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El TEATRO COMO RECURSO EVANGELIZADOR:

SINCRETISMO CULTURAL

Como plumaje de quetzal, nos rendimos hacia la tierra nosotros los
nifitos,
y nos humillamos haciendo oracion a Santa Maria, la siempre virgen.
Cual multicolores plumas nos matizamos,
como collar de perlas entrelazamos nosotros los nifiitos,
y nos humillamos,

haciendo oracion a Santa Maria, la siempre virgen.

CANTARES TiPICOS A LA VIRGEN DE GUADALUPE

ANONIMO

Asimismo, los indios notaron y senalaron para tener cuenta
con el ano que vinieron los doces frailes juntos;
...porque desde alli comienzan a contar, como aino de la venida o
advenimiento de Dios, y asi comunmente dicen:

<< el ano que vino Nuestro Senor, el ano que vino la fe>>.

HISTORIA DE LOS INDIOS DE 1A NUEVA ESPANA

FR. TORIBIO DE MOTOLINIA
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INTRODUCCION

Con las nuevas mvestigaciones y el hallazgo de documentos, recientemente han
surgido nuevos enfoques filosoficos e historicos que stan al necesario
reestudio de la historia y, por qué no, a su reescritura. Al 1gual que el
pensamiento que se va adecuando al trascurrir del tiempo, aquellas 1deas que se
establecieron en determinadas condiciones sociales, politicas e intelectuales es
justo pasarlas por una revision que, en ese sentido, se busca cuestionar las viejas
mterpretaciones estimado su vigencia, conveniencia y prudencia intelectual.

El presente trabajo, a modo de contribucion, nace justamente con la
intencion de examinar criticamente una pequena parte de aquello que la
historia ha llamado conquista espiritual, pues ésta “nunca se ha puesto en duda”
y se ha promovido el “triunfo mnegable del cristianismo”; pero :qué tan cierto
es ello?

Al discurrir sobre el origen de estos supuestos dados sobre “la conquista
espiritual” encontramos que ésta es el resultado de una tnica version de los
hechos: la conquista de América. Su interpretacion, difusion y estudio se ha
presentado como un simil a la conquista militar, donde hay: dominio,
1mmposicion, ruptura de la cultura, en general clasifica toda la actividad dada en
este pertodo, como participe de un genocidio cultural. S1 bien, esto es algo que
no puede negarse, sin embargo cen realidad hubo una elimmacién de todo
indicio cultural mesoamericano?, s1 no es el caso, spor qué?

Por otra parte, también podemos observar que al hacer una defensa de la
vision del indigena, paraddjicamente se cae en la falacia de generalizacion al
castigar a toda una nacién, su cultura, y su poblacién espainola como complice
del genocidio, con lo que de 1gual modo, se homogeniza la actividad de los dos

grupos humana, por su parte el espanol que opera a partir de su funcion de
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conquista, y el indigena quien aparentemente de forma pasiva acepta su tajante
liquidacion fisica, 1deoldgica y cultural.

Las consecuencias de dichas lecturas han fundado las 1deas de un
indigena pasivo y sumiso, que necesitaba quién lo defendiera e mstruyera,
incluso atn en el siglo XXI. Otro supuesto mas, es el que todo espanol fue
conquistador, en tanto, promovio la destruccion de la cultura indigena e impuso
una nueva.

Y por tltimo, el que considero el mito mas danino, se ha convertido a la
llamada conquista espiritual en un simil de la conquista militar, lo cual no
necesariamente es clerto.

Recientes mvestigaciones han tratado de desmitificar esta totalizadora
“vision del vencedor” al rescatar e integrar -siguiendo a Leén Portilla- 1a vision
del “vencido”." Si bien, lo importante no es validar una postura sobre otra, pues
ambas son ciertas en determinado contexto, momento y situacioén, lo
importante es hacer una lectura de lo que acontece en la realidad estudiada,
valorar las diversas realidades que convergen en este fenémeno, analizar el
trasfondo de los elementos que parecen opuestos, y mas ain, los que parecen
compartir una misma postura; de este modo se podria obtener una
mterpretacion nueva del fenémeno espiritual en la Nueva Espana.

Evidentemente la complejidad de esta tarea obliga responsablemente a
fragmentar el estudio, pues su tratamiento es todo un territorio histérico
diverso; en ese sentido, la presente mvestigacion se inserta en:1: El pertodo que
va de 1519 donde se comienza la propagacion de la fe y se contintia con el

proyecto evangelizador de la Nueva Espana, para terminar en 1572.

'Cfr. Maria Sten (Coord.), Introduccion en El featro franciscano en la Nueva Espana. Fuentes y
ensayos para el estudio del teatro de evangelizacion en el siglo XVI. México,

UNAM/CONACULTA / FONCA, 2000. Pp. 7-10.
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2: Se centra en el proceso evangélico que desarrolla la orden franciscana
dentro de la cultura nahuatl.

3: A partir de los medios y la metodologia desarrollada para la
mmplantacion del dogma cristiano, se analizada particularmente el 7eatro
evangelizador como un ejemplo donde podemos apreciar un sincretismo
cultural, en el que el indigena tuvo una participacién activa y contundente para
la implantacion de cristianismo, en el marco de lo que llamo una evangelizacion
mexicana.

Atendiendo los anteriores puntos, la mvestigacion parte de considerar
que la idea de la llamada “conquista espiritual” no define por completo el
proceso evangélico que se suscitdé en la Nueva Espaiia con los frailes
franciscanos e indios dentro del periodo citado; pues se apuesta por mostrar
que el desarrollo y metodologias para implantar el dogma cristiano se dieron a
partir del reconocimiento de las culturas mesoamericanas y de la participacion
activa del indigena en dicho desarrollo y metodologias. En esta integracion del
cristianismo no bastaba que el fraile reconociera y rescatara elementos que
apoyaran a la mstauracion del dogma entre los indigenas; era de mayor peso
que el indigena las aceptara y participara de ellas, pues esto seria la pieza
fundamental que diera lugar al establecimiento de un cristianismo, ya no
esenclalmente espanol, sino de un cristianismo mdigena, es decir, interpretado
y expresado a partir de las formas rituales nativas y de su ideario cultural.

Se senala, entonces, a este proceso evangélico no como una “conquista’,
sino como un proceso de mculturacion, donde fue definitoria la participacion
activa del indigena para la implantacion del credo cristiano entre la comunidad.,

En el primer capitulo, se parte de senalar que el “encuentro religioso de
dos mundos”, fue mas bien un no encuentro, pues los primero indigenas

rehuian del contacto con el espaiol y de su rehgion. Esta situacion esta
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marcando un rechazo cultural hacia los extranjeros, pero mas alla de eso, esta
significando que el indigena no va a estar dispuesto a olvidar sus tradiciones y
por el contrario, va a estar en constante lucha por mantenerlos. De ahi se parte
para proponer que la evangelizacion, en la realidad de Nueva Espana, se fue
construyendo como un proceso de adaptacion, integracion y aceptacion, y no
en todos los casos como 1imposicion.

