En esa
visita se hacen las Informaciones acerca del sefiorio y gobierno de los In-
cas y se dictan las Ordenanzas para el buen gobierno de estos reinos del
Perii, que expondré luego. En la numerosa comitiva del virrey iba Pedro
Sarmiento de Gamboa, cosmdgrafo y cronista, encargado de planear y
describir el sitio de las nuevas reducciones y de redactar una Historia de
los incas, con la misma orientacién que las Informaciones,

Cuando lleg6 Toledo al Cusco, todavia quedaba en la regién de
Vilcabamba el tltimo bastion de la resistencia indigena. Esta, que ha-
bia iniciado el inca Manco, que llegd a sitiar ocho meses la ciudad del
Cusco, y continuado su hijo Tito Cusi, era capitaneada por otro hijo de
Manco, Tipac Amaru I. Aunque éste y los indios que le eran fieles en
Vilcabamba parece que no significaban peligro para el dominio espanol,
Toledo quiso terminar con el foco de resistencia, envié una expedicién
contra Tupac Amara y ordend la innecesaria muerte del inca vencido®.
Asi terminaba la conquista espafiola, a los cuarenta anos de iniciada, por
obra de Toledo, gran organizador de la sociedad colonial.

Los dos escritos de Toledo y la base de sus aportes son las Infor-
maciones acerca del sefiorio y gobierno de los Incas (1270-1572), editadas
por Levillier en Don Francisco de Toledo, supremo organizador del Pert
(Bueno Aires, 1940, tomo II, pp. 1-204) y las Ordenanzas que el sefior

4 Essabido que Toledo es una de las figuras més discutidas de la historia colonial, aun-
que todos reconozcan el influjo que tuvo en la organizacién del virreinato peruano.
En esta historia puede ser significativo lo que, sobre la expedicién a Vilcabamba y la
muerte de Tipac Amaru, piensan otros personajes de la misma, como el Inca Gar-
cilaso, Guamén Poma de Ayala, Antonio de la Calancha y Bernabé Cobo, que recoge
Levillier en el tomo I, pp. 405-434 y 437-462. Entre los historiadores de la colonia,
Vargas Ugarte hace un juicio de conjunto. Condena la confirmacién de la mita y la
ejecucion de Tupac Amara, alaba la organizacién del virreinato y concluye: Maestro
de quien todos somos discipulos le llamé Montesclaros y no hay exageracion en la frase.
Afiddase a ello su abnegacién en el desempefio de su cargo, su espiritu de justicia, su
acrisolada honradez, su sabia previsién, y su figura alcanzard todo el relieve que le co-
rresponde. Se nos antoja al contemplar su rostro sereno y sombreado de austeridad un
personaje de los cuadros de Zurbardn (...). A él no le cupo la tarea de desbrozar el suelo
conquistado sino la de organizado y modelarlo a imitacién de la metrépoli, y en ella no
tuvo antes o después quien llegara a sobrepujarlo (1966, I1: 270).
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visorey don Francisco de Toledo hizo para el buen gobierno de estos reinos
del Per, recogidas por Levillier en Gobernantes del Perii (Madrid, 1925,
Coleccién de Publicaciones Histéricas de la Biblioteca del Congreso Ar-
gentino, tomo VIII)°. El gobierno de Toledo duré doce afios y el virrey
muri6é poco después de regresar a Espafia®. Paso a los aportes de Toledo.

1.1. Las Informaciones

Se conoce con este nombre a la noticia que fue recogiendo el vi-
rrey Toledo sobre el sefiorio, modo de gobierno y costumbres religiosas
de los incas, durante la visita general al virreinato, por medio del interro-
gatorio de informantes cualificados con cuestionarios cuidadosamente
preparados. Las informaciones, que recogi6 Toledo entre noviembre de
1570 y febrero de 1972, son once en total; todas se recogieron entre los

5  En 1752 se reimprimié en Lima, en la imprenta de Francisco Sobrino y Bades, el
Tomo primero de las Ordenanzas del Perti dirigidas al rey (...) por mano del Duque
la Palata (...). recogidas y coordinadas por el Lic. D. Tomds Ballesteros (...) y nueva-
mente afiadidas la Ordenanzas (por) el Conde de Superunda. Esta recopilacién de
las ordenanzas, cuya autorizacién para su publicacion es de 1683, dos afos des-
pués de la Recopilacion de la Leyes de Indias (1681), retine las ordenanzas de Tole-
do, que reproduce Levillier, y otras que se dieron después. Es una prueba de cémo
casi dos siglos después estaban vigentes las ordenanzas toledanas. Hay una nueva
edicién de éstas: Francisco de Toledo: Disposiciones gubernativas para el virreinato
del Perti (1569-1574) y (1575-1580). Sevilla, 1986 y 1989, Escuela de Estudios His-
panoamericanos, introduccién de Guillermo Lohmann Villena y trascripcion de
Justina Saravia Viejo.

6  Guamdn Poma en su Nueva Crénica, recoge un dibujo sobre la muerte de Toledo,
y en el texto dice: Don Francisco de Toledo, bizorrey, abiendo acabado toda sus dili-
gencias, lo de este rreyno de las Yndias, se fue a Castilla. Y queriendo entrar a bezar las
manos de su Magestad al sefior y rrey don Phelipe, segundo de este nombre, el montero
de camara no le dio lugar ni le dejé entrar ni le dio Usencia para ello. Con este pesadum-
bre, se fue a su casa y no comié y se asentd en una cilla. Asentado, se murié unentestates
y despidié desta vida. Y acabé su vida sentiendose del dolor de no ver la cara de su rrey
y sefior. De los males que habia hecho en este rreyno, acial Ynga como a los prencipales
yndios y a los conquistadores deste rreyno, ues aqui, cavalleros la soberuia que tiene un
mandado pobre (...) (p. 459/461). Pongo el numero de pagina del original y uso,
como en las demds citas de Guarnan Poma, la edicién de John Murra, Rolena Ador-
no y Jorge L. Urioste (Madrid, 1987, Historia 16, tres tomos). La version de Garcilaso
es muy similar, y Felipe II dijo a Toledo que no le habia enviado a Perii para que
matase reyes, sino para que sirviese a reyes (1944, I1I: 252).
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indios, excepto la tltima, cuyos informantes fueron los primeros con-
quistadores; en cuanto al lugar, tres se hicieron en el Cusco, dos, en Yucay
y una, en Jauja, Guamanga y en los tambos de Vilcas, Pina, Lima-tambo
y Mayo. De las Informaciones hay que analizar tres cosas: la metodologia,
su valor etnografico y su utilizacién politica: 1) Sobre la metodologia,
Toledo se la explica al rey en una carta de 1 de marzo de 1572, diciendo
que se aplicaron dos largas entrevistas a doscientos informantes cono-
cedores de las cultura incaica, y luego se refiere a las pruebas que se asi
obtienen y a las conclusiones personales a las que él llega:

Entendiendo lo que importa al servicio de V. M., buen asiento y conserva-
cion de estos reinos del Pertl, y para que con mds facilidad se pueda plantar
la doctrina cristiana y la luz evangélica en los naturales de ellos, y para la
buena gobernacién de sus repiiblicas y mirar la orden que se podria dar, asi
en esto como para que fuesen mantenidos en paz y justicia y se excusasen
las vejaciones y molestias, que se ha entendido que estos naturales han reci-
bido y cada dia van recibiendo de sus caciques y mayores, que son muchas y
dignas de remedio, demds de ir proveyendo el que para esto ha sido necesa-
rio esta visita general, que voy haciendo en todas las provincias de él hasta
llegar a la ciudad del Cusco, mandé hacer y se ha hecho una informacién
con niimero de 100 testigos de estos naturales, de los mds viejos y ancianos
y de mejor entendimiento que se han podido hallar, de los cuales muchos
son caciques y principales y otros de la descendencia de los Ingas que hubo
en esta tierra y los demds indios viejos, de quien se entendié que con mds
claridad y razén la podian dar, para los efectos arriba dichos, la cual se
envia a V. M. en su real Consejo de Indias y para que V. M., siendo servido,
la pueda mandar ver, por ser cosa tan importante a vuestro real servicio,
me parecié enviar una relacién sumaria de lo que en ella se prueba, que es
lo siguiente (...) (1940, 3-4).

La segunda serie de entrevistas se aplic6 a otros 100 testigos dife-
rentes de los primeros, para saber (...) la costumbre que los ingas y curacas
y otros indios ricos tenian, en tiempo de su gentilidad e idolatria, de ente-
rrarse y qué riquezas llevaban consigo a sus sepulturas (1940: 6) y otros
muchos aspectos de su sistema religioso y ético.

Luego Toledo resume las pruebas o conclusiones cientificas de las
entrevistas en ocho puntos: 1) Antes del inca Tdpac Yupanqui no tenian
los naturales caciques en tiempos de paz, sino s6lo en caso de conflicto
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entre dos grupos, cuando cada grupo seguia a sus indios mas valientes,
llamados cinches. Al extender Ttpac Yupanqui los dominios de Quito a
Chile, asolando a las comunidades que no querian sometérsele, usurp6
el gobierno de toda la regién. 2) El Tupac Yupanqui instituyo el régi-
men de curacas y principales que encontraron los espanoles, poniendo
en estos cargos a quien queria y quitdndolos a su antojo, sin respetar
la sucesion legitima; el inca Huayna Capac y luego sus hijos Hudscar
y Atahualpa hicieron lo mismo. 3) Antes de la llegada de los espanoles
se enterraba a los incas y curacas en lugares escondidos, con parte de
riquezas, creyendo que iban a resucitar; los cuerpos de los incas muer-
tos tenfan servicio de indios y chacras y en las fiestas importantes eran
sacados a la plaza y alimentados. 4) Adoraban a diferentes dioses y, en
particular, al Hacedor de todo, Viracocha, al Sol, a Huanacauri, de quien
ellos creian descender, a Pachacamac y a los cuerpos de Huayna Cépac,
Tapac Yupanqui y otros incas, y les ofrecian oro, plata, ropa, tierras,
ganados y servicio de indios e indias; ademads, tenfan la costumbre de
sacrificar nifos y ninas hermosos sin defecto alguno.

1. Como los indios eran naturalmente ociosos, los incas procu-
raban hacerlos trabajar, en cosas intitiles, como era en echar rios por unas
partes y por otras y hacer paredes muy largas de una parte y de otra por los
caminos y escaleras de piedra de que no habia necesidad (1940: 8), para
tenerlos siempre ocupados y evitar levantamientos, y asi los incas les po-
nian, a cada diez hombres y aun a cada cinco, un mandén; ademds prué-
base que estos naturales es gente que ha menester curador para los negocios
graves que se les ofrece, asi de sus almas como de sus haciendas, porque si
no hubiese quien los guiase y gobernase en ellos, se perderian (1940: 9).
6) En tiempo de Huayna Cépac habia muy poca coca, sélo se cultivaba
en pequenas chacras y se consideraba un regalo del inca para curacas
y principales; la gente comtin no lo usaba. 7) Los incas hacian trabajar
las minas de oro, plata y azogue, enviando indios a cualquier lugar del
territorio donde se descubrian las minas; por su parte, los curacas y ca-
ciques debian dar cada ano al inca oro y plata. 8) Los indios de los Andes
o chunchos comian carne humana, y en la provincia del Collao algunos
indios cometian el pecado nefando (la sodomia).
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De las ocho pruebas Toledo saca cinco conclusiones personales,
que eran la justificacidon de cinco puntos, que habian comenzado a dis-
cutirse, sobre todo por la accién de Las Casas y otros profetas, que se
veran en el capitulo IV. Tales puntos eran los justos titulos de la con-
quista, la libre eleccion de los caciques por no ser “sefiores naturales”, la
encomienda, la mita y las ordenanzas. Y las conclusiones de Toledo son:

Lo 1° que V. M. es legitimo Sefior de estos reinos y los ingas y curacas tira-
nos, como tales intrusos en el gobierno de ellos.

Lo 2°, que V. M. puede proveer a su voluntad estos cacicazgos en los indios
que mejor le pareciere, temporal o perpetuamente, con jurisdiccion o sin
ella, tener respeto a sucesiones y esto seria una de las cosas de mayor im-
portancia para el gobierno espiritual y temporal de estos indios, porque
siempre serdn lo que fueren sus caciques y curacas, asi en virtudes como
en vicios.

Lo 3°, que, presupuesto el verdadero dominio que V. M. tiene de estos rei-
nos, pareciendo que conviene al buen gobierno, puede V. M. dar y repartir
en esta tierra, temporal o perpetuamente, a los espafioles, sin los escriipulos
que hasta aqui se ponian, afirmando livianamente que estos incas eran
legitimos reyes y los caciques sefiores naturales, siendo todo falso, como por
esta probanza consta.

Lo 4°, que, teniendo V. M. el verdadero sefiorio de estos reinos como lo
tiene, y no habiendo, como no hay, legitimos sucesores de los tiranos in-
gas, todas las minas y minerales y todos los bienes del sol e idolos y todos
los tesoros de las sepulturas y tierras y ganados, que estdn dedicados para
servicio de los cuerpos de los ingas, en que no haya poseedores particulares
con buen titulo, pertenecen a V. M. como a rey y sefiot, como bienes vacos,
mostrencos y que estdn proderelictos.

Lo 59, que, siendo V. M. tal sefior y legitimo rey, le toca la tutela y defensién
de los indios naturales de este reino y, como su tutor, mediante la flaque-
za de razén y poco entendimiento, puede V. M. aunque las contraigan y
parezcan contra su libertad, como seria quitarles que no estén ociosos y
ocuparlos en cosas, que a ellos les estdn bien y ala repiiblica, y gobernarlos
con algiin temor, porque de otra manera no hardn nada, como se ve y ellos
lo confiesan en la probanza de estos hechos (1940: 12-13).

2. Sobre el valor etnogréfico de las Informaciones puede obser-
varse lo siguiente. En primer lugar, que éstas tienen mucha riqueza de
datos, que se muestra al comparar el apretado resumen de las mismas



144 / Funcionarios de la administracién colonial

que hace el virrey en unas diez pdginas con las doscientas pdginas de la
ediciéon de Levillier. Como ejemplo de esa rica informacién, recojo, un
poco al azar, la respuesta de cuatro informantes de Yucay, el 2 de junio
de 1571, sobre dos de las diecinueve preguntas del cuestionario. La pri-
mera se refiere al pante6n andino:

A la 8" pregunta dijeron cada uno de por si y todos juntos, que los dichos
Ingas adoraban al dicho Wiracocha por hacedor de todas las cosas, y al
Sol y a Pachacamac y a otras guacas, las adoraban no por dioses, ni por
el hacedor de todas las cosas, sino porque los tenian por hijos o cosa muy
allegada al dicho Wiracocha; y a otros adoraban también como cosas que
entendian que podia interceder por ellos con el dicho Wiracocha, porque
entendian que estaban con él, y los adoraban a algunos en sus mismos
cuerpos, y a otros porque entendian que estaban convertidos en fuentes o
drboles o piedras o en otros idolos que adoraban, como era la dicha piedra
y guaca de Guanacauri y otros cuerpos de Ingas, y a éstos ofrecian n todo lo
sobredicho y los veneraban, y que lo susodicho se hacia por los dichos Ingas
y caciques o indios en todos estos reinos, y ellos lo vieron y entendieron asi y,
ademds de los haber visto y entendido, oyeron decir a los dichos sus padres y
pasados que ellos mismos lo hacian asi, y también los demds Ingas e indios
que hubo en sus tiempos (1940: 129).

La segunda respuesta de los informantes de Yucay se refiere al
empleo de la coca:

A la 13° pregunta dijeron cada uno de por si y todos juntos, que en tiempo
de dicho Guaina Cdpac la coca que habia era sélo chdcaras para el dicho
Inga y no habia otras chdcaras ningunas de caciques, ni otros indios, y que
estas chdcaras del dicho Inga las tenia en valles calientes y que eran unas
chacarillas pequefias, las cuales él hacia cultivar y tenia regaladas y que la
dicha coca no la comia sino ély a quien él la queria dar por regalo, que era a
los caciques que estaban con ély a otros privados suyos, y que a los caciques
unos, que llaman entre ellos, de diez mil indios, les enviaba por gran regalo
una bolsilla de la dicha coca, y los dichos caciques lo estimaban en mucho,
como cosa que no se comunicaba la dicha coca entre la demds gente comiin
de los dichos indios no la tenian, ni la alcanzaban, y que el dicho Inga la
estimaba y daba a los que dicho tienen como cosa de regalo, y que esto sa-
ben de esa pregunta (1940, 131).

En segundo lugar, que los datos de las Informaciones son objetivos.
Al analizar la objetividad, puede decirse a priori que la investigacion del
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equipo de Toledo tiene aspectos validos y aspectos muy discutibles. Entre
los aspectos vélidos estan el ntimero de informantes (mds de doscientos),
la diversidad de lugares (Jauja, Guamanga, la regién cuzquena y la ciudad
del Cusco), la minuciosidad de las preguntas y respuestas, la capacidad
informativa de los informantes (caciques, principales y personas ancia-
nas, que tienen mayor conocimiento de la cultura), etc. Entre los aspectos
discutibles estdn la forma casi juridica de la informacién que, si da pre-
cision a la respuesta, puede quitarle objetividad y, sobre todo, la hipdtesis
de trabajo subyacente, que podia inficionar ficilmente la informacion re-
cogida. El grupo de Toledo era, no un equipo de antropélogos que tratan
de descubrir con simpatia y desde dentrolos postulados y los mecanismos
de funcionamiento de la sociedad incaica, sino un equipo de politicos que
quieren probar sus hipdtesis para justificar la conquista y descubrir las
costumbres y mecanismos sociales que permitan al gobierno y domina-
ci6én de la poblacién conquistada. Si bien algunos estudios antropoldgicos
terminan en una manipulacién de los grupos estudiados’, los estudios
de Toledo tienen ese punto de partida. Asi he llegado, insensiblemente, al
tema de la utilizacion de las Informaciones.

Pero volviendo al tema de su valor etnografico, éste se puede cono-
cer también a posteriori, por una comparacion entre los datos de Toledo y
los de otros cronistas. Un recurso metodoldgico habitual para comprobar
la veracidad de un estudio social es compararlo con otros estudios simila-
res. Levillier, en el tomo 2° de su obra, recoge el texto de las Informaciones
y luego hace una detallada confrontacién del mismo con pasajes atinentes
de 49 crénicas, muchos de las cuales expongo o, al menos, cito en esta
historia, como Acosta, Cobo, Las Casas, el Inca Garcilaso, Guaman Poma,
Calancha, Avila, Arriaga, Cieza de Ledn, Polo de Ondegardo, Sarmiento
de Gamboa, Crist6bal de Molina el cusquetio, Gregorio Garcia, Hernando
de Avendano, la Crénica anénima, etc. Para Levillier es elocuente de por si la
concordancia de estos testigos que vienen, desde el siglo XVI y XVII, a ofrecer
ante la historia su ratificacion imparcial (1940: XXVI). Personalmente creo
que si, en ciertos puntos se da en efecto esa ratificaciéon, en otros no ocurre

7 Recuérdese el plan de Camelot en Chile o el trabajo de ciertos antropdlogos en la
guerra de Vietnam, lo que obliga al antropdlogo a preguntarse: ;para quien traba-
jo?, vy evitar el riesgo de volverse el tonto util de cualquier sistema.
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lo mismo, como es facil comprobarlo con una detenida lectura del minu-
cioso trabajo de Levellier; ademads, si se prescinde ahora de la polémica
entre las dos lecturas de la historia incaica, la idealizada, representada por
el Inca Garcilaso, y la dura, representada por las Informaciones de Toledo
y la Historia de los Incas de Sarmiento de Gamboa, el problema radica, no
tanto en la veracidad de las Informaciones de Toledo, como en las conclu-
siones que él dedujo.

3) Asi se llega al tema de la utilizacién politica de las Informacio-
nes. El estd unido estrechamente a la polémica de los justos titulos para
la conquista espafiola, como se manifiesta en el prefacio con que Sar-
miento de Gamboa ofrece a Felipe II su Historia de los Incas, que, como
se verd después, es el complemento de las Informaciones toledanas:

los mismos predicadores, los cuales comenzaron a dificultar sobre el dere-
cho y titulo que los reyes de Castilla tenian a estas tierras. Y como vuestro
invictisimo padre era tan celoso de su conciencia, mandé examinar este
punto, cuando le fue posible, por doctisimos letrados, los cuales, como la
informacién que del hecho se les hizo fue indirecta y siniestra de la verdad,
dieron su parecer diciendo que estos Ingas, que en estos reinos del Perti
fueron, eran legitimos y verdaderos sefiores naturales de esta tierra, lo cual
dio asa a los extrafios de vuestro reino, asi catélicos como herejes y otros in-
fieles, para que ventilasen y pusiesen dolencia en el derecho que los reyes de
Esparfia han pretendido y pretenden a las Indias; por lo cual el emperador
don Carlos, de gloriosa memoria, estuvo apunto de dejarlas (...) Y todo
esto sucedid por la incuriosidad de los gobernadores de aquellos tiempos de
estas tierras, que no hicieron las diligencias necesarias para informar de la
verdad del hecho, y por ciertas informaciones del Obispo de Chiapa, que,
movido de pasién contra algunos conquistadores de su obispado, con quie-
nes tuvo pertinacisimas diferencias —segiin yo supe en aquella provincia y
en la de Guatemala, donde ello pasé, aunque su celo parece santo y esti-
mable—, dijo cosas de los dominios de esta tierra, a vueltas de los conquis-
tadores de ella, que son fuera de lo que en las averiguaciones y probanzas
juridicas se ha visto y sacado en limpio y lo que sabemos los que habernos
peregrinado todas las Indias, despacio y sin guerra, inquiriendo todas estas
cosas (1947: 73).

Esta era la situacion. A raiz de la conquista de América, se habia
desatado una polémica sobre el derecho y titulo de los reyes de Castilla,
promovida, sobre todo, por Bartolomé de Las Casas. Los detalles de la
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famosa Junta de Valladolid se verdn al hablar de Las Casas. Pero, convie-
ne distinguir entre los hechos sociales americanos, aportados por mi-
sioneros y conquistadores, y su interpretacion ética y juridica, aportada
por te6logos y juristas.

Entre los tedlogos, uno de los que tuvo un papel mas decisivo fué
Francisco de Vitoria (1483-1546)%. Nace en Burgos y en 1505 ingresa
en los dominicos en la misma ciudad, donde hace el noviciado y los
estudios de filosofia. En 1508 marcha a estudiar teologia en la univer-
sidad de Paris, donde se doctora y donde ensena teologia desde 1516.
Siete afios después, regresa a Espafia y sigue ensenando teologia, prime-
ro en Valladolid y luego, tras ganar la en 1526 la cdtedra de prima en la
Universidad de Salamanca, en ésta universidad hasta su muerte. Vitoria
pronuncié en Salamanca dos famosas relecciones, que eran unas confe-
rencias publicas que se tenian ante toda la comunidad universitaria, De
los indios recientemente descubiertos (1539) y De los indios o del derecho
a la guerra de los espafioles sobre los bdrbaros (1539), que suelen consi-
derarse el punto de partida del derecho internacional. En la primera,
Vitoria sostiene el principio de la igualdad juridica de los hombres y de
los pueblos; comienza por preguntarse si esos bdrbaros, antes de la llega-
da de los espafioles, eran verdaderos duefios piiblica y privadamente, esto
es, si eran verdaderos duefios de las cosas y posesiones privadas y asi habia
entre ellos algunos hombres, que fueran verdaderos principes y sefiores de
los demds, para concluir:

8  Pueden consultarse a Francisco Castillo Urbano, El pensamiento de Francisco de
Vitoria. Barcelona, 1992, Anthropos y Ramén Herndndez Martin, Francisco de Vi-
toria. Vida y pensamiento internacionalista. Madrid, 1995, Biblioteca de Autores
Cristianos. La ética de la conquista y de sus instituciones como la encomienda
o la mita fue analizada ampliamente por los te6logos. Paulino Castafieda en Los
memoriales del Padre Silva sobre la predicacién pacifica y los repartimientos. Ma-
drid, 1983, Consejo Suprior de Investigaciones Cientificas, tiene un amplio estudio
donde clasifica la postura de los tedlogos en Espaia y América sobre la predicacion
y sobre los repartimientos. Sobre la primera, defienden una evangelizacion pura
en Espana Vitoria, Soto y Suarez y en América Quiroga, Las Casas y el P. Silva,
defienden la conquista previa a la evangelizacién en Espaia, Sepulveda, y en Amé-
rica, Motolinia, y defienden una posicién media, en Espana, Alonso de Veracruz, y
en América, Juan Focher y Acosta (1983: 1-65).
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Queda, pues, firme de todo lo dicho que los bdrbaros eran, sin duda alguna,
verdaderos duefios puiblica y privadamente, y de igual modo que los cristia-
nos, y tampoco por este titulo pudieron ser despojados de sus posesiones como
sino fueran verdaderos duefios, tanto sus principes como las personas par-
ticulares. Y grave cosa seria negarles a éstos, que nunca nos hicieron la mds
leve injuria, lo que no negamos a los sarracenos y judios, perpetuos enemigos
de la religion cristiana, a quienes concedemos el tener verdadero dominio de
sus cosas si, por otra parte, no han ocupado tierras de cristianos (1960: 665).

Vitoria examina detenidamente cada uno de los cinco titulos de
la conquista espafola que consideraba ilegitimos: la autoridad universal
del emperador como soberano del mundo, la autoridad universal del
papay su pretendido sefnorio sobre el orbe, el derecho de descubrimien-
to o invencion, el derecho de compulsion de los indios infieles que se re-
sisten a recibir la fe cristiana y los pecados contra naturaleza y autoridad
de los principes cristianos para reprimirlos. Luego analiza los tres titulos
que consideraba legitimos: el garantizar el derecho del libre transito, el
libre comercio y la libre predicacién del evangelio, el derecho de inter-
vencién humanitaria en defensa de los inocentes y para abolir sacrificios
humanos y el derecho de intervencién por peticién de aliados.

Como se ha visto, el virrey Toledo queria probar precisamente que
en el Tawantinsuyo no habia incas, ni curacas legitimos, y que se hacian
sacrificios humanos, porque eran titulos vélidos para la ocupacién espa-
nola segin la doctrina de Vitoria. Ademads, Toledo deduce de las Infor-
maciones otras pruebas que justificaban algunas instituciones coloniales,
tales como la encomienda o repartimiento, la mita o trabajo personal, etc.
Pero, en algunos puntos las conclusiones de Toledo iban mas alla de la
misma praxis colonial, como por ejemplo en la libertad total para remo-
ver curacas, punto en el cual la administracion del virreinato fue méds mo-
derada, como lo prueban los abundantes juicios de los curacas.

1.2. Las Ordenanzas

Las Ordenanzas de Toledo son importantes como fuente de conoci-
miento de la organizacién de las comunidades andinas’. En dichas normas

9  Puede consultarse Alejandro Madlaga Medina, Reducciones toledanas en Arequipa
(Pueblos tradicionales). Arequipa, 1989, Publiunsa. En el primer capitulo hace una



Historia de la antropologfa. Volumen I: Antropologia indigenista / 149

se manifiesta el modelo comunal impuesto por la politica colonial, pero
también un conjunto de costumbres indigenas que las Ordenanzas hacen
suyas. Ciertas ordenanzas, por ejemplo las Ordenanzas generales para la
vida comiin en los pueblos de indios que luego analizo, son interesantes, no
solo por su logica para lograr las metas de Toledo, que eran mantener a
los indios como grupo aparte, protegerlos de los abusos de los espanoles
y asegurar la mano de obra para la minerfa, sino sobre todo porque lle-
garon a modelar la realidad. Seguin ciertos etnohistoriadores, los antiguos
senorios prehispanicos subsistieron bajo la organizacién toledana hasta
mediados del siglo XVII, pero al fin vencié la comunidad que, con varias
modificaciones, ha llegado hasta nuestros dias. Por eso, las Ordenanzas
son, no s6lo un marco juridico mas de la poblacién indigena en la historia
peruana, como los varios estatutos de comunidades indigenas o campesi-
nas, sino el marco juridico mds importante, pues cre6 la matriz colonial y
estuvo vigente como dos siglos y medio.

Las Ordenanzas de Toledo son numerosas y prolijas y tienen un
cardcter particular, pues se van dando sobre la marcha, durante la visi-
ta general del virreinato, para resolver problemas concretos. En los dos
tomos de Disposiciones gubernativas para el virreinato del Perii (1569-
1580) ya citados hay noventa documentos, en su gran mayoria orde-
nanzas y provisiones, que se dieron en Lima (3), tambos de Huancayo
y Ares (1), Huamanga (6), Cusco (10), Checacupe (2), Potosi (16), La
Plata (12), La Paz (2), Chucuito (1), Arequipa (11) y, una vez terminada
la visita, Lima (26). Los temas son variados: reduccién de los indios,
ensefianza de los naturales, servicio de los tambos, explotacién de las
minas, ordenanzas de las ciudades, instruccién para los visitadores, el
cultivo de la coca, hospital de espanoles y de naturales, la promociéon

sintesis del intento de reducir los indios a pueblos desde Pizarro y anade: podermos
concluir que, en las cuatro primeras décadas de permanencia de los conquistadores en
territorio peruano, se hizo muy poco por reducir los indios a pueblos. Muy por el con-
trario, fueron los causantes de la dispersién y abandono de sus primitivos poblados. Los
trabajos forzados a que fueron sometidos por parte de los encomenderos, asi como las
exigencias tributarias, constituyeron las causas fundamentales para que los indios hu-
yeran de sus casas y se establecieran en montes, quebradas, nevados, etc. (1989: 29). El
libro contiene un interesante analisis del establecimiento de las reducciones en Are-
quipa, que, como todos los casos, tiene matices que se pierden en la generalizacién.
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de la doctrina, pleitos de indios e instruccion para sus defensores, cons-
truccién de la catedral del Cusco y centros educativos, etc. etc. Levillier
en el tomo VIII citado de Gobernantes del Perti (1925) hace este andlisis
de las ordenanzas:

Sus sabias disposiciones no nacieron, con muchas otras del Perti, en la calma
de gabinetes de apacibles teorizantes, ni partieron todas de Espafia, como las
humanitarias leyes anteriores, dictadas por tedlogos y juristas, muchos de
los cudles jamds estuvieron en Indias; antes bien, surgieron como medicina
idénea para el estado social enfermizo, que se inicié con Pizarro, atenudse
bajo La Gasea, cundié nuevamente con Caiiete y Nieva y recrudecié con
Castro, porque faltaba, para contrarrestar los abusos de poderes y encomen-
deros ensoberbecidos, quien uniera aun intelecto superior, autoridad moral
y cardcter férreo. A la comprension cabal de lo que debia hacerse para de-
fensa del indio oprimido, la organizacion del trabajo, el establecimiento del
orden y el juego veridico de las instituciones, comprension alcanzada por
su mente sagaz en afios de inspeccion del inmenso distrito, afiadia Toledo
arrestos para enfrentarse a los intereses heridos y sujetarlos en el territorio,
mientras luchard contra las autoridades de la metrépoli, para que ellas, to-
cadas por intereses quejosos, no revocasen su reforma.

Halldbase ante estos problemas. El régimen de las encomiendas; retener-
las para el rey, o establecer la perpetuidad, o darlas por dos o tres vidas;
las obligaciones de los encomenderos, obligaciones de orden militar y fi-
nanciero para con el rey, de orden ético y religioso para con el indio. La
situacion civil del indio, su doctrina, la tasa para pagarla, su trabajo, la
remuneracion del mismo, el derecho de compelerle en caso de negarse, su
reduccion en pueblos para civilizarle y catequizarle; la moralizacién y su
defensa contra los abusos de dérdenes, sacerdotes, encomenderos, mineros y
espafioles en general, que usaban de ellos en las chacras, en repartimientos,
en las minas, en los tambos y yerbales de coca, sin redituar su labor en
forma alguna; la necesidad, en fin, de conciliar las exigencias del trabajo
con los derechos naturales del indio la libertad. Son estas ordenanzas las
soluciones por él impuestas'’,

En esta valoracion global de las Ordenanzas no conviene olvidar
el contexto politico. Toledo no era un fildsofo social, como Platén o To-
mds Moro, que presentan un tipo ideal de sociedad sin mds limitaciones

10  Levillier, op. cit., pp. V-VL.
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que la condicién humana, sino un politico que estd organizando una
sociedad en condiciones peculiares. Toledo era el representante de la
metrépoli, cuando se consolidaba el poder colonial, y ante a él estaban,
por una parte, los descendientes de los conquistadores y demas colonos
espanoles, que luchaban por mantener los privilegios de la conquista,
cuyo simbolo mds tipico era la encomienda; y por otra, los indios, que
habian perdido en la conquista su organizacién social, sus jefes y sus
dioses, estaban dispersos y disminuian por las pestes, las guerras y la ex-
plotacién, poniendo en peligro la base laboral del virreinato. Habia que
hallar un tipo adecuado de organizacion. Asi nace, o mejor se consolida
el modelo de reduccidn, cuya aplicaciéon no fue nada facil'’.