Es importante senalar que no se niega el genocidio, el maltrato, la
explotacion, el miedo, en general la hecatombe que fue la conquista de
América, sin embargo, en medio de esta situacion tampoco podemos olvidar o
aislar los mmportantes movimientos y respuestas que surgleron como luces
humanistas en defensa de la dignidad, la religiosidad (en su forma mads pura), la
cultura, y en general en defensa del hombre; movimientos que incluso le hacen
frente a la conquista militar. Justamente este trabajo retoma unos par de esos
movimientos humanistas, por una parte el que se gesta en la orden franciscana
espiritualista, y por otra el que nace en el contexto de la situacion indigena,
donde hace una defensa de su vida y de su cultura al hacerla sobrevivir en el
contexto de la cristandad.

Siguiendo estas 1deas, es importante diferenciar dos 1deas al respecto del
proceso evangélico, la primera correspondiente al conquistador, donde se
analiza la postura del Hernan Cortés, quien congruentemente a su cargo militar,
hace del proceso evangélico una literal conquista espiritual. Frente a esta
postura, va a distinguirse por mucho la del religioso, quien percibe la formacion
cristtana dentro de un proceso necesariamente gradual y continuo. En esta
postura vamos a encontrar al mercedario fray Bartolomé de Olmedo, a los
fralles de Flandes, particularmente a fray Pedro de Gante; posteriormente

encontramos a la expedicion de los Doce Franciscanos.
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En el segundo capitulo se presentan dos documentos: La Instruccion 'y
La Obediencia’, que seran los textos que formalizan el proceso evangélico en
Nueva Espana, Tierra Firme y Yucatin para 1524, sin embargo, estos
documentos mdas que ser mstrucciones sobre los medios y formas para
aleccionar a los naturales de estas tierras, son documentos administrativos que
exponian en gran medida como se 1ba organizar la orden franciscana
mternamente, cuil seria su comportamiento frente al indio, y por supuesto, se
muestra un apoyo moral y espiritual a los hermano de la orden que se
enfrentarian al desconocido Nuevo Mundo.

Es importante senalar que ante los estragos de la guerra con Cortés, los
frailes se van a encontrar muchos problemas religiosos, pero va a ser en este
contexto en el que se origine el verdadero proyecto evangelizador, cuya base
serd la experiencia misma de los religiosos y el atin de construir la utopia
franciscana, la cual, retoma los principios primitivos de la orden de San
Francisco de Asis, para avocarse a sus dos Unicos motivos en estas tierras: el
conocimiento de Dios y la salvacion del projmo.

Es importante que se distinga el proyecto evangelizador franciscano, no
solo del de otras ordenes que posteriormente arribaron en la Nueva Espana,
sino también y principalmente de sus propios hermanos de orden, pues se va a
encontrar que dentro de la orden franciscanas existe una gran division de

hermanos: por un lado, se tiene a los franciscanos espiritualistas, mientras que

* Juan Meseguer Fernandez, “Contenido misionoldgico de la Obediencia e Instruccion de fray
S

Francisco de los Angeles a los Doce apostoles de México”, en The Americas, vol. 11, No. 3,

Enero, Academy of American Franciscan History, Drexel University, 1955, p. 497. El texto

se presenta la version traducida del original documento la “Instruccién”, por su parte la

“Obediencia” se presenta su original en Latin.
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por otro, a los franciscanos conventuales. De los primeros, quienes tienen un
“movimiento espiritualista’ son de quienes va a emanar el proyecto
evangelizador que ya desde 1493 esta reconociendo al natural como hombre y
en tanto, -dentro de su vision- urge que tenga conocimiento de Dios para su
salvacion. Por su parte el franciscano conventual se va a distinguir por su amor
filial al Papa y a la santa Iglesia como institucion.

Como anteriormente se ha sefialado, no habia un proyecto teérico que
mdicara como llevar a cabo la evangelizacion, y los mismos religiosos e mcluso
las autoridades reconocerian que tampoco habia un precedente evangélico
comparable con la situacion existente en las nuevas tierras, sin embargo, bajo las
premisas del movimiento utépico y espiritualista, se comienza la construccion
del proyecto para la evangelizacion, rescatando el contexto social y cultural de
los indigenas. Es entonces cuando se confia la tarea de la evangelizacion al fraile
doctrinero presente en la Nueva Espana.

El franciscano se va a ver envuelto en una serie de problematicas a nivel
cultural y de comunicacion, esto lo va a orillar a conocer y reconocer en la
cultura indigena la tnica forma de lograr una genuina aceptacion del dogma
cristtano, en la cual, lejos de implantar el tradicional cristtanismo, lo que se
construye es un cristtanismo indigena: “La teologia que en todo punto 1gnoro
San Agustin™, esa que se expresara desde las voces de la lengua franca, el
nahuatl.

En suma, en el segundo capitulo se intenta demostrar como es que la
evangelizacion llevada a cabo por los franciscanos es un proyecto que nace

dentro del contexto indigena, retomando no solo la lengua, sino mucho mas

* Pedro de Gante, Doctrina Cristiana en lengua Mexicana. Edicion facsimilar de la de 1553, estudio
criico por FErnesto de la Torre Villar, México, Centro de Estudios Historicos Fray

Bernardino de Sahagtn/ Editorial JUS, S. A., 1982, p. 79.
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aspectos de la cultura, para incluso lograr que esta evangelizacion sea: la
evangelizacion mexicana.

Finalmente, en el tercer capitulo se presenta la sintesis de este
sincretismo religioso y cultural, pero desde el Teatro como una metodologia
evangélica, que desdelb26 se sumaba a la gran cantidad de creaciones
sincréticas.

El primero y mas significativo sincretismo fue la traduccion que se hacia
de textos cristianos al nahuatl, pues a partir del ajuste lingtiistico que se hacia en
estos, se alimentaban los otros diversos medios para su efectiva ensenanza.
Habria que destacar que la traducciéon no solo fue importante como vehiculo de
comunicacion, sino también porque fue fundamental para lograr la aceptacion
del dogma por parte del natural. Su aceptaciéon implicaba una integracion
genuina del dogma cristiano y por supuesto la participacion en el ritual, sin
embargo, este ritual va a ser a la usanza indigena, elemento que se presume
como fundamental para la efectiva siembra del cristianismo. Esto es importante
porque el cristianismo indigena evidentemente va a tener un contenido catolico,
sin embargo, el vehiculo de para su expresion va a rescatar las formas sagradas
indigenas.

Esas actividades fueron un factor determinante para fomentar la practica
religiosa, pero también eran definitivas para concretar la permanencia vy
participacion del indigena y su cultura en el rito cristiano.' Para el drama no fue
distinto, de los textos traducidos se escogian aquellos pasajes que serian
dramatizados, y no se escogia el auto sacramental o liturgia cristiana de Espana
del XV como se ha creido; smno que con los sencillos conocimientos sobre el

teatro medieval que tenia el fraile, mas el manejo ritual que tenia el indigena, se

'Cfr. Armando Partida T. “Kl sacrificio de Isaac” en Estudios culturales. Representaciones

etnodramdticas novohispanas - mexicanas. México, FFyL/UNAM, 2010, pp. 88 y 89.
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fue formando, a la par de la sociedad mestiza, las castas, los grandes espacios,
las plazas, las capillas abiertas, los atrios, las capillas posas, lo rectilineo de la
ciudad, la pmtura mural, el arte libresco, etcétera; y un teatro evangelizador, el
mayor expositor del sincretismo religioso.’

Lo primero que viene a la mente cuando hablamos del teatro
evangelizador es el dogma cristiano y el misionero franciscano, y aunque es una
creencia fundamentada, ya que fueron la principal orden que mediante la
representacion adapté el dogma, lo anterior propicia que de manera facil se
atribuya el origen de este tipo de teatro evangelizador al teatro religioso
medieval, pero ;qué tan veridico es montar el origen del teatro evangelizador,
en el medieval?

La idea de la influencia medieval, ha sido “fundamentada” por los
miciales estudiosos del tema, pero nuevamente nos enfrentamos a un
estancamiento interpretativo en donde la vision que corresponde con la de Jos
vencedores concibe la evangelizacion como la mas pura accion de aculturacion,
es decir, la evangelizacion que mediante el teatro como un “recurso europeo”,
incorpora nuevos elementos en la realidad de los nativos de estas tierras, los
cuales -segun esa vision- requeria de nuevas formas de pensar, sentir y
comunicarse en la nueva sociedad cristiana, una nueva cultura que tenia que
implantarse mediante las ensenanzas de los misioneros.

En este sentido, el teatro evangelizador se interpreta como un método
que solo pudo ser ideado por “el hombre culto”, en este caso, el franciscano-
espanol que mncorpora procesos de aprendizaje, habitos y normas, que a su vez
introducen al indigena en un proceso de desaprendizaje y deculturacion de sus

originarios habitos; sy cudl es la actitud del indigena?, efecivamente pacifica.
hébitos; ¢y cudl es la actitud del ind ) efect ti fi

* Cfr. Fernando Horcasitas, Teatro Nzhuatl I. Epoca Novohispana y moderna. Vol. 1, 2* Edicion,

prol. Miguel Leon- Portilla, México, UNAM, 2004, p. 17.
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Vamos a encontrar que el tratamiento de este tema viene de posturas que
se caracterizan por considerar al teatro evangelizador como un recurso europeo
pero desde un radicalismo, es decir, que considerara que el origen del teatro
evangelizador se halla en el teatro medieval, negando totalmente la existencia de
un teatro precortesiano que pudiese haber sido influencia para los franciscanos.

Asi, en el capitulo tercero se intenta confrontar estas posturas con los
tesimonios originales, las fuentes directas indigenas donde se lee lo que éstos
opinaban sobre qué era ese nuevo teatro, qué fin tenia y como se mtegran en él.

Se incluye la pregunta, gexistto la representacion en los pueblos
prehispanicos, mesoamericanos u originarios?, y si fue asi, podemos pensar en
la posibilidad de que existio y existe una influencia mesoamericana, que por un
lado los frailes reconocieron, y que por otro, le permiti6 a la comunidad
indigena adoptar el cristianismo y expresarlo a partir de sus rituales sagrados, es
decir, a partir de su teatro sagrado. Esto abogaria por una aculturaciéon de nivel
sincrética que se presenta como una metodologia evangélica, pero es posible
que con este ejemplo que retoma diversas formas culturales y de expresion de
ambas culturas, se pueda analizar la cultura a nivel general que se formo

bebiendo de dos tradiciones y que hoy llamamos mexicana.
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I. EL ENCUENTRO RELIGIOSO DE DOS MUNDOS

Entonces era bueno todo y entonces fueron abatidos.

Habia en ellos sabiduria. No habia entonces pecado. Habia santa devocion

en ellos, saludables vivian. No habia entonces enfermedad; no habia dolor de

huesos; no habia fiebre para ellos, no habia viruelas, no habia ardor de pecho, no

habia dolor de vientre ni habia consumacion. Rectamente erguido iba su cuerpo,
entonces.

No fue asi lo que hicieron los dzules cuando llegaron aqui. Ellos ensenaron el miedo; y
vinieron a marchitar las flores. Para que su flor viviese dafiaron y sorbieron la flor de los
otros.

“KAHLAY (MEMORIAS) DE LA CONQUISTA”

CHILAM BALAM DE CHUMAYEL

El encuentro de “dos mundos” es la ejemplificacion perfecta de la “otredad”
pues en nuestra historia, para darse el entendimiento con el “otro”, hubo que
acercarse a la cultura ajena, lo que propici6 que en medio de la conquista
militar, la transculturacion, la inculturacion, la rebeldia, la oposicion y
resistencia, se gestara una nueva cultura ni espanola ni originaria, sSino mestiza.
Para 1519, fecha en que se da el primer contacto con los habitantes del
Viejo Mundo, el destino de los pueblos del México antiguo seria convertirse al
cristianismo. La expedicion recién llegada, inclusive antes de darse a la tarea de
conocer alguna lengua de las habladas en Tierra Firme’, ya tenia por obligacion

la cristtanizacion de los naturales, una tarea que ya entonces tenia historia:

* A principios del siglo XVI, concretamente 1519-1524, las recién descubiertas tierras de Nueva
Espana, eran denominadas como “Tlerra Firme” reconociendo que estas tierras no eran una
1sla como las anteriormente descubiertas, aunque ain se desconocia que pertenecieran a un

nuevo continente. Posteriormente también se les llamaria Yucatan. Cfr. Verénica Murillo



El 4 de mayo de 1493 el Papa Alejandro VI otorgaria el cuidado de las
nuevas tierras descubiertas a los Reyes Catolicos por medio la bula Inter
caetera, que estipulaba, ademas de los limites geograficos entre los territorios de
Espana y Portugal; que a todo natural habitante de las tierras descubiertas y por
descubrir, se le mstruyera en la santa fe catolica.

Por supuesto para 1519 en Tierra Firme, tendrian que operar estas
mismas condiciones politicas-religiosas’; el objetivo era dar a conocer a Dios y la
salvacion de las almas de los naturales, moéviles que a lo largo de la historia
virreinal en Nueva Espana, “justificarian” la presencia militar, aparentemente,
SN NINgUN otro pernicioso Motivo.

Sin embargo, en Tierra Firme los documentos que autorizaban la
expedicion de 1519 bajo el mando de Cortés, tenia los fines de “poblacion y
conquista”, y aunque de alguna manera implicaba el micio de la propagacion de
la fe, los recursos para la misma era escasos, pues al parecer, este
“fundamental” objetivo estaria principalmente, bajo las ordenanzas de Cortés
quién se acompanaba anicamente de dos religiosos.