Paso ya a presentar, a modo de ejemplo, las Ordenanzas generales
para la vida comuin en los pueblos de indios. Arequipa, 6 de noviembre de
1575 (1989: 217-266), que tienen nueve titulos y 155 ordenanzas. Pue-
den reducirse a tres puntos, que son los bienes de la comunidad, los
deberes de los indios y la forma de gobierno:

1. Los bienes de la comunidad. Este punto se recoge sobre todo
en el titulo VIL La comunidad tiene un territorio, que pertenece a sus
parcialidades y ayllus, cuyo tamaiio estd en funcién del ndmero de in-
dios y debe verificarse cada tres afos, para que todos los indios tengan
tierra (tit. IX, ord. 25). Para vender tierras de las comunidades, hace
falta licencia del Corregidor, y tierras de los particulares, licencia de la

11  Madlaga Medina (1989) recoge ocho consideraciones generales sobre las reduccio-
nes, de las que transcribo la 6. Las reducciones establecidas por Toledo tuvieron
una vida muy breve. La muerte de muchos indios, la fuga para librarse del tributo y
trabajos forzados, asi como miiltiples padecimientos desintegraron la institucion. Asi
mismo se desintegraron muchas reducciones por el servicio de mitas en las minas de
plata y azogue, en las plazas de los pueblos de espafioles, en los tambos y caminos, en
los trajines de sementeras, en la guarda de ganados, en los obrajes, trapiches e inge-
nios, en el servicio de chasquis; por huir de los pueblos y trasladarse a las ciudades de
espafioles donde aprendian oficios mecdnicos; por trasladarse a estancias y chacras
de los religiosos y particulares, por el servicio que prestaban los muchachos a los co-
rregidores, doctrineros, espafioles, mestizos y mulatas; por el servicio de nodrizas que
prestaban las indias mozas en casa de particulares; por los repartimientos de merca-
deria que regularmente hacian los corregidores aprecios excesivos (... ). Luego Mélaga
anade que las reducciones posteriores respetaron, en su mayor parte, la legislacion
de Toledo (1989: 125-126).
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Audiencia (VII, 5). En cada comunidad debe haber una chacra comun
para las personas necesitadas:

(...) ordeno y mando que en cada pueblo se haga de hoy en adelante una
chacra de comunidad, asi de maiz como de papas en tierras de comiin, del
tamarfio que pareciere al Corregidor, para los pobres, el fruto de los cudles
en afios prosperos se encierre en piruas, aparte que las que ha de haber en
las casas de la comunidad, hasta ver si el siguiente es abundante o no, y silo
fueren vendan de las comidas del afio pasado alguna parte y guarden la
demds, y las que hubieren cogido de presente para el efecto que dicho es; y
el precio de las que vendieren se meta en la caja de la comunidad y los afios
que fueran estériles provean de comida a los dichos pobres de cada pueblo
de lo que asi tuvieren de la dicha caja de la comunidad (...) (VI 1).

Los alcaldes, con la asistencia de los caciques, deben vigilar para
que las chacras libres se den a los indios que no tengan (I, 36) y de-
ben inspeccionar las chacras que hay en los andenes y hacer reparar és-
tos (IX, 25). Ademads, deben cuidar de que en las partes acomodadas se
planten sauces, alisos o frutales de Castilla, pues es negocio del que se les
sigue y recrece tanto provecho a los naturales de este reino (IX, 14) y que
no corten los arboles por el pie, so pena de que el indio que lo cortare,
le den cien azotes y trasquilado por ello (IX, 15). En cuanto al ganado,
asi de la tierra como de Castilla, debe colocarse en buenos pastos y ser
curado de las plagas (VII, 2). Cuando el ganado pase de dos mil ovejas,
cien carneros, trescientas vacas y cincuenta novillos, deben venderse los
excedentes, pues no es posible darle la debida atencion, y el importe de
la venta debe ir al fondo comun (VII, 3-4).

Las Ordenanzas estipulan una vigilante fiscalizacién sobre los bie-
nes. Los alcaldes, con los regidores, halldndose presente al cacique princi-
pal y la segunda persona, dardn cuenta de los bienes comunes y los libros
con las cuentas deben conservarse en una caja con tres llaves en poder
del Corregidor, del alcalde y del cacique (VII, 7). En la misma casa del
cabildo debe haber otra caja de tres llaves para guardar las ordenanzas
y demads papeles y un libro en el que se anoten las ausencias de los doc-
trineros, para que, cuando se les hubiere de pagar, sea liquidado primero
las dichas ausencias con los dichos alcaldes y regidores (V1I, 8). Todos los
viernes por la manana deben juntarse en cabildo, durante una o dos
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horas, para tratar lo tocante a los bienes de la comunidad y demas cosas
de la reptiblica (VII, 9).

2. Deberes y derechos de los indios. Se recogen sobre todo en el
titulo IX Las Ordenanzas estan orientadas a que entre los indios cesen
las costumbres antiguas, que han tenido contrarias a nuestra religion cris-
tiana (...), y los agravios, que hasta aqui han recibido (IX, 1), revocan las
normas hechas por los visitadores (IX, 31) y deben leerse y publicarse
en cada pueblo dos veces al afio, por San Juan y por Navidad (IX, 32).

Los indios deben reconocer el ayllu y parcialidad paterna y no
materna (IX, 2) y no deben poner a sus hijos sobrenombres de su genti-
lidad (de la luna, pajaros, animales, piedras o rios) (VIII, 13), no pueden
llevar un traje diferente al propio, bajo pena de cien azotes y ser tras-
quilados la primera vez, estar atados dos horas en un palo en la plaza,
la segunda, y ser enviados al Corregidor para que lo castigue, la tercera
(IT, 17). Tampoco pueden tener armas de espafoles, como son arcabuces,
pistoletes, coras, carabinas, espadas, pufiales, dagas, ni ballestas, ni otras
armas de espafioles ofensivas, ni defensivas (IX, 4).

Las obligaciones econdmicas mas importantes de los indios eran
el tributo y el servicio personal. Los indios solteros de dieciocho afos
pagan medio tributo, y en llegando a los veinte lo pagan entero (IX, 3),
a la caja real y un tomin para el hospital (IX, 18). El servicio personal
para minas, plazas y otros debe hacerse conforme al nimero real de in-
dios de las reducciones y no por el que habia en tiempo de los incas (IX,
29); s6lo los uros estan exceptuados, por ser balseros, durante el tiempo
dedicado a esta actividad (IX, 30). Por otra parte, los indios deben ayu-
darse unos a otros en sus sementeras (IX, 7) y deben usar libremente de
sus tratos y contratos, bajo pena para quien lo impida de ser desterrado
durante dos afios, si es cacique, y de recibir cien azotes y serle cortado
el cabello, si es indio particular (IX, 21). Pero esta libertad de comercio
estd limitada, para evitar las ventas incontroladas de los espanoles, y asi
los indios:

(...) no puedan comprar ni compren cosa de Castilla, como son vino, ropa
y otras cosas superfluas que no han menester, en cantidad de ocho pesos
para arriba, si no fuere con asistencia del Corregidor y del sacerdote de la
doctrina, y ningtin espaiiol, ni otra persona se lo pueda vender, ni venda
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sopefia de que, por la primera vez, pierda el precio de lo que asi vendiere a
los tales indios o incurra en pena de cien pesos, aplicados para la cdmara
de S. M., juez y denunciador por tercias partes; y por la segunda pierda lo
que contratare, y mds doscientos pesos aplicados segiin dicho es, y que sea
desterrado por diez afios precisos de los pueblos donde se vendiere (IX, 4).

Las Ordenanzas prevén la erradicacion de diferentes costumbres
andinas, tales como apretar las cabezas de las criaturas recién nacidas,
como suelen hacer, para hacerlas mds largas (IX, 8), celebrar taquies y bo-
rracheras, y si algunos bailes quisieren hacer, sea el dia y en lugares y fiestas
puiblicas, con licencia del Corregidor y del sacerdote (IX, 9), o llevar a la
criatura por dentro del acso a raiz de las carnes, cosa de grande suciedad,
sino que los traigan en los brazos o espaldas (IX, 13). En cambio, se orde-
na que los caciques y principales, alcaldes y regidores, coman en las plazas
donde tienen costumbre de juntarse en los pueblos, porque es justo que en
esto se guarde la costumbre antigua del Inca, atento a que comen con ellos
los pobres, comiendo ptiblicamente (IX, 19).

En cuanto a la moral publica, se prohibe el juego de naipes y da-
dos bajo severas penas (IX, 6) y la prostitucion en los tambos (IX, 11),
se manda a los alcaldes que tengan particular cuidado en no consentir que
las indias mozas estén en las punas en las guardas de los ganados (IX, 12)
y hay normas para que el ganado extraviado sea recuperado (IX, 22).
Sobre la ensenanza y doctrina de los indios, de que trata el titulo VIII,
se determina:

Primeramente, entiendan que han de creer en un solo Dios todopoderoso, y
dejar y olvidar los ritos e idolos que tenian por sus dioses y las adoraciones
que hacian a piedras y al sol y ala luna, para las guacas y otra cualquier
criatura, y que no han de hacer sacrificio, ni ofrecimiento, como lo hacian
a lo susodicho en tiempo de su infidelidad, y han de creer y guardar lo que
en la doctrina se les ensefia y predica, y cuando oyeren tocar la camparia de
la oracidn, se quiten los llautos y se hinquen de rodillas en el suelo y recen
el Ave Maria, como hacen los cristianos (VIII, 1).

Para eso, deben obedecer a los curas, y para instruirse mejor, ade-
mas de la lengua general, deben aprender la espanola (VIII, 2). En cada
reduccion debe haber escuela, para que los muchachos, especialmente los
hijos de los caciques, principales y demds indios ricos se ensefien a leer y
escribir y hablar la lengua castellana (...) para lo cual se procure un indio
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ladino y habil, de que hay bastante niimero en todas partes, que sirva de
maestro; al maestro lo nombra el sacerdote y le paga la comunidad; los
alumnos deben asistir hasta los trece y catorce anios (VIII, 3). La cate-
quesis se impartira a los nifios todos los dias y a los adultos tres veces a
la semana antes de ir al trabajo (VIII, 4). Como la catequesis falla du-
rante la actividad agricola colectiva y con los pastores que no vuelven
al pueblo por cuidar el ganado, se establece que, cuando se junten a be-
neficiar las chacras de la comunidad, el cura vaya a darles catequesis los
dias senialados (VIII, 12), y que los pastores no estén mds de seis meses
sin venir al pueblo (VIII, 8), sino que vayan a misa cada dos domingos,
porque, viniendo todos, el ganado no quede sin guardar, y haya alguacil
aparte que tenga quipu de los dichos pastores y cuidado de recogerlos cada
domingo en ruedas aparte y al tiempo que quieran entrar en la iglesia a
misa, dé noticia a los dichos curas de los que faltan para que sean traidos
y azotados (VIIL, 9); ademds, no pueden tenerse pastores infieles (VIII,
10). Aunque el cura podia imponer penas a los faltaban a la catequesis,
éstas no podian ser en dinero (VIIL, 14). Como la resistencia a la cate-
quesis procedia sobre todo de los especialistas andinos, conocidos como
hechiceros, se ordena que, para controlarlos, vivan junto a las casas del
sacerdote (VIII, 4).

3. Formas de gobierno. Este se ejercia por autoridades y funcio-
narios. Entre las primeras, estd el Corregidor, que era el inico espaiol,
y cuya autoridad se extendia a varias reducciones; el alcalde, que era la
autoridad municipal y de cuya eleccién y jurisdiccion tratan los titulos I
y Il de las Ordenanzas, y el curaca, que era la autoridad politica y del que
habla el titulo VI. Entre los funcionarios hay aguaciles (tit. III), escriba-
no (tit. IV) y otros (tit. V).

a) Autoridad municipal: las Ordenanzas presentan su elecciéon y
su jurisdiccion. En cuanto a la eleccidn, debe realizarse el dia primero de
afo, en la cabecera del pueblo, en presencia del Corregidor y de la auto-
ridad municipal en ejercicio, y deben elegirse por un ano a dos alcaldes,
cuatro regidores, alguacil mayor, procurador del pueblo y mayordomo
del hospital (I, 1). La eleccién no es por sufragio de todos los indios
tributarios, sino sélo de los alcaldes y regidores salientes, quienes deben
dar su voto a nueve personas para los nueve cargos (I, 2). A la eleccion
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precede la misa del Espiritu Santo y sigue el juramento, por Dios nuestro
Sefior y por Santa Maria y por la sefial de la cruz, que bien y fielmente y sin
aficién ni pasion usardn los dichos oficios en las cosas que son obligados, y
que guardardn estas dichas ordenanzas, y las hardn guardar y cumplir, y
luego se entregaran la varas a los dos alcaldes, que deben ser uno de la
parcialidad de Anansayay otro de la de Urinsaya (1, 3-4), Para asegurar
la independencia de poderes y el recto desempeiio del cargo, las Orde-
nanzas declaran que no se puede elegir como alcaldes a los curacas o se-
gundas personas (I, 6), ni éstos deben influir en la eleccién (I, 5); los dos
alcaldes elegidos no pueden ser ambos principales ni parientes cercanos,
ni del mismo ayllu, ni infieles, ni iddlatras o castigados por hechiceros
(I, 7-10), ni pueden ser reelegidos sino tres aios después (I, 13).

En otras ordenanzas se determina el asiento que la autoridad
municipal ha de tener en el templo (el poyo de la mano izquierda, en
el cual se sentardn por su orden, porque en el otro poyo se han de sentar
los esparfioles que hubiere o pasaren por el dicho pueblo) (I, 11), y que, el
dia siguiente de la eleccién, se publique y pregone residencia contra los
alcaldes, regidores y demads oficiales salientes por el término de trein-
ta dias (I, 12); las causas de residencia que puedan conocer, deben ser
juzgadas en treinta dias y las otras remitidas al Corregidor, a quien en
todo caso se puede apelar (I, 14-15); finalmente, los cargos de alcaldes,
regidores y alguaciles deben ejercerse gratuitamente (I, 16).

En cuanto a la jurisdiccién de los alcaldes, éstos ejercen una fun-
cién judicial con los indios tinicamente, tanto en lo civil como en lo
criminal, y una funcién de vigilancia sobre los principales servicios co-
munales. Con relacién a las causas civiles:

Primeramente, les doy en nombre de Su Magestad poder, para que puedan
conocer y conozcan de todos los pleitos civiles que tuvieren unos indios con
otros, como no suban de cantidad de treinta pesos de plata corriente, por-
que de los tales ha de conocer de ellos el Corregidor, y ordeno y mando que
no conozcan los dichos alcaldes de pleitos que tuvieren cacique con cacique,
ni indios particulares con los caciques principales, ni del pleito sobre caci-
cazgo, ni de tierras que litigue un pueblo con otro, ni sobre indios a quién
deban pertenecer, porque de todo ello ha de conocer el Corregidor, y per-
mito que los dichos alcaldes conozcan de pleitos de chdcaras que usurpen
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unos indios con otros de los de su distrito; en todo lo cual no han de escribir,
porque lo han de hacer sumariamente (11, 1).

Con relacién a las causas, los alcaldes pueden juzgar las que ocu-
rran en su distrito, que estdn sancionadas con azotes o corte de pelo,
pero en las que haya de haber pena de muerte, o mutilacién de miembro
o efusion de sangre, s6lo pueden tomar preso al delincuente y hacer la
informacién al Corregidor (II, 5). Los alcaldes oigan de justicia por lo
menos dos o tres veces en la semana, sentdndose en un poyo de la plaza del
pueblo (11, 2) y no pongan penas pecuniarias superiores a un peso (II,4).
Las ordenanzas que siguen son un cédigo de los principales delitos y de
las respectivas penas: idolatria (II, 6), matrimonio andino previo o ser-
vinakuy (II, 8), amancebamiento (I, 9), unién marital con india infiel
(IL, 10), incesto (II, 12-14), ritos de las mujeres al enviudar, tales como
cortarse el cabello o salir a las punas con los parientes de su marido (II,
15), venta de hijas o de otras indias para mancebas (II, 16), uso de traje
distinto al de los indios (II, 17), maltrato a los propios padres (II, 19),
homicidio, antropofagia y envenenamiento o hechizamiento (II, 20),
pintarse el cuerpo o el rostro (II, 21) y hurto (I, 22-23).

Respecto a su funcion de vigilancia, los alcaldes deben: visitar la
cércel cada sabado (II, 24), cuidar de que los enfermos hagan testamen-
to segun la férmula de las Ordenanzas (11, 26), preocuparse de los huér-
fanos (II, 27), vigilar para que los hijos ilegitimos no sean separados de
sus madres sin compensarles por la crianza (11, 28), supervisar el hospi-
tal empezando por tener cuidado de visitar el pueblo muy ordinario para
saber los enfermos pobres que hubiere, para que se lleven al hospital y sean
curados (...) y hagan poner dos o cuatro muchachos con un barbero en la
ciudad de su distrito, para que aprendan a sangrar y sirvan de este oficio
en el pueblo (11, 29), cuidar de que los artesanos ejerzan libremente sus
oficios y reciban el pago justo, siendo reservados de servicios de tambos
y cargos y reparos de puentes y caminos y tan solamente sirvan en los de-
mads oficios leves, que sirven los otros indios dentro de cada pueblo (11, 31),
controlar para que en cada pueblo haya mercado dos veces a la semana
(1L, 32), vigilar para que las calles y casas estén limpias y para que los
indios duerman en barbacoas (II, 33), visitar los tambos y hacer reparar
los puentes y caminos (II, 34), entregar las chacras libres a los indios sin
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tierra (II, 36), nombrar indios mesejeros que guarden las chacras para
que los duenos puedan asistir a la doctrina, ddndoles un cémodo salario
a costa de los duefios de las dichas chacras, de los frutos que de ellas se co-
gieren, por el tiempo que las dichas chacras tuvieren riesgo (11, 38), velar
para que no se eche ganados en las sementeras (II, 39), y, finalmente,
organizar el esquilmo del ganado de Castilla y de la tierra y repartirlo
entre los indios mas pobres, bajo el control del quipucamayoq (I, 41).
Los alcaldes en un pueblo no pueden entrar en los términos de otro
llevando su vara, salvo si fueren yendo con algiin preso donde estuviere el
Corregidor, con algiin recaudo sobre el delito, o en seguimiento de algiin
delincuente (11, 42).

Para cumplir su misién los alcaldes tienen la colaboracién del
procurador, quien debe proponer en Cabildo todo lo que fuere conve-
niente y necesario al bien del pueblo (II, 43), y de los alguaciles mayores
y menores. Estos llevan también varas de autoridad (III, 1) y deben:
rondar de noche y dar el toque de queda, para que cada uno entienda
que es hora de recogerse, hagan tocar cada noche una de las campanas del
dicho pueblo (111, 2), visitar la cdrcel dos veces al dia (III, 4) y cumplir
con puntualidad lo que manden los alcaldes (III, 5). Ademads, hay un
escribano, quien debe residir siempre en el pueblo para que pasen ante
él todos los autos y proveimientos que hicieren los alcaldes y regimiento
en el cabildo y fuera de él (1V, 1) y hacer cualesquiera testamento e inven-
tarios e informaciones (...), que conveniere asentarse por memoria para
cualesquiera efectos tocantes al bien comiin; porque todo lo demds que ser
pudiera, que los indios suelen poner en quipos, se ordena y manda que se
reduzca a escritura por mano del dicho escribano (IV, 2); por dltimo, hay
otro indio que debe desempenar las funciones de carcelero, pregonero
y verdugo, a quien le ha de dar la comunidad un topo de chdcara de se-
mentera, como a cada uno de los demds, atento a que serd indio pobre y ha
de estar ocupado en ello, y lo mismo a los alguaciles (V, 1-2).

b. Autoridad politica. A pesar de las conclusiones que Toledo
obtuvo en sus Informaciones sobre los curacas, éstos son una columna
del gobierno de los pueblos-reducciones. El rol del curaca estd definido
no sélo por lo que debe hacer, sino por lo que se le prohibe, y las pro-
hibiciones reflejan, sin duda, los principales abusos que en este punto
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encontr6 Toledo en la visita. Los caciques tienen la obligacion de dar un
buen ejemplo (...) con su vida y costumbres, viviendo honesta y recogida-
mente como cristianos, porque (...) (los indios) imitardn lo que vieren
hacer a sus cabezas (V1, 18); deben juntar el tributo y guardarlo en la caja
de la comunidad (VI, 1), del que estan exentos el hijo mayor del cacique
(VI, 7), la mujer casada con el indio tributario (VI, 13), la viuda o el in-
dio exonerado por estar impedido (VI, 14), y la mujer que se case con el
indio de otra parcialidad (VI, 15), porque su esposo ya lo paga en dicha
parcialidad. Ademas, los caciques deben cuidar de que los indios vivan
en sus pueblos (VI, 87), y reducir a los ausentes y no admirar a los in-
dios forasteros (VI, 13); también deben cuidar de las acequias y fuentes
(VI, 28), y de los tambos (VI, 25-26). Los caciques y segundas personas
tienen cabalgaduras para andar, cosa que estd prohibida a los demads sin
licencia del gobierno, a no ser en caso de vejez o de enfermedad (VI, 21).

Se prohibe a los caciques echar derramas, ni hacer repartimiento
entre los indios de plata, ni de ganados, ni de otra cosa alguna, so color
de que es para pagar su tasa, ni gastos de iglesia, ni para seguir pleitos, ni
para camaricos a jueces o clérigos (V1, 2), a no ser en los casos previstos
de aderezar los caminos, puentes, tambos o iglesias y para beneficiar las
chacras o el ganado de la comunidad (VI, 3). Se prohibe también que en
los viajes lleven mds indios de los necesarios o indias sospechosas (VI,
4), que vayan personalmente a las audiencias a seguir los pleitos (VI,
5), que usen mensajeros para asuntos personales sin pagarles el trabajo
(VI, 6), que anden a hombros de indios, a no ser por enfermedad grave
(VL 12), que impidan el matrimonio de los indios (VI, 17) o encierren
a las solteras so pretexto de ayudar a la comunidad (VI, 19), que hagan
compaiiia con los espafioles (...) para ningiin trato ni granjeria, si no fuera
con asistencia del corregidor de la provincia, porque se lleven los tales el
provecho y los indios el trabajo (V1, 20), que den banquetes o presentes a
los espafioles (V, 22) y que tengan esclavos (V1, 24)"2.

12 Sevio en el cap. I sobre el indigenismo colonial, que la comunidad es clave en la
reflexion sobre el indio, tema que sera retomado en el indigenismo moderno (cc.
VIII y IX). Toledo traza en estas Ordenanzasy otras similares los rasgos de la co-
munidad indigena, aunque siga discutiéndose si el origen de ella es el ayllu andino
o la reduccién toledana. Yo pienso que el ayllu fue remodelado por la reduccién en
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No puedo terminar esta presentaciéon de la obra de Toledo sin
hacer una breve referencia a Pedro Sarmiento de Gamboa (1532- ?), uno
de los principales colaboradores en la vista general como cosmégrafo
y cronista. En la historia colonial también esta vinculado al descubri-
miento de las islas Salomoén y a los viajes al estrecho de Magallanes, con
una temprana tentativa de colonizarlo. Su obra mas importante es la
Historia de los incas (1572) o Segunda parte de la historia general llamada
indica. Como dice en el prefacio, llamo a ésta, segunda parte, porque le
precederd la primera de la geografia descripcion de todas estas tierras (... ).
Y tras esta segunda parte se enviard la tercera, de los tiempos del evan-
gelio (se refiere a la época espafiola). Todo lo cual quedé acabando por
mandato de vuestro visorrey don Francisco de Toledo (1947, 80). Dichas
partes nunca las acab6, o al menos no han llegado hasta nosotros; la
misma Historia de los incas, a pesar de la recomendaciéon de Toledo, no
se publicé hasta 1906 en Berlin por el erudito aleman Richard Pietsch-
mann, el que descubrid la crénica de Guamén Poma, y en castellano en

cuatro puntos (el territorio, el parentesco, la autoridad y el simbolo comunal), que
analizo por separado: 1) En De indio a campesino (Lima, 1974, Instituto de Estu-
dios Peruanos), Spalding dice que los miembros de la sociedad andina convirtieron
la asombrosa variedad de condiciones fisicas, caracteristicas de su mundo, en una
parte integrante del sistema de produccion, transformando lo que eran formidables
barreras (...) en bases de la vida comunal (1974: 94), institucionalizando el acceso
a distintos pisos ecologicos, que posibilitaba el ideal de autosuficiencia por una
red de parientes y de mitmaq desde el territorio serrano central; con Toledo la
discontinuidad del territorio fue reemplazada por la continuidad, aunque en él se
mantenia cierto nimero de nichos ecoldgicos. 2) Para Spalding, el parentesco en
el ayllu refleja la equivalencia entre lazos familiares y el derecho a reclamar servicios
o el deber de proporcionarlos (1974: 101); con Toledo se crearon nuevos pueblos
con uno o varios ayllus que conservaron su identidad y aun su division binaria de
hanan y urin, pero surgen nuevas solidaridades basadas en las cofradias y en el
compadrazgo. 3) Aunque Toledo incorporé los kurakas al gobierno de la comuni-
dad, no pocos de éstos desarrollaron una funcién comercial y asi, segtin Spalding,
en el curso de dos siglos y medio, los kurakas, que habian sido una élite integrada en
la sociedad andina, pasaron a incorporarse gradualmente al grupo de mercaderes
provinciales, administradores y terratenientes. Ello no implica que no se considerasen
mds como indios (...) (pero dichos curakas) se parecian mucho mds a sus contem-
pordneos espaiioles que a sus antecesores del siglo XVI (1974: 55). 4) En el ayllu la
solidaridad se basaba en la paqarina, mientras que en la comunidad toledana se
basa en el santo patrono.
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Buenos Aires, 1942, Emecé, y en el tomo III de Don Francisco de Toledo
de Levillier, en la misma ciudad y afio. La crénica de Sarmiento, por su
metodologia y por su finalidad politica, es un complemento a las Infor-
maciones toledanas. En el mismo prefacio a Felipe II se lee:

En la visita general que (Toledo) por su persona viene haciendo por toda
la tierra, ha sacado a luz y averiguado por mucha suma de testigos (...)
la terrible, envejecida y horrenda tirania de los indios (...). Vara que V.
M. fuese con poco cansancio y con mucho gusto informando, y los demds
que son de contrario parecer desengafiados, me fue mandado por el virrey
don Francisco de Toledo, a quien yo sigo y sirvo en esta visita general, que
tomase a mi cargo este negocio y hiciese la historia de los hechos de los doce
ingas de esta tierra y del origen de los naturales de ella hasta su fin (...). Se
certificard del hecho de la verdad de la pésima y mds que inhumana tira-
nia de estos ingas y de los curacas particulares, los cuales no son, ni nunca
fueron, sefiores naturales (1947, 77).

La crénica de Sarmiento tuvo una fe de probanza y verificacién, que
serfa un ejemplo de técnica de investigacion social si los condicionantes
politicos no le hubieran quitado credibilidad, hasta hacer pensar que qui-
zas so6lo fue una farsa. El manuscrito se leyd, en quechua, a 42 informantes
de diferentes ayllus, quienes solamente enmendaron algunos nombres de
algunas personas y lugares y otras cosas livianas (...) y con la dichas en-
miendas todos los dichos indios de una conformidad dijeron que la dicha
historia estd huenay verdadera (...) y que creian que ninguna otra historia
que se haya hecho serd tan cierta y verdadera (1947, 289). A pesar de su
tesis juridica, la crénica de Sarmiento vale por toda la informacién que
proporciona, al recoger una de las tradiciones del Tawantinsuyo, cuando
quedaban atin muchos quipucamayos. Porras observa al respecto.

La versién de Sarmiento parece, a todas luces, la traslacién directa, aunque
algo sombreada de terror y despotismo de los antiguos cantares de los Incas.
Se siente en el ella el hdlito multitudinario de los Hayllis aclamando a los
Incas vencedores, se escuchan las frases paternales de éstos en su pueblo, las
oraciones y los himnos guerreros, la agoreria de las colpas para desentrafiar
la suerte de los ejércitos incaicos, y la pujanza del poderio inca después del
triunfo sobre los chancas. Alguna vez he dicho que la versién de Sarmiento
de Gamboa, ruda, vital, plena de barbarie y de fuerza, en contraposicién
a la de Garcilaso, creador de un imperio manso e idilico, era la auténtica
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rapsodia de los tiempos heroicos. La de Garcilaso es la version de las fiustas
vencidas y los parientes seniles y plafiideros después de la conquista; la de
Sarmiento es la versién masculina del imperio incaico, con una moral de
vencedores',

2. Las relaciones geogridficas de Felipe 11

Junto a personas singulares, aunque hayan formado un grupo,
como los colaboradores de Toledo, aparece ahora, por primera vez, una
obra colectiva. Se trata del conjunto de Relaciones geogrdficas —mono-
grafias antropoldgicas dirfamos actualmente— sobre todas la ciudades
y provincias sometidas a los espafioles, que se realizaron por orden de
Felipe II, para facilitar el gobierno de dichas regiones. Sobre las Relacio-
nes geogrdficas es interesante conocer su origen, su metodologia y sus
resultados.

2.1. Origen de las relaciones

No es completamente claro, y asi las Relaciones parecen ser la
cristalizaciéon de varios intentos anteriores, cuando la inmensidad de
territorios bajo el gobierno espafiol exige la creaciéon de un sistema
burocrético complejo y cuando ocupa el trono espanol un rey austero
y trabajador como fue Felipe II, que tiene paciencia para estudiar los
problemas de un modo sistemadtico. El intento mds importante parece
deberse a Juan de Ovando, sacerdote extremeiio, quien fue una de las
figuras mas destacadas del gobierno colonial, llegando a ser presidente
del Consejo de Indias. En 1569 se le encarga la visita del Consejo de
Indias, al que acusa de desconocer las leyes por falta de una recopilacién
adecuada y de no conocer suficientemente la realidad americana. Las re-
comendaciones que hace, al acabar su visita son: reorganizar el Consejo,
hacer una recopilacién de las leyes dadas y componer una descripcion
de todas las provincias americanas.

El Consejo se reorganizo, llegando a ser uno de los organismos
burocraticos mds eficientes en recoger y procesar la informacion; sus

13 Porras, Fuentes histéricas peruanas. Lima, Universidad Mayor de San Marcos, 1963,
p- 153.
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integrantes se reunfan sistematicamente para revisar toda la documen-
tacion que llegaba de ultramar (cartas de los virreyes, las audiencias o
los obispos, documentos de denuncia, etc.). Los consejeros la resumian
y presentaban al rey las alternativas con sus pros y contras para que éste
decidiese; se conserva en el Archivo General de Indias de Sevilla como
fruto de esta metodologia de trabajo, un inmenso fondo documental
que, a raiz del V Centenario del descubrimiento espafiol de América, ha
comenzado a ser transcrito por medio de computadoras, lo que facilita-
rd mucho la tarea de los americanistas. De paso conviene observar que
la meticulosidad que tiene la informacién colonial espanola facilita el
estudio comparativo de las diferentes regiones americanas y de la evolu-
cién de los problemas en el periodo colonial.

La segunda recomendacién de Ovando fue hacer una recopila-
ci6n de las leyes de Indias. El Cédigo Ovandino, dividido en siete libros
e inconcluso, serd un primer intento de recopilacién, que se continuara
por Diego de Encinas en sus Provisiones (Madrid, 1596, 4 vols.)'* y por
Juan Solérzano Pereyra, del que hablaré en este capitulo, hasta que por
fin en 1681 se publicara la Recopilacién de las Leyes de Indias. Para la ter-
cera recomendacion, Ovando prepara las “Ordenanzas reales al Consejo
de Indias” (24 de septiembre de 1571), donde se lee:

Ordenamos y mandamos que los de nuestro Consejo de Indias con parti-
cular estudio y cuidado procuren tener hecha siempre descripcion y averi-
guacién cumplida y cierta de todas las cosas del estado de las Indias, asi en
la tierra como en el mar, naturales y morales, perpetuas y temporales, ecle-
sidsticas y seglares, pasadas y presentes (...) y tengan un libro en la dicha
descripcion en el Consejo y gran cuidado en la correspondencia de virreyes,
autoridades y ministros para que informen cada uno de las novedades que
hubiese y lo que sucediere se vaya poniendo y afiadiendo a dicho libro®.

Nombrado Ovando presidente del Consejo de las Indias, se crea el
cargo de cosmdgrafo-cronista, que recae sobre el secretario de Ovando,

14 Hay una edicién facsimilar moderna del Instituto de Cultura Hispanica con el
titulo de Cedulario Indiano (Madrid, 1946).

15  Citado por Maria del Carmen Gonzalez Mufioz en “Estudio preliminar a Juan Lo-
pez de Velasco” en Geografia y descripcion universal de las Indias, Madrid, Bibliote-
ca de Autores Espanoles, 1971, p. VIIL.
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Juan Lépez de Velasco. Este termina en 1574 una Geografia y descripcion
universal de las Indias, aunque no se publica hasta el siglo XIX. Esta obra
comienza con una introduccidn general sobre la tierra y el mar america-
nos, en la que no faltan interesantes referencias a las culturas indigenas
y en la que, al abordar el tema politico, reaparece la postura toledana:

su gobierno y manera de reptiblica en la mayor parte de lo descubierto no
era (...) de manera que merezca nombre de gobierno o reptiblica, salvo en
la Nueva Espaiia el imperio de Moctezuma y en el Perii el de los Ingas, que
atin se tiene entendido que procedié de tirania mds que de eleccién ni buen
gobierno (...). El imperio de Moctezuma parece que tuvo mejor principio
y asi fue mds justificado, aunque todos gravados y oprimidos de sus sefiores.
En las otras partes casi todos eran como behetrias, solamente obedecian a
los que los acaudillaban en tiempo de guerra, por el tiempo que duraba
(1971: 15).

También se refiere Lopez de Velasco al poblamiento americano y
a la cldsica hipdtesis asidtica. Para dicho autor, todas son conjeturas flacas
y por eso, mientras se halla mayor informacién, juzga que hay que creer
que el Nuevo Mundo se junta con el viejo, como de ello da indicio la costa
de la China y de la Nueva Esparfia, que van corrigiendo en viaje de juntarse
por la parte de septentrion; y que siendo asi, se habrdn por aquella parte
dilatado en tantos siglos poco a poco las gentes hasta llegara donde ahora
estdn (1971: 2). Sobre la disminucién de la poblacién indigena afirma:

En todo lo descubierto, al principio los naturales fueron muchos mds en
niimero de los que después ha habido, porque en muchas provincias, donde
habia gran multitud de ellos, han llegado casi a acabarse del todo. La causa
de su disminucion fue, al principio, la guerra, por los muchos que murieron
en ella en las batallas y encuentros, y desesperados por verse rendidos otros,
no queriendo venir de paz, por levantarse a los montes, dejaron de hacer
sus sementeras y murieron de hambre; de lo cual se siguid, en los primeros
afios mortandades generales y enfermedades nunca vistas en aquellas par-
tes, como fueron las viruelas que les pegaron los espafioles; y después acd
fueron faltando mucho con los malos tratamientos que los espafioles les ha-
cian y los excesivos trabajos que les daban con cargas demasiadas, porque
al principio no habia entre ellos otro recuaje, y con la labor de minas de oro
y plata, pesquerias de perlas, granjerias del campo y labores de edificios,
con que han acabado gran multitud de ellos; aunque ya, después de que
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aquello cesé, en partes hay donde han vuelto a acrecentarse y de haber ya
mds de lo que antiguamente habia (1971: 14).

Son también interesantes las observaciones sobre la poblacién
no indigena, tanto sobre los espanoles que pasan a las Indias, como los
nacidos en éstas. Pero la obra de Lopez de Velasco es, ante todo, una
descripcién minuciosa de todos los territorios de América sometidos
a Espana, con dos grandes “tablas”, la de las Indias del Norte, con el
virreinato de Nueva Espaiia, cuatro audiencias (México, Nueva Galicia,
Guatemala e isla Espanola) y diecisiete gobernaciones, y las de las In-
dias de Mediodia, con el virreinato del Peru, cinco audiencias (Panam4,
Nuevo Reino, Quito, Lima y Charcas) y nueve gobernaciones. En cada
una de estas demarcaciones administrativas se describen las ciudades y
pueblos con su ubicacidn, clima, recursos, historia, poblacién vy lista de
repartimiento y pueblos de indios. Por ejemplo, en la Audiencia de Lima
se describen dieciocho pueblos y ciudades de espanoles.

Esta Geografia de Indias parece que fue compuesta por Lopez de
Velasco antes de que llegaran las respuestas a los célebres cuestionarios
de la Relaciones geogrdficas, si es exacta la afirmacién de uno de los con-
sejeros: todo esto que ha escrito (Lopez de Velasco) en este libro lo ha
sacado de los derroteros y papeles que el Consejo le habia dado de Santa
Cruz'®, el cosmdgrafo del Consejo de Indias. En todo caso, la Geografia
de Indias era la mejor preparacion para la empresa de las Relaciones geo-
grdficas. Aunque parece que Lopez de Velasco nunca estuvo en América,
sin duda ninguna conocia bien la realidad investigada.

2.2. Metodologia de las relaciones

Las Relaciones geogrdficas, aunque se pensaron para América, pues
sobre ella los miembros del Consejo tenian mayor ignorancia, se hicie-
ron también para algunas regiones de Espafa, donde se publicaron con
el titulo de Relaciones topogrdficas y son una excelente fuente de infor-
macion sobre la cultura espanola en la metrépoli, cuando comenzaba la
colonizacién americana. El cuestionario para América, enviado en 1577,
tenia 50 preguntas, que estaban precedidas por unas instrucciones:

16  Citado por Gonzélez Mufioz, art. cit., p. XIX.
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Primeramente, los gobernadores, corregidores o alcaldes mayores, a quien
los Virreyes o Audiencias y otras personas de gobierno enviaren estas ins-
trucciones y memorias impresas, ante todas cosas hardn lista y memoria
de los pueblos de esparioles e indios que hubiere en su jurisdiccion (...). Y
distribuirdn las dichas instrucciones (...) por los pueblos de los espafioles,
envidndolas a los curas, si los hubiere, y si no, a los religiosos a cuyo cargo
fuere la doctrina, mandando a los Consejos y encargando de parte de S.
M. a los curas y religiosos, que dentro de un breve término las respondan y
satisfagan como en ellas se declara, y les envien las relaciones que hicieren
(...). Y en los pueblos y ciudades, donde los gobernadores, corregidores y
personas de gobierno residieren, hardn las relaciones de ellos, o encargarlas
han a personas inteligentes de las cosas de la tierra"’.

Las 50 preguntas contenian todos los temas de lo que hoy llama-
riamos un estudio de comunidady constituian una pequena guia, similar
a la de George P. Murdock, que permitia hacer estudios comparados de
las sociedades americanas, aunque no con la precisiéon de la muestra et-
nografica mundial del citado antropdélogo norteamericano. Los puntos
investigados son: nombre y sobrenombre del pueblo, fundador, clima,
ubicacién, recursos naturales —plantas, animales, minerales—, viviendas,
sistema econémico, sistema social, sistema religioso, vias de comunica-
cion, causas de despoblamiento, etc. En fin, era una guia que permitia
construir la historia natural y moral del pueblo en el sentido cldsico de
la expresion. Hay un especial interés por los datos sobre culturas indige-
nas. Como ejemplo, transcribo algunos puntos del cuestionario:

5. De muchos o pocos indios, y si ha tenido mds drnenos otro tiempo que
ahora, y las causas que de ellos se supieren, y si los que hay estdn o no en
pueblos formados y permanentes, y el talle y suerte de sus entendimientos,
inclinaciones y manera de vivir, y si hay diferentes lenguas en toda la pro-
vincia o tienen alguna general en que todos hablen.

13. item, lo que quiere decir en lengua de Indios el nombre del dicho pueblo
de Indios, y por qué se llama asi, si hubiere que saber en ello, y cémo se
llama la lengua de los indios de los dichos pueblos hablan.

14. Cuyos eran en tiempo de su gentilidad y el sefiorio que sobre ellos te-
nian sus sefiores, y lo que tributaban y las adoraciones, ritos y costumbres
buenas o malas que tenian.

17 Marco Jiménez de la Espada, “Estudio preliminar”, en Relaciones geogrdficas de In-
dias: Perti. 4 vols., Madrid, Ministerio de Fomento, 1881, p. CXIV.
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15. Cémo se gobernaban y con quién traian guerra, y como peleaban, y el
habito y traje que traian, y el que ahora traen, y los mantenimientos de que
antes usaban y ahora usas, y su han vivido mds drnenos sanos antigua-
mente que ahora, y la causa que de ello se entendiere.

26. Las yerbas o plantas aromdticas con que se curan los indios y las virtu-
des medicinales o venenosas de ellas".

No hay que olvidar que el cuestionario de 50 preguntas de 1577,

por el que se hicieron la mayoria de las Relaciones geogrdficas de Indias:
Perti, no fue el dnico. En 1569 circulaba uno de 37 puntos; en 1571 se
preparé otro de 200 preguntas' y en 1604 se envio otro de 355 pregun-
tas. Todos cuestionarios, con excepcidn del dltimo, corresponden al rei-
nado de Felipe II; otro gran momento de la burocracia colonial se dara
en el siglo XVIII, con la subida de los borbones al trono espafol®. Las

18
19

20

Ibid., pp. CXV-CXVIL.

En su estudio preliminar Jiménez de la Espada, al referirse al cuestionario de las
200 preguntas, dice: No creo, sin embargo, que el documento pasase mds alld de las
puertas del Consejo de Indias; y fundo mi opinién en el hecho de que todas las rela-
ciones redactadas con arreglo a él, que yo he visto, se dieron en aquella oficina (p.
LXVII). Luego compara las equivalencias entre las preguntas de los cuestionarios
de 1571, 1577 y 1604 (pp. CXIX-CXX). Finalmente, Jiménez de la Espada observa
que para que la junta organizadora del Congreso Americanista pueda formarse una
idea de la importancia que tiene esta publicacion y las proporciones que alcanzaria
si se continuara, pongo aqui un catdlogo alfabético de las relaciones y descripciones
geogrdficas, geografico-histéricas, geogrdfico-estadisticas hechas por interrogatorio,
memoria, introduccién u otro formulario semejante y de orden del Consejo de Indias,
que me son conocidas o de que tengo noticia, y a lo largo de 32 pdginas presenta 420
relaciones, de las que s6lo publica en sus cuatro volimenes 70. Hay una moderna
edicion de las Relaciones geogrdficas de Indias: Perii. 3 vols., Madrid, Biblioteca de
Autores Espanoles, 1965.

Sobre este punto puede consultarse el articulo de Sylvia Vilar, “La trajectoire des
curiosités espagnoles sur les Indes: Trois siecles de Interrogatorios et Relaciones,
en Melanges de la Casa de Veldsquez. V1, Paris, 1970, pp. 247-308. Vilar comienza
por afirmar: Hay pocas fuentes tan preciosas para conocer la evolucién histérica de
la América espaiiola como el conjunto de Relaciones, solicitadas a partir de 1569 por
el Consejo de Indias a los funcionario de la Administracién real o a determinadas
autoridades eclesidsticas del Nuevo. Mundo (p. 247). Luego hace una presentacion
sistemdtica de todas las relaciones coloniales. Los subtitulos del articulo son una
buena sintesis del mismo: 1. Los origenes; 2. El espiritu del cuestionario de 1577; 3.
El interrogatorio de 1604; 4. Hacia una puesta al dia de la informacion: el reinado
de Felipe V; 5. La Academia, cronista de Indias y sus proyectos enciclopédicos; 6. El
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primeras respuestas del cuestionario de 1577 que llegaron al Consejo
de Indias fueron las de las gobernaciones de Santa Marta y Venezuela
y estaban fechadas en 1578, luego las de México en 1579 y 1580, y por
fin las del Perti en 1586. Las respuestas sirvieron de informacién a los
miembros del Consejo de Indias, pero no se publicaron sino tres siglos
después: entre 1881 y 1897 el americanista espaiol Marcos Jiménez de
la Espada® publica las Relaciones geogrdficas de Indias en cuatro volume-
nes, que se refieren sobre todo al Pert, y entre 1905 y 1906 el mexicano
Francisco del Paso y Troncoso publica en la segunda serie de Papeles de
Nueva Espafia, siete volumenes sobre geografia y estadistica, ya que el
numero de respuestas sobre el virreinato mexicano habia sido mayor.

2.3. Valor de las relaciones

Parece evidente que las Relaciones deben considerarse veraces
pues son producto de una investigacién sistemadtica y con un conjunto
de informantes que representan puntos de vistas diferentes y aun opues-
tos, como los de los espanoles y los indios en materias de conflicto; pero
esa veracidad no es la misma en todas las relaciones, pues depende de la
persona o equipo que responde y ademds no puede matizarse, por care-
cerse de informaciéon complementaria sobre los que responden o sobre
la seriedad con que se hizo la informacién, o por no disponer siempre
de documentacién del mismo lugar y época para hacer una confronta-
cién; mas adn, en algunos casos es innegable que la informacién esta
sesgada por las hipétesis de trabajo toledanas sobre la justificacion de la
conquista, que seguian funcionando, o por la visién colonial que los es-
pafioles, tanto los colonos como los funcionarios de la administracion,
muestran de los indios, juzgdndolos mentirosos, perezosos, ladrones,
etc., lo que era una racionalizacion de la explotacion colonial. De todos
modos creo que las Relaciones son una buena contribucién a la etnogra-

cuestionario sin fecha de la Biblioteca de Palacio; 7. El cuestionario de 1777 para la
Nueva Espana; 8. La continuacion de las Relaciones bajo Carlos IV; 9. La encuesta
en la época de las Cortes de Cadiz, 1812

21  Marcos Jiménez de la Espada (1831-1898) fue un erudito, naturalista e historia-
dor, miembros de las Academias de Ciencias y de historia, que hizo expediciones
cientificas a varios paises de América de Sur, escribi6 varios libros y publicé viejas
crénicas americanas.
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fia peruana en el momento en que terminaba la obra reorganizadora de
Toledo. Para ponderar este aporte etnografico, presento a continuaciéon
la lista de relaciones publicadas por Jiménez de la Espada, que se refieren
al actual territorio peruano (no las que se refieren a Ecuador, Bolivia y
Argentina), son respuesta al cuestionario de 50 preguntas de 1577, y
llevan fecha de 1586:

1. Descripcion y relacion de la provincia de los Yauyos, por Diego
Ddvila Briceiio, corregidor de Huarochiri (11 p.).

2. Descripcion de la provincia de Jauja por el corregidor Francisco de
la Guerra (10 p.).

3. Relacion de la ciudad de Guamanga y sus términos (20 p.).

4. Descripcion de la provincia de Vilcas Guamdn y de sus diez curatos
por el corregidor Pedro de Carvajal (15 p.).

5. Descripcion de repartimiento de Atunrucana (Guamanga) (5 p.).

6. Descripcion del repartimiento de Atunrucana y Laramati (Gua-
manga) (9 p.).

7. Descripcion del repartimiento de los Rucanas Antamarcas (Gua-
manga) (12 p.).

8. Relacion de la Villa Rica de Oropesa y minas de Huancavelica (7 p.).

9. Relacion de los Chumbivilcas por el corregidor Francisco Acufia (14 p.).

10. Relacion de la provincia de los Collaguas por el corregidor don Juan
de Ulloa Mogollén (8 p.).

11. Descripcion del corregimiento de Abancay (15 p.).

A pesar de que estos informes estdn atribuidos por razones ad-
ministrativas a una persona, ordinariamente al corregidor, en ellos se
observa que el corregidor ha recurrido a la informacién del cura, de
espafoles o mestizos con muchos afios de permanencia en la zona o a
grupos de indigenas. Por ejemplo, en el repartimiento de Atunsora el
corregidor Luis de Monzén cuenta:

Me junté en uno con el bachiller Pedro de Frias, cura de este dicho pueblo, y
con Beltrdn Saravia, y todos tres juntos respondimos a los dichos capitulos
de la manera siguiente; y para lo que se ha de saber de los indios, se hall
presente por lengua don Pedro Taypimarca, indio ladino en lengua espa-
fiola, escribano de cabildo de este repartimiento de los Soras. Halldronse
presentes en esta junta algunos curacas y principales deste dicho reparti-
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miento, que son don Martin Zaporay don Mateo Carua Llamoca, y don
Diego Pichiguay don Luis Guarnan Llamoca y otros principales e indios
(1965, 1, 220).

Muy similar es la metodologia en los repartimientos de Atunruca-
nay Laramati (1965, I, 226) y de los Rucanas Antamarcas (1965, 1, 237).

En cuanto al contenido mismo de los informes, éste no cabe en un
libro como éste, por su cardcter esencialmente etnogréfico. Pero quiero
recoger algunos ejemplos. En la Relacién de Yauyos de Dévila Briceno se
relata el mito de Huallallo y Pariacaca, que recoge también Francisco de
Avila, de quien luego se hablara:

Cuentan estos indios desta provincia una fabula donosa, que ellos tienen
por verdadera, y dicen que los Yungas, sus vecinos del valle de Lima, en-
traron por esta provincia haciendo guerra y poblaron un pueblo que hoy
se llama Lima, que yo desbaraté para la reduccion que se hizo; y que en el
lago que estd al pie desta alta sierra de nieve de Pariacaca, tenia un idolo
que llamaban Guallallo, al cual sacrificaban algunos tiempos del afio nifios
y mujeres; y les aparecié donde estd este alto pico de nieve, un idolo que se
llamaba Pariacaca y les dijo a los indios, que hacian este sacrificio al idolo
Guallallo, que ellos adoraban:

—No hagdis eso de sacrificar vuestros hijos y mujeres, sacrificadme a mi,
que no quiero sangre humana, sino que me sacrifiquéis sangre de ovejas
de la tierra (que las llaman llamas) y corderos, que con eso me contentaré.
que ellos le habian respondido: —Matarnos ha a todos, si tal hacemos, el
Guallallo. Y que el Paracaca habia replicado: —Yo pelearé con él y lo echaré
de aqui.

Y asi, tres dias con sus noches peleé el Pariacaca con el Guallallo y lo vencid,
echdndolo a los Andes, que son unas montaiias de la provincia de Jauja, ha-
ciéndose el Pariacaca la sierra y alto pico de nieve que hoy es y el Guallallo
otra sierra de fuego. Y asi pelearon; y el Pariacaca echaba tanta agua y gra-
nizo, que no lo pudo sufrir el Guallallo, y asi lo vencié y eché a donde dicho
es; y de la mucha agua que le eché encima quedé aquel lago que hoy es, que
llaman Pariacaca, que es el camino real que va al Cusco desde los Reyes.

lo tienen hoy creido los indios y suben a lo mds alto de dicho cerro de nieve
a ofrecer sus sacrificios al Pariacaca y por otro nombre Yaro, que asi dicen
quedd hecho sierra de nieve después de la dicha batalla y le hacen estos
ofrecimientos. Y, como digo, aiin no estd esta provincia libre de hacello, y
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ast, porque hacian los dichos sacrificios, siendo ya cristianos, los castigué
yo, el dicho corregidor, y quité las dichas ovejas y vasos (1965, I, 161).

En la Relacion de Jauja se responde asi la segunda parte de la pre-
14 sobre la evolucion religiosa:

Y en cuanto a los ritos y adoraciones que tuvieron antiguamente antes del
Inca y después que los sujetd, dijeron que esto es cierto: que tienen noticia
que sus antepasados decian que ellos habian procedido y salido de cuevas y
lagunas y fuentes y cerros, y que les decian que adorasen al hacedor de los
hombres y de la tierra y del cielo y de las aguas y cerros y demds cosas; y
que los dichos antiguos valientes, que iban buscando tierras y gandndolas
en sus guerras, amojonaban con unas piedras diferenciadas de las otras y
mandaban a sus sucesores que de alli tuviesen memoria de ellos, porque
ganaron aquella tierra, y puestos alli, adorasen al hacedor de todas las co-
sas. Y asi lo hacian, hasta que el Inca los sujetd y hizo averiguacion a qué
adoraban antes que él viniese, y hallando esto, les mandé que adorasen
por sefior al sol, que era su padre, y a la luna, que era su madre; y que asi-
mismo prosiguiesen en adorar a las piedras que pusieron sus antepasados,
para que fuesen medianeras con el sol en todos sus buenos sucesos; y les dio
orden de sacrificar nifios y nifias y corderos y conejos de la tierra y figuras
de hombres de oro y plata, y chaquira y otras cosas. Lo cual han usado y
usaron, hasta que los espafioles entraron en esta tierra, que se ha convertido
a nuestra santa fe catélica, y quitaron las piedras y guacas y adoratorios los
sacerdotes y religiosos que los han doctrinado (1965, 1, 169).

En la Relacién de Guamanga se contesta de este modo la pregunta

5 sobre el nimero de indios, la evolucién del mismo y las caracteristicas
fisicas, psicoldgicas y culturales de la poblacién indigena:

Hay en esta provincia 35 o0 36 mil indios de visita, segiin que se hizo por
mandato del sefior visorrey don Francisco de Toledo; y antes, en tiempo del
Inga, hubo el doble mds, y con las guerras, vinieron en disminucién; y al
tiempo que se poblé esta ciudad, eran como hasta 50 mil indios, y con las
dichas guerras se consumieron muchos, y siempre han ido a menos y agora
lo van, por causa de ir lejos a tierras de diferentes temples a las minas de
azogue de Guancavelica, de lo cual se le sigue notable dafio. Los indios que
hay estdn poblados en pueblos, formados por la reduccién que hizo hacer
el dicho sefior don Francisco de Toledo y por las que antes se habian hecho,
y aunque antes estaban poblados en pueblos formados, no con la policia
de calles y plazas que se les hizo hacer en la ultima reduccion, por la cual
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y haberse mudado de diferentes temples, juntamente con las causas arriba
declaradas, han muerto mucha cantidad de indios; asi, los dichos pueblos
recién reducidos no son permanentes para la mayor parte, porque, des-
pués de la dicha reduccion y verse los inconvenientes que hay en haberse
mudado a diferentes temples y sitios malsanos y lejos de sus sementeras,
se han vuelto a poblar muchos pueblos a donde antes estaban y a otras
partes, con licencia de los gobernadores y con el parecer de los corregidores
de sus distritos, los cuales podrdn dar mds larga relacién de esto. Es gente
de mediana estatura por la mayor parte, de buen parecer, algo morenos; su
entendimiento es bajo, inclinados a poquedades y vilezas, son flemdticos y
perezosos, aunque sea para si, porque, si no son apremiados por las justicias
y sus caciques mandones, aun para sembrar para su sustento no se move-
rian; y asi, todo lo que hacen ha de ser muy despacio y por fuerza. Son ma-
liciosos, mentirosos y ladrones y sélo para la malicia tienen agudeza (...);
tienen apariencia de cristianos, y con facilidad reciben el baptismo y con
dificultad acuden a las cosas que en él prometen; y son enemigos capitales
de los esparioles.

Su manera de vivir, todos son labradores, aunque, como es dicho, por la
fuerza, y que se contentan con muy poco; no adquieren para sus hijos. Los
vestidos y bebidas las hacen sus mujeres y parte de sus sementeras, que, por
holgar ellos y beber, de lo cual son muy amigos y borrachos en general y que
tienen por honra serlo, las hacen trabajar excesivamente como esclavas;
y en esto no ha habido remedio, aunque se ha procurado. Hay hechiceros
entre ellos, que fingen ser médicos por interés; son muy agoreros. Y los ves-
tidos los hacen de la lana de ganado natural de esta tierra, del cual también
tienen de costumbre de criar alguno de que se sirven para comer y para
cargar. Tienen diferentes lenguas, porque cada parcialidad habla su len-
gua diferente, aunque todos hablan la general del Cusco que les mandaron
hablar generalmente los Ingas, y se han quedado en este uso, que es muy
necesario, usando la suya y natural entre si (1965, 1, 187-188).

En la Relacién de los Rucanas Antamarcas (Guamanga), respon-
diendo a la pregunta 21 sobre volcanes, grutas y todas las cosas notables y
admirables en naturaleza que hubiere en la comarca, se dice:

Respdndese al capitulo 21 que junto al pueblo de la Vera Cruz de Cavana
estd un pueblo derribado, al parecer, antiquisima cosa. Tiene paredes de
piedra labrada, aunque la obra tosca; las portadas de las casas, algunas de
ellas algo mds de dos varas en alto, y los umbrales labrados de piedras muy
grandes; y hay sefiales de calles. Dicen los indios viejos, que tienen noticia
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de sus antepasados, de oidas, que en tiempos antiquisimos, antes que los
incas los sefioreasen, vino a esta tierra otra gente a quien llamaron viraco-
chas, y no mucha cantidad, y que a éstos los seguian los indios viniendo tras
ellos oyendo su palabra, y dicen ahora los indios que debian de ser santos.
A éstos les hacian caminos, que hoy dia son vistos, tan anchos como una
calle y, de una parte y de otra, paredes bajas, y en las dormidas les hacian
casas que hasta hoy hay memoria de ellas, y para esta gente dicen que se
hizo este pueblo dicho; y algunos indios se acuerdan de haber visto, en este
pueblo antiguo, algunas sepulturas con huesos, hechas de losas de piedra
y enlucidas por dentro con tierra blanca, y al presente no parece hueso ni
calavera de éstos (1965, 1, 245).

En esta respuesta parece aludirse, por una parte, a la tradicién de
personajes miticos, a los que seguian los indios viniendo tras ellos oyendo
su palabra, que reinterpretan en las categorias cristianas de la colonia
y consideran santos, tradicion que se relaciona con la predicacién de
algunos de los doce apodstoles, y por otra parte, dicha respuesta parece
aludir también a una civilizacién regional avanzada (piedras labradas,
calles, caminos, tambos —casa para pernoctar—, sepulturas bien cuida-
das) anterior a los incas.

Finalmente, en la relacién de Collaguas se contesta asi al punto
quinto del cuestionario:

Es esta provincia, especial la de Collahuas, de muchos indios; porque en
la provincia de Yanque Collaguas, que estd en la Corona real, hay 4 mil
indios tributarios casados, sin los mozos y nifios y viejos y mujeres, que hay
mucha chusma de esto (...). Fueron muchos menos indios antiguamente e
siempre han ido multiplicando; la causa se entiende que es por la sanidad
de la tierra y que no ha habido peste ni mortalidad notoria, y también
porque en tiempo de los incas, que sefiorearon este reino, iban a las guerras
que se ofrecian, donde morian, y agora estdn mds descansados y reservados
de trabajos, después que este reino estd pacifico.

Los indios de esta provincia estdn poblados en pueblos permanentes for-
mados ya, aunque antes de la visita general ya dicha tenian muchos po-
blezuelos (... ). El entendimiento que tienen es, para indios, bueno, porque
en sus cosas se muestran de razén y en lo que deprenden salen con ello, por
donde hay buenos escribanos y cantores y miisicos de flauta y chirimias, y si
en otras cosas de mds entendimiento los ejercitasen, tienen habilidad para
ello. La inclinacion que tienen, son comiinmente dados a fiestas y banque-
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tes y pasatiempos; en su modo afables y poco codiciosos y, por esto, notados
de perezosos, gente timida y para poco.

En la manera de vivir tienen su trato y comercio, entre éstos de esta provin-
cia, los que tienen comida la dan a los que no la tienen a trueco de ganado,
lana y otras cosas de rescate, y entre las provincias sus vecinas, van las que
abundan de una cosa a rescatar con ella lo que falta; y de esta manera cada
uno se previene como gente de razén.

Los Collaguas usan generalmente la lengua aymara y la tienen por propia
natural, aunque algunos pueblos de los Collaguas, como son los de Pincho-
llo, Calo y Tapay, usa y habla cada pueblo diferente de otro, muy bdrbara,
¥ que, si no son ellos entre si, no la entienden, aunque estdn unos pueblos
muy cercanos de otros; y no por eso dejan estos pueblos de hablar la lengua
aymara, que es la general. Los de la provincia de Cavana hablan la lengua
general del Cusco, corrupta y muy avillanada; y en esta provincia de Ca-
vana, en algunos pueblos, hablan otra lengua incégnita y para ellos solos
(1965, 1, 328-329).

Fuera ya del actual territorio peruano estd Pacajes, y su Relacion,
de la misma fecha de 1586, tiene una exposiciéon general vélida para
toda la provincia y una informacién sobre cada pueblo o curato, que es
un método similar al de varias relaciones peruanas, como las de Vilcas
Guamdn o Jauja. La relacién de los Pacajes recoge un buen testimonio
sobre las caracteristicas de la conquista incaica y en especial la ecologia
vertical en la explotacién de los recursos:

Los cuales dichos indios pacajes dijeron los indios antiguos haber tenido
su origen, unos de la una parte de la laguna de Chucuito y otros de hacia
la parte de Carangas, de donde salieron y poblaron esta provincia en los
cerros mds altos que hay en ella y vivian a manera de behetrias, sin recono-
cer sefiorio a nadie, sin pagar tributo, porque era traer guerra unos contra
otros, y el que mds valiente y sabio era de ellos, ese los mandaba y recono-
cian por sefior. Y después de muchos afios, que no saben cudntos fueron,
teniendo noticias de esa provincia el inga Topa Yupangi, vino en persona
con gente de guerra a conquistarlos, y en un pueblo antiguo, que se llama-
ba Llallagua, tuvo la primera batalla con todos los indios de los Pacajes, y
después de haber peleado con ellos muchas veces, los vencid, sujeté y maté
mucha cantidad de hombres (...). Y lo primero que hizo el dicho Topa Yu-
pangi fue nombrarles caciques y principales e hilacatas, y dividié los dichos
indios en parcialidades o bandos: a los unos llamé del bando de hanansaya,
quiere decir “cosa que es del bando de lo alto” y la otra parcialidad llamé
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bando de Urinsaya, que quiere decir “cosa que sirve a lo bajo”; y por esta
orden tuvo noticia de los indios que tenian cada parcialidad y los servicios
que le habian de hacer en paz y guerra; y de los sucesores de los caciques
puestos por el dicho inga son los que mandan a los dichos indios Pacajes.

Y luego hizo el dicho inga hizo recoger todo el ganado que habian en la
dicha provincia, y los sefialé con colores e hizo particién de ello con el sol,
a quien, en agradecimiento por la victoria que le habian dado, le dio la
mitad del ganado que en ella hubo, que era grandisima cantidad, dejando
una parte de ella a los truenos, a quien el tenia en gran veneracion después
del sol y lo sefial6 tierras para sementeras y lo llamo Apo Illapa, que quiere
decir “sefior de los truenos’; y les puso sacerdotes que tuviesen cuenta de
hacer los sacrificios que dejé sefialados para el sol, a quien reconocia por
dios; y les sefialé a los indios de dicha provincia los tributos que habian de
dar para él y para las dichas sus guacas, que era que guardasen el ganado
del sol y el suyo, e hiciesen chdcaras de papas y quinoa y cafiigua, y de la
lana, que se trasquilaba del ganado, le hiciesen ropa de cumbi y abasca; y
también le sefial tierras de maiz en los valles de Cochabamba y Cauari y
en la costa de Arica, y en la costa de Arequipa; y toda esta comida se man-
daba juntar en depdsitos y de alli se repartia para los indios de guerra, que
iban a la provincia de los Charcas (1965, I, 337-338).

Estos pocos testimonios muestran la riqueza de informacion et-
nografica y etnohistorica de las Relaciones. Desafortunadamente no se
ha hecho una publicacién mas completa de las mismas, pues la edicién
de la Biblioteca de Autores Espafioles de 1965 se limita a reproducir la
edicién de Jiménez de la Espada de 1881-1897, ni se ha hecho un ana-
lisis de contenido mas sistemético. De todos modos lo que conocemos
es suficiente para asegurar a las Relaciones un lugar en esta historia del
pensamiento antropoldgico.

Paso ya a México, cuyas Relaciones, como ya se dijo, llegaron pri-
mero a Espafia que las peruanas, pero se publicaron después, a princi-
pios del siglo XX, por Francisco del Paso y Troncoso. Pueden hacerse
sobre ellas casi las mismas observaciones que se han hecho sobre las
Relaciones del Perd. Voy a limitarme a recoger cinco respuestas de la
Relacién de la provincia de Acdmbaro (1580) en los puntos relativos a
las culturas indigenas, porque en el capitulo V hablaré de la Relacién
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de Tescoco (1582) del mestizo Juan Bautista Pomar, que se escribié con
ocasion del citado cuestionario®:

22

Ne 5. Es providencia de 2600 vecinos; ha sido antes de ahora muy mds po-
blada, y por causa de una pestilencia, que hubo general en esta Nueva Es-
pafia habrd cuatro aiios, se disminuyd y bajé en esta dicha cantidad; y los
que al presente son, estdn congregados en pueblos formados de calles, casas,
iglesias; de manera que, a lo presente, parece serd permanente. Son gente
de buena razén y, para indios, de razonable entendimiento, e inclinados
al vicio de la embriaguez; su modo de vivir es cultivar y labrar sus tierras,
y algunas veces sirven de jornaleros a esparfioles, que les pagan su trabajo.
Hay cuatro géneros de lengua en toda ella, que son chichimeca, otomi, ma-
sagua y tarasco, y este tarasco es la mds general (1945: 127).