En este primer momento, ante el desconocimiento de quienes habitaban
la tierra, se supuso que la predicacion era suficiente para “civilizar” y erradicar
la “cruenta” religion de los naturales; pero, la realidad antropoldgica presente
en estas tierras también tenia su propia perspectiva de esa aventajada cultura
espanola, de la “salvacion” y del “Dios verdadero” que se les presentarian.

A la llegada de la expedicion de Cortés a la zona maya, concretamente

Cozumel y Yucatin, la tropa espanola encuentra las mencionadas tierras

Gallegos, Cultura, Lenguaje v Evangelizacion. Nueva Espana siglo X VI, Prol. Virginia Aspe
Armella, México, Editorial Porria, 2012, p. XIII.
" Cfr. Lino Gémez Canedo, Proncros de la cruz en México. Fray Toribio de Motolinia y sus

comparieros. Madrid, Biblioteca de Autores Cristianos, 1988, p. 23-25.
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“despobladas”; con la premura de conocer los motivos del abandono, Cortés
manda a sus soldados a buscar mdios en los alrededores de las tierras que le
sirvieran de mensajeros con sus senores y comunicaran el motivo de su

presencia:

... hablandoles por medio de una lengua o faraute que llevaba, les dyjo que no
1han a hacerles mal ni dario alguno, sino para les amonestar y atraer para que
viniesen en conocimiento de nuestra Santa fe catolica y para que fuesen vasallos
de vuestras majestades y les sirviesen y obedeciesen como lo hacen todos los
mdios y gente de estas partes que estin pobladas de espanoles, vasallos de

vuestras reales altezas..."

Conociendo este mensaje con el que se pretendia cumplir los fines religiosos y
politicos de manera “pacifica”, sin acudir al encuentro solicitado los mdios ya
estaban rechazando a Cortés, su religion y su politica, e mclusive hacian notar a
los espaioles que no eran bienvenidos.’

Es claro que para los indios de Cozumel y principalmente de Yucatan, la
presencia de los espaioles en sus tierras no era grata; desde la mirada del
espanol esto bastaria para comenzar a formar la i1dea del indio y justificar su
domimio politico mediante la guerra, pues habia un “ rechazo” por la via
pacifica; sin embargo, desde la mirada del indigena, el motivo de su rechazo
podria obviarse al suponer que éste consideraba a los espanoles como mvasores
e intrusos, pero realmente squé hay tras el no encuentro?, ;cual es el motivo de
las repetidas advertencias de retirarse de sus tierras, que les hacian los indios a

la expedicion espanola?

" Hernan Cortés, “Primera Carta de relacion del 10 de junio de 1519” en Cartas de Relacion. Notas
de Manuel Alcald, 20* ed., México, Editorial Porrda, 2004, p. 13. Las cursivas son mias.

" Ibid. pp. 15y ss.
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Para los naturales, el encuentro con los dzules o los extranjeros,
significaba algo mas que la presencia de ajenos, y lo expresan en su libro de
profecias, como en la que hace el chilame maya Natzin Yabun Chan, quién

dice:

El verdadero Dios de esta tierra, el que esperais que aparezca, Padre,
vendr4 traido en hombros de dolorosos dias. [...]

jHastiados de lo que adorais, itzaes! jOlvidad vuestros caducos dioses,
todos vuestros dioses perecederos! Existe el Poderoso Senor, criador del
cielo y de la tierra.

Duele a vuestro espiritu que os lo diga, itzaes de los mayas. No queréis oir
que existe Dios. Creéis que lo que adordis es verdadero. Creed ya en estas

palabras que os predico. "

“ Natzin Yabun Chan, “Libro de las Profecias”, en Libro del Chilam Balam de Chumayel. Juan José
Hoil. (comp.), Prélogo y notas de Antonio Mediz Bolio Cantarell, México, Universidad
Nacional Auténoma de México, sa edicion, (Biblioteca del Estudiante Universitario, num.
21), 2010, p. 154. Las cursivas son mias.

Me permito exponer una observacion al respecto de la autoria del libro citado, en donde propongo
que éste es una antologia, cuyo compilador es Juan José Hoil, ademas afirmé que la gran
mayoria de los texto contenidos no son anénimo, y lo pongo a discusion: El libro de Chilam
Balam de Chumayel, considero, ha sido erréneamente calificado como un texto anénimo a
lo largo de la historia, pues se ha invisibihizado a los autores de los textos confundiéndolos
con el titulo de una obra: Chilam Balam de Chumayel. Como puede observarse, cada
sacerdote mtitula el conjunto de libros escritos por €él, con su nombre y el lugar de su
comunidad, asi pues Chilam “el que es boca” de “Balam” nombre de familia, y finalmente el
lugar de procedencia de los textos: Chumayel, Tizimin, Kaua, Ixil, Tekax, Nah, Tusik. El
texto mas completo justamente es el del Chilam Balam de Chuyamel, mismo al que se le han
anexado textos separados de otros escritos de Chilames.

Sumado a esta confusion, esta el hecho de que cada sacerdote escribié varios textos sobre su pueblo,
textos que posteriormente y conforme se fueron editando, se han separado (por distintos
motivos, mucho por la imposible traduccién, o la fragilidad del texto completo que

permitiera su manejo), v se han puesto en la edicion sin la advertencia de que pertenece al
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En esta profecia se evidenciaba el infortunio que acaecia al encuentro con “el
Dios verdadero”, aquel que venia a representar lo caduco de sus dioses, pues
venia un nuevo tiempo y con €l un nuevo dios que al mismo tiempo venia
cargado de desgracias para el pueblo maya. Esta profecia no es la unica que
habla de ese futuro “encuentro”, otra profecia perteneciente al gran sacerdote

Chilam Napuch Pech, confirma:

En los dias que vienen, cuando se detenga el tiempo, Padre; cuando haya
entrado en su senorio el Cuatro Katin, se acercara el verdadero conductor del
Dios. Por esto se amarga lo que os digo, Padre, hermanos del mismo vientre;
porque el que os visitard, ltzaes, viene para ser el serior de estas tierras cuando

Hlegue.”

En ambas profecias podemos leer la angustia que generaba el encuentro con el
“verdadero Dios”, que anunciaba el momento de la renovacion de los dioses
con los que habian crecido, asimismo se puede leer la desgracia que significa el
encuentro con los conductores de ese nuevo dios. Estos pasajes auguran el
dolor e intranquilidad, al vaticinar la pérdida de sus tierras, de su cultura, de su

vida.

conjunto de texto de la autoria de determinado Chilame. Por ejemplo, asi sucede con el
“Lenguaje de Zuyua” que es un texto que pertenece al libro de £/ Chilam Balam de Tusik,
sin embargo, no se advierte de esto al lector en el texto conocido como Chilarn Balam de
Chuyamel. En este sentido, hay que atender que la obra de £/ Chilam Balam de Chumayel es
una antologia, que en su mayoria fue compilada por el también invisibilizado Juan José Hoil.
Léase: “Introduccion General” en E/ Libro de los Libros de Chilam Balam, trad., estudio,
reconstruccion, mtroduccion y notas de Alfredo Barrera Vazquez y Silvia Rendon, México,
FCE/SEP, 1984, pp. 9-20. ( Lecturas Mexicanas)

" Napuch Pech en Ibid., p. 155. Las cursivas son mias.
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Era esto lo que significaba el “encuentro rehgioso” para los indios mayas,
consideremos entonces, que el despoblamiento de Cozumel y Yucatin que
encuentra Cortés a su llegada, estaria pensado como una solucion a lo que
anunciaban las profecias, evitar la desgracias.