N° 9. La causa del nombre de este dicho pueblo de Acdmbaro fue que, de
muchos afios a esta parte, cuatro principales con sus mujeres, segiin su ley,
partieron de un sujeto de la provincia de Xilotepeque, llamado Hueychia-
pa, y estos trajeron consigo hasta 60 indios, asi mismo casados, los cuales
eran la nacién otomi, y esa lengua hablan; y estos cuatro principales, con
los dichos indios, se fueron derechos al rey y sefior, que en aquella sazén
sefioreaba la provincia que llaman de Michoacdn y le dijeron que ellos eran
de nacién otomi y que querian estar a su servicio, que les diese y sefialase
lugar y tierras donde poblasen; el cual, admitiéndolos, les seialé un sitio
junto a la ciudad que dice Guayagareo, y alli poblaron y estuvieron algunos
dias, y, no halldndose bien, se vinieron de lugar en lugar hasta llegar al rio
grande que pasa por ese dicho pueblo y alli poblaron, goberndndose por las
dichas personas otomies, no embargante el reconocimiento que tenian al
dicho sefior de Michoacdn; el cual, desde ha ciertos afios, envié a este dicho
pueblo cuatro personas casadas de su nacién, tarascos, manddndoles que
viniesen a poblar adonde estos otomies estaban, las cuales vinieron y po-
blaron a la falda del cerro, que este dicho pueblo tiene; y, estando poblados,
envié después otro principal que mandase y gobernase a los dichos taras-
cos, y este postrero que vino trajo por mujer una india llamada Acambe y,
estando ella una vez banidndose en el rio, se ahogd, y por memoria de la
dicha india, pusieron por nombre a este dicho lugar Acamba, yéndose co-
rrompiendo la letra, le ha venido a llamar Acdmbaro, y este es su origen. Y

Puede consultarse también la obra de Alvaro Ochoa y Gerardo Sénchez, Relaciones
y memorias de la provincia de Michoacdn (1579-1581). Moreria, 1985, Universidad
de Michoacdn, donde se transcriben veinte relaciones en respuesta al cuestionario
de cincuenta preguntas de 1577.
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que el Sefior que entonces gobernaba en Michoacdn se llamaba Taridcure;
y entonces por la orden de que los otomies poblaron en este dicho pueblo,
poblaron asimismo los indios que se dicen chichimecas, los cuales tuvieron
siempre los gobernadores del dicho Michoacdn, puestos en frontera para
defensa de sus tierras contra los indios mexicanos y otros enemigos suyos
(1945: 128-131).

N° 13. Quiere decir el nombre Acdmbaro “lugar del maguey’, que es un
drbol (sic) de mucho provecho para los indios (...) (1945: 133). N° 14.
Que eran, al tiempo que el Marqués del Valle vino a esta tierra, de un
Serior llamado Calzonzi, que sefioreaba toda la provincia de Michoacdn,
al cual la nacién tarasca de este dicho pueblo, en reconocimiento del va-
sallaje, le hacian algunas sementeras de maiz y de otras semillas, con los
cuales le acudian para regalo; y asimismo, de cuando en cuando, le daban
algunas mantas, no en mucha cantidad; y los otomies y chichimecas no le
servian de otra manera que de estar en frontera de los enemigos, y asi en
los recuestros [sic] ganaban algiin despojo de mantas y prisiones, acudian
con todo ello al dicho Sefior. Y que adoraban idolos de piedra y de madera,
a los cuales ofrecian comidas y, si en las guerras prendian alguna persona,
la sacrificaban delante de ellos y le rogaban les diese victoria contra los
enemigos; que los chichimecas adoraban en el Sol, y que en el dicho tiempo
se ocupaban en labrar sus sementeras y en llevar cargas de lefia a Pdscuaro
y Tzintzuntzan, donde residia el Sefior; y al que veian que era holgazdn y
vagabundo, lo mandaban matar (1945: 134-135).

N° 15. Que, como dicho estd, eran sujetos al Sefior de Michoacdn, y éste
enviaba a personas que viniesen a gobernar la parte de los tarascos, porque
la de los otomies y chichimecas, ellos eran gobernados por los sefiores que
legitimamente eran de su nacién, y en muriendo uno de éstos, el que habia
de suceder iba al dicho Sefior a que le diese licencia para gobernar su par-
cialidad, y cuando algiin gobernador, que gobernaba los dichos tarascos, no
hacia el deber en su oficio, no lo privaban ni suspendian, sino moria por
ello. Y que traian guerra con los indios de Xocotitldn, que son en su fronte-
ra, y con los que de México venian, y que esto era por la banda del oriente,
y que al poniente el dicho Sefior tenia guerra con los de Jalisco, y la gente
de este pueblo le iban a ayudar y peleaba con arcos y flechas y porras y con
unos palos en forma de espadas con muchas navajas por los cantos. Y que el
habito que siempre traian era solamente unas chamarrillas de herbaje que
les llegaban a medio muslo y no mds hdbito; y el que ahora usan en general
es camisa y zaragiielles y mantas, todo de algodon, y sus sombreros de fiel-
tre, y muchos de este pueblo usan capas, sacos y zaragiielles de lo mismo y
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zapatos a nuestro modo. Y solian usar para sus mantenimientos lo mismo
que ahora, que es maiz y otras semillas; y antiguamente vivian muy sanos
y morian de viejos, porque los que ahora hay se acuerdan de que entonces
habia grandisima cantidad de viejos, y que ahora son pocos los que hay; y
que acuden, de cuanto en cuanto, pestilencias, que los van acabando, y no
saben qué sea la causa de esto, mas de remitirlo al ordenamiento divino
(1945: 135-137).

3.Juan de Solorzano Pereyra (1575-1655)

Es uno de los hombres que mds influy6 en la realizacién del pro-
yecto colonial para los indigenas, por medio de su Politica indiana (1648),
que durante casi dos siglos fue el libro de cabecera de todos los funciona-
rios de las provincias espafiolas en Indias y de los que desempefian puestos
en su direccion desde la peninsula®. Madrilefo, estudia derecho en la
Universidad de Salamanca, cuando ésta es el centro del derecho de gen-
tes; el jesuita Francisco Sudrez”* ensena en Salamanca esos afios, aun-
que los dominicos Vitoria y Cano ya han muerto. Al acabar sus estudios,
Solérzano se queda como profesor durante seis afios en la Universidad
de Salamanca (1602-1608). El conde Lemos, presidente del Consejo de
Indias, le designa en 1609 oidor de la Audiencia de Lima, para que se
hiciese capaz de las materias de aquel Nuevo Orbe, especialmente de las
tocantes a justicia y gobierno, y recopilacion de sus células y ordenanzasy
con la promesa de incorporarlo al Consejo, una vez que cumpliera su
servicio y entrenamiento en el virreinato peruano. Dieciocho anos per-
manecié Solérzano en el Pert, donde en seguida se le ofreci6 la catedra
de prima de leyes en la Universidad de San Marcos, aunque ¢l no aceptd
para dedicarse plenamente a sus tareas administrativas y a la recopila-
cién de las leyes de Indias. Su trabajo administrativo le permitié ver de
cerca la realidad social, cuyas normas juridicas recopilaba; por ejemplo,
en 1616 se le encarga la visita de la mina de Huancavelica, que era una

23 Javier Malagén y José M. Ots Capdequi, Soldrzano y la politica indiana. México,
1965, Fondo de Cultura Econémica, p. 30.

24  Entrelas obras de Sudrez sobre el tema destacan sus seis tratados De legibus: el cuarto
es el De jure gentium. Han sido reeditados en la coleccién Corpus Hispanorum de
Pace en Madrid, 1971-1977, Consejo Superior de Investigaciones Cientificas.
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de las zonas mineras mds conflictivas por los estragos que el azogue cau-
saba sobre los indios mitayos.

A fines de 1626 regresa a Espana y, desde el afio siguiente, es pri-
mero fiscal y luego consejero del Supremo Consejo de Indias hasta su
jubilacién en 1644. Mientras trabaja durante otro periodo de dieciocho
afos en la administracion en el supremo érgano de gobierno colonial,
publica en dos partes en latin, en 1629 y 1639, el De Indiarum guberna-
tione, cuya traduccion y adaptacion castellana hecha por él mismo es la
Politica Indiana. Sobre este trabajo la personalidad de Solérzano, Mala-
gon y Ots Capdequi observan:

Hombre de sélida formacién universitaria, adquirida en las aulas de su
Universidad de Salamanca, y de larga experiencia profesional, se nos reve-
la en las pdginas de Politica indiana: como una jurista de primer orden, ex-
perto conocedor no sélo de la legislacion de derecho de Castilla y de las In-
dias, sino también de los derechos romano y canénico, y del derecho feudal;
como un prudente magistrado y hombre de gobierno; como un historiador
serio y documentado; y como un pensador y un humanista, familiarizado
con las culturas griega y latina, con los grandes autores del medioevo y con

las figuras mds sefieras del movimiento renacentista®.

Su principal obra es Politica indiana (1648) Madrid, Diego Diaz
de Carrera. Hay ediciones en Amberes, de 1703, y en Madrid, de 1736-
1739, 1776, 1930, que es la que se utiliza en este estudio, y de 1972 en
la Biblioteca de Autores Espanoles. Aunque la Politica indiana es, ante
todo, un manual de gobierno con su correspondiente fundamentacion
doctrinal y Sol6rzano Pereyra un jurista burécrata de la administracion
colonial, siempre es posible hacer una lectura antropoldgica de la obra
para conocer mejor el proyecto politico colonial para los indigenas y los
mecanismos de dominacién de la poblacidn nativa.

La obra tiene seis libros, cuyo contenido es: 1°) descubrimiento y
adquisicion de las Indias y de los titulos de ella; 2°) de la libertad, estado
y condiciones de los indios, y a qué servicios personales pueden ser compeli-
dos por el bien piiblico; 3°) de las encomiendas de los indios; 4°) de las cosas
eclesidsticas y patronato real; 5°) del gobierno secular de las Indias; y 6°)

25 Ibid, p. 42.
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de la real hacienda de las Indias. De este contenido se desprende que los
libros mads interesantes para la lectura antropoldgica son los tres prime-
ros, sobre todo el segundo. En cuanto a las fuentes, se apoya principal-
mente en juristas y te6logos, pero cita con frecuencia la informacién y
la opinién de historiadores y otros conocedores del mundo americano,
como Acosta, Miguel Agia”, Cieza de Leon, el Inca Garcilaso, Gregorio
Garcfa, Lopez de Gomara, Las Casas, Matienzo, Remesal, Torquemada,
etc. Ademds, recurre a su propia experiencia indiana; por ejemplo, al
hablar de las enfermedades de los mitayos contraen en las minas de azo-
gue, observa:

como yo lo experimenté en las de Guancavelica, donde estuve por visitador
y gobernador desde el afio 1616 hasta el de 1619, cuyo solo polvillo hace
grande estrago a los que las cavan, que alli llaman “el mal de la mina”; y el
vaho del mismo azogue a los que le cuecen y benefician les penetra en breve
tiempo hasta las médulas, y debilitando todos los miembros, causa perpe-
tuo temblor en ellos, de suerte que, aunque sean de robusto temperamento,
pocos dejan de morir dentro de cuatro afios (I, 16, 21)%.

El éxito de la obra fue grande, por su funcionalidad y porque to-
davia no se disponia de una recopilacion de leyes de Indias; cuando ésta
aparecio, por fin, en 1681 (en cuya preparacion habia tenido tanta parte el
mismo Solé6rzano), la Politica indiana siguié empledndose, porque ilumi-
naba muchos problemas y resultaba mas completa que la fria legislacion,
pero las nuevas ediciones de Politica indiana siempre remiten en los dife-
rentes capitulos a los textos de Recopilacion. Antes de hacer una lectura an-
tropoldgica de los Libros I1 y III, conviene recoger la opinién de Solérzano,
sobre algunos temas clasicos de los estudiosos del mundo americano.

3.1. Tres temas cldsicos

En primer lugar, estd el poblamiento de América. Después de re-
coger otras opiniones y sus argumentos, concluye:

26  Esun franciscano, que vivié muchos afnos en México y Pert y escribié Tratado que
contiene tres pareceres graves en derecho (1604) sobre el servicio personal.

27  En las citas que hago de Sol6rzano, los tres nimeros se refieren al libro, capitulo y
parrafo, respectivamente.
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Esto es lo que en punto tan incierto y dificil se dice por otros; lo que yo
puedo decir en él, es que pudo ser todo, pero que, habiendo de adivinar,
siempre he tenido por mds probable la opinién de los que ensefian que este
Nuevo Orbe estd sin duda por algunas partes, que atin hoy no habernos
descubierto, contiguo o tan vecino con el antiguo, que por ellas fue fdcil y
pronto que pasasen a el, por tierra o a nado o en embarcaciones pequefias
de corta distancia, los primeros habitadores y los muchos y varios animales
perfectos, de que le hallamos poblado: porque Dios, por su infinita provi-
dencia, ha dispuesto el mundo de suerte que sus cuatro partes, aunque por
algunas se hallen divididas y cortadas del mar, por otras, o se juntan o se
pueden comunicar con breves estrechos, y siempre cerca del continente co-
locé islas que sirviese como de gradas, para que todo pudiese ser andado y
habitado del género humano. Asi lo muestra el que llamamos de Gibraltar,
el Ardbigo, el Panamense, el Tracio y Cymérico, el de Anian, y otros, que
nos descubren y delinean las tablas cosmogrdficas (I, 5, 31).

En segundo lugar, la predicacion de algin apéstol en América.
Sol6rzano asume la opinién negativa, aunque parece conocer todas las
razones esgrimidas por los que defendian lo contrario, y su postura es
légica, porque fortalecia la dominacién colonial. A diferencia de Calan-
cha, que es un criollo y un misionero de indios, que necesita salvar a los
indios de la mentira diabélica de sus religiones nativas, permitiéndose-
les reconciliarse con su pasado, como se verd, Solérzano es un penin-
sular y un funcionario de la administracién espanola, preocupado por
consolidar el poder colonial. Por eso dice:

He dicho y vuelvo a decir que esta predicacion y conversion se reservé a nues-
tro tiempo y a nuestros reyes y a sus ministros y vasallos. Porque, aunque hay
algunos, que quieran persuadirse, que ya se habia comenzado en tiempo de
los apdstoles, o por alguno de ellos o de sus discipulos, pues David nos ensefia
que “por toda la tierra y hasta los mds remotos fines del Orbe penetrd su so-
nido” (...), todavia yo nunca he hallado argumento, ni rastro bastante para
afirmarlo, y asi me voy con la opinién de otros autores, no menores en niime-
ro, ni menos graves en erudicion, que sienten que hasta nuestra entrada, no
la tuvo en este Nuevo Orbe el santo evangelio (I, 7, 17 y 22).

En una nota Soldrzano recoge las citas de los autores que apoyan
la hip6tesis de la predicacion apostélica en América, especialmente las
del dominico Gregorio Garcia, en su Predicacion del evangelio en el Nue-
vo Mundo, y las del agustino Antonio de la Calancha. Pero en el texto
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rechaza sus argumentos: la frase biblica de por toda la tierra (...) penetré
su sonido es una sinécdoque, en la que la parte se toma por el todo y
asi se ha de restringir a la tierra que entonces se conocia (I, 7, 23); y en
cuanto a las tradiciones indigenas, que en algunas partes se mostraron
sabedores de su Muerte y Pasion, y del Ministerio de la Santisima Trinidad,
y en otras partes se hallaron imdgenes de nuestra Sefiora, y cruces a las cud-
les reverenciaban, y en muchas grandes tradiciones y vestigios de que por
alli hubiese andado Santo Tomds, cuyo nombre conservan y cuyas huellas
quieren hayan quedado impresas en algunos lugares, cree Soldrzano que
no serd mucho exceso dar poco crédito a tales relaciones de indios, y caso
de que sean ciertas, pudo el diablo sugerirlas a estos bdrbaros para mds
eludirlos (...), como quien siempre a procurado hacerse simia y remedo de
Cristo (1,7,27-29).

En tercer lugar, los justos titulos de la conquista. También tiene
una postura mucho mds conservadora que la que vamos a ver en Las Ca-
sas, lo cual se explica por su posicion politica y su ubicacién temporal.

Mientras Las Casas es un encomendero que, tras una experiencia
religiosa personal, se convierte y ve con sus propios ojos como va desa-
pareciendo la poblacién indigena en el Caribe en la primera hora de la
conquista y, por eso, siente la necesidad de gritar en la corte espanola,
Sol6rzano es un jurista de la administracion colonial, que es enviado a
Lima con un cargo importante, casi ciento veinte afios después del des-
cubrimiento de América por los espafioles; por eso refleja la posicion
oficial en los cuatro capitulos de la obra (Lib. I, caps. 9-12) dedicados a
este tema, advirtiendo que no es necesario andar inquiriendo y califican-
do la justicia de los reinos, ya de antiguo adquiridos (...), sino por satis-
facer a tantos herejes y escritores mal afectos a nuestra nacion (1,9, 1-2).

Después Soldérzano analiza cada uno de los titulos, recogiendo
las diferentes opiniones, empezando por el derecho de ocupacién (ha-
ber sido castellanos los primeros que, por mandato de los reyes catdlicos
las buscaron, hallaron y ocuparon'y aunque estuviesen ocupadas, pondrdn
pretender el mismo derecho en las que conquistaron por justa guerra con
causas y razones legitimas, que para ello ocasionasen sus naturales) (I, 9,
12 y 14). Luego expone el derecho de civilizacion (en los que se hallasen
de condicion tan silvestre, que no conviniese dejarlos en su libertad, por
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carecer de razén y discurso bastante para usar bien de ella, como realmente
se dice que lo eran muchos de muchas partes) (1, 9, 20); para ello, recoge
los tres tipos indios de la tipologia de Acosta (altas culturas asidticas de
India y China, altas culturas americanas de México y Perti y los demas
pueblos indigenas) y afirma que los del tercer tipo pueden ser conquis-
tados y en, ciertos casos, los del segundo, para civilizarlos, pues entre
ellos se hallaron muchos y muy abominables y arraigados vicios contra la
ley divina y la natural, como eran la idolatria, los sacrificios humanos y la
antropofagia (I, 9, 22). Defendiendo a Espaiia de la acusacion de genoci-
dio en la conquista, por las muchas vejaciones y malos tratamientos de los
indios, y en muchas partes su total su total destruccion y acabamiento, de
que a cada paso nos dan en rostro, valiéndose (...) del tratado que sobre el
mismo argumento escribié el Obispo de Chiapa, el cual (...) han impreso
en cuatro lenguas, responde:

aunque ni quiero, ni debo excusar del todo las guerras, que en los primeros
tiempos de nuestra conquista se debieron hacer en algunas partes menos
justificadamente contra los indios y los dafios y malos tratamientos, que
en muchas partes se les han hecho y se les hacen de ordinario (...), todavia
me atrevo a decir y afirmar que estos excesos no pueden viciarlo mucho y
bueno, que en todas partes se ha obrado en la conversion y ensefianza de
estos infieles (I, 12, 9-10).

Tras esta justificacion, tan propia de un burdcrata colonial, paso a
la lectura antropoldgica de los Libros 11 y III, en los que se expone el pro-
yecto colonial sobre el indio y los mecanismos de la dominacién colonial.

3.2. El proyecto colonial

Después de abordar el servicio personal y los tributos, Sol6rza-
no trata en el Libro II del modo de vida que debian tener los indios y
desarrolla tres puntos: la formacién de reducciones, las que implican
una limitacién de la libertad de los indios para movilizarse, el respeto
a la cultura indigena y el autogobierno indigena. Presento cada punto
siguiendo a Solérzano:

1. Segtin éste, la piedra angular del proyecto colonial es la reduc-
cion de los indios en pueblos. El hombre es un animal racional sociable
o politico, siempre ha vivido en alguna clase de sociedad y logra una
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mayor perfeccién cuando se congrega en pueblos; aunque lo primero
sea exacto, lo segundo se presta a cierta confusion entre sociabilidad y
patrén de asentamiento urbano, pues es sabido que hay sociedades indi-
genas que mantienen relaciones sociales, a pesar de la dispersion de sus
viviendas y que las megalépolis no siempre no son una fuente de civili-
zacion. Soldérzano anade que los reyes de Espana dieron, desde el inicio
de la conquista, muchas ordenanzas sobre la politica, ensefianza y forma
en que se podria y debia tener en sus reducciones, especialmente el virrey
Toledo, a quien se le encomendaron particular y apretadamente estas re-
ducciones, porque hasta su tiempo no se habian hecho como convenia, y él
lo ejecuté con gran trabajo y cuidado con todas las provincias del Perii (11,
24,12-13). En México las reducciones tomaron el nombre de agregacio-
nesy fueron promovidas, sobre todo, por el virrey conde de Monterrey,
quien tuvo grandes dificultades, porque a los indios se les hacia tan duro
dejar los ranchos, donde ya se habian aquerenciado, que algunos de ellos
se dejaban morir antes de reducirse, como lo refiere (...) Torquemada (11,
24,16). Los indios, una vez reducidos, tienen una libertad condicionada:

Aunque es verdad que en otros géneros de gente y vasallos hay esta libertad
de mudar de suelo y pasarse con sus personas y casas a donde quisiesen (...)
y que los mismos términos de nuestros indios, por cédulas antiguas de 1536
y 1566 y otras (...) parece que eso se le permitia (...), esto siempre se ha
limitado en todos aquellos que tienen condicionada la libertad, y estdn obli-
gados a hacer algunos servicios, o pagar algunos tributos en ciertos lugares y
a ciertas personas, porque a éstos nunca se les ha permitido tal libertad, an-
tes si se huyen, pueden ser buscados y revocados a sus herederos (I, 24, 32).

De la situacién de los indios reducidos el jurista Solérzano infie-
re dos cosas, que considera substanciales, aunque se repara poco de ellas:
una, que aunque los indios se huyan de las reducciones, los espaiioles que
los acogen y ocultan, pecan y estdn obligados en ambos fueros a restituir los
tributos: otra, que las reducciones que desaparezcan, por huirse sus habi-
tadores o por morirse por las pestes que sobreviven, como en muchos han
sucedido (...), en tal caso las tierras, aguas y pastos que para estos pueblos en
comtin se les concedieron, las pierden y no tienen derecho de poderlas pedir,
ni disponer de ellas en particular, sino que revierten a la Corona real, pero
no se ha de proceder fdcilmente (...) a quitar estas tierras a las comunidades
y poblaciones de los indios por cualquier fuga o ausencia suya (11, 24, 39-43).
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2. En el capitulo 25 Solérzano trata las costumbres indigenas
en las reducciones. Para él hay dos criterios, que repiten los concilios
limenses y las cédulas reales. El primero, los indios deben vivir como se-
res humanos, no como bérbaros, y asi el Concilio Limense III dice: mal
pueden ser ensefiados a ser cristianos, si primero no les ensefiamos a que
sepan ser hombres y vivir como talesy recomienda que los doctrineros les
inculquen la limpieza de sus casas y personas. El segundo, los indios de-
ben conservar todas sus antiguas costumbres prehispanicas que no con-
tradigan la vida cristiana y la organizacion colonial; por eso Solérzano
recoge la real cédula de Felipe II de 1555: aprobamos y tenemos por bue-
nas vuestras leyes y buenas costumbres, que antiguamente entre vosotros
habéis tenido y tenéis para vuestro regimiento y policia (... ), con tanto que
nos podamos afiadir lo que conviene al servicio de Dios (...) y nuestro, y a
vuestra conservacion y policia cristiana; en este sentido Soldrzano recuer-
da que la Iglesia ha tolerado fiestas paganas, como las candelas el 2 de
febrero, y por eso debe permitirse a los indios que lleven el cabello largo
después de su bautismo, y s6lo debe prohibirseles el incesto, el caniba-
lismo, la idolatria y la embriaguez. Este régimen de autonomia cultural
de las reducciones se fortalecia con el empleo de la lengua propia o de
la indigena general, el uso de trajes indigenas y la persistencia de cierta
endogamia indigena. Pero, en estos puntos, la posicién de Solérzano
significa cierta evolucién en el proyecto colonial.

Sobre la lengua, Solérzano en el capitulo 26 recuerda la gran va-
riedad de lenguas que habia en América, que sélo en el Pert dicen que
hay mds de 700 lenguas diferentes; luego recoge la opinién de los que
defienden que los indios deben ser ensefiados en su lengua (el Concilio
Limense III, varias cédulas reales, Acosta, Garcilaso, etc.), sobre todo por
la dificultad de que aprendan castellano, pues no parece que esto se podrd
conseguir pretendiendo que tanto niimero de indios, y en su propia tierra
dejen las lenguas patrias, y se apliquen con gusto a hablar la extrafia, pues
sélo el oirla les suele ser muy odioso, para acabar exponiendo su opinién:

Yo siempre me he inclinado mds a la opinién contraria, y tengo para mi
que, en los principios de las poblaciones de estas provincias de Indias, hu-
biera sido fdcil y conveniente haber obligado a todos los indios que iban
entrando en la corona de Espafia a que aprendiesen la lengua de ella, y que
atin hoy serd mucho mds fdcil y conveniente; porque cuando en los viejos
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se diera alguna dificultad, no dejardn de aprender cuanto bastard para
entendernos; y en los muchachos y en los que después fuesen naciendo no
podia haber alguna, pues toman y aprenden con tanta facilidad cuantas
les quisieren ensefiar, como lo dice Erasmo. Y asi en breve tiempo estuviera
corriente y entablado nuestro idioma o lenguaje (...), como lo experimen-
tamos hoy en los indios que han quedado en la Isla Espafiola y sus adya-
centes (I, 26; 3, 10, 12).

Confirma Solérzano su postura con la politica lingiiistica de los
romanos y drabes en Espana; con la opinién de Matienzo, quien juzga que
los indios aprenderian el castellano sélo con que fuesen compeliaos a esto
sus caciques y curacas, porque de ellos penden los demds segiin los respetan,
veneran y adulan (I1, 26, 19); con la autoridad de muchas cédulas reales,
que esgrimen varias razones (en la mayor y mds perfecta lengua de los in-
dios no se pueden explicar bien ni con propiedad los misterios de la fe (...),
aunque estdn fundadas Cdtedras, donde sean ensefiados los sacerdotes que
hubieren de doctrinar a los indios, no es remedio bastante, por ser grande
la variedad de las lenguas); y con el ejemplo de los dos grandes imperios
americanos, el azteca y el incaico, que difundieron sus propias lenguas.

La misma postura de tender barreras hacia el mundo no indige-
na tiene Soldrzano, tanto al defender que los indios puedan usar traje
occidental: si bien reconozco que, por las ordenanzas (...) de Toledo y por
otras muchas cédulas (... ), les estd prohibido vestirse como nosotros y tener
armas y caballos, eso fue mientras de ellos se pudo temer alguna rebelién,
pero, después que cesé este recelo, otras muchas cédulas nos encargan que
procuremos traerlos y ensefiarlos a nuestras costumbres (11, 26, 42), como
en la celebracién de matrimonios mixtos de espanoles e indios, que
fueron permitidos desde las cédulas de 1514 y 1515. Sin embargo, re-
calca la prohibicién de que vivan en las reducciones indigenas hombres
vagabundos, mestizos y negros, por los dafios e injurias que éstos siempre
les hacen (11, 26, 43).

3. Otra clave del proyecto colonial es el autogobierno. Solérzano
habla en el capitulo 27 de los caciques y dice que, aunque el gobierno del
Nuevo Orbe pertenece a los reyes de Espana, todavia siempre fue de su
real voluntad que en los pueblos de indios (...) se conservasen para regirlos
y gobernarlos en particular aquellos mismos reyezuelos o capitanejos, que lo
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hacian en tiempo de su infidelidad, o los que se probase ser descendientes de
ellos (11, 27, 1). Sin embargo, ese gobierno a base de autoridades autdc-
tonas se limité con el establecimiento de corregidores espafoles en los
principales repartimientos de indios, para gobernar, recoger tributos y
juzgar en las causas civiles y criminales de consideracion, mientras que:

a los caciques sélo les toca cobrar las tasas de sus sujetos y llevarlas al co-
rregidor, buscarlos para que vayan a las mitas y a otros servicios perso-
nales a que deben acudir y entender en otras ocupaciones menores; y en
recompensa de este trabajo, les pagan los demds indios cierto salario, que
estd cargado en sus mismas tasas, y estdn obligados a servirlos en algunos
ministerios domésticos, y traerles yerba para sus bestias, lefia y agua para
sus casas (II, 27, 5).

3.3. Mecanismos de la dominacién colonial

Aunque Solérzano no emplea, naturalmente, esta expresion, ella
puede ser ttil para nuestro andlisis. Aqui ocupa un lugar destacado el
servicio personal. Solérzano comienza por distinguir éste de la esclavitud
de los indios, que fue prohibida definitivamente por los reyes espanoles,
por mas que se hubieran encontrado motivos para justificarla:

Dejando de insistir en otras muchas cosas, que se pudieran decir acerca de
la materia e introduccion de la servidumbre y esclavitud, y si es 1itil o justa
la que se induce por guerras injustas, y que en muchas de las que se halla
haberse hecho a los indios, hubo causas y justificacién muy bastantes, ya
por sus traiciones y apostasia, ya porque peleando entre si ellos unos con
otros, pudieron los nuestros ayudar a los que por bien tuvieron y tomar por
esclavos a los vencidos, o recibirlos en venta, o por venta o por trueque de
los amigos, que se les daban (...). Lo cierto es que considerando los reyes
(...) que estos indios le fueron principalmente dados y encomendados para
que, por bdrbaros que fuesen, les procurasen ensefiar (...) la vida politica y
la ley evangélica, como consta de la Bula de Alejandro VI (...) y que esto no
se consigue bien por la via de dureza o esclavitud, sino por amor, suavidad,
tolerancia y perseverancia (...), siempre ordenaron que los indios fuesen
conservados en su entera libertad y plena y libre administracién de sus
bienes, como los demds vasallos suyos en otros reinos (1I, 1, 4-7).

Solérzano distingue entre el servicio personal en favor de par-
ticulares y el servicio personal por el bien publico. El primero estaba
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totalmente prohibido, excepto el servicio personal de los indios que en el
Perti llaman yanaconas, teniéndolos como por adscritos y diputados, para
que labren y cultiven sus heredades sin permitirles se ausenten de ellas,
pues Toledo en su visita, oidas u entendidas las razones que en pro y en
contra se alegraron, tomé resolucion de no hacer novedad en los Yanaco-
nas de las chdcaras, dejdndolos a los que poseian (11, 4, 5). El segundo se
institucionalizé después de largas discusiones. Solérzano recoge en el
capitulo 5 los seis argumentos dados por los que se oponian: a) el servi-
cio personal es incompatible con al libertad de los indios; b) como los
espanoles no son llevados a la fuerza al servicio personal, tampoco debe
obligarse a los indios; ¢) si el bien comun exige este trabajo para prove-
cho de todos, los indios no deben ser obligados, porque ellos, que por su
natural miseria y rendimiento se contentan con poco, son los que menos
participan de las casas, minas, heredades, obrajes (... ), guardas de ganados
y demds servicios, a que comuinmente suelen ser repartidos (11, 5, 10); d)
por mds que los espafioles encarezcan la necesidad de los indios para
sus comodidades publicas, ninguna razén permite que se enriquezcan
del sudor ajeno, como lo ensenan las reglas mds elementales del derecho
natural y civil (II, 5, 18); e) supuesta la humilde condicion de los indios y
la grande codicia de los espafioles, mientras se permita este servicio per-
sonal, serdn inttiles todas las ordenanzas que se den para evitar abusos,
y por eso es mejor suprimirlo; f) finalmente, por estas razones los reyes
han prohibido o restringido repetidas veces al servicio personal en cé-
dulas de 1563, 1591, 1601 y 1609.

Luego Solérzano recoge en el capitulo 6 cuatro argumentos a fa-
vor del servicio personal: a) como la republica es un organismo donde
cada grupo social cumple una funcién, no puede parecer injusto que los
indios que, por su estado y naturaleza, son mds aptos que los espafioles
para ejercer por sus personas los servicios de que tratamos, sean obliga-
dos y competidos a ocuparse de ellos (11, 6, 10); b) aunque los delitos no
puedan prescribir, los servicios personales, que se han realizado con
ciencia y paciencia de los gobernadores de sus provincias, porque juzgaron
ser totalmente precisos, han prescrito en cierto modo, y asi es de mucha
ponderacién la observancia de tantos afios en la continuacién de los dichos
servicios, para que no se deban quitar fdcilmente del todo (11, 6, 13); ¢) la
experiencia ha demostrado que sin los servicios personales no podria
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conservarse o seria muy dificil el gobierno de las Indias y asi son un
mal necesaria, y d) si se guarda la debida moderacion, aunque por su
ocasion reciban (...) trabajo los indios, se compensa bastante con el bien
y provecho, que consiguen por causa de ellos, y asi los indios han recibido
un jornal, han aprendido muchos oficios, han aceptado la ensefianza
cristiana, y se han liberado de la borrachera, idolatrias y otros vicios (II,
6, 28). Tras presentar las dos posiciones extremas, Sol6rzano concluye:

En el conflicto de estas encontradas opiniones y pareceres, y de los funda-
mentos, que por una y otra parte se consideran, el mio es que, mientras la
disposicién de las cosas no abre puerta a que del todo cesen estos servicios,
nos vamos con lo proveido en las ultimas cédulas del afio de 1601 y 1609,
que de ellas tratan y los toleran, por pedirlo asi la precisa necesidad y utili-
dad en las Repuiblicas de Esparioles e Indios, que quitados, seria dificultoso
que se pudiese conservar y sustentar; pero guardando en ello las condi-
ciones o precauciones siguientes, sin las cudles se podrd defender mal su
justificacién y conservacion (11, 7, 1).

Asi, pues, para Solérzano el servicio personal era un mal necesa-
rio para el funcionamiento de las dos republicas de espafioles e indios
(nétese de paso la expresa definicién del estado colonial como un reino
con dos republicas), pero para su licitud deben darse nueve condiciones.
La primera es que no se cargue el trabajo en unos mismos indios (...),
sino que se muden y truequen por afio, medio afio, o por meses o por sema-
nas, como la calidad del servicio lo permite (I, 7, 2). La segunda es que
sea para sélo obras necesarias y en comiin titiles a todo el reino (...) y ésas,
sélo las ordinarias y acostumbradas (n° 9). La tercera, que a los indios
les quede tiempo para mirar a sus necesidades, a los oficios y obligaciones,
que requiere su sustento y el de sus mujeres, hijos y familia, y a las de los
pueblos o reducciones, a los que estdn agregados (n° 23). La cuarta, que
los que vayan a las mitas tengan fuerzas para sufrir y llevar los servicios
y trabajos, a que se apliquen'y asi s6lo se envien a los varones entre die-
ciocho y cincuenta y cinco o sesenta anos (n° 33-38). La quinta, que los
indios por razén de estos servicios no sean llevados muy lejos de sus pueblos
o reducciones, pues la experiencia ha mostrado los dafios, enfermedades
y muertes, que de estas mudanzas de temples y lugares, en que nacimos y
nos criamos, suelen resultar y resultan, y lo que puede y obra el amor de
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ellos y de la patria, deforma que en muchas enfermedades no se halla otro
remedio que volver a gozar de los aires de ella (n° 39-42).

La sexta, que a los indios se les paguen competentes salarios o jor-
nales proporcionados con la costumbre de la Provincias y con lo que se
juzgare que buenamente pueden merecer los trabajos en que se ocupan; y
que estos jornales se les paguen en mano propia y sin tardanza (n° 52). La
sexta, que los indios, que asi se repartieron, especialmente para las minas,
hallen en ellas a precios acomodados todo lo necesario para su comida y
sustento (n° 61); proporcionando, ademads, servicios curativos en estas la-
bores y ocupaciones (n° 63). La octava, que tales indios, repartidos en or-
den a las utilidades ptiblicas y comunes y urgentes necesidades del Rey y del
Reino, no se permita que sean empleados por particulares en trabajos
de aprovechamiento suyo exclusivo, ni mucho menos vencer, traspasar y
enajenar como suyos a otras personas (n° 64).Y finalmente la novena, que
los indios, por ser ocupados en estos servicios, no reciban dafio, ni estorbo
en la doctrina y observancia de la fe, porque las Indias se concedieron
principalmente con este cargo y gravamen de la predicacion y conversion
de los Indios a nuestros catdlicos reyes por la Santa Sede Apostdlica (n° 65).

En los capitulos siguientes Sol6rzano discute las formas de ser-
vicio personal que pueden considerarse legales, por razones de utilidad
publica y bajo las condiciones arriba senaladas. En primer lugar, la edi-
ficacion de iglesias y obras publicas (I, 8). En segundo lugar, el trabajo
agricola en las comunidades indigenas o en las tierras de espanoles, en
que siembran trigo, cebada, maiz y otras semillas y legumbres, asi de las
de Espafia como las de la tierra, sin las cuales no pueden sustentar la vida
humana (11, 9, 1), pero no debe otorgarse el servicio personal para vi-
fias, cafiaverales, olivares, afiir y otras cosas (...), por ser algunas de ellas
muy contrarias a su salud (...) y, principalmente, porque este género de
frutos (...) no se juzga del todo por necesario para el sustento de la vida
humana, que es la regla por donde medimos y calificamos este servicio (n°
35). Tampoco se conceda para las plantaciones de coca, cuyas hojas los
indios estiman y apertenecen tanto, que no sélo las comen, sino supersti-
ciosa y barbaramente las veneran, teniendo para si que en ellas hay alguna
virtud sobrenatural y divina. Y abusan de ellas para mil cosas (...) y la
experiencia descubre que se alimentan de ellas y sufren por mucho tiempo
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el hambre y la sed (11, 10, 1), porque no se prueba que lo exija la necesi-
dad publica, ya que los espanoles no la necesitan para su sustento y sélo
miran en plantarla y beneficiarla por la ganancia que de ello consiguen,
y los indios tampoco necesitan de ella precisamente, pues sabemos que
en su gentilidad raras veces usaban de ella y sélo a sus reyes y caciques se
permitia, como refieren Acosta y el Inca (n° 9); sin embargo, la razén por
donde se toleran estos servicios personales de los indios para la agricultura,
procede con igualdad en la cria de los ganados menores y mayores, guarda
y conservacion de sus sitios y pastos (11, 11, 14).

En tercer lugar, Solérzano, después de analizar la evolucién de la
politica colonial en el servicio personal para obrajes, expresa su opinion:
Yo, no sélo por mi parecer, sino siguiendo el que he visto tener y aprobar a
hombres muy entendidos de estas materias, tengo por mejor y mds acerta-
do que en las Indias se quitasen del todo estos obrajes, o por lo menos por
ningiin medio se pudiesen dar, ni diesen para ello indios forzados (11, 12,
19). En cuarto lugar, Solérzano aprueba los servicios personales para
mesones o tambos (II, 13) y para correos o chasquis (II, 14), proporcio-
nando en su andlisis, como siempre, una interesante informacién sobre
las costumbres indigenas y sobre la politica colonial al respecto.

Finalmente, Sol6rzano examina el trabajo personal en las minas
(la mita), que fue muy discutido por las trdgicas consecuencias que tuvo
sobre la poblacién. Primero analiza las razones a favor de la mita, si-
guiendo el parecer de Matienzo, Acosta y Agia, que son solos a casi solos
los que han escrito de este argumento (II, 15, 2). Tales razones son un
complemento a las expuestas en el capitulo 6 y pueden reducirse a las
siguientes: los minerales son tan necesarios como la agricultura para
la conservacién de estos y aquellos Reynos, y de las dos Repuiblicas, que
mezcladas ya constituyen espafioles e indios (n° 3); esta necesidad publica
legitima la mita de los indios, que ya mezclado con nosotros hacen un
cuerpo y han de ayudar a sustentarle, y para el cual se han tenido siempre
por mds aptos y necesarios, ensefidndonos la experiencia que ni esparioles,
ni negros, lo son para él (n° 12-13); la riqueza de las minas permite dis-
tinguir la carga impositiva de los subditos (n° 17), etc.

Luego Soldrzano desarrolla las razones en contra de la mita: am-
pliando lo expuesto en el capitulo 5, el trabajo de las minas siempre se
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tuvo por propio de esclavos (por carga servil y atin mds que servil) y los
indios son libres; aunque los indios, como vasallos, tenga obligacién de
colaborar al bien comun, las cosas arduas o sumamente peligrosas no caen
debajo de precepto de ley positiva, que nunca obliga a lo imposible, ni a po-
nerse uno en peligro de muerte (11, 16, 10), y la mita minera causa innu-
merables muertes; con la mita minera no parece cumplirse el fin de que
se conserven los reinos, porque la experiencia muestra el gran menoscabo
que han tenido los indios por este trabajo, y especialmente, viendo los in-
dios que se ponen en sus hombros todo este peso en que decimos consiste el
sustento del Reino, sin querer los demds ayudar con un dedo siquiera a la
carga, siendo los que llevan la utilidad, pecado del que Cristo increpa a los
fariseos (n° 56 y 69), etc.

Solérzano concluye sobre la mita que, aunque algunas cédulas
reales han mandado o permitido que por ahora se continiie, eso es lo que se
va practicando, ellas mismas confiesan la duda del caso y muestran desear
el alivio de los indios, siempre que las urgentes y presentes necesidades en
que hoy se halla la monarquia de Espafia, dieren lugar para ello (11, 17,
1). Luego enumera varias reflexiones sobre las ventajas de liberalizar la
mita minera: los indios denunciardn nuevas minas, que ahora no des-
cubren para no aumentar su trabajo o porque, como en el Perd, supers-
ticiosamente creen que ha de resucitar el Inca y para él guardan todas las
minas ricas de que tienen noticias (n° 12), lo que es una muestra de la
antigiiedad del mito de Inkarri; los trabajadores de las minas deben ser
voluntarios (n° 25); sin minas hay paises ricos, y en la misma Espana hay
que no se explotan (n° 47-48); y finalmente, en un consejo valido para
la actual sociedad de consumo, Solérzano cree que hay que volver a la
parsimonia y procurar excusar los gastos superfluos que en todas partes
han introducido los vicios del tiempo presente, y la relajacién de costum-
bres que en esto y en otras cosas se ha ido entablando y experimentando,
después que se descubrieron las Indias (n° 45).

Después de su larga exposicion sobre el servicio personal, Soldr-
zano aborda otras cargas que pesaban sobre los indios, como el tributos
(capitulos 19-21). El Libro III estda dedicado integramente a la enco-
mienda, otra institucién de la dominacién colonial. En los tres primeros
capitulos, Solérzano expone el origen, justificacién y evolucion de la
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encomienda, mientras que en los treinta restantes desarrolla la compleja
jurisprudencia en torno a la misma. Sobre el origen, el jurista recuerda
que la encomienda nace con el mismo Coldn, quien, a solicitud de los
que comenzaron a poblar las primeras Islas, les reparti6 indios para el
trabajo agricola, ganadero y minero, y que los reyes acceden a la férmu-
la dentro de ciertas condiciones, ya que les daban los indios por tiempo
limitado, y mientras otra cosa no dispusiese el rey, y les encargaban su
instruccion y ensefianza en la religion y buenas costumbres, encomenddn-
doles mucho sus personas, de ahi el nombre de encomienda, que significa
recibir alguna cosa en guarda y depésito.

La férmula se propagd rdpidamente en las demds conquistas
(México, Yucatdn, etc.), por la misma razén de necesidad de mano de
obra, con los resultados deplorables que Solérzano reconoce;

Pero estos repartimientos de indios, que por esta causa y forma se intro-
dujeron, comenzaron luego a descubrir muchos dafios e inconvenientes,
y a quitar casi del todo la libertad de los indios encomendados, que tanto
se deseaba y procuraba: porque los encomenderos, atendiendo mds a su
provecho y ganancia que a la salud espiritual y temporal de ellos, no habia
trabajo en que nos los pusiesen y los fatigaban mds que a las bestias, lo cual
les fue menoscabando mucho, como lo refiere y encarece en un particular
tratado, que de esto hizo, el Obispo de Chiapa (111, 3, 8).

Luego Soldérzano resume la larga polémica sobre la licitud de las
encomiendas, en la que jugé un papel tan destacado Las Casas, y se re-
fiere a las Leyes Nuevas de 1542, en que se mandaron quitar del todo las
encomiendas y que los indios concedidos a titulo de ellas o sus tributos, se
volviesen a incorporar a la corona real, y a la revocacion de dichas leyes
en 1547. Ademds, examina Soldrzano tres razones que justifican la en-
comienda: 1) Los encomenderos tienen que cuidar de la doctrina espi-
ritual y defensa temporal de los indios, a cambio de los tributos que de
ellos reciben; 2) la corona tiene que asegurar que haya espanoles que se
queden y pueblen las provincias americanas; 3) la corona debe premiar
a todos los capitanes y hombres beneméritos, que en aquellas conquistas y
pacificaciones le habian servido. Tales razones se recogen en la definicién
de encomienda que da Solérzano. Una encomienda es:
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Un derecho, concedido por merced real a los beneméritos de las Indias, para
recibir y cobrar asi los tributos de los indios, que se les encomendaren, por
suvida y la de su heredero, conforme a la ley de sucesién, con cargo a cuidar
del bien de los indios en lo espiritual y temporal, y de habitar y defender las
provincias donde fueron encomendados y hacer cumplir todo esto, home-
naje o juramento particular (I1I, 3, 1).

Asi presenta Soldrzano, con buen conocimiento de los escritos
de juristas y tedlogos y de la realidad americana concreta que le tocéd
vivir y gobernar, las dos instituciones fundamentales de la dominacién
colonial; el servicio personal y la encomienda. Su punto de vista es muy
util para entender a las culturas indigenas durante el virreinato, pero no
hay que olvidar que representa la norma ideal; 1a realidad fue mas dura
y mas compleja, y asi conviene conocer toda la literatura de denuncia
sobre el sistema colonial, de la que Las Casas o Guamédn Poma fueron
dos buenos representantes.



Capitulo IV
Rebeldes y utopicos

Frente al proyecto politico oficial de la corona espaola para la po-
blacién indigena conquistada y la reflexién antropolégica que promovio,
que se vio en el capitulo anterior, deseo recoger en el presente, la reflexion
antropoldgica sobre los proyectos alternativos, a los que califico, siguiendo
a Palerm, de rebeldes y utépicos'. Hubo entre los vencidos, como ya anoté
en el capitulo I al hablar de las politicas indigenistas, una serie de rebelio-
nes indigenas, tanto en México como en el Pert, pero hubo también en
el campo de los vencedores, desde los primeros anos de la llegada de los
espafioles a América, una serie de personas, cuyo prototipo es Bartolomé de
Las Casas, que se declaran en rebeldia contra el proyecto colonial en nom-
bre de los hombres y de las culturas americanas y estudian a esos hombres
y esas culturas para hacer mas eficaz su defensa. Junto a la reflexion de los
rebeldes hay que colocar la de los utdpicos, que se oponen al proyecto co-
lonial de otro modo: no con la lucha directa, sino por la construccién de
un sistema alternativo que supere o, al menos, minimice las injusticias de la
colonia: el obispo de Michoacan Vasco de Quiroga y el jesuita limefio Ruiz
de Montoya, al planificar y construir sus respectivas utopias en los “pueblos-
hospitales” y en las “reducciones del Paraguay” merecen un lugar en esta
historia de la antropologfa. Paso a exponer a cada uno de estos pensadores.

1. Bartolomé de las Casas (1474-1566)

Sevillano, estudia humanidades en su ciudad natal y no en Sa-
lamanca, como se ha dicho a menudo, sin duda para embarcarlo en la

1 Angel Palerm, Historia de la etnologia: los precursores. México, Sep-Inah, 1974 p. 263.
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gran corriente indigenista de aquella famosa universidad. El primer
contacto con el hombre americano lo tiene en 1498 en su hogar, cuando
su padre, que ha participado en el segundo viaje de Colén, le entrega
como paje a un indigena esclavo, hasta que la reina Isabel ordena poner
en libertad a todos los esclavos indios llevados a Espaiia. Ese mismo afo
recibe las 6rdenes menores, que le permitian ser doctrinero en América.
En 1502 llega como colono a Santo Domingo, iniciando asi la “etapa
americana” de su vida, etapa que se prolonga hasta 1547 cuando regresa
definitivamente a Espafia, aunque en estos cuarenta y cinco afnos atra-
viese diez veces el Atlantico. En esa etapa americana pueden distinguirse
tres periodos. En el primero (1502-1514) Las Casas es parte del sistema;
como colono toma parte en la conquista de la isla La Espafola y es tes-
tigo de cémo la encomienda causa la desaparicion del indio; recibe una
encomienda y al mismo tiempo actda como doctrinero. En 1510 celebra
su primera misa, que fue, como cuenta en su Historia de la Indias, la
primera que se canté nueva en todas las Indias y, por ser la primera, fue
muy celebrada del Almirante y de todos los que se hallaron en la ciudad de
la Vega (1965, 11, 385), sin que dicha celebracion significara mucho en
su vida de clérigo-encomendero. En 1513 acompana como capelldn a
Panfilo de Narvdez en la conquista y colonizacién de Cuba, donde recibe
una encomienda. Al ano siguiente tiene lugar su famosa “conversioén”,
que él narra detalladamente: estando preparando su sermén para la fies-
ta de Pentecostés en un pueblo de espanoles, ley6 un texto de la Biblia:
ofrecer un sacrificio con lo que pertenecia a los pobres es lo mismo que ma-
tar al hijo en presencia de su padre (Eclesidstico 34, 23) y, segin cuenta:

comenzé a considerar la miseria y servidumbre que padecian aquellas gen-
tes. Aprovechéle para ello lo que habia oido en esta Isla Espafiola decir y
experimentado, que los religiosos de Santo Domingo predicaban, que no
podian tener con buena conciencia los indios y que no querian confesar y
absolver a los que los tenian (1965, 111, 92).

Alude al famoso sermén del dominico Antonio de Montesinos de
30 de Noviembre de 1511 contra los encomenderos espanoles, que Las
Casas escucho y recoge en su Historia (1965, 11: 441-448). Como con-
secuencia de su experiencia religiosa, decide renunciar a su encomienda
y defender a los indios.
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El segundo periodo americano (1515-1522) comprende las ac-
tividades de Las Casas en defensa de los indios hasta que en 1522 se
hace dominico. Este periodo comienza con la denuncia y termina con la
construccion de la utopia. En 1515 se embarca para Espafia con Mon-
tesinos, para informar a la corona sobre las injusticias cometidas contra
los naturales. Se entrevista con Fernando el Catdlico y, muerto éste, con
el regente cardenal Cisneros, a quien entrega sucesivamente un “Me-
morial de agravios”, “Memorial de remedios” y “Memorial de denun-
cias” (1516). El resultado es que Cisneros envia a Santo Domingo una
delegacién integrada por monjes Jer6nimos y por el mismo Las Casas
como asesor y como Protector de los Indios. Cuatro meses después de su
llegada, Las Casas decide marchar otra vez a Espana para informar del
fracaso de su misiéon. Aunque desde mediados de 1517 estd en Espana,
no puede entrevistarse con Cisneros, que muere en seguida.

Entonces inicia la preparaciéon de un proyecto utépico de colo-
nizacién y evangelizacidn pacifica que sirva de modelo para la empresa
espafnola. Por fin, en noviembre de 1520, se embarca con 70 labradores
bien escogidos, que puedan ensenar a los indios, y un grupo de religio-
sos dominicos para colonizar y evangelizar la Tierra Firme (160 leguas
de la costa de Paria en Venezuela). Desafortunadamente, por una serie
de factores adversos, como la desercion de los colonos, la oposicion de
ciertas autoridades coloniales y las incursiones de indios no reducidos,
el proyecto fracas6 y Las Casas, bastante abatido y desilusionado, regre-
s6 a Santo Domingo, donde, después de nuevas experiencias religiosas,
que se han llamado su “segunda conversién”, decide hacerse dominico.

El tercer periodo americano (1523-1546) abarca su vida como
misionero y como Obispo de Chiapas. Los primeros afios de dominico
debe dedicarlos a las practicas ascéticas y al estudio; entonces comienza
a escribir sus obras histdricas. En 1534 emprende un viaje al Pert, a don-
de nunca va a llegar?, pero el fallido viaje le permite conocer de cerca
los problemas de la colonizacién espafiola en Nicaragua, Guatemala y
Panama. En Nicaragua se enfrenta con el gobernador, al boicotear una

2 Aunque Las Casas nunca vino personalmente al Pert, llegé su espiritu. Es el tema del
sugerente y bien documentado estudio de Isacio Pérez Ferndndez, Bartolomé de Las
Casas en el Perti. Cusco, 1986, Centro de Estudios Rurales Bartolomé de Las Casas.
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expedicién de conquista contra los indios, amenazando con excomulgar
a todos los que participen en ella. En Guatemala, en 1537, después de
haber predicado un dia en el templo sobre la conversién pacifica, que
es el tema de su tratado Del tinico modo de atraer a todos los pueblos a
la verdadera religion que debi6 escribir ese mismo ano, se comprometié
con el gobernador de Santiago de Guatemala a llevarla a la practica.

Ellugar elegido fue la region de Tezulutldn (Guatemala), una zona
montafosa tropical habitada por indios hostiles que, en tres ocasiones,
habian derrotado a los espafioles, y por eso éstos la llamaban “Tierra de
Guerra”. Las condiciones propuestas por Las Casas y aceptadas por el
gobernador eran: los indios sometidos pacificamente no serian dados
en encomienda, sino que dependerian directamente de la corona y pa-
garian un tributo reducido; ademds, ningtin espanol, fuera de Las Casas
y sus compaiieros, podria entrar en el territorio durante cinco anos. Los
dominicos lograron por medio de unos indios mercaderes, a quienes
ensenaron romances sobre el cristianismo en lengua indigena de Te-
zulutldn, ser invitados a dicha regién, donde hicieron muchas conver-
siones de modo pacifico: desde entonces la tierra de la guerra se llamé
“Verapaz”. Todavia estaba desarrolldndose la experiencia, aunque ter-
miné mal anos después por los intereses creados del régimen colonial,
cuando el inquieto Las Casas regresa a Espana en 1540, esta vez después
de veinte afios, comisionado por el obispo de Chiapas para conseguir
mas misioneros.

En Espana se vive uno de los momentos mas criticos de la politica
colonial, que termina con la promulgacion de las Leyes Nuevas (1542),
que suprimen las encomiendas, pues desde ese momento ya no habra
nuevos repartimientos de indios y las encomiendas existentes termina-
rdn a la muerte de sus actuales beneficiarios, pasando todos los indios a
ser vasallos libres del rey. En la promulgacion de las Leyes Nuevas influ-
yeron varios factores. En primer lugar, en 1537 el papa Pablo III estimé
necesario escribir la bula “Sublimis Deus”, en la que denuncia a los que
han tenido la audacia de afirmar en todas partes que hay que reducir a
servidumbre a los indios (...), con el pretexto de que son como animales
salvajes, incapaces de recibir la fe catélica; luego, considerando que los
indios como verdaderos hombres que son (no declarando su carécter
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humano, como se repite a menudo), no sélo estdn capacitados para reci-
bir la fe cristiana, sino que, como hemos sabido, corren a ella con pronti-
tud, declara, en virtud de nuestra autoridad apostélica, que los indios (...),
aunque todavia estén fuera de la fe cristiana, no deben ser privados de su
libertad, ni del disfrute de sus bienes’.

En segundo lugar, en 1539, el dominico Francisco de Vitoria tuvo,
como ya se vio, en la Universidad de Salamanca las famosas “releciones”
sobre los indios y el derecho de la guerra, en las que sostiene que el papa,
por no ser sefior temporal del mundo, no ha podido dar el dominio de
las Indias a los espaiioles, sino sélo la mision de predicar el evangelio,
y que los indios son libres y duefios de su tierra. Y en tercer lugar, Las
Casas fue otro promotor de las Leyes Nuevas, al escribir en 1541 su viru-
lento tratado contra las conquistas y repartimientos, la Brevisima relacién
de la destruccién de Indias, y al ser recibido por la misma junta redactara
de las Leyes Nuevas.

Unos tres anos dura la estancia de fray Bartolomé en Espana,
donde declina el nombramiento de obispo de Cusco, pero acepta el de
Guapas, en cuya sede entra a principios de 1545. El 20 de marzo escribe
una carta pastoral, pidiendo a espanoles y a indios, como se hacia con
motivo de las visitas pastorales, que denuncien las faltas de clero y todos
los pecados publicos, como la idolatria, la usura, el amancebamiento,
etc., y anade en ultimo lugar:

(...) si sabéis o habéis oido que los indios (...) han sido y son opresos y
agraviados, usurpdndolos (... ), poniéndoles miedo o amenazas o poniendo
las manos en ellos, para que no se vengan a quejar ante nos o ante la justi-
cia, tomdndoles los hijos o hijas o mujeres, ocupdndoles sus tierras con sus
sementeras o tomdndoles por la fuerza las dichas tierras, o comprdndoselas
por menosprecio (...) o si sabéis que les hayan llevado tributos o servicios
demds de la tasa (...) o algunas otras violencias, agravios, dafios o menos-
cabos (1958, V: 217-218).

Dicha denuncia debia hacerse en el plazo de nueve dias so pena
de excomunién mayor. Con ocasién de la semana santa de ese mismo

3 Citado en la seleccién de textos de Las Casas, El evangelio y la violencia. Madrid,
1967, ZYX, pp. 85-86.
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ano, retira a todos los sacerdotes de sus didcesis la licencia de confesar,
con excepcion de a dos, a quienes da normas muy estrictas y se reserva
la absolucién de todos los que tuvieron indios esclavos. Estas medidas y
los conflictos con las autoridades coloniales de la Audiencia de los Con-
fines sobre incumplimiento de las Leyes Nuevas, suscitan una serie de
protestas, y a principios de 1547, cuando no llevaba atin dos afios como
obispo, decide regresar a Espania de modo definitivo.

Durante la etapa espanola (1547-1566), tltima de su vida, conti-
nua defendiendo a los indios con la misma pasién ante diferentes ins-
tancias del gobierno espanol y vive sobre todo en Valladolid, que era
todavia la capital de Espafa, aunque muere en Madrid*. Uno de los
puntos cumbres de esta defensa es la polémica que tuvo con Ginés de
Sepulveda (1550-1551) ante la junta de tedlogos y juristas nombrada
por el emperador, de la que luego hablaré. También en esta época con-
cluye sus grandes obras historicas. Su testamento, escrito dos afnos antes
de su muerte, es la tltima confirmaciéon de su postura critica ante la
colonizacién americana por Espaifia, que considera un pecado colectivo
que Dios castigard alguna vez:

Tengo por cierto (...) que cuanto se ha cometido por los espafioles contra
aquellas gentes, robos o muertes y usurpaciones de sus estados (...) ha sido
contra la ley de Jesucristo y contra toda razén natural (...); y creo que, por
estas impias e ignominiosas obras (...), Dios ha de derramar sobre Espafia
su furor y su ira, porque toda ella ha comunicado y participado poco que
mucho en las sangrientas riquezas robadas (...) e acabamientos de aque-
llas gentes (1958, V: 539-540).

En el mismo documento solicita al rector del colegio que se ret-
nan todos los informes y relaciones sobre dicho tema ad perpetuam rei
memoriam, porque, si Dios determinase destruir Espafia, se vea que es por
las destrucciones que habernos hecho en las Indias, y parezca la razén de su
justicia. Tal seguridad en su misién de denuncia que Las Casas muestra
hasta su muerte, unida a su fidelidad a la misma durante mds de medio
siglo, es lo que ha hecho interesante el estudio de su personalidad.

4 Entre las biografias recientes de Las Casas, me parece interesante la de Pedro Bor-
ges, Quién era Bartolomé de Las Casas. Madrid, 1990, Rialp.
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En 1963 Menéndez Pidal® publicé una discutida biografia de
Las Casas en la que, a base de una documentacién muy rica, trata de
probar que el dominico ni era santo, ni era impostor, ni malévolo, ni loco;
era sencillamente un paranoico, un caso de doble personalidad. Mientras
en la mayoria de sus obras histéricas, como la Historia de las Indias o la
Apologética historia, muestra una gran veracidad, en sus memoriales y
escritos de denuncia, sobre todo en la Brevisima relacién de la destruc-
cién de Indias, deforma mucho los hechos. El mismo dualismo muestra
su personalidad: por una parte, es un hombre de excepcional y enérgica
actividad, de razonable prudencia y de extraordinario poder proselitista;
tiene una buena formacién intelectual, aunque no sea un gran pensador
y posee una absoluta renunciacion ascética; por otra parte, es un hom-
bre poseido de una “idea fija”, persistente durante cincuenta afnos: todo
lo hecho en las Indias por los espaiioles es juridicamente nulo, diabdlico
y debe deshacerse. La razén dltima es su postura sobre la conquista:
la soberania de los caciques es intangible y las sociedades americanas,
idénticas a las asidticas, constituyen republicas tan perfectas como las
mejores y no necesitan de Occidente otra cosa que el cristianismo. Por
eso a América sélo deben ir frailes y algunos labriegos apostélicos; los
indios, s6lo después de libremente bautizados, podran ser vasallos del
rey, pero con un vasallaje mas bien honorifico, pues sélo pagaran tribu-
tos a sus sefores naturales y seran gobernados por éstos.

Esta idea fija le posee de tal modo que por ella falsea hechos, de-
forma documentos, agranda datos y cifras y abunda en contradicciones.
Al mismo tiempo, se siente elegido de Dios y profeta (un Isafas para
Espafia), que amenaza con la destruccién de Espana y de Roma e intuye
un cierto milenarismo americano. Tales son los principales rasgos de la
personalidad de Las Casas, segtin la interpretaciéon de Menéndez Pidal.
Si la afirmacién de la paranoia y de la doble personalidad son muy dis-
cutibles, parece claro que tal idea fija refleja el pensamiento politico de
Las Casas y explica el papel importante que jugd en el primer siglo de
la dominacién espafiola en América, y que sigue jugando como mito.

5  Ramoén Menéndez Pidal, El padre Las Casas: su doble personalidad. Madrid, 1963,
Espasa-Calpe.
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Las principales obras de Las Casas son: (1537) Del tinico modo
de atraer a todos los pueblos a la verdadera religion, México, 1975, Fon-
do de Cultura Econémica (original en latin); (1541) Brevisima relacion
de la destruccion de Indias; (1552) Apologia de Tuan Ginés de Sepulveda
contra Bartolomé de Las Casas y de Las Casas contra Sepiilveda, Madrid,
1975, Editora Nacional, edic. Angel Losada; (1559) Apologética historia
e (1566) Historia de las Indias. A pesar de su obra tan extensa, Las Casas
s6lo publicé en vida los Tratados, Sevilla, 1552 y 1553, en las imprentas
de Jaicome Cromberger y Sebastian Trujillo, y entre ellos la Brevisima
relacion, ampliamente traducida a otras lenguas; José Alcina Franch he
reditado los tratados en Bartolomé de Las Casas. Obra indigenista, Ma-
drid, 1985, Alianza Editorial. Las demds obras aparecen a partir del siglo
XIX: en 1875 la Historia de las Indias y en 1909 la Apologética historia.
En 1957-1958 L. Pérez de Tudela edita Obras escogidas, Madrid, Biblio-
teca de Autores Espaiioles, que es la edicién que uso, en cinco tomos, la
Historia (1y 1), la Apologética (111 y IV) y Opiisculos, cartas y memoriales
(V). Finalmente, con ocasion del V Centenario Paulino Castafieda edita
la primera edicién critica de la Obras completas, Madrid, Alianza Edito-
rial, 14 tomos®. Paso a presentar los aporte de Las Casas a esta historia.

1.1. Nacimiento del indigenismo critico

Histéricamente, se conoce como indigenismo critico a ciertas co-
rrientes del pensamiento antropoldgico mexicano y peruano, a partir de
los anos setentas, que cuestionan el indigenismo moderno, que trat6 de
«integrar al indio a la sociedad nacional», en nombre de la originalidad
e independencia de los pueblos indios, precisamente cuando la sociedad
nacional habia perfeccionado distintos métodos para la integracion de
dichos pueblos. Por analogia, Las Casas puede considerarse indigenis-
mo critico, porque se opuso tercamente a todos los procedimientos de
asimilacién y dominacién de las sociedades indigenas americanas. Tal

6  Los catorce tomos tienen este contenido: 1. Biografia y presentacién editorial, 2.
De tinico vocations modo, 3-5 Historia de Indias, 6-8 Apologética historia, 9. Apo-
logia, 10. Tratados de 1552, 11. 1 De thesauris y 11. 2 Doce dudas, 12. De regia
potestate. Quaestio theologalis, 13. Cartas. Memoriales, y 14. Diario del primer y
tercer viaje de Cristébal Colén.
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aspecto de su pensamiento aparece sobre todo en los “opusculos, cartas
y memoriales” del tomo V de sus Obras escogidas. En los 53 documentos
de dicho tomo hay diecinueve cartas, once memoriales, cinco represen-
taciones, cuatro peticiones, tres tratados, dos suplicas y nueve escritos
de otra naturaleza, entre ellas el resumen de la polémica entre Sepulveda
y Las Casas. Todos tratan de la praxis politica y religiosa de Espafia con
los indios y tienen diferente valor e interés.