Con este 1nicio es evidente que la fe catolica no tendria una aceptacion
mmediata, pues para las comumdades indigenas, la religion cristiana
representaba el micio de un cambio radical en sus tradiciones y que no tardaria
en comprobarse, con los actos de los conquistadores. Esto se vuelve algo
mmportante de atender porque de ahi se explicara el largo proceso cultural que
implicoé la “conquista espiritual”, misma que no pudo ser mera 1mposicion,
pues tomando en cuenta que ese supuesto “encuentro religioso” fue mas bien,
un “no encuentro” que significaba rechazo, oposicion y negacion.

Por otra parte, en el supuesto “encuentro religioso” de los dos mundos,
sin ser encuentro y sin ser religioso, se dio lugar a la historia de la Nueva
Espana donde el sujeto de la historia, a modo reflexivo, es el mismo Viejo
Continente que describe su vision de la “conquista” o del “encuentro”,
definiendo y anulando lo que venga a conveniencia, por ejemplo, observemos
que al hablar de un encuentro son necesarias dos partes, sin embargo,
histéricamente nos hemos quedado con el tesimonio del conquistador,
1ignorando el del mesoamericano; al mismo tiempo, se ha supuesto la actividad
religiosa como un simil de la militar, y sin embargo, cuando nos adentramos a
los textos del periodo podemos encontrar un movimiento espiritualista de

franciscanos, un proceso paulatino de inculturaciéon”, una necesidad de

* Proceso de integracion de un individuo o de un grupo, en la cultura y en la sociedad con las que
entra en contacto. En Real Academia Espanola, diccionario en linea: http://bit.lv/1WSNo91

[Consultado: 18 de febrero de 2015]
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reconocer al indigena para lograr la msercion del cristtanismo, y de mas
factores, que pone en duda que este proceso evangélico pueda definirse como
conquista.

Evidenciar esto, tiene la pretension de trabajar con nuevos materiales,
que nos permita tener una nueva perspectiva de la historia, quizas para
reescribirla; en este caso concreto, se cuestiona la llamada “conquista
espiritual”, pues s1 inicialmente los naturales tomaron una accion de alejamiento
y rechazo, ¢qué nos ha hecho pensar que no lo hicieron durante todo el
proyecto evangelizador?, gscomo se han entendido los levantamientos
indigenas?, ¢como se ha llegado a la conclusion de que el cristianismo triunfo
sin ningun cambio o modificacion?, :por qué se habla de una cultura sincrética,
s1 fue 1mposicion?, ademds, ges justo pensar la llamada “conquista espiritual”
como sménimo de “conquista militar”, s1 es asi, qué pasa, entonces, con el
franciscano defensor?

A lo largo de este capitulo podremos apreciar como se fue desarrollando
el proyecto de la propagacion de la fe, desde tres posturas distintas, las cuales,
nos van a permitir ver la llamada “conquista espiritual” desde dos perspectivas

distintas, la religiosa y la militar.

1.1 LA PROPAGACION DE LA FE

Un martes 25 de enero de 1524 de Sanlicar de Barrameda, Espana, se
embarcaron hacia el Nuevo Mundo doce religiosos de la orden franciscana.
Esta empresa evangelizadora a diferencia de los anteriores religiosos llegados a
América, contaban con los documentos de La Instruccion v La Obediencia,
que autorizaban a las 6rdenes mendicantes, primordialmente a la franciscana,

como 1niciadoras e 1nstructoras formales del proceso evangélico y de
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civilizacion de los naturales en la Nueva Espana; con lo que la Corona a partir
de la salvacion del indio, justificaba por anadidura, su dominio politico en estas
sus tierras.

A pesar de que con la llegada de los doce franciscanos se comenzaba
formalmente la etapa de la evangelizacién en la Nueva Espaiia, ellos no fueron
los pioneros de la propagacion de la fe; podemos llamar a esta expedicion
evangelizadora la primera que se instaura en Nueva Espana®; sin embargo, no

asi la primera en México antiguo, pues antes de la llegada de éstos religiosos,

“Hay dos motivos por los que podemos senalar que erréneamente se ha llamado a la mision de los
Doce franciscanos la primera en México, el primero es que, como religiosos, la orden
franciscana es la segunda en pisar las tierras mexicanas y en tener contacto religioso con los
naturales. Anteriormente en 1519 los primeros intentos de propagacion de la fe, estan a cargo
de los religiosos que acompanaban a Cortés, estos son, el mercedario Bartolomé de Olmedo
de la Orden Real y Militar de Nuestra Senora de la Merced y la Redencion de los Cautivos v,
el clérigo Juan Diaz. Los primeros franciscanos en el territorio mexicano fueron Pedro
Melgarejo y Diego Altamirano.

El segundo motivo, es que como misiéon evangelizadora en México, no es la primera de caracter
formal, pues los tres frailes flamencos de la orden de San Francisco que llegaron en 1523,
venian con la mision de evangelizar, respaldados institucionalmente por la bula Inter caetera,
el breve Felicis recordationis y posteriormente la Exponis Nobis Nuper Fecisti o Omnimoda,
documentos donde ya se les concedian privilegios y facultades para evangelizar en Tierra
Firme, Yucatin y Nueva Espana. Por el contrario, la llegada de estos doce frailes estaba
destinada concretamente al recién caido México Tenochtitlan. Esta mision se extenderia a
cubrir la mayor parte de la Audiencia de México correspondiente al territorio de Nueva
Espana del XVI, en ese entonces era el territorio constituido por el México de hoy sin los
estados del sur: Chiapas, Tabasco, Campeche y Yucatin. Estos dltimos correspondian a la
Audiencia de Guatemala. Por lo anterior, la mision de los doce franciscanos, si era la primera
en Nueva Espana, pero no en el territorio mexicano. A lo largo de este primer capitulo, se va
aclarando poco a poco la intervencion en el plano evangélico de los mencionados grupos
religiosos. Al respecto puede leerse a Lino Goémez Canedo, Proneros de la cruz en México.
Fray Toribio de Motolinia y sus comparieros. Madrid, Biblioteca de Autores Cristianos,

1988.
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hubo otros que ya habian comenzado el proyecto evangélico, quienes aun sin
contar con indicaciones precisas de lo que implicaba o como deberia llevarse a
cabo la propagacion de la fe y evangelizacion, abren los primeros senderos para
hacer posible la doctrina, basindose en la mtuicién y observando la
circunstancia que los envolvia.