Comienzo por presentar la Brevisima relacion de la destruccion de
las Indias, que es, sin duda, el modelo mads claro de critica. Este folleto,
de unas cincuenta paginas en la edicion espanola, lo compuso Las Casas
en 1541, se lo entregd personalmente al emperador Carlos V y dedicé la
ediciéon publicada en 1552 es al principe Felipe. En ella Las Casas, como
hombre que por 50 afios y mds de experiencia, pide al rey que le permita
mds “conquistas” contra aquellas indianas gentes, pacificas, humildes y
mansas, que a nadie ofenden; pero, como

el ansia temeraria e irracional de los que tienen en nada (...) despoblar
de sus naturales moradores y poseedores, matando mil cuentos de gentes,
aquellas tierras grandisimas, o robar incomparables tesoros, crece cada
hora, importunando por diversas vias y varios fingidos colores, que se les
concedan o permitan las dichas conquistas (las cuales no se les podrian
conceder sin violacion de la ley natural y divina y, por consiguiente, gran-
disimos pecados mortales, dignos de terribles y eternos suplicios), tuve por
conveniente servir a Vuestra Alteza con este sumario brevisimo, de muy di-
fusa historia, que de los estragos y perdiciones acaecidas se podria y deberia
componer (1958, V: 135).

Para que el rey se decida a no permitir nuevas conquistas, el argu-
mento mds decisivo parece ser conocer lo que ha pasado con los anterio-
res. Esta vez no discute derechos, sino que presenta hechos. Por eso, Las
Casas comienza por presentar en la introducciéon una América superpo-
blada (la mayor cantidad de todo el linaje humano), con gentes bondado-
sas (las mds simples, sin maldades ni dobleces, obedientisimas y fidelisimas
a sus sefiores naturales y todas las demas notas del buen salvaje) y, al
mismo tiempo, delicadas (son asimismo las gentes mds delicadas, flacas
y tiernas en complexion (...), que ni los hijos de principes entre nosotros
(...) son mds delicados (...), aunque sean (...) labradores) y abiertas a la
dimensién sobrenatural (aptisimos para recibir nuestra santa fe catdlica y
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ser dotados de virtuosas costumbres, y los que menos impedimentos tienen
para esto, que Dios crid en el mundo). Luego recoge una serie de cuadros
dramadticos de lo que ha pasado en cada una de las zonas “descubiertas”
(Santo Domingo, Puerto Rico, Jamaica, Cuba, Tierra Firme, Nicaragua,
Nueva Espaiia, Guatemala, Santa Marta, Venezuela, La Florida, La Plata,
el Perd y Nueva Granada). Aunque el dominico no visit6 todas aquellas
zonas, ha sido testigo presencial en muchas y sobre todo ha recogido
informacién. Sin embargo, su informacién estd enormemente sesgada
por la hipétesis que desea probar; en ese sentido la Brevisima relacién es
la obra mds representativa de la linea critica.

Es facil descubrir exageraciones en esta obra. Menéndez Pidal se
ha dedicado a sefialar algunas: al describir La Espanola, regién donde
Las Casas estuvo muchos anos, dice que habia cinco reinos y en uno de
ellos hay 30 mil rios y arroyos, entre los cuales son los 12 tan grandes como
Ebro y Duero y Guadalquiviry 25 mil son riquisimos en ora, sin embargo,
observamos que en este reino sélo dos hay rios principales, cuyo curso tiene
la mitad o la tercera parte de largo que cualquiera de los tres rios espafioles
nombrados’; el segundo reino de Santo Domingo es mds grande que el
reino de Portugal y harto mads felice; sin embargo, Menéndez Pidal obser-
va que tal reino podra tener 4, 000 km2 y Portugal mds de 88, 000. Las
cifras ya pierden todo valor cuando describen las riquezas de las Indias
o las muertes causadas por los espanoles: los indios muertos por los espa-
fioles en 40 afios son, segiin dice una vez, 12 millones o 15, pero sumando
las cifras parciales que da para diversas regiones americanas, resultan mu-
chisimos mds de 24 millones®. Y es interesante notar que atribuye estas
muertes, no tanto a las pestes, como hacen otros autores en la época,
cuanto a las guerras y la explotacién directa, que demostraban mejor
la tesis de la obra. Cuando no tiene datos sobre una region, hace una
inferencia sin mdas ldgica que su propia hipdtesis; por ejemplo, hablando
del rio de la Plata, como estd muy a trasmano de lo que mds se trata de las
Indias, no sabemos que no hayan hecho y hagan hoy las mismas obras que
en las otras partes. Porque son los mismos espafioles y entre ellos hay de los
que se han hallado en otras partes (1958, V: 169).

7 Ramoén Menéndez Pidal. El padre Las Casas y Vitoria. Madrid, Austral, 1966, p. 49.
8  Ibid., p.50.
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Pero no conviene seguir sefialando las inexactitudes histdricas,
porque esta obra de Las Casas, a diferencia de su Historia o de su Apolo-
gética historia, no debe medirse asi. Con razén Palerm sostiene:

En 1542 escribié su panfleto sanguinario (... ) elevado al rey como informe,
pero que en realidad era un desesperado esfuerzo por despertar la concien-
cia de la metrdpoli. La relacién, impresa en Sevilla, recorrio rdpidamente
el mundo occidental sediento de literatura antiespafiola y anticatdlica. Se
tradujo de inmediato al holandés, francés, inglés, italiano y latin y se con-

virtié en la piedra miliar de la “leyenda negra”™.

Como una confirmacién de esta difusion politica de dicha obra,
Menéndez Pidal dice que entre la Unién de Utrecht (1579), en que las
siete provincias unidas abrazan el protestantismo en guerra con Espa-
na, hasta el final de la Guerra de los Treinta Afos, en 1648, que Espana
reconoce la independencia de Holanda, se hicieron 33 ediciones (trece
en holandés, cinco en francés, ocho en italiano, dos en alemdn, ingles y
latin y una espanola)'’.

Otro ejemplo de la antropologia critica de Las Casas es su famo-
sa polémica en Ginés de Sepulveda (1958, V: 293-348). Cuando aquél
regresa a Espafia en 1547, se encuentra con que estaba circulando un
manuscrito que defendia la esclavitud de los indios del humanista Ginés
de Sepulveda, titulado Democrates alter, sive de iustis belli causis apud
Indos''. Las Casas lucha para que no se le conceda el permiso de impre-
sién y sigue haciendo gestiones ante el emperador y el Consejo de Indias
para que se corten los abusos de las conquistas y encomiendas. De esta

9  Palerm, op. cit., p. 264.

10  Menéndez Pidal. El Padre las Casas y Vitoria, p. 37.

11 Juan Ginés de Septilveda (1490-1573) es cordobés, estudié en Alcald y Bolonia,
donde se doctoré en artes y en teologia y se quedd a vivir en Italia, hasta que en
1536 regres6 a Espana como capelldn y cronista del emperador. Tradujo al latin a
Aristoteles y escribié obras juridicas, teoldgicas e histéricas. Entre las primeras,
el Democrates primero (Roma, 1535) sobre la conformidad entre el oficio de las
armas con la religién cristiana y el Democrates segundo sobre las causas justas de
la guerra a los indios, que no se public6 hasta 1892 por Menéndez Pelayo; entre
las histéricas, la Historia del nuevo mundo, inédita hasta 1780 y de la que hay una
edicion reciente (Madrid, 1987, Alianza Editorial
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época es su famosa carta al confesor del emperador, el telogo dominico
Domingo de Soto:

sEn qué lugar de sobre la tierra jamds, padre, tal gobernacion se vido, que
los hombres racionales no sélo de todo un reino, pero de 10 mil leguas de
tierras poblatisimas porque felicisimas, después de estragados por las gue-
rras injustisimass y crudelisimas que llaman conquistas, los repartiesen
entre los mismos crueles matadores y robadores y tiranos y predones, como
despojos de cosas inanimadas e insensibles o como hatos de ganado, debajo
de cuya no faradnica, sino infernal servidumbre no se ha hecho ni hoy hace
mds caso dellos que de las reses que pesas en la carniceria? Y pluguiese a
Dios no los estimasen en menos que chinches!"%.

Ante tales presiones, en abril de 1550 Carlos V decidié que se suspendieran
todas las conquistas en el Nuevo Mundo, hasta que una junta de teélogos
y juristas dictamine para que las conquistas, descubrimientos y poblacio-
nes se hagan con orden y segiin justicia y razén. La “Junta de los catorce”
se reunié en Valladolid en agosto-septiembre de 1550, y entre los jueces
habia teélogos tan eminentes como los dominicos Domingo de Soto y Mel-
chor Cano (Vitoria habia muerto cuatro afios antes). Las dos posiciones
extremas fueran presentadas polémicamente por Septilveda y Las Casas.
Sepiilveda expuso primero durante dos o tres horas, leyendo un resumen
del Democrates alter; luego le tocé a Las Casas, quien, con su inagotable
facundia, leyé su Apologia (cien pliegos de papel en latin y algunos mds
romance, como nos cuenta él mismo) durante cinco dias, hasta que los
jueces pidieron a Soto que hiciera un resumen escrito de las dos posiciones.
El resumen de Soto dice:

El punto que Vuestras Sefiorias pretenden consultar es inquerir la forma
y leyes para que nuestra santa fe catélica se pueda promulgar en el Nue-
vo Mundo (...) y examinar qué forma puede haber para que quedasen
aquellas gentes sujetas a la Majestad del emperador sin lesién de su real
conciencia, conforme a la bula de Alejandro VI. Estos sefiores proponientes
no han tratado esto, en forma de respuesta general a la consulta, sino mds
en particular han dispuesto esta cuestion: si es licito a su Majestad hacer
guerra a aquellos indios antes de predicarles la fe para sujetarlos a su im-
perio, y que después de sujetados puedan mds facilmente ser ensefiados y
alumbrados en la doctrina evangélica (...)? El doctor Septilveda sustenta

12 Bartolomé de Las Casas, De regia potestate. Madrid, 1969, Consejo Superior de
Investigaciones Cientificas, p. 121.
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la parte afirmativa, afirmando que la tal guerra no sélo es licita, sino ne-
cesaria. El sefior Obispo defiende la negativa, diciendo que no sélo es in-
necesaria, sino ilicita, inicua y contraria a nuestra religién cristiana (...).
El doctor Sepiilveda funda su sentencia en cuatro razones: la primera, por la
gravedad de los delitos de aquellas gentes, en especial por la idolatria y otros
pecados contra naturaleza. La segunda, por la rudeza de sus ingenios, ya que
son por naturaleza gente servil y bdrbara, y por lo tanto obligada a los inge-
nios mds elegantes, como son los espaioles. La tercera, por el fin de la fe, ya
que la sujecién es mds comoda para su predicacion y persuasién. La cuarta,
por las injurias que se hacen aquellos hombres entre si, matdndose unos a
otros, unos para sacrificarlos y algunos para comerlos (1958, V: 295-296).

De estas cuatro razones las mds “antropoldgica” es la segunda. Se-

pulveda se basa en Aristdteles, a cuyo estudio se habia consagrado y cuya
Politica acababa de traducir al latin. Aristételes sostiene, al menos segin
algunas interpretaciones, la teoria de la servidumbre natural de algunos
hombres que, por su rudeza ingénita y por sus costumbres inhumanas
y barbaras, deben ser esclavos de los hombres superiores. La conclusién
que se desprende de esto es que contra estos hombres inferiores se pue-
de hacer la guerra en caso de que no reconozcan su servidumbre. Luego
Sepulveda aplica la teoria de Aristételes a los indios con relacién a los
espanoles. Los indios son inferiores,

como los nifios a los adultos, las mujeres a los varones, los crueles e inhuma-
nos a los extremadamente mansos. Compara ahora estas dotes de ingenio,
magnanimidad, templanza, humanidad y religion con las que tienen esos
hombrecillos en los cudles apenas encontrards vestigios de humanidad, que
no sélo no poseen ciencia alguna, sino que ni siquiera conocen las letras,
ni conservan ninguna monumento de su historia, sino cierta oscura y vaga
reminiscencia de algunas cosas consignadas en ciertas pinturas, y tampoco
tienen leyes escritas, sino instituciones y costumbres bdrbaras (...); nadie

posee individualmente cosa alguna®.

A pesar de que Septlveda, como cronista imperial, escribié al-

gunos anos después una historia sobre los indios, ¢l nunca estuvo en

13

Citado por Lewis Hanke. EI prejuicio racial en el Nuevo Mundo (1959). México,
Sep-Setentas, 1974. p. 86. El mismo Hanke en su obra La lucha espafiola por la

justicia en la conquista de América (1948), nos da un resumen de esta polémica y

una sintesis de este problema durante todo el siglo XVI espanol.
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América y probablemente nunca habia visto ningtin indio. Ademas,
hace un juicio que ya es discutible para las culturas tropicales de la zona
del Caribe, pero que es completamente falso cuando se aplica a las altas
culturas aztecas, maya e inca, de las que por esos afios habia buena in-
formacion en Espana. Tan vulnerables como sus argumentos del polo
indigena son los del polo espafiol.

Para responder a este punto, Las Casas construye una tipologia
sobre los barbaros, senalando tres tipos. El primero son los que tienen al-
guna extrafieza en sus opiniones y costumbres, pero no les falta ni politica,
ni prudencia para regirse, a quienes no se les puede hacer la guerra por
ser distintos que nosotros; el segundo los que carecen de lengua adecua-
da y de letras, pero tienen reinos verdaderos y naturales sefiores y reyes y
buen gobierno y tampoco se les puede hacer la guerra; y el tercero, los
que por sus perversas costumbres y rudeza de ingenio y brutal inclinacion
son como fieras silvestres que viven en los campos, sin ciudades ni casas ni
politica, sin leyes, ni ritos, ni tratos; sobre estos dice las Casas que, como
es licito cazar fieras, asi es licito hacerles a estas gentes la guerra para de-
fendernos procurando reducirlos a convivencia y politica humana (1958,
V:307). Luego sostiene largamente que todos los indios son del segundo
tipo. Aqui el debate se relaciona con el argumento de la gran obra an-
tropoldgica de Las Casas, la Apologética historia, de que luego hablaré'.

14  Enla Apologética presenta otra tipologia de los barbaros en los tltimos capitulos de
la obra. No parece que tengan esos capitulos mucha conexién con la férrea logica
del resto de la obra, fuera de aclarar el peligroso concepto de “siervos por naturale-
za” de la Politica de Aristételes, que se habia convertido en una racionalizacién de
las conquistas americanas. Las Casas seniala ahora cuatro clases de barbaros: 1) las
personas feroces, que olvidadas de su condicién humana, se comportan como bes-
tias; 2) las personas que tienen un comportamiento diferente suelen ser catalogadas
de bérbaros: asi estas gentes de estas Indias, como nosotros los estimamos de bdrbaros,
ellas también por no entendernos, nos tenian por bdrbaros, conviene a saber por extra-
fios (1978, V, 435); 3) los que por sus extrafias y dsperas y malas costumbres, o por su
mala y perversa inclinacion, salen crueles y feroces (...), no se rigen por razomn, antes
son como estélidos (...), ni tienen ni curan de ley ni Derecho (...), ni leyes, ni fueros, ni
politico regimiento (...) (p. 436); de éstos habla Aristdteles en su Politica'y éstos son
los que deben ser gobernados por los griegos, es decir, por los mds sabios, para que
los rijan o al menos impidan que hagan dafio; 4) finalmente, pueden considerarse
bérbaros los que carecen de verdadera religion y fe cristiana, conviene a saber, todos
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La conclusion que se desprende de este razonamiento, y que Las
Casas hizo explicita durante el debate al ser preguntado, es que la evan-
gelizacion, en los lugares donde no hubiese peligro para usar las formas
evangélicas, lo mejor era enviar solos a los predicadores, los que pudiesen
ensefiar buenas costumbres conforme a nuestra fe y que pudiesen tratar con
ellos en paz; en otros sitios pueden construirse algunas fortalezas, para
que desde alli se comenzara a tratar con ellos y, poco a poco, se fuese multi-
plicando nuestra religion y ganando tierras por paz y buen ejemplo (1958,
V:308). Esta era la tesis que Las Casas habfa expuesto ampliamente en
su tratado Del tinico modo de atraer a todos los pueblos a la verdadera
religion (1537), que nos ha llegado muy incompleto, y la metodologia de
la experiencia iniciada en la Vera Paz.

Unido a este punto estaba el problema de los justos titulos de do-
minio espanol de América y la interpretacion de la bula de Alejandro VI.

Y ésta dice que fue la intencién de la bula de Alejandro y no otra segiin lo de-
clara la otra de Paulo, conviene a saber, para que después de cristianos fuesen
subjetos a su Majestad, no cuanto ad dominium rerum particularium, ni
para hacellos esclavos ni quitalles sus sefiorios, sino sélo cuanto a la suprema
jurisdiccion con algiin razonable tributo para la proteccién de la fe y ense-
fianza de buenas costumbres y buena gobernacién (1958, V: 308).

Pero las intervenciones de Sepulveda y Las Casas (de éste dice en
su informe Soto que fue tan copioso y tan difuso cuantos han sido los afios
que de este negocio trata) no fueron suficientes para zanjar el debate,
pues las opiniones estuvieron muy divididas; fue necesaria una segunda
vuelta, celebrada en 1552, en la que Sepulveda hizo 12 objeciones y Las
Casas 12 réplicas. Me limito a recoger dos réplicas de Las Casas que
muestran la fuerza dialéctica del dominico. En la 8* réplica Las Casas le
pregunta, no sin ironfa, a Sepulveda que, puesto que los espafoles eran
un pueblo bérbaro y fiero durante el imperio romano, si fuera bien y lo
aconsejara él que los romanos hicieran repartimientos de ellos, dando a
cada tirano su parte como se ha hecho en las Indias, para que cogiendo el

los infieles por muy sabios y prudentes filésofos y politicos que sean. La razén es porque
no hay alguna nacién (sacando la de los cristianos) que no tenga muchos y grandes de-
fectos y no barbaricen en sus leyes, costumbres, vivienda y policias (... ), sino entrando
en nuestra santa y catélica fe, porque sélo ella es la ley sin mancilla (p. 439).
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oro y plata que entonces Espafia tenia, perecieran todos nuestros abuelos en
las almas y en los cuerpos (1958, V: 328).Y en la réplica 117, dice sobre la
idolatria de los indios siguiendo a los santos padres que, como los indios
estiman y aprendan ser aquellos idolos el verdadero Dios (...), porque en
la verdad del concepto universal suyo no se endereza, ni va a parar sino al
verdadero Dios (...), sigiiese que (...) estdn obligados a defender a su Dios
(...), como nosotros los cristianos lo somos a defender el nuestro (1958, V:
336)"; esto es sin duda una defensa del conciencia religiosa subjetiva,
base de la libertad religiosa; es sabido que tal libertad es un derecho del
hombre en su busqueda de la verdad religiosa, no una afirmacién de que
todas las religiones son igualmente verdaderas.

1.2. La Apologética historia

Muy cercana a la linea de la antropologia critica esta esta obra,
consagrada a exaltar al indio americano y las culturas indigenas. Su ti-
tulo completo, muy de acuerdo con los cdnones editoriales de la épo-
ca, es Apologética historia sumaria cuanto a las cualidades, disposicion,
descripcion, cielo y suelo de estas tierras y condiciones naturales, policia,
repuiblicas, maneras de vivir y costumbres de las gentes de estas Indias oc-
cidentales y meridionales, cuyo imperio soberano pertenece a los Reyes de
Castilla. Se trata, pues, de una historia natural y moral, de la naturaleza
y de la cultura, pero apologética; aunque varios estudiosos de las cul-
turas indigenas ya vistos, como Sahagin o Acosta, tienen también la
finalidad de hacer una apologia del indigena golpeado por la conquista
espanola, en esta obra de Las Casas, la apologia no es una raz6n mas
para escribir, sino el hilo conductor de la argumentacién. En el titulo
se reconoce la soberania de los reyes de Castilla, aunque ya se vieron los
modestos limites de esa soberania en la interpretacion lascasiana de la
bula alejandrina.

15  Este punto estd bien desarrollado en Gustavo Gutiérrez, En busca de los pobres de
Jesucristo. El pensamiento de Bartolomé de Las Casas. Lima, 1992, Instituto Barto-
lomé de las Casas y Cep. A pesar de ser un estudio fundamentalmente teol6gico,
ofrece muchas reflexiones profundas para un estudio antropoldgico de Las Casas.
Debe consultarse también a Carlos Castillo, Libres para creer. La conversién segiin
Bartolomé de Las Casas en la Historia de Indias. Lima, 1993, Pontificia Universidad
Catolica del Perd.
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La introduccion se inicia con estas palabras: La causa final de es-
cribirla fue conocer todas y tan infinitas naciones de este vastisimo orbe
infamadas por algunos (...), publicando que no eran gentes de buena ra-
z6n para gobernarse, carecientes de humana policia y ordenadas reptiblicas
(1958, III: 3). Parece aqui resonar la acusacién de Sepulveda o de las
Informaciones de Toledo. El esquema de la obra es muy sencillo: el indio
tiene cualidades normales de talento y tiene capacidad de organizar su
vida social, y esto se demuestra, a priori, por la correlacion entre la per-
feccion del hombre y la del medio ambiente (caps. 1-39), y a posteriori,
por el funcionamiento de las culturas indigenas (caps. 40-267). Las Ca-
sas no defiende la racionalidad del indio, porque ésta no se negé nunca
en serio, sino su capacidad para autogobernarse, la que muchos nega-
ban, al menos como una racionalizacién de la dominacién colonial:

Para demostracién de la verdad, que es en contrario, se traen seis causas
naturales, que comienzan en el capitulo 23, conviene a saber, la influencia
del cielo, la disposicién de las regiones, la compostura de los miembros y
drganos de los sentidos exteriores e interiores, la clemencia y la suavidad
de los tiempos, la edad de los padres, la bondad y sanidad de los mante-
nimientos; con las cuales concurren algunas particulares causas, como la
disposicién buena de las tierras y lugares y aires locales, de que se habla en
el capitulo 32. item, otras cuatro causas accidentales, causas que se tratan
en el capitulo 26, y éstas son la sobriedad en el comer y beber, la templanza
de las afecciones sensuales, la carencia de la solicitud y cuidado acerca de
las cosas mundanas y temporales, el carecer asimismo de las perturbaciones
que causan las pasiones del dnima, conviene a saber, la ira, gozo, amor, etc.
Por todas las cuales, o por las mds de ellas, y también por los mismos efec-
tos y obras de estas gentes, que se comienzan a tratar en el capitulo 39, se
averigua, concluye y prueba haciendo evidencia, ser todos, hablando a toto
genere, algunos mds y otros muy poco menos y ningunos expertos de ello, de
muy buenos, sotiles y naturales ingenios y capacisimos entendimientos; ser
asimismo prudentes y dotados de las tres especies de prudencia que pone el
filésofo: mondstica, econémica y politica; y en cuanto a esta postrera, que
seis partes contiene, las cuales, segiin el mismo, hacen cualquiera reptibli-
ca por si suficiente y temporalmente bienaventurada; que son labradores,
artifices, gentes de guerra, ricos hombres, sacerdocio (que comprende la re-
ligion, sacrificios y todo lo perteneciente al culto divino), jueces y ministros
de justicia y quien gobierne, que es lo sexto; las cuales partes referimos en
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breve abajo en el capitulo 45 y, en el 57, por gran discurso, hasta las acabar
proseguimos. Cuanto a la politica, digo, no sélo se mostraron gentes muy
prudentes y de vivos sefialados entendimientos, teniendo sus repiiblicas
(cuanto sin fe y conocimiento de Dios verdadero pueden tenerse) pruden-
temente regidas, proveidas y con justicia prosperadas, pero que a muchas
y diversas naciones que hubo y hay hoy en el mundo, de las muy loadas y
encumbradas, en gobernacion, politica y costumbres, se igualaron, y a las
muy prudentes de todo él, como eran los griegos y los romanos, en seguir las
reglas de la natural razén, con no chico exceso sobrepujaron. Esta ventaja
y exceso (...) parecerd muy clara cuando (...) las unas con las otras se
cotejaren (1958, I1I: 3-4).

Esta larga cita resume todo el contenido y la tesis de la Apologética
historia, incluso sefialando los capitulos, de los que se desprende que de-
dica, a la prudencia politica y al buen funcionamiento de las sociedades
americanas, mas del ochenta por ciento de la obra. Una exposicién mads
detallada del contenido es ésta: 1) introduccién: geografia y cosmogra-
fia (caps. 1-2); 2) capacidad intelectual de los indios: a) teoria de la
capacidad intelectual de acuerdo a causas naturales: el cielo (cap. 23), el
hébitat (cap. 24), el organismo humano (caps. 25-26), el clima (caps. 29-
30), la edad de matrimonio de los padres (cap. 31) y los alimentos (cap.
32); y de acuerdo a causas accidentales: a) la moderacién y dominio de
las pasiones (caps. 27-28); b) aplicacion de la teoria al indio americano
(caps. 32-39); 3) capacidad social o de gobierno de los indios: a) teo-
ria de la prudencia en el gobierno (caps. 40-41), b) aplicacién al indio:
gobierno de si mismo (cap. 42), gobierno de su familia (caps. 43-44) y
gobierno de sus sociedades: introduccion (caps. 45-58), agricultura (59-
60), artes y oficios (61-65), comercio (69-70), ejercito (66-68), religion
(71-195) y estado (196-267).

El marco tedrico que utiliza Las Casas para probar la capacidad
intelectual del indio estd basado en el pensamiento filoséfico y teoldgi-
co tanto del mundo clasico (sobre todo Aristételes y Platon) como del
mundo cristiano (los santos padres, Tomds de Aquino y Alberto Magno),
mds que en el rudimentario pensamiento cientifico. Se trataba de un cier-
to determinismo ambiental o ecoldgico, unido a un moralismo ascético;
el ingenio o capacidad intelectual de ser humano estd condicionado por
los cuerpos celestes, por el hédbitat o por los demds factores sefialados, no
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directamente, porque el entendimiento es de naturaleza espiritual, sino a
través del cuerpo, pues segiin la buena disposicion y complexion y propor-
cion del cuerpo humano, o mala, asi alcanza la nobleza y grado de bondad,
cuanto al entendimiento y a las otras partes, el dnima (1958, 111: 101).

Sin duda, la formulacidn tedrica de Las Casas carece de valor, des-
de nuestra actual perspectiva, y parece ingenua; por sus elucubraciones,
siguiendo a Alberto Magno, sobre la forma y tamano de la cabeza y el
ingenio: La cabeza muy redonda y breve significa mal sentido y no tener
memoria ni prudencia. La cabeza muy prolija y empinada, si arriba fuera
llana, se sefial de imprudencia y disolucién; pero si fuere alta moderada-
mente, es indicio de buen sentido y de mejor entendimiento, etc. (1958, I1I:
82). Sin embargo, tienen valor su busqueda de correlaciones entre natu-
raleza y cultura, la riqueza de muchas de sus observaciones y la firmeza
con que concluye su razonamiento, hablando de la clara inteligencia y
gran valentia (cap. 33), la belleza notable (cap. 34), la sobriedad y tem-
planza (cap. 35), la castidad (cap. 36), la mansedumbre (cap. 37), etc. de
los indios, en el momento en que eran destruidas las grandes civilizacio-
nes americanas. Aunque no hay una formulacién explicita, se presentan
todos los elementos del mito del “buen salvaje”, que comparten siempre
utépicos y rebeldes, mientras que los “realistas” administradores colo-
niales sostienen el mito contrario, como se vio con Toledo. Un elemento
del mito del buen salvaje es la sobriedad indigena. Las Casas sostiene
que la sobriedad en el comer y el beber la tienen los indios mds que otras
muchas gentes en excelencia, porque todos en general (...) son abstinenti-
simos; si bien los indios de la Tierra Firme toman chicha, no la beben por
ser destemplados, sino cuando hacen sus convites comunes y sus fiestas por
ceremonias y ritos en honor y religion del culto de sus idolos; por ser tan
parcos en comer y beber, se multiplican mds y hallamos aquestas tierras
todas universalmente tan llenas de gentes, que en todo el mundo parece que
no se vio ni hallé tierra mds ni tanto poblada (1958, I1I: 117-119).

En cuanto al segundo tema de la Apologética historia, la capaci-
dad de gobierno del indio, Las Casas comienza por exponer la teoria de
Aristételes, que era admitida por la mayoria de sus contemporéneos,
segun la cual la virtud propia del gobierno es la prudencia, que utiliza
los medios adecuados para satisfacer las necesidades; y hay tres clases
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de prudencia: la mondstica, por la cual el hombre se vale de su razén
para conseguir las cosas necesarias para la vida; la doméstica o econd-
mica, por la cual ordena y dispone la propia familia para alcanzar el
bien comun de ella, y la politica, que dispone y ordena rectamente las
cosas pertenecientes para conseguir el bien y utilidad comiin de la ciudad
o reino (1958, III: 135-136). Al hablar de las necesidades, presenta las
inclinaciones naturales (la propia conservacion, el alimento, la unién se-
xual, la sociabilidad, el conocimiento, la religion, etc.), que el hombre
debe satisfacer buscando con la razén los medios adecuados. Hay en su
analisis un germen de la teorfa funcionalista de la sociedad. Las Casas
aborda brevemente la prudencia monadstica y econémica de los indios y
dedica la mayor parte de la obra a demostrar cémo las sociedades indias
(México y Pert, pero también el Caribe y Centroamérica, donde ¢l ha-
bia vivido muchos anos) organizaron las seis instituciones (agricultura,
artes y oficios, comercio, ejercito, religién y gobierno) que, segtn Aris-
toteles, son necesarias para el recto funcionamiento de una sociedad. La
exposicion de la prudencia politica de los indios es la parte fundamental
de la obra. No puedo hacer una exposicion detallada, y asi me limito a
dos observaciones:

a) Valor etnografico. La Apologética historia contiene una infor-
macioén etnografica muy rica, sobre todo de la religion y de la orga-
nizacién social. Tal informacién es de primera mano, pues Las Casas
describe lo que ha visto muchas veces; por ejemplo, el capitulo dedicado
a la manera de hacer el pan cazabi (yuca) (cap. 1). También es una infor-
macién, que explica con frecuencia el por qué de las cosas descritas; asi,
en el capitulo 47 expone por qué muchos indios no vivian en pueblos
y recoge las ideas de los cldsicos griegos y romanos sobre la evolucién
de la sociedad. Pero, la etnografia lascasiana no tiene la perfecciéon de
otros autores estudiados anteriormente, como Sahagtin o Cobo, porque
Las Casas no conocia las lenguas indigenas, ni dedic6 mucho tiempo a
estudiar las culturas indigenas, pues era un hombre de accién, urgido
por los problemas inmediatos de la defensa del indio'®.

16 Las Casas reconocié que, para conocer a fondo las culturas indigenas, era nece-
sario conocer las lenguas indigenas y previno contra los relatos de gente que no
conocia bien esas lenguas. Dice expresamente: Por huir de esta temeridad, todo lo
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b) Método comparativo. La Apologética historia contiene muchas
comparaciones entre las diferentes sociedades indias y de éstas con las
sociedades cldsicas y europeas. Las Casas, por su formacién y por su
larga experiencia americana, desde los primeros afios del descubrimien-
to europeo de América, tenfa una gran cantidad de informacion. Tales
comparaciones sirven a Las Casas, como a todo antropélogo, para hacer
ciertas generalizaciones de la conducta social, pero también, como no
suelen hacer los antropdlogos, para demostrar que las sociedades indi-
genas fueron superiores a las europeas en muchas cosas. Por eso, pone
como marco de referencia la razén natural y la fe, que permite descubrir
ciertos valores universales. He aqui un ejemplo de las comparaciones de
Las Casas, que desarrolla en varios capitulos:

Decimos lo siguiente: que las (provincias) de esta Nueva Esparia, en los sa-
crificios, a todas las naciones gentiles antiguas del mundo hayan excedido
y mostrado y demostrado ser de mds delgado y desmarafiado y claro y sutil
juicio de razon y de mejor entendimiento, y mds comedidas y religiosas
para con Dios, porque formaron mejor y mds noble concepto y estimacion
de las excelencias de Dios. Pruébase (...) en nueve cosas. La primera, en la
preparacién que hacian y la penitencia con que se disponian para celebrar
sus flestas. La segunda, en la diversidad y multitud de los géneros y especies
de cosas que ofrecian en sacrificio. La tercera, en la preciosidad y valor de
los mismos sacrificios. La cuarta, en el dolor y aspereza y tormentos, que

que yo aqui escribo de las materias susodichas, sacando lo que concierne a estas islas
y a las gentes que en ellas habitaban, que yo conozco de cuarenta y tantos afios a
esta parte, de las cuales nadie hay sobre la tierra que haya tenido tanta noticia, de lo
demds tocante a muchas provincias de tierra firme, de ello por lo que yo he visto y ex-
perimentado en muchas partes que de ellas he andado en compafiia de religiosos que
sabian y penetraban muy bien las lenguas y de ello que he trabajado de ser informado,
pidiendo por cartas a expertos religiosos me diesen de estas antigiiedades noticia, todo,
digo, es, o mucha parte de lo que escribo aqui, de religiosas personas y a quien debo
segin razon recta creer, habido. También me he aprovechado de otras personas y de
sus relaciones, segiin que yo entendi ser lo que me decian verosimil. Es conocida la
preocupacion de Las Casas por reunir relaciones de cosas americanas, y ya se vio el
encargo que hizo en su testamento. Sobre fuentes escritas, Las Casas leyo casi toda
la literatura americana impresa en su tiempo y la cita con frecuencia en la Apolo-
gética historiay en la Historia de Indias. Para completar estas observaciones, puede
consultarse a Lewis Hanke, Bartolomé de Las Casas: pensador politico, historiador y
antropdlogo. La Habana, 1949.
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por ofrecer los sacrificios y observancia e integridad de su religién y culto
de sus dioses, padecian y tolerando lo sufrian. La quinta, en las ceremonias
y solicitud, diligencia, temor, mortificacién y devocién grandisima con que
los ofrecian. La sexta, en la perpetuidad del fuego, el cual siempre conserva-
ban noches y dias. La séptima, en la religiosisima, modestisima y admira-
ble honestidad de que usaban y tenian como innata y natural en todas sus
ceremonias, ritos, sacrificios y divinos oficios. La octava, en la excelencia y
santidad (segiin ellos creian) de las solemnidades pascuales, que de ciertos
afios a ciertos afios tenian. La novena (segiin creo), en el mayor niimero de
fiestas y dias solemnes que guardar y celebrar solian (1958, IV: 184-185)".

Es indudable el influjo que tuvo Las Casas como defensor del in-

dio, hasta convertirse en el “mito” de esta defensa, aunque casi todas
las obras del dominico no se publicaron sino a partir del siglo XIX. Las
Casas es el padre de la antropologia de denuncia; ésta, aunque requiere
su hermenéutica por subrayar los tonos negros de los que se denuncia,
es una fuente de informacién y transmite datos, que frecuentemente
olvidan tanto la historia oficial como los estudios de orientacién estruc-
tural-funcionalista, ajenos a la perspectiva del conflicto'®.

17

18

No debo cerrar este estudio monogréfico de Las Casas sin aludir a su relacién con
la poblacién negra. Se ha criticado mucho a Las Casas que, para liberar al indio
de la esclavitud, aconsejé que se trajeran esclavos negros. Es exacto y el mismo
Las Casas lo cuenta en la Historia: Antes de que los ingenios se inventasen, algunos
vecinos, que tenian algo de lo que habian adquirido con los sudores de los indios y de
su sangre, deseaban tener licencia para enviar a comprar en Castilla algunos negros
esclavos, como veian que los indios se les acababan y aun algunos hubo que prometian
al clérigo Bartolomé de Las Casas que, si les traia o alcanzaba licencia para poder
traer a esta isla una docena de negros, dejarian los indios que tenian para que se
pusiesen en libertad; entendiendo esto el dicho clérigo, como venido el rey a reinar
tuvo mucho favor y los remedios de esta tierra se le pusieron en sus manos, alcanzé el
rey que para libertad los indios se concediese a los espafioles de estas islas que pudie-
sen llevar de Castilla algunos negros esclavos. Determiné el Consejo que debia darse
licencia para que se pudiesen llevar 4 mil, por entonces, para las cuatro islas (...). De
este aviso que dio el clérigo, no poco después, se hallé arrepiso, juzgdndose culpado por
inadvertente, porque como después vidoy averigud, segiin parecerd, ser tan injusto el
captiverio de los negros como el de los indios, no fue discreto remedio el que aconsejé
que se trujesen negros para que se libertasen los indios, aunque él suponia que eran
justamente captivos (111, 1965: 274-275).

Para conocer el desarrollo de tuvo posteriormente esta linea de denuncia de Las
Casas, que tiene otro representante ilustre en Guarnan Poma de Ayala, véase la
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2. Vasco de Quiroga (1470-1565)

Castellano, nace en Madrigal de las Altas Torres, como Isabel la
Catolica, con quien compartird su amor hacia el hombre americano.
Estudia derecho en la Universidad de Salamanca y alli recibe una sélida
formacién humanista. Actia como funcionario de las cortes de los Re-
yes Catolicos y del emperador Carlos I, quien le encarga diferentes mi-
siones en Africa. Mientras tanto en México se ha establecido la primera
Audiencia, cuyos abusos y sobre todo los de su cruel presidente Nufio
de Guzman, que se traducen en la huida de los indios de los pueblos,
llegan a oidos de Carlos V. Este decide nombrar una segunda Audiencia
de personas de toda probidad, que puedan restablecer su autoridad y
devolver a los habitantes de Nueva Espaiia, tanto indios como espafio-
les, su fe en la corona. Uno de los cinco oidores elegidos es don Vasco de
Quiroga, un maduro abogado de sesenta afios, que ya habia mostrado
su honestidad y capacidad en muchas misiones dificiles.

obra del historiador argentino Enrique Dussel, El episcopado latinoamericano y la
liberacién de los pobres (1504-1620). México, 1979, Centro de Reflexién Teoldgi-
ca, con buena informacién sobre la actitud indigenista de los concilios y sinodos
mexicanos y peruanos y de algunos obispos (Las Casas, Julidn Garcés, Vasco de
Quiroga en México, Toribio de Mogrovejo en Perd, etc.). También puede consul-
tarse la obra de Vargas Ugarte, Pareceres juridicos en asuntos de Indias. Lima, 1951,
que ha sido reeditada y mejorada por Quitin Aldea Vaquero, El indio peruano y
la defensa de sus derechos. Lima, 1993, Pontificia Universidad Catdlica del Pera y
Consejo Superior de Investigaciones Cientificas, en esa obra se recogen muchos
memoriales entre 1601 y 1718 sobre agravios que reciben los indios en la mita mi-
nera y un dictamen moral sobre la misma, que se envian al rey, sobre todo por los
jesuitas. Cuando éstos llegan a Perd, en 1568, y luego a México, ya estaba resuelta”
la polémica de los justos titulos, que habian sostenido sobre todo los dominicos,
pero estaba pendiente la polémica sobre otras instituciones coloniales, como el
servicio personal, y en esta polémica participan activamente los jesuitas. Pero es
sabido que la literatura de denuncia no fue exclusiva de los religiosos, sino que du-
rante toda la colonia se envian al rey frecuentes memoriales sobre los abusos que
se cometian contra los indios. Uno muy conocido y que desencadené una ola de
cartas al rey de la administraciéon colonial fue el memorial del alcalde del crimen
de la Audiencia de Lima, el criollo Juan de Padilla, Trabajos, agravios e injusticias,
que padecen los indios del Perti en lo espiritual y temporal, que recoge Rubén Vargas
Ugarte en su Historia General del Perii. 111, Lima, Milla Barres, 1966, pp. 391-420.
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En diciembre de 1530 atraca en el puerto de Veracruz el barco
que conduce a don Vasco. El juicio de residencia que tiene que entablar
contra Nufio de Guzman y su camarilla le permite conocer toda la pro-
blematica de la naciente sociedad colonial. Le impresiona, sobre todo, la
explotacion indigena, y por eso el 14 de agosto de 1531 escribe al empe-
rador exponiéndole su plan de crear un pueblo-hospital de indios, o sea,
una colonia, que se acaba convirtiendo en la utopia realizada. En cuanto
una real cédula autoriza la experiencia, don Vasco compra con su propio
dinero un terreno en Tacubaya, a dos leguas de México, y con la ayuda
de un misionero funda el nuevo pueblo, al que bautiza con el nombre
de Santa Fe. El primer bidgrafo de don Vasco, Juan José Moreno (1722),
quien escribe casi dos siglos después de la fundacion de los pueblos-
hospitales y da testimonio de su continuidad, observa: No faltaron al
principio contradicciones muy fuertes, de los vecinos de México, con que
impugnaban esta fundacion., estribando en diferentes discursos politicos.
Decian que lo que mas convenia en aquellos principios era aumentar la
poblacién de la capital, fortificarla y ponerla en estado de hacer resistencia
a una rebelion; que hacer nuevos pueblos era dividir las fuerzas".

Cuando la Audiencia le envia a visitar Michoacén, que habia sido
una de las zonas més castigadas por Nufio de Guzman, quien llegé a
torturar a Caltzontzin, rey de los tarascos, don Vasco tiene gran acogi-
da y alli funda, hacia 1533, su segundo pueblo-hospital, Santa Fe de La
Laguna. En 1535 firma en México su Informacién en derecho sobre una
real cédula que volvia a permitir la esclavitud de los indios. En 1536 fue
elegido primer obispo de Michoacédn, cuando era un simple laico y asi
debi6 ordenarse sucesivamente de sacerdote y de obispo, y en su di6-
cesis pudo desarrollar, a lo largo de casi treinta anos, una amplia tarea
evangelizadora y de promocién entre los indios tarascos, que todavia lo
recuerdan como “Tata Vasco”. Entre 1547 y 1554 visita Espana por asun-

19  «Fragmentos de la vida y virtudes de don Vasco de Quiroga, primer obispo de Mi-
choacdn, escritos por el Lic. Juan José Moreno» (1722), en Don Vasco de Quiroga.
Documentos. México, Polis, 1940, edit. Rafael Aguayo Spencer, p. 30.
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tos de su didcesis, y consigue del emperador la exoneracién del tributo
para los indios de los pueblos-hospitales®.

Quiroga no escribe ninguna obra para publicarla; entre sus es-
critos merecen senalarse la Informacion en derecho (1935), que ha sido
editada por Aguayo Spencer en la obra ya citada Don Vasco de Quiro-
ga (1940: 286-406) y por Carlos Herrejon (México, 1985, Secretaria de
Educacién Publica) y las Reglas y ordenanzas para los hospitales de Santa
Fe (1935), que han sido editadas por Aguayo Spencer (1940: 242-267)
y por J. W. Warren en Vasco de Quiroga y sus pueblos hospitales de Santa
Fe (1963), Morelia, 1990, Universidad de Michoacén, 2* ed., pp. 197-
220). En Espana han publicado sobre este autor: Paulino Castaneda,
Don Vasco de Quiroga y su “Informacion en derecho”, Madrid, 1974, Po-
rria Turranzas, y Paz Serrano Gassent, La utopia en América, Madrid,
1992, Historia 16'. Los aportes de Quiroga en esta historia son la lucha
juridica contra la esclavitud indigena y la realizaciéon de la utopia en los
pueblos-hospitales.

20 Durante el tiempo que estuvo Quiroga en Valladolid, que era entonces la capital
de Espana, se celebraron unas sesiones del Consejo de Indias sobre el tema de la
perpetuidad de las encomiendas. Entre los invitados estaban La Gasca, que acaba-
ba de llegar de “pacificar” el Peru, y Quiroga. El primero, impresionado por lo que
acababa de ver en el Pert y por lo poco de fiar que eran los conquistadores espafo-
les para que se le “encomendasen” indios a los que integrar a la sociedad colonial,
especialmente en la fe cristiana, a cambio del tributo que de ellos recibian, siguié
la linea contestataria de Bartolomé de las Casas y se opuso terminantemente. En
cambio Quiroga, paraddjicamente, defiende la encomienda perpetua. A pesar de
su fe en la utopia y del éxito de sus pueblos-hospitales, Quiroga toma una postura
realista ante la conquista como un hecho consumado, y juzga que la encomien-
da perpetua hard que los indios sean mejor tratados, por el mismo interés de los
encomenderos en conservar a los indios. No sabemos si Quiroga asisti6 al debate
entre Las Casas y Sepulveda.

21 Laobray figura de Quiroga sigue siendo estudiada. Puede consultarse René Acu-
fa, Vasco de Quiroga. De debellandis indis. Un tratado desconocido, México, 1988,
UNAM, si bien la critica no esta de acuerdo si es la obra de Quigora considera-
do perdida, y José Aparecido Gomes Moreira, Conquista y conciencia cristiana. EI
pensamiento indigenista y juridico teoldgico de Don Vasco de Quiroga. Quito, 1992,
Abya-Yala, 2% edic.
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2.1. Lucha contra esclavitud y bases de la utopia

En su Informacion en derecho (1534), Quiroga hace un largo alega-
to contra la real cédula de 1534 que volvia a legalizar la esclavitud de los
indios. No se sabe a quien va dirigido, aunque es probable que sea a algin
miembro del Consejo de Indias. En la introduccién Quiroga se propone:

avisar mds largo y particular sobre algunas provisiones que dése Real Con-
sejo de las Indias han emanado por siniestras relaciones de personas que,
en la verdad, no tienen tanta experiencia, o tan buen entendimiento de las
cosas cuanto convendria, o por ventura, no estarian tan libres de algunas
pasioncillas, de codicias y otros interés particulares, cuanto seria menester
(...) (1985:47).

La realidad era que en 1530 habia aparecido una real cédula que
prohibia la esclavitud de los indios; pero, por presiones de los conquis-
tadores y colonos, el 20 de febrero de 1534 apareci6 una nueva real cé-
dula que revocaba la anterior y volvia a permitir la esclavitud indigena.
Sobre esta real cédula escribe Quiroga y su escrito puede considerarse
un andlisis de derecho comparado intercultural. Parte de la informacién
etnogréfica que recoge de diversas fuentes y de su propia experiencia
de juez de indios, donde estdn conmigo cuatro jueces de los mayores su-
yos que ellos entre si tenian, para que vean lo que pasa e informen de sus
costumbres (1940: 302) y sostiene que entre los indios no se daban ver-
daderos esclavos en el sentido europeo del término. A los prisioneros
de guerra los sacrificaban; los que en tiempo de necesidad se vendian o
se auto entregaban a la esclavitud, no llegaban a constituir una propie-
dad humana, como lo era el esclavo europeo, sino mas bien un alquiler
perpetuo de si mismos, que les permitia conservar la libertad para tener
propiedades, casa, familia y dar sustitutos a su obligacidon personal.

En consecuencia, era injusto permitir a los espanoles comprar
esclavos indios a sus propietarios mientras no cambie el tipo de escla-
vitud. Y mas injusto todavia es aducir el motivo de la guerra, porque
en el caso de los indios pacificados, ellos no se levantan, sino que los
espanoles inventan rebeliones, y en el de los que nunca fueron sujetos a
los espanoles, no molestan, ni resisten a la predicacién del santo evangelio,
sino defiéndense contra la fuerzas que los van a pacificar (... ); a las fuerzas
y violencias de guerra naturalmente han de responder con defensa, porque
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la defensa es de derecho natural (1940: 300). Para Silvio Zavala, la Infor-
macion en derecho contribuy6 formalmente a la definitiva abolicion de
la esclavitud indigena, que se alcanz6 en 15427,

Al final de su Informacion en derecho, Quiroga alude a Tomas
Moro por su obra Utopia (1516) sobre la republica ideal, donde su in-
tencion parece haya sido proponer, alegar, fundar y probar por razones las
causas, por las que sentia por muy fdcil, 1itil, probable y necesaria la tal
repuiblica entre una gente tal, que fuese de la cualidad de aquesta, natural
de este Nuevo Mundo, que en hecho de verdad es casi en todo y por todo
como €l alli sin haberlo visto lo pone (1940: 397). Para ese entonces ya
estaban funcionando los dos primeros pueblos-hospitales, y sus orde-
nanzas estaban inspiradas en las normas de la reptblica utépica, como
se comprueba por la simple comparacion de los textos y porque en la bi-
blioteca de Quiroga habia un ejemplar del libro de Moro profusamente
anotado. Sin duda, la bondad que encontraba en el indio americano, el
deseo de crear una alternativa al sistema colonial y su anhelo de plantar
un género de cristianos a las derechas, como primitiva Iglesia, fueron los
motivos determinantes para que Quiroga tratara de llevar a la practica
la Utopia de Moro. Por eso las ideas de Moro y la visiéon de Quiroga del
“buen salvaje” indio en medio de la cruel situacién colonial son las dos
bases de su topia realizada.

a. La Utopia de Moro. El humanista inglés Tomds Moro, canci-
ller de Enrique VIII de Inglaterra, escribe en latin en 1516 un ensayo
politico, cuyo titulo, Utopia, ha venido a convertirse en paradigma de la
sociedad ideal y, por lo mismo, irrealizable. Moro fue uno de los gran-
des humanistas del siglo XVI y amigo de Erasmo y de Vives; acusado de
alta traicién con motivo del cisma de Enrique VIII, fue decapitado y ha
sido canonizado por la Iglesia catdlica. En su obra Moro presenta dos
discursos de un marino portugués, Rafael Hitlodeo, amigo de Américo
Vespucio, sobre la mejor organizacion del Estado, en una conversacién
que supone que tiene lugar en Amberes y a la que asiste también Moro.
Aunque el intento de éste es solamente referir lo que nos conté acerca

22 Silvio Zavala, Los esclavos indios en la Nueva Espafia. México, 1967, El Colegio
Nacional, pp. 107s.
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de las costumbres e instituciones de los utépicos el marino portugués, la
conversacion llega a este tema como por un rodeo®, partiendo de la dis-
cusion sobre algunos problemas del naciente capitalismo inglés, como
el modo de produccién capitalista de la lana de oveja y su influjo en el
aumento de la criminalidad.

En las regiones donde se produce la lana mas fina, las tierras ya
no se dedican a la agricultura, sino a los pastos, y por el deseo insaciable
de conseguir mds pastos para aumentar los rebafios, los grandes propie-
tarios arrojan de sus tierras a los pequenos propietarios por el engaiio, o
por la fuerza, o les obligan a venderlas, hartos ya de vejaciones (...) derri-
ban las casas, destruyen los pueblos y, si dejan el templo, es para estabular
sus ovejas™. Tal concentracion de la propiedad tiene como consecuen-
cia que disminuyen los puestos de trabajo, porque un solo pastor (...) se
basta para apacentar los rebafios en una tierra que, de sembrarse, exigiria
el concurso de muchos brazos, y que la misma tela no resulte mds barata,
por el funcionamiento de los monopolios, que no la venden hasta que
puedan hacerlo a precio ventajoso. A los agricultores empobrecidos no les
queda otra salida que el robo, que no podra reprimir la mas severa jus-
ticia. Y esto, squé otra cosa es sino crear ladrones para luego castigarlos?.
La raiz dltima del problema esta en la existencia de la propiedad privada.

Cuando considero en mi interior estas cosas, doy la razén a Platén y no
me extrafia que no que quisiera dar ley ninguna a los que se negaban a
repartir con equidad en comiin todos los bienes. Hombre sapientisimo, pre-
vio acertadamente que el solo y tinico camino para la salud piiblica era la
igualdad de bienes, lo que no creo se puede conseguir alli donde existe la
propiedad privada. Pues mientras con titulos seguros cada cual atrae a su
dominio cuanto puede, por muy grande que sea la abundancia, unos pocos
se la repartirdn por completo entre si dejando a los demds la pobreza. Y casi
siempre ocurre que estos tiltimos—hombres modestos y sencillos que, con
su trabajo cotidiano, benefician mds al pueblo que a si mismos— son mds
dignos de suerte que aquellos otros rapaces, malvados e iniitiles.

23 Utopias del Renacimiento. Moro-Campanella-Bacon. México, 1941, Fondo de Cul-
tura Econémica, 1941, 9° edic, edit. Eugenio de Imaz, p. 11.

24 Ibid,, p. 17.

25 Ibid., p. 19.
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Por eso estoy absolutamente persuadido de que, si no se suprime la propie-
dad, no es posible distribuir las cosas con un criterio equitativo y justo (...).
Mientras exista, ha de perdurar entre la mayor y la mejor parte de los hom-
bres la angustia y la inevitable carga de la pobreza y de las calamidades
(...). Si se estatuyera que nadie posea mds que cierta extension de tierra
y se declare como legal para cada ciudadano un cierto limite de fortuna;
si se previniere con leyes adecuadas que ningiin principe fuera demasiado
poderoso (...), con estas leyes, repito (...), esos males podrdn aliviarse y
mitigarse, no habiendo, en cambio, esperanza ninguna de que sanen (...),

si cada cual posee algo como propio®.

Y a la objecién de Moro de que no urgiéndole a nadie el deseo de
ganancia, la confianza en el esfuerzo ajeno les hard perezosos, que es el
viejo argumento de los defensores de la propiedad privada, el marino
portugués responde con la vieja seguridad de los socialistas: No tienes
la menor idea de la cuestion (...). Si hubieses estado conmigo en Utopia
(...)”.Y en seguida se inicia el segundo discurso, en que se describe la
isla de los utépicos. Tiene 54 ciudades grandes e idénticas en lengua,
costumbres e instituciones, de las que Amauroto actia de capital, y con
una zona rural similar, y ninguna de ellas siente el deseo de ensanchar
los confines, pues los habitantes se consideran mds bien cultivadores que
duefios de la tierra. Las ciudades se componen de familias extensas de
tres generaciones por la linea paterna, que cumplen rotativamente su
servicio en el agro, donde permanecen cada vez dos anos. Se siembra y
se tiene mds ganado del necesario para repartir los sobrantes entre las
ciudades limitrofes. Hay una ocupacion, la agricultura, comiin a hombres
y mujeres y que nadie ignora. Enséfiasela a todos desde la infancia®®, pero
cada persona debe tener ademads otro oficio. Los trajes son uniformes
(...) y sélo se diferencian segiin el sexo (...). Cada familia se fabrica los
suyos. La distribucion del tiempo se acomoda a un horario rigido, pero
la jornada obligatoria de trabajo es s6lo de seis horas, pudiendo dedicar
el resto de su tiempo libre al cultivo de las letras o a otra ocupacién.

26 Ibid., pp. 35-36.
27 Ibid,, p. 37.
28 Ibid., p. 95.



224 [ Rebeldes y utépicos

A pesar de la jornada limitada de trabajo obligatorio nunca esca-
sean en Utopia las cosas indispensables, porque la casi totalidad de la gen-
te trabaja, mientras que en otras sociedades la mayoria de la poblacién es
econdmicamente inactiva. Las comidas se realizan en comedores comu-
nes, y hay mercados también comunes, donde los cabezas de familia piden
lo que necesitan y se lo llevan sin entregar dinero, ni otra compensacion, y
nadie, por temor a las privaciones, que es la causa de la codicia y la rapa-
cidad, solicita mas de lo necesario. Los viajes se hacen llevando una carta
del principe, en la que consta la concesion del permiso y la fecha del regreso,
y no se lleva cosa alguna, pues en todas partes estdn como en su casa. Los
excedentes de la produccién, una vez que esta asegurado el suministro de
todas las ciudades durante un bienio, se venden a otros paises para com-
prar lo que no tienen (casi exclusivamente el hierro), oro y plata, que va a
emplearse, sobre todo, para pagar a los soldados mercenarios en caso de
guerra. Porque dentro de la isla, como no hay moneda, el oro y la plata no
tienen mds valor que el natural y se utilizan, sobre todo, para la fabrica-
ci6én de bacinicas, de grilletes para aprisionar a los esclavos y de zarcillos
para difamar a los criminales. La organizacién politica es democrdtica:
cada 30 familias eligen anualmente un filarca, y todos los filarcas eligen,
entre cuatro candidatos sefialados por el pueblo, al jefe de la ciudad, que
es un cargo vitalicio. Para tratar los asuntos comunes a la isla, tres dele-
gados de cada ciudad se reinen anualmente en la capital. Abominan la
guerra como cosa totalmente bestial, aunque ningiin animal la ejercita tanto
como el hombre®. Asi contintia una larga descripcion de las costumbres
e instituciones de los utépicos en el orden familiar, educativo, politico,
econémico y religioso. Es facil descubrir un modelo de organizacién so-
cial, que se convierte en una critica de los sistemas sociales existentes y
también en una reflexion sobre la “condicién humana”. Tal fue el marco
tedrico con el que Quiroga construy6 su utopia®.

29  Ibid., pp. 79-80.

30 Para completar este marco tedrico utépico pueden ser consultados: J. C. Davis,
Utopia y sociedad ideal. Estudio de la literatura utépica inglesa (1516-1700). México,
1985, Fondo de Cultura Econdmica, y Esteban Krotz, Utopia. México, 1988, Uni-
versidad Auténoma Metropolitana, 2° edic.
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b. Vision del indigena mexicano. La impresién de Quiroga, al te-
ner que tomar cuenta de la 1* Audiencia de México y resolver los proble-
mas de la poblacién indigena, debi6 de ser compleja: por una parte, pudo
ver toda la dureza del régimen colonial en la época mads critica del primer
gobierno civil, cuando Cortés habia ido a defenderse ante el rey de Espana
y cuando todavia no se habian dado las Nuevas Leyes ni se habia organiza-
do el virreinato; por otra parte, pudo ver toda la debilidad de la poblacién
indigena, que parecia tan lejana a las intrigas y luchas internas de los con-
quistadores, lo que contribuy6 a idealizarla y a pensar, como lo hardn tres
siglos después los fildsofos de la Ilustracion, en el “buen salvaje”. Quiroga
cree que el indio vive ain la primera edad dorada:

Por do algunas veces me paro a pensar en este gran aparejo que veo, y me
admiro cierto mucho conmigo, porque en esta edad dorada de este Nuevo
Mundo y gente simplicisima, mansuetisima, humildisima, obedientisima
de él, sin soberbia, ambicion, ni codicia alguna, que se contenta con tan
poco y con lo de hoy sin ser solicitos por lo de marfiana, sin tener cuidado,
ni congoja alguna por ello que les dé pena, como en la verdad no la reciben
por cosa de la vida; que viven en tanta libertad de dnimos, con menosprecio
y descuido de los atavios y pompas de este nuevo infelice siglo, con cabezas
descubiertas y casi en el desnudo de las carnes, y pies descalzos, sin tratar
monedas entre si y con gran menosprecio del oro y de la plata (...) y en
verlos dormir como duermen en el suelo sobre petates y piedras por cabece-
ra por la mayor parte, y no tener, ni querer, ni desear otro ajuar en su casa
mds que un petate en que duermen y una piedra en que muelen maiz y
otras semillas que comen, y pagar con tanta simplicidad y verdad y buena
voluntad lo que deben (...); y en fin verles, casi en todo, en aquella buena
simplicidad, obediencia y humildad y contentamiento de aquellos hombres
de oro del siglo dorado de la primera edad, siendo como son por otra parte
tan ricos ingenios y pronta voluntad y décilisimos y muy blandos y hechos
como de cera para cuanto de ellos se quiera hacer (1940: 385).

Maés atn, el anciano magistrado, que todavia es laico y sélo des-
pués serd ordenado obispo, ve en la naciente Iglesia indigena un reflejo
de la primitiva Iglesia y en los indios a perfectos y verdaderos cristianos,
aunque no tengan fe ni instruccién cristiana:

Me parece cierto que veo (...) en esta primitiva nueva renaciente Iglesia
de este Nuevo Mundo, una sombra y dibujo de aquella primitiva Iglesia
(...) del tiempo de los santos apdstoles y de aquellos buenos cristianos, ver-
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daderos imitadores de ellos (...); aquestos naturales vérnoslos todos, na-
turalmente dados e inclinados a todas estas cosas, que son fundamento y
propias de nuestra fe y religién cristiana, que son humildad, paciencia y
obediencia, y descuido y menosprecio de estas pompas, faustos de nuestro
mundo y de otras pasiones del dnima, y tan despojados de todo ello, que
parece que no les falta sino la fe y saber las cosas de la instruccién cristiana,
para ser perfectos y verdaderos cristianos; y por eso no sin mucha causa,
éste se llama Nuevo Mundo, porque asi como estos naturales de él, atin se
estdn, a todo lo que ellos parece, en la edad dorada de él, asi ya nosotros
habernos venido decayendo de ella (...) y venido aparar en esta edad de
hierro (1940: 386).

Sin embargo, Quiroga es testigo de la edad de hierro que los espa-
fnoles estaban viviendo y trajeron a América. Segtiin Gibson, en su obra
ya citada (1967), el niimero de encomiendas en el valle de México en la
década de 1530 se mantuvo en 30, con alrededor de 180 mil tributarios
indigenas’' y la historia de las primeras encomiendas dentro y fuera del
valle es de abuso generalizado y de atrocidades singulares. Los encomen-
deros utilizaban a los indigenas para todas las formas de trabajo (...), les
cobraban excesivos tributos (...), los encarcelaban, los mataban, los gol-
peaban y los hacian perseguir por sus perros’>. Tal es el marco social en el
que Quiroga construye su Utopia.

2.2. Funcionamiento del pueblo-hospital

Ya se vio la fundacién de éstos. En esta historia de la antropologia
interesa sobre todo la exposicion y analisis de las Reglas y ordenanzas
para los hospitales de Santa Fe de México y Michoacdn:

1. En el pueblo-hospital deben cultivarse todos los oficios ttiles
(tejedores, canteros, carpinteros, albaniles, herreros y otros semejantes),
para no tener que depender de fuera y asegurar la autosuficiencia.

2. Pero la agricultura es el oficio comun, que todos deben saber y
practicar desde la nifez:

31 Charles Gibson. Los aztecas bajo el dominio espaiiol (1519-1810). México, 1967,
Siglo XXI, p. 66.
32 Ibid,p.82.
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Item, (...) todos habéis de saber bien hacer, y ser ejercitados y diestros en el
oficio de la agricultura, desde la nifiez, con mucha gana y voluntad porque
ha de ser este oficio comiin a todos, para cada y cuando y segiin y como se
os mandare (...); en la cual agricultura (...) también a los nifios que se
criaren en el Hospital, juntamente con las letras del ABC y con la doctrina
cristiana y moral de buenas costumbres (...) ejercitaréis y haréis que se
ejerciten (1940: 249).

Como en la Utopia de Moro, en el pueblo-hospital todos deben
ejercer la agricultura; sdlo asi parecen resolverse de un modo justo las
relaciones campo-ciudad, sin que los campesinos resulten ciudadanos
de segunda categoria.

3. Todos deben dedicarse al trabajo, que es poco y moderado,
pues se limita a seis horas de trabajo en comun, y sirve para la propia
utilidad asi en el anima como en el cuerpo, sin rehuirlo perezosamente o
sin licencia legitima.

4. Los frutos obtenidos con el trabajo comun se distribuirdn se-
giin que cada uno, segiin su calidad y necesidad, manera y condicion, lo
haya menester para si y para su familia, de manera que ninguno padezca
en el Hospital necesidad. Lo sobrante debe servir para obras pias y reme-
dio de los necesitados (1940: 250).

5.Junto a cada casa habra un huerto familiar, sobre el cual no hay
derecho de propiedad, sino sélo usufructo perpetuo, y en caso de que el
cabeza de familia muere o abandone el pueblo-hospital, el derecho pasa
a los hijos o nietos, mayores, casados, por su orden y prioridad. Toda la
propiedad de los huertos y cualquier bien raiz

se quede perpetuamente inajenable en el dicho Hospital (...) para la con-
servacién, mantencion y concierto de él (...), sin poderse enajenar, ni con-
mutar, trocar ni cambiar en otra cosa alguna (...); porque, si de otra ma-
nera fuese, se perderia esta buena obra (1940: 251).

6. La meta dltima del cuamplimiento de estas ordenanzas era con-
servar la vida sencilla de los indios y librarlos de la codicia, soberbia
y ambicion, las tres fieras bestias que todo en este mundo lo destruyen y
corrompen.

Item, os aprovechard también la guarda de lo dicho para que asi viviendo
en este concierto y buena policia, fuera de necesidad y mala ociosidad y co-
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dicia demasiada y desordenada, demds de salvar vuestras dnimas, os mos-
tréis gratos a los beneficios recibidos de Dios (...), sin pérdida ni menosca-
bo de vuestra buena obediencia, simplicidad, humildad y poca codicia que
en vosotros naturalmente parece haber, y sin falta de la debida y honesta
diligencia y prudencia, que os conviene mucho a todos tanto tener cuanto
os falta, y fuera del peligro de las tres fieras bestias que todo en este mundo
lo destruyen y corrompen, que son soberbia, codicia y ambicién, de que os
habéis y os deseamos mucho apartar y guardar, quitdndoos lo malo y de-
jdndoos lo bueno de vuestras costumbres, manera y condicién (1940: 252).

Quiroga queria conservar la actitud fundamental ante la vida de
los indigenas, que era la propia de aquella primera edad dorada, y tam-
bién aquellas costumbres que no se opusieran al ideal cristiano; ademds
queria liberar a los indios de la mentalidad de lucro del naciente capi-
talismo, que se describe en el primer libro de la Utopia de Moro. Es el

z «: » . :
problema todavia no resuelto de “incorporar” a los pueblos indios al
pais, sin darle una mentalidad capitalista en que la riqueza sea el valor
supremo, sino conservando su sistema de valores, donde lo econémico
es un valor mas.

7. Los que abandonan el hospital, pueden hacer el bien, ensefian-
do alos demads la doctrina, policia y oficios que hayan aprendido.

8. Los hijos de los vecinos del pueblo-hospital deben casarse en-
tre si o con los comarcanos, ellos desde los catorce afios y ellas desde los
doce, segin orden de la Iglesia y no clandestinamente.