Es fundamental mencionarlos, porque ademdas de ser quienes
verdaderamente mstauran las bases para la evangelizacion, son quienes ensenan
a los 12 frailes las condiciones que propician el acercamiento con los naturales,
como en adelante se mostrara.

Haciendo un recuento de los religiosos que habian estado en Tierra
Firme y Nueva Espaia, antes de la llegada de los doce, éste comienza con los
que acompanaban a Hernan Cortés en la expedicion de 1519, eran el
mercedario Fray Bartolomé de Olmedo y el clérigo Juan Diaz, primeros
religiosos en pisar las tierras mexicanas, posteriormente durante el periodo de
la conquista se fueron sumando otros religiosos como el mercedario Juan de las
Varillas vy, los franciscanos Pedro Melgarejo y Diego Altamirano, para 1523
llegaria el primer grupo franciscano con el proyecto de evangelizacion formal:
Juan de Tecto, Juan de Ayora y el lego Pedro de Gante, serian estos tres
franciscanos flamencos los que iniciarian el proyecto de evangelizar a los
naturales en Meéxico.

El trabajo de algunos de estos primeros 8 religiosos, fue principalmente
capellanes al servicio de los soldados, que dia a dia cumplian con dar la jornada
religiosa, oraciones y misa; sin embargo, también habia que cumplir con el

proyecto evangélico como obligacion religiosa que habian contraido los Reyes
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Catolicos, Isabel I de Castilla y Fernando II de Aragon, al aceptar la llamada
“Donacion Papal” de los nuevos territorios descubiertos.”

Entonces, para abordar a nuestra postura, en primer lugar habria que
senalar que en la Nueva Espana, de los religiosos que estuvieron antes de 1524,
un par de ellos decidieron tomar un papel preponderante en la propagacion de
la fe, cumpliendo con lo estipulado por la Rema Isabel, estos fueron: el
mercedario fray Bartolomé de Olmedo desdel519; y en 1523 el grupo de los
flamencos, fray Juan de Tecto, fray Juan de Ayora y el llamado lirio de Flandes,
fray Pedro de Gante.

En segundo lugar, s1 bien, aunque son pocos los religiosos mteresados en
llevar a cabo una evangelizacion en su mas amplio sentido, los que lo hicieron
marcaron la pauta para comenzar el proyecto evangélico desde la perspectiva
religiosa, porque como se ha mencionado, previo a este trabajo religioso, en la

historia de la conquista espiritual, Hernan Cortés y su discutible mterés por “la

” La misma Isabel la Catolica, que muere en 1504, reafirma en su testamento la necesidad de
continuar la empresa evangelizadora y el seguir enviando a “personas doctas” que cumplan
este compromiso en las Indias, refiriéndose a las islas del Caribe, territorios de América

Central y la costa de Venezuela:

Nuestra principal intencién fue, al tiempo que lo suplicamos al papa Alejandro
sexto, de procurar de introducir y atraer los pueblos dellas [de las Indias]
y los convertir a nuestra santa fe catélica, y enviar a las dichas islas y tierra
firme prelados y religiosos, clérigos y otras personas doctas y temerosas
de Dios, para instruir los vecinos y moradores dellas en la fe catolica, y los

doctrinar y enseniar buenas costumbres.
Posteriormente estid declaracion seria incorporada en las Leyes de Indias, inclusive bajo el futuro
dominio espaiiol de Carlos V, “el rey del Orbe”, se continuaria con esta politica misional en

todos los territorios. Ibid., p. 24.
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eterna salvacion de los indios”, con una participacion laica es e/ muciador
politico de este proceso evangélico desde 1519. Los especialistas en el tema
Juzgaran s1 fue por conviccién propia o por su compromiso politico con la
Corona, sin embargo, para fines practicos, encuentro que Cortés promovio la
imperante conversion de los naturales en un inicio. Por estos dos antecedentes
podemos demostrar que la expedicion evangélica del 24 va a continuar un
trabajo que ya tenia antecedentes, en ese sentido, debe de dejar de ser llamada

y reconocida como la primera.

a. Hernin Cortés

Para profundizar en la personalidad de Cortés, hay que recurrir a los textos del
maestro José Luis Martinez”, quien lo considera, el mortal que “acaudillo la
conquista de México”, lo describe como “un tejido contradictorio de bienes y
de males, de actos justos e mnjustos, de grandezas y de miserias, de valentia y de

2”16

crueldad, de noblezas y de crimenes.”” Este hombre, capitin y politico que

logré hacer del centro de Nueva Espana, “la ciudad espainola mas ambiciosa™’,
propicié los primeros mestizajes entre los pueblos y culturas, de 1gual manera
micia el proselitismo religioso.

Desde el encuentro y desembarque de su expedicion en Cozumel a
Yucatan el 1° de febrero de 1519, tenia claro que la legitimacion de la conquista

militar estaba dada en nombre de Dios, asi lo relata en su Primera Carta de

Relacion para la Corona, donde refiere que ha expuesto a los indios de

" Vid. José Luis Martinez, Herndn Cortés. México, Universidad Nacional Autonoma de México /
Fondo de Cultura Econémica, (Seccion de obras de Historia), 1990.

“ Ibid., p. 10.

" Idem.
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Cozumel y Yucatin, los motivos de su presencia en las tierras, los cuales eran
supuestamente, para “atraerlos al conocimiento de la Santa fe catélica”. No hay
que olvidarnos que era importante aparentar, tanto para la religion cristiana,
como para los Reyes Catolicos, que el principal motivo de su empresa era con
fines de propagacion de la fe, y como consecuencia a tales fines se daba, la
expansion territorial y la adquisicion de las riquezas materiales del territorio, es
decir, el dominio territorial y politico.

Siguiendo con esta 1dea, sus primeras acciones aparentan una ferviente
convicaion cristiana, al grado de creer mmportante que este objetivo quedara
claro a toda su tropa, por lo que comunica las ordenanzas que le habia dado su
superior Diego Velazquez sobre el trato, la conducta moral y religiosa que
debian tener los soldados frente a los mdios, siendo todos el e¢jemplo de un

buen cristiano:

El principal motivo que vos e todos los de vuestra comparniia habéis de llevar, es 'y
ha de ser para que en este viaje sea Dios servido y alabado, e nuestra santa fe
catolica ampliada...; que no consentiréis que ninguna persona... diga blasfemias...
no consentiréls ningin pecado publico, ansi como amancebamientos... e
procederéis con todo rigor contra el que tal pecado o delito cometiere, e
castigarlo heis conforme a derecho...

Tenéis cuidado de mquirir... si los naturales... tengan secta, o creencia, o rito, o
ceremonia en que ellos crean, o en quién adoren, o si tienen mezquitas o algunas
cosas de oracion... de todo muy por estenso traeréis ante vuestro escribano muy
entera relacion, que se la pueda dar fe. Pues la principal cosa porque se permiten
que se descubran tierras nuevas es para que tanto nmimero de almas... han
estado... luera de nuestra fe, trabajaréis por todas las maneras del mundo para les

mformar de ella.”

" Robert Ricard, La conquista Espiritual de México. Ensayo sobre el apostolado y los métodos

muisioneros de las ordenes mendicantes en la Nueva Espana de 1523 -1524 a 1572, Trad. de
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Por tal motivo, las practicas de orar, ir a misa, realizar ceremonias, bautizos etc.,
se hacian a la vista de los infieles naturales, para que les sirviera como ejemplo,
de lo que era ser un buen cristiano e incitarlos a sumarse a esta nueva moral;
ademas, la tropa eran quienes observando, juzgaria las tradiciones de los

naturales, alguna de las cuales las reprimian por amorales:

Sepan vuestras majestades que como el capitin reprendiese a los caciques de
dicha 1sla diciéndoles que no viviesen mas en la secta y gentilidad que tenian,
pidieron que les diese ley en que viviesen de alli adelante y e/ dicho capitin los
mformo lo mejor que él pudo en la fe catolica, y les dejo una cruz de palo
puesta en una casa alta, y una imagen de la Virgen Maria, y les dio entender muy
cumplidamente lo que debian hacer para ser buenos cristianos, y ellos
mostrarosle que recibian todo de muy buena voluntad, y asi quedaron muy

19
alegres

Observemos como es Cortés quien esta a cargo de la propagacion de la fe, pero
como he mencionado, aunque él tenia convicciones religiosas era mas fuerte su
probidad de conquistador, pues en breve saltan los motivos particulares por los
que estaba en esas tierras, y hace de la religion un pretexto que le permitia
penetrar en la cultura de los indios a punta de espada: “Trabajaremos de ver
aquello y otras cosas de que tenemos noticias para que de ellas hacer ver a
vuestras Reales Altezas verdadera relacion de las riquezas de oro y plata y

9920

piedras

Angel Maria Garibay K., 2¢ edicion, México, Fondo de Cultura Economica, 1986, p.76.
Ricard cita el extracto que da el padre Mariano Cuevas en Historia de la Iglesia en México.
T. I, pp. 106 y ss.

“Hernan Cortés, “Primera carta”, op. cit., p.16.

* Ibid, p. 24.
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S1 bien, hay que distinguir estas dos etapas en el actuar de Cortés, las
cuales considero, no son opuestas sino contintias, pues inicialmente en un
territorio extrano el cual habia por comenzar a conocer, lo hace desde una
postura pacifica que le permite acercarse a los indios, mcluso a los mas
renuentes a entablar comunicaciéon con él, como los de Cozumel y Yucatan.
Este acercamiento pacifico, le trajo a Cortés varios beneficios no sélo a nivel
material, pues sus Optimos resultados, logran que la Corona le brinde un apoyo
mcondicional, quedando justificadas sus acciones a nombre de los 1deales
religlosos.

Podrian vuestras majestades si fueren servidos hacer por cosa verdadera
relacion a nuestro muy Santo Padre para que en la conversion de esta
gente se ponga diligencia y buen orden, pues que de ello se espera sacar
tan gran fruto, y también para que su Santidad haya por bien y permita que
los malos y rebeldes, siendo primero amonestados, puedan ser punidos y

castigados como enemigos de nuestra Santa Fe Catolica™.

Con esto, comienza a mostrarse la quizas verdadera figura de conquistador: e/
politico, que olvida su compromiso religiosos con los naturales, y de paso, de
los ejemplos de la conducta cristtana que él mismo debia tener, como el
arrodillarse ante la cruz de madera o hablar de la extensa benevolencia de Dios,
quedando estas solo como parte de una inicial estrategia que le permitieran
lograr la confianza de los pueblos y asi asegurar que no se alejaran los futuros
vasallos, n1 que ocultaran sus riquezas.

Después de este momento y ya con el apoyo de la Corona que justificaba
su actuar violento, podemos seguir en su Relacion, como de Campeche a

México-Tenochtitlan, va considerando mas efectivos “los sermones fogosos, los

“Ibid., p. 27. Las cursivas son mias.
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bautismos forzados, la violenta destruccion de los templos e idolos”*, los cuales
se vuelven sus recurrentes métodos para propagar y erradica la idolatria.

Es mmportante considerar que al tiempo que se van modificando las
acciones de Cortés con los naturales, este va encontrando oportunidades
politicas para apoderarse del gobierno de Tierra Firme, pues si bien, en un
micio sus acciones estin ligadas a la rehigion y asimismo supeditadas a
Velazquez; en San Juan de Ulda la expedicién escribe a la Corona para que
nombrard a Cortés capitan general y representante en los oficios de Justicia
Mayor, con lo que adquiria el mayor poder en Tierra Firme, Nueva Espana y
Yucatin; justamente en este momento, es donde podemos ubicar la segunda
etapa de Cortés ante la evangelizacion, momento en que pudo hacer caso
omiso de las ordenanzas de Velazquez, y establecer sus propias reglas optando
por el uso de la fuerza y destruccion para la conversion de los indios.

Cabe resaltar que en este momento, el fralle Bartolomé de Olmedo
quién lo acompanaba y participa en sus “campanas” de evangelizacion, cuando
encuentra que el capitan queria resolver por la fuerza la propagacion de la fe,
Olmedo lo mmpedia objetando la necesidad de mayor conocimiento vy un
segurmiento de la doctrina cristiana, lo que requeria de mas religiosos. Bajo
estas observaciones incita a Cortés, quien escribe a su majestad, solicitando

refuerzos de Dios:

creemos que habiendo lenguas y personas que les hiciesen entender la
verdadera fe y el error en que estin, muchos de ellos y aun todos, se
apartarian muy brevemente de aquella erronea secta que tienen, y vendrian
al verdadero conocimiento, porque viven mas politica y razonablemente

: . 23
que ninguna de las gentes que hasta hoy en estas partes se ha visto.

* Robert R., op. cit., p. 78.

* Hernan Cortés, “Primera carta”, op. cit., p. 27.
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Notemos el choque que hay entre la vision de Cortés y Olmedo, que aunque
no puede ser publico, por las circunstancias politicas que representaba Cortés
ya entonces, y a las que estaba obligado obedecer Olmedo; éste tltimo es quién
marca la necesidad de religiosos en los cuales recaiga la tarea de evangelizacion
y cvilizacion, postura alejada por supuesto, de la mimposicion violenta, de la
evangelizacion de masas que tenia el conquistador.

Hasta aqui, demos paso a la postura de Olmedo sobre la propagacion de
la fe, que de alguna forma, se va a desarrollar al mismo tiempo que las acciones
violentas de Cortés, y que al tratar de contenerlas, fundamentara la idea de que

la propagacion de la fe, y la evangelizacion, es algo paulatino.

b. Fray Bartolomé de Olmedo

Apliudete este Orbe entero,

grande Fray Bartolomé, / porque para el sol de fe le serviste de lucero.
De haber sido ti el primero /de este Orbe conquistador

nadie borra el resplandor; /que aunque otros después vinieron

ellos apostoles fueron,/pero i, su precursor.”

Cuando Cortés comienza a propagar la fe al filo de la espada, se hace presente
la figura su capellan Fray Bartolomé de Olmedo, quien se opone a sus métodos
por considéralos ausentes del sentido religiosos que requerian. Juzgado como
un “hombre de buen entendimiento” quién en muchas ocasiones mesur6 el

temperamento de Cortés para que no terminara siendo la religion, contraria a

* Gumersindo Placer Lopez, Fray Bartolomé de Olmedo capellin de los conquistadores de Mejico.
Artes Gréficas H. de la Guardia Civil, Madrid, 1961. Copia digital. Valladolid: Junta de
Castilla y Leén. Consejeria de Cultura y Turismo, 2009-2009. p. 253.
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sus principios, una imposicion salvaje: sera Bartolomé de Olmedo quien
comience a senalar la necesidad de un proyecto evangélico.

S1 quisiéramos caracterizar de alguna forma las acciones que el fraile
Olmedo tuvo con los indios durante la propagacion de la fe, dirfamos que junto
a Cortés hacia un trabajo pasivo: predicacién, misas y oraciones a la vista de los
indios, tal cual Cortés inicialmente habia mmplantado. Pero llegando el
momento en que el capitan general de la expedicion dejé de lado al buen
cristiano, tuvo que optar por una actitud de defensa, en la que pedia prudencia
al actuar desmesurado del conquistador, para evitar actos como los
desarrollados en Cempoala:

Se echaron por tierra los idolos, se improvisé un altar, como en Ulua, con la cruz
y la Virgen Santisima; se les predico a los indios y se les dyjo misa, fueron
bautizadas ocho mujeres que se dieron a los espaioles y antes de emprender la
marcha hacia el Anihuac, recomend6 Cortés al “cacique Gordo” que tuviera
cuidado del altar y de la cruz. Cuatro sacerdotes paganos fueron forzados a cortar

sus largas guedejas y mudar sus ropas sacerdotales, y los puso Cortés como

custodios de la imagen de Virgen.”

Esta primera vez no valieron para Cortés, los avisos y advertencias de mesura
del fraille Olmedo, sin embargo, para éste ulimo fueron actos injustos y
contrarios a lo que marcaba la religion que no concebiria una segunda ocasion.

Posteriormente, cuando se mtenté en Cholula, intervino y dijo a Cortés:

Paréceme, Senor, que en estos pueblos no es tiempo para dejarles cruz en su

poder, porque son desvergonzados, y sin temor, y como son vasallos de

J

* Robert R., op. cit., pp. 78-79.
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Moctezuma, no la quemen o hagan alguna cosa mala. Y esto que se les ha dicho

basta, hasta que tengan mas conocrmiento de nuestra fe.”

A diferencia de las formas que micialmente Cortés tenia para difundir la fe
cristtana, mediante las misas, sermones y oraciones que servian como ejemplo
del buen cristiano; en el fraille Olmedo sugeria, fueran dotadas de sentido
religioso, es decir, para €él, la predicacién tiene que estar Inmersa en un proceso
de continuidad, en una sola ocasion no se lograria el cambio.

En su discurso, ya se maneja una idea de proceso evangélico que
comenzaba con la libertad; siguiendo a San Pablo, su método era fides ex
auditir. hablando, predicando, mteractuando con sus conversos, en ese sentido,
su premisa era la instruccion para bautizarse, hacer una preparacion del indio
para que comprenda los simbolos religiosos, lo que totalmente se opone a los
métodos cortesianos que forzaban la evangelizacion.

Esto lo confirmamos, en actos posteriores como en Tlaxcala, donde

nuevamente impide la destruccion de templos e idolos:

...No es justo que por fuerza les hagamos cristianos, dijo, y aun lo que hicimos en
Cempoala de derrocarles sus idolos no quisiera yo que se hiciera hasta que

tengan conocimiento de nuestra Fe...”

Ante la constante violencia a la que Cortés recurria para la evangelizacion, el
fraile Olmedo destaca la necesidad de la ensenanza como método. A lo largo

de su camimo de Veracruz (Jalacingo), Cholula, Tlaxcala, Chalco, Iztapalapa,

* Bernal Diaz del Castillo, Historia verdadera de la Conquista de Nueva Esparia. Introduccion y notas
de Joaquin Ramirez Cabanas, 12* ed., México, Porrta, 1980, p.193. (Coleccion Sepan
Cuantos, No. )

“Ibid., p. 279. Las cursivas son mias.
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Coyoacan hasta México Tenochtitlan, se acercaba a los indios a predicarles, con
el fin de evitar que Cortés tuviera enfrentamientos con los pobladores, los que
mediaba, en primer momento, para evitar la violencia y la imposicion de la fe, e
mcluso, contribuia a que estos no se alejaran.

E's importante senalar, que para Olmedo congruente a su postura de no
violencia y no imposicion de la religion, creia que ain no era momento de
confiarles a los indios elementos sagrados como cruces, altares o virgenes, y en
general responsabilidades que no comprendian y que ademas, no podian ser
supervisadas por religiosos, lo que confirma su i1dea de un progreso evangélico
que se supervisara y acompanara.

En el trabajo del fralle Olmedo se plantean las necesidades de una
continuidad en la mstruccion del indio, lo que a su vez requeria de mas
religiosos que verdaderamente tomaran el mando de la tarea, pues para Cortés
la religion del el indio era un pretexto para su destruccion; mientras que para
Olmedo un proceso de aprendizaje, pues senalaba que el indio estaba en una
etapa de “ninez espiritual”™ que habria que madurar con ilustraciéon. También,
en su trabajo va a destacar la perspectiva que tiene de la imposicion de la fe,
planteandolo como un problema Juridico y teologico, sobre lo justo o myusto de
la imposicion de la fe.

S1 bien, las preocupaciones de Olmedo eran varias, todas 1ban
encausadas a la pertinencia de tener un proyecto evangélico efectivo que
profundizara en los temas mas importante de la doctrina y no solo, como se
hacia, contra la sodomia y contra los sacrificios humanos, dejando fuera temas
por demas mmportantes y que constituian en el fundamento de la religion
cristiana y en la formacion del indio; ademas, el proyecto tendria que ser

llevado a cabo por religiosos pues él mismo se da cuenta de las diferencias

“Gumersindo, op. cit., p.198.
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abismales que surgia, cuando la tarea era dirigida por un espanol sin verdadera
fe, vy asi lo evidencia cuando senalando sus dos apostolados, ve como primero
“el preservativo: exige la defensa interna de vivir como catolico entre los
espanoles”, y en segundo lugar, “el positivo: anunciando la conquista del alma
del azteca para Jesucristo”, lo que nos deja ver, como es consciente de lo que es
vivir en un periodo de guerra entre espanoles, donde ¢l mismo ve en riesgo la
vida en el catolicismo, de ahi que lo senale primero, pues s1 ese principio falta,
no podra llevar