9. Ensenianza de la agricultura a los ninos en la escuela:

Item, que la manera para ser los nifios, desde su nifiez, ensefiados en la
agricultura, sea la siguiente. Que después de la horas de la doctrina, se
ejerciten dos a la semana en ella, sacdndolos su maestro u otro para ello
diputado al campo, en alguna tierra de las mds cercanas a la escuela, ado-
tada o sefialada para ello, y esto a manera de regocijo, juego o pasatiempo,
una hora o dos cada dia, que se menoscabe aquellos dias de las horas de la
doctrina, pues esto también es doctrina y moral de buenas costumbres, con
sus coas o instrumentos de la labor, que tengan todos para ello; y que lo que
asi labraren y beneficiaren, sea para ellos mismos, que beneficien y cojan
todos juntos, en que se enseien y aprovechen, y repartan después de cogido
todo entre si (...), a vista y parecer de su maestro, con alguna ventaja que
se prometa y dé a quien mejor lo hiciere (1940: 253).
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Es lo que la moderna pedagogia llama ensefianza activa, com-
bindndola con el juego y educando la responsabilidad y la solidaridad.
Ademas, Quiroga no duda en que tales horas se tomen de las de ense-
nanza del catecismo, pues tal ensefianza agricola también es doctrina y
moral de buenas costumbres, lo que supone una teologia muy abierta.

10. Por su parte las nifias deben aprender los oficios propios de la
mujer, especialmente el trabajo en los telares de lana, lino, seda y algo-
dén y en los huertos familiares.

11. La unidad bésica del pueblo-hospital es la familia patriarcal,
organizada jerdrquicamente.

12. Cuando vayan a trabajar al campo, todos los integrantes de
la familia extensa deben ir juntos bajo la autoridad del patriarca, quien
debe corregir y, aunque él mismo pueda estar exonerado del trabajo
corporal, debe proceder con el ejemplo.

13. Para la construccién y reparacion de las casas y edificios pa-
blicos deben recurrirse al trabajo comun.

14. De las familias urbanas del hospital se provee a la atencién de
las estancias, sefialando el principal y regidores a los que deben vivir en
el campo por un periodo de dos afos.

15. Todas las familias riisticas, mientras cumplan su bienio en las
estancias, estardn bajo la autoridad de un veedor, que tendrd informadas
a las autoridades del hospital (rector, principal y regidores); la renova-
ci6én de las familias rusticas serd parcial para asegurar el aprendizaje de
las recién llegadas.

16. En las estancias del campo las familias rasticas han de criar
aves de toda clase, asi de Castilla como de la tierra, y ganados (ovejas,
cabras, vacas y puercos) y animales serviles (especialmente bueyes, que
sirven para el trabajo y pueden sacrificarse para utilizar su carne, cuero
y sebo), a fin de satisfacer las necesidades del pueblo-hospital.

17. En las estancias del campo se han de sembrar plantas de di-
ferentes tipos (lino, cdhamo, trigo, maiz, cebada y orosuz, cuya raiz es
pectoral) y en cada estancia debe haber una huerta grande, para hortali-
zas y arboles frutales de Castilla y de la tierra: este trabajo agricola sera
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realizado por todos (familias urbanas y rusticas), segun el ciclo agricola,
y su fruto serd distribuido también entre todos. Cuando no hay trabajo
en el campo, porque no les dafie la ociosidad, unos saquen piedra y la-
bren y la cuadren, otros corten madera y la devasten, y otros cojan grama,
cochinillas y arcilla, donde se dieren; otros hagan otras cosas y obras que
convengan (...) para dicho hospital (...) al respecto de las 6 horas dichas
(1940: 256).

18. Cada ano se siembre el doble, para tener asegurado el sustento
en los afos malos; cuando asi se acumula més de lo necesario, se puede
vender y depositar el dinero en la caja comun.

19. La caja comtn debe tener tres llaves, que deben estar en po-
der del rector, del principal y del regidor mds antiguo, y sobre el fon-
do comun debe haber un informe anual. Haciéndolo asi, pocas veces o
ningunas, os veréis en necesidad, antes vosotros podréis socorrer a muchos
necesitados (1940: 257).

20. Cuando la familia extensa patrilocal crezca excesivamente
(mds de 10 a 12 matrimonios), se debe formar otro grupo familiar pa-
trilineal.

21. Cada familia confeccione sus vestidos, que deben ser de la
misma clase y hechura, fuera de las diferencias de varén y mujer y entre
éstas de soltera y casada (os conforméis todos en el vestir de una manera,
lo mds que poddis, y de vestidos conformes los unos a los otros en todo, por-
que sea causa de mds conformidad entre vosotros, y asi cese la envidia y la
soberbia de querer andar vestidos y aventajados los unos mds y mejor que
los otros, de que suele nacer (...) disensién y discordia) (1940: 258). Esta
similitud en le vestido se impuso en otros regimenes socialistas, como
la China.

22. Cuando algiin miembro de hospital se quiera ir a pasar un
dia o mds a las estancias, debe conseguir el respectivo permiso, hacer el
trabajo que se le asigne y recibir el alimento como los demds estancieros.

23. La soberania del pueblo-hospital radica en los padres de fa-
milia, quienes deben elegir al principal, por un periodo de tres anos,
pudiendo ser reelegido, y a los tres o cuatro regidores por un periodo de
un ano. Se trata de una democracia mds universal que la de las reduc-
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ciones toledanas, donde las autoridades no eran elegidas por los jefes de
familia, sino por las autoridades del afio anterior. La eleccién debe ha-
cerse por voto secreto, dicha la misa del Espiritu Santo y habiendo jurado
en forma que elegirdn a todo entender al mds hdbil, 1itil y suficiente al pro
y bien comiin de la Repuiblica del Hospital, sin pasién, ni aficion. El prin-
cipal ha de ser buen cristiano, de buena vida y costumbres y ejemplo (...);
manso, sufrido y no mds dspero y riguroso que aquello [...] que convenga
para hacer bien su oficio; los regidores se eligen cada afio de manera que
puedan pasar rotativamente todas las personas hébiles. El principal y
regidores, una vez elegidos, eligen a los demas oficios del hospital, por
todos los hdbiles para ellos, igualmente por su rueda y sin hacer agravio a
ninguno. Ademas en el hospital habia un rector, que solia ser un eclesias-
tico (1940: 249-250).

24. Fl gobierno ordinario lo ejercen el principal y los regidores,
que deben reunirse cada tres dias por lo menos:

Si el tiempo o la necesidad diere lugar a ello, no lo determine luego al pri-
mer juntamiento, hasta que en otro o en otros dos, lo hayan bien entre si
tratado y discutido, sin votar sobre ello; porque acontece que, después de
haber votado, se trabaja mds en sustentar su voto cada uno que es lo del
pro y bien de la repiiblica. Que cuando asi lo hubieren bien platicado y
acordado todo, o cualquier cosa o parte de ella que sea de importancia, den
parte de ello al Rector (1940: 261).

25. Todos los aiios deben visitarse las tierras del pueblo-hospital
y renovarse los mojones, de acuerdo a los titulos de propiedad que se
guardan en la caja comun.

26. Para asegurar una relativa autonomia judicial, los pleitos que
surjan deben resolverse con el rector y los regidores, llana y amigable-
mente y todos digan la verdad y nadie la niegue, porque no haya necesidad
de ir a quejarse al juez a otra parte, donde paguéis derechos y después os
echen en la cdrcel (1940: 261).

27.Debe contar el pueblo-hospital con graneros y depdsitos para el
trigo, el maiz y las demas semillas y granjerias que se recogen en comun.

28. De la limpieza corporal:
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Item, procuraréis todos la limpieza de vuestras dnimas y de vuestras perso-
nas, de manera que se conforme todo, y parezca por defuera, en el cuerpo,
la limpieza que haya dentro en el alma. Y nos os vistdis de vestidos curiosos,
ni costosos demasiado, como estd dicho arriba, ni os imbixéis, ni pintéis,
ni os ensuciéis los rastros, manos, ni brazos en manera alguna, como lo
soliades hacer, salvo si fuere por medicina 1til y necesaria, porque asi como
es loable la limpieza, asi es vituperable la suciedad, y andar sucios o querer
afiadir en lo de la disposicion corporal que Dios Nuestro Sefior plugo dar a
cada uno (1940: 262).

29. No se debe escarnecer a los mal dispuestos o mal vestidos,
contrahechos, tullidos, mancos, cojos, ni ciegos, sino tenerles mucha
compasion.

30. Para los enfermos debe construirse una enfermeria grande
con una sala especial para enfermedades contagiosas, con una capillita
para que puedan oir misa y con todos los servicios a cargo del mayor-
domo y del despensero; ademads, debe pagarse al boticario y médico que
los atiendan, y los sanos deben visitar a los enfermos.

31. Cuando hay misa entre semana, los que puedan deben asistir.
32. De la exclusion del pueblo-hospital:

Item, que si alguno de vosotros o de vuestros sucesores en este dicho Hos-
pital, haciere cosa fea y de mal ejemplo, por do no merezca ni convenga
estar en él, y de ello se recibiese escdndalo y desasosiego, por ser revoltoso o
escandaloso o mal cristiano, o se emborracha, o demasiado perezoso, o que
no quisiere guardar estas Ordenanzas o fuere o viniere contra ellas, y fuere
con ello incorregible, o fuere o viniere contra el pro y bien comuin de este di-
cho Hospital, sea luego lanzado de él, y restituya lo que de él se aprovechd,
como ingrato del bien en él recibido, y asi el Principal y Regidores del dicho
Hospital lo ejecuten, con parecer del Rector del dicho Hospital (1940: 263).

33. La fiesta titular del pueblo-hospital es la Exaltacion de la Santa
Cruz, que debe celebrarse todos los afios con solemnidad, lo mismo que
los santos titulares del templo y de las ermitas. En las fiestas principales
y, sobre todo, en la pascua deben todos reunirse para comer juntos.

Del andlisis de estos puntos resulta claro que Quiroga trata de
construir la Utopia sin romper con el sistema colonial. El no podia plan-
tear esta ruptura, porque era funcionario de la corona; pero juzgaba
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que, manteniendo la autonomia econémica (los pueblos-hospitales no
pagan tributo, se autoabastecen y s6lo en determinadas ocasiones ven-
den sus excedentes) y administrativa (los pueblos-hospitales se autogo-
biernan, con la excepcién de la supervigilancia que realiza el eclesidstico
que hace de rector) y motivando a los indigenas para que mantengan
sus virtudes de la edad dorada, a la luz del evangelio que se les predica,
se podia lograr una sociedad ideal. Los resultados confirmaron la espe-
ranza de don Vasco™. No es éste el lugar para estudiar la evolucién de
los dos pueblos-hospitales, pero hay testimonios de que la experiencia
se mantuvo por largo tiempo y que llegé a agrupar a muchos indios que
acudian de modo espontaneo a incorporarse al pueblo-hospital®.

3. Antonio Ruiz de Montoya (1585-1652)

Nace y muere en Lima, aunque pasa la mayor parte de su vida
como misionero de las reducciones del Paraguay™. Criollo, estudia en

33  Sobre la poblacién, Juan de Grijalva, en su Crénica de la orden de N. P. San Agustin
en las Provincias de la Nueva Espafia (México, 1624, edad I, cap. IX, fol. 15 vuelta)
habla primero de doce mil personas y luego de treinta mil. Sobre la realizacién
de la utopia, puede verse a Silvio Zavala, La “Utopia” de Tomds Moro en la Nueva
Esparfia. México, 1947.

34 Aguayo, op. cit., p. 203. Puede consultarse también a J. B. Warren (1990), y la bio-
grafia de Rubén Landa, Vasco de Quiroga. Barcelona, 1965, Grijalbo. Landa en el
capitulo dedicado a los pueblos-hospitales transcribe parte del juicio de residencia
contra don Vasco; entre los testigos el guardidn del convento de Michoacdn de-
clara: (...) fue muy de ver, e qué mds convertidos estdn que otros naturales de otras
ciudades y comarcas, y que alli les ensefian a leer, a cantar y hacer otras cosas, y que
en lo que dice la pregunta de las chichimecas este testigo ha visto a muchos de ellos,
que vienen huyendo de sus tierras y naturalezas se acogen a leer en el dicho hospital, e
que cree que se allegan del buen olor que hay en el dicho hospital (...), que viven e tan
limpiamente como pueden vivir monjas y frailes (1965: 170). Paz Serrano (1992) se
refiere al fin de la utopia; los pueblos en virtud de las disposiciones testamentarias
del obispo y el patronato del cabildo eclesidstico, lograron perdurar hasta el siglo XIX.
En él, las leyes de Desamortizacion de 1856 y las de Reforma de 1859 (...), dieron
al traste con las propiedades comunales indigenas (...). Los pueblos de don Vasco,
perdida la proteccion del cabildo, se extinguieron como tales en 1872. Las tierras se re-
partieron individualmente a los antiguos miembros de la comunidad (1992: 43-44).

35  Sobre este autor hay una excelente biografia escrita por José Luis Rouillén, Antonio
Ruiz de Montoya y las Reducciones del Paraguay. Asuncién. 1997, Centro de Estu-
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el colegio de los jesuitas de Lima, pero interrumpe sus estudios pensan-
do hacer una mejor carrera primero en la conquista de Chile y luego en
Espafa. Ya estaba en Panamd, cuando decide regresar para retomar sus
estudios en Lima, que deja luego para ingresar a la Compania de Jesus,
como novicio de la nueva provincia del Paraguay, donde llega en 1607.
Alli completa sus estudios, se ordena de sacerdote y en 1612 inicia el
trabajo en las reducciones guaranies. Estas se habian iniciado dos afios
antes, con el rasgo fundamental, que va modeldndose paulatinamente,
de ser pueblos de indios que se hacian cristianos, sujetos al rey de Espa-
fna, pero no gobernados por los espanoles, sino por los indios mismos
bajo el consejo paternal de los misioneros.

Mas de veinticinco anos seguidos trabaja entre los guaranies, par-
ticipando en la fundacién de 11 reducciones, y desde 1620, es el superior
general de todas ellas. En 1628 comienzan las incursiones de los colonos
portugueses de Sao Paulo para aprisionar a los indios de las reduccio-
nes y hacerlos esclavos. Ruiz de Montoya dirige la resistencia y, como se
verd, en 1631 organiza una “trasmigraciéon” de doce mil indios a nuevos
territorios. Como las incursiones de los paulistas siguen produciéndose,
en 1637 Ruiz de Montoya se dirige a Madrid para conseguir licencia del
rey para armar a los indios.

Habiendo obtenido dicha licencia, regresa en 1643 al Paraguay via
Lima para asegurar la ejecucion de las autoridades en la capital del vi-
rreinato. Ha aprovechado su estancia en Madrid para publicar sus prin-
cipales obras y, por supuesto, para defender la obra de las reducciones
con extensos memoriales. Ya habia emprendido su regreso al Paraguay
y llegado a Chuquisaca, cuando recibié orden de regresar a Lima para
solucionar nuevos problemas de sus misiones guaranies. En esta ciudad
le sorprendi6 la muerte; pero, como él habia querido ser enterrado en el
Paraguay, sus restos fueron llevados a la reduccién de Loreto a hombros
de sus indios guaranies que hicieron un viaje a pie, entre ida y vuelta, de
once mil kilémetros.

Ruiz de Montoya escribi6 estos libros: Conquista espiritual hecha
por los religiosos de Compaiiia de Jestis en las provincias del Paraguay, Pa-

dios Paraguayos “Antonio Guasch”
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rand, Uruguay y Tapé, Madrid, 1639, Juan Sanchez; 2* ed. Bilbao, 1892,
Mensajero; 3* Rosario, 1989, Estudios de Historia Iberoamericana; y 4°
Lima, 1992, EAPSA, con el titulo de Amor al indio; Tesoro de la lengua
guarani. Madrid, 1639, Juan Sinchez; Arte y Vocabulario de la lengua
guarani. Madrid, 1640, Juan Sanchez; Catecismo Guarani. Madrid, 1640,
Diego Diaz de la Carrera; 1643 Memorial al rey’®; (16502) Silex del divino
amor. Lima, 1991, Pontificia Universidad Catélica del Pert, edit. José Luis
Rouillén, y (1651) Apologia en defensa de la doctrina cristiana escrita en
lengua guarani. Lima, 1996, CAAAP y CEPAG, edit. Bartomeu Melia. Los
aportes de Ruiz de Montoya al pensamiento antropolégico son:

3.1. La construccion de la utopia

Ruiz de Montoya no es el fundador de las reducciones, que deben
consideradarse una obra colectiva, sino uno de sus principales organi-
zadores. En la Conquista las define asi:

Llamamos reducciones a los pueblos de indios, que, viviendo de su antigua
usanza en montes, sierras y valles, en escondidos arroyos, en tres cuatro o
seis casas solas, separados a leguas, dos, tres y mds unos de otros, los redujo
la diligencia de los Padres a poblaciones grandes y a vida politica y huma-
na, a beneficiar algodon con que se vistan (1892: 29).

Ademds, el modelo de las reducciones del Paraguay no naci6 per-
fecto en 1610”. Aunque algunos de los misioneros que inician la expe-
riencia paraguaya han trabajado en la reduccién aymara de Juli, las con-
diciones objetivas eran diferentes. En Juli se trataba de reducir a indios
de una alta cultura del Tawantinsuyo, después de su derrota militar y

36  Recogido en apéndice 53 (II, 620-639) por Pablo Herndndez, quien ha escrito un
estudio muy completo sobre las reducciones en Organizacion social de las doctrinas
guaranies de la Compafiia de Jestis. Barcelona, 1913, Gustavo Gili, tomo I, 608 pp.,
y tomo 1II, 740 pp.

37  Las primeras reducciones fueron establecidas por los franciscanos segtn el esque-
ma politico espafiol. Puede consultarse a Louis Necker, Indios guaranies y chama-
nes franciscanos. Las primeras reducciones del Paraguay (1580-1800). Asuncién,
1990, Universidad Catolica. Los jesuitas entran en el proceso con aportes traidos
de Juli, a través del primer provincial Diego de Torres Bollo y respondiendo al
mandato del I Sinodo de Asuncién (1603), que habia ordenado que se organizara
alos indios en reducciones.
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politica, tratando de salvar su cultura y de minimizar la relacién colo-
nial, pero sin poder suprimir la mita minera, por ser Juli una de las 16
provincias que mitaban para Potosi. En cambio, en el Paraguay se trata
de reducir a indios de cultura de bosque tropical, con agricultura de
rozay quema y organizacion social tribal de varias familias bajo la auto-
ridad de un cacique (tubichd), que son invitados a integrarse libremen-
te en pueblos-reducciones, donde se conservan ciertos elementos de la
cultura ancestral (la lengua, la autoridad de los caciques, etc.) y se crea
una cultura nueva, sin mas relacién con el mundo exterior que el tribu-
to, pagado al rey, y el comercio de la yerba mate®, que sera una fuente de
conflictos con la sociedad colonial, pues las reducciones podian saturar
el mercado. Ademas, en el Paraguay hubo que hacer una serie de ajustes,
para adaptarse a la realidad cambiante, en el poco mds de siglo y medio
que duraron las reducciones.

Pero, de todos modos, las ideas fundamentales de las reducciones
del Paraguay aparecen ya en el capitulo XLV de la Ganguista espiritual
de Ruiz de Montoya, que trata de algunas advertencias generales, que son
comunes a todas las reducciones, sin que esto signifique que el jesuita
limeno sea el creador de las reducciones. Dichas ideas fundamentales de
organizacion de las reducciones son tres:

1. Ruptura de las relaciones coloniales. Los misioneros imponen
la separacién de los indios y de los espafioles y niegan toda forma de
trabajo personal de los indios. La razén bésica de esta decision de los
jesuitas era la imposibilidad de predicar el evangelio, porque los agra-
vios que recibian los indios de los espafioles quitaban credibilidad a la
predicacion. Ruiz de Montoya escribe:

Los efectos de estos agravios referiré: el uno sea, no querer los gentiles recibir
el Evangelio. El segundo, los ya cristianos detestarlo; porque, si por el oido

38 Dice Herndndez (1913): Layerba mate, llex Paraquariensis DC., no tiene de yerba
sino el nombre, porque es, no yerba, sino es hoja de drbol después de tostada y molida.
El drbol que la produce es, en su figura y su hoja, muy parecido al naranjo y alcanza
desde 5 metros hasta 10 y 12 de altura, ddndose algunos ejemplares que llegan a 15.
Su regién geogrdfica es la América del Sur entre los 25° y los 32° de latitud Sur, y muy
en especial en los parajes cercanos a los rios Uruguay y Parand. Solo los indios guara-
nies (...) conocieron y tuvieron uso comtin de layerba (1913, I: 198).
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oyen la justificacion de la ley divina, por los ojos ven la contradiccion hu-
mana ejercida en sus obras. En muchas provincias hemos oido a los gentiles
este argumento, y visto retirarse de nuestra predicacién, infamada por los
malos cristianos (1892: 40).

Por eso, los misioneros no evangelizan a indios que han sido con-
quistados previamente por los espafioles, sino que emprenden una con-
quista espiritual, aunque los indios queden bajo la jurisdiccion ultima
del rey de Espana:

No han entrado los espafioles a aquella tierra, por haberla conquistado sélo
el evangelio, y porque nuestro deseo ha sido que estos indios los ampare su
majestad (...) y que le paguen el tributo justamente debido. No ha faltado
quien avise a esta corte que nos alzamos con los indios y que no queremos
espafioles en sus pueblos (...); bien deseamos que éstos tales no los vean de
sus ojos, porque, si bien hallaron cosas muchas de qué edificarse, no sé si
ellos edificardn mucho a los indios. De éstos tales estdn muchos a la mira,
deseosos que su Majestad se los encomiende (pasados los diez afios que su
Majestad les habia concedido la libertad, desde su bautismo) y les ponga
el incomparable yugo de servicio personal, traza que inventé Faradn para
afliccion del pueblo israelitico, y con que han muerto en las Indias infini-
dad de gentes, y aun sin esperanza de vida eterna, por falta de doctrina;
que la continua ocupacion (...) de este diabdlico servicio personal les ha
quitado el tiempo de aprenderla y de ejercitarla (1892: 199-200).

Ruiz de Montoya tenia muy grabado el recuerdo de su primer
contacto con los pueblos guaranies bajo encomenderos espanoles, dedi-
cados a la explotacion del mate, la “yerba del Paraguay”, como cuenta en
el capitulo VII de la Conquista espiritual. Lo reciben en un pueblo de 170
familias, y cuando pasa por alli a los pocos anos, sélo hay 50 familias, y
comenta: de este comiin desmedro de los indios sujetos o encomendados a
espafioles, ya no se pregunta la causa por ser tan sabida, ni causa admira-
cion, ni aun se repara por ser comtin. Describe la explotacion de la yerba
por los indios en el pueblo:

Estd fundado este pueblo en un pequefio campo rodeado de casi inmensos
montes de drboles silvestres (...) de que hacen la yerba que llaman del Pa-
raguay. Son muy altos, hojosos y gruesos, la hoja es algo gruesa, la hechura
de lengua. Derriban estos drboles (...). Los tuestan, y la hoja la muelen
con no pequefio trabajo de los indios, que sin comer en todo el dia mds
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que los hongos, frutas o raices silvestres, que su ventura les ofrece por los
montes, estdn en continua accién y trabajo, teniendo sobre si un comité,
que apenas el pobre indio se senté un poco a tomar resuello, cuando siente
su ira envuelta en palabras y a veces en muy gentiles palos. Tiene la labor
de aquesta yerba consumidos muchos millares de indios; testigo soy de ha-
ber visto por aquellos montes osarios bien grandes de indios, que lastima
la vista el verlos (...). Hechos ya en cada alojamiento, aduar de ellos, 100
¥ 200 quintales, con ocho o nueve indios los acarrean, llevando a cuestas
cada uno cinco o seis arrobas 10, 15, 20 y mds leguas, pesando el indio mu-
cho menos que su carga (...). Cudntos se han quedado muertos recostados
sobre sus cargas, y sentir mds el espafiol no tener quién se la lleve, que la
muerte del pobre indio! jCudntos se despefiaron con el peso por horribles
barrancas, y los hallamos en aquella profundidad echando la hiel por la
boca! ;Cudntos se comieron los tigres por aquellos montes! Un solo afio
pasaron de 60 (1892: 34-36).

Por eso, la primera idea de las reducciones era separar a los indios
de los espanoles.

2. Eficiente organizacién socio-econémica del pueblo. Las ad-
vertencias generales de Ruiz de Montoya dicen al respecto:

Son todos labradores y tiene cada uno su labranza aparte, y en pasando
de 11 afios tienen ya su labranza los muchachos, a que se ayudan unos y
otros con mucha conformidad; no tienen compras ni ventas, porque con
liberalidad y sin interés se socorren en sus necesidades, usando de mucha
liberalidad con los pasajeros y con esto cesa el hurto, viven en paz y sin
litigios (1892: 197).

Y aunque la propiedad de la tierra de cada labrador es privada
(cada uno tenia su abambaé), en seguida se institucionaliz6 el tupambaé
(propiedad de Dios y de los pobres), un terreno comin que se destiné al
sostenimiento de los templos, las viudas y enfermos y a cualquier emer-
gencia; el tupambaé pertenecian igualmente los rebanos de ganado va-
cuno y el trabajo de yerba, que se recolectaba tanto para el uso diario de
los indios como para el pago del tributo; pero, se logré una innovacién
tecnoldgica: crear huertos de yerba mate en los pueblos, para que los
guaranis no tuvieran ausentarse mucho tiempo de los mismos, subien-
do a hacer yerba por el alto Parand y alto Uruguay.
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Sobre las demds actividades econémicas, dice Ruiz de Montoya: Son en
las cosas mecdnicas muy hdbiles, hay muchos buenos carpinteros, herreros,
sastres, tejedores, zapateros, y si bien nada de esto tuvieron, la industria de
los Padres los ha hecho maestros, y no poco en el cultivo fdcil de la tierra con
arado; son notablemente aficionados a la miisica, que los Padres ensefian a
los hijos de los caciques, y a leer y a escribir; ofician las misas con aparato
de miisica, a dos y tres coros; esméranse en tocar instrumentos, bajones,
cornetas, fagotes, arpas, citaras, vihuelas, rabeles, chirimias y otros instru-
mentos, que ayudan mucho a traer a los gentiles y al deseo de llevarnos a
sus tierras al cultivo y ensefianza de sus hijos (1892: 198-199).

En cuanto a la organizacion social, desaparecié la poliginia gua-
rani en la familia, pero se mantuvo el poder de los caciques, bajo la vi-
gilancia paternal de los misioneros; a las autoridades indigenas de las
reducciones, segin las ordenanzas de Toledo (alcaldes, regidores, al-
guaciles, etc.), hay que anadir el corregidor, que era un indio y no un
espafol como en el Perd, en lo que se llevaba a la practica, como se
verd, la propuesta del proyecto politico de Guaman Poma. Los pueblos
estaban muy bien planificados, con servicios comunes, como la escuela,
el hospital y templos de piedra de gran belleza y de rica imagineria que
todavia se conservan; en algunos pueblos hubo también imprenta y se
conservan muchos libros editados en guarani.

Ruiz de Montoya se refiere también a otros aspectos en sus adver-
tencias generales:

No tiene lugar en ellos la embriaguez (... ). Si algiin descuido en la castidad
se reparé en alguno, el cuidado y celo de los caciques, padres de familia
y alguaciles, pone luego remedio eficaz con ejemplar justicia. Rondan de
noche el pueblo y, si cogen algiin sospechoso, lo corrigen; amancebamiento
ni por imaginacion se conoce, porque su castigo fuera perpetuo destierro.
Prociirase que se casen con tiempo, antes que el pecado les prevenga.
Hanse erigido hospitales donde se curan los pobres y los varones aparte de
las mujeres; les han ensefiado los padres a sangrar (...); tienen sefialados
que con vigilancia acuden a su oficio; otras cosas usan a este modo que
forman una muy politica reptiblica (1892: 199).

Se establecié un régimen de gobierno eficiente, donde todos te-
nian satisfechas las necesidades bésicas. Ademads, se intensificé el cultivo
religioso, que es el tercer elemento fundamental de las reducciones.
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3. El cultivo religioso profundo. Ruiz de Montoya escribe al respecto:

Al rayar del dia en todo el afio oyen misa, y desde la iglesia acuden al tra-
bajo, que logra muy bien preparacion tan religiosa, y aunque el sacramento
de la confesion lo ejercitan luego, la comunion se les dilata por afios, a unos
mds y a otros menos, que, aunque la capacidad de aquella gente es muy
conocida en aprender las cosas de la fe y en lo mecdnico, la dureza en los de
mayor edad suele ser mucha.

Los capaces comulgan cuatro veces al afio, en que tienen piiblico jubileo,
con preparacion de sermones y ejemplos, ayunos, disciplinas y otras peni-
tencias. Los de la congregacion de la Virgen y otros que no lo son, frecuen-
tan la confesion cada ocho dias y los menos cuidadosos cada mes, rastrean
en la confesion cosas muy menudas de la ingratitud con que corresponden
a Dios (...). Celebran las fiestas principales (1892: 197-198).

Alo largo de la Congquista espiritual 'y, sobre todo, en aquellos capi-
tulos destinados a contar ejemplos edificantes de la vida cristiana de los
indios, se recoge mucha informacién sobre este punto. Y es explicable,
porque la obra de Ruiz de Montoya, que es una defensa apasionada de
los indios, quiere demostrar también la profundidad de su vida cristiana
cuando un sistema adecuado, diferente del diabdlico servicio personal, per-
mite aprenderla y ejercitarla, como dijo anteriormente. Ya estaban lejos los
tiempos de la duda sobre la capacidad religiosa de los indios; la defensa de
Acosta en el De procuranda de la madurez cristiana de los indios, cuando
éstos son bien evangelizados, se confirma con la experiencia que inician
sus hermanos jesuitas veinte afios después en el Paraguay.

Debajo de la apologia no habia sélo un problema teolégico. Ha-
bia también un problema politico, porque Ruiz de Montoya demuestra
que los indios guaranies son capaces de una vida cristiana a la altura de
los misticos criollos o europeos, campo que él conocia personalmente, a
pesar de ser un hombre de accién, como se desprende del Silex del divino
amor'y del testimonio de sus contempordneos. Era una prueba de que
los indios, que acababan de dejar la vida tribal, la poliginia y la antro-
pofagia ritual, podian alcanzar hasta la mistica, una de las cumbres de la
cultura europea. Es cierto que el misticismo no era fruto sélo de la vida
casi monacal de las reducciones, sino un sustrato de la cultura guarani.
Todavia los actuales guaranies, aunque no sean chamanes, reciben la
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inspiracién a través de suenos, donde escuchan un canto o varios, que
en parte senalaran el porvenir de dicha persona.

La ruptura de las relaciones coloniales, la eficiente organizacién
social y econémica que satisface las necesidades de todos y el cultivo
religioso profundo son los tres elementos basicos de la construccién de
la utopia, que Ruiz de Montoya contribuy? a inventar y realizar. La auto-
nomia de esta repiiblica de indios s6lo estaba limitada por el tributo que
debia pagarse anualmente al rey de los yerbales que formaban parte del
tupambaé. En cuanto al poder judicial, aunque Ruiz de Montoya no toca
este punto en su Conquista, los jesuitas del Paraguay, al contrario que sus
hermanos del Marafidn, decidieron que cuando un indio cometia un
delito grave penado por el cddigo vigente, por ejemplo un asesinato, no
se le debia entregar al corregidor espanol mas cercano, sino juzgarlo en
las mismas reducciones®. Y sobre el poder militar, fue Ruiz de Montoya
quien obtuvo de Felipe IV, después de interminables negociaciones en
Madrid y Lima, que las reducciones tuvieran su propio ejercito. Se debié
a las incursiones que, a partir de 1628, iniciaron los “mamelucos” de
Sao Paulo en compania de ejércitos tupis. Los paulistas, conociendo la

39  Esta norma juridica fue cristalizando, poco a poco, en la vida de las reducciones.
Cuando el padre Juan Pastor, procurador de la provincia de Paraguay, llega a Roma
en 1646, hace una consulta al Padre General de los jesuitas: Duda hay de lo que serd
bien hacer cuando en nuestras reducciones los indios matan a otros, o cometen algiin
otro delito atroz digno de muerte. Porque en causas criminales no pueden los padres,
etc. Tener corregidor espaiiol en el pueblo que los castigue, tiene muchas y graves di-
ficultades; llevarlos presos a los gobernadores, también; dejarlos sin castigo, parecerd
mal; contentarse con sélo desterrarlos, es poco y tomardn otros avilantez para come-
terlos con dafio del bien comiin e infamia de nuestras reducciones que los sufren. Y se
desea la direccién de Vuestra Paternidad, advirtiendo que han sido los indios muertos
a manos de otros, 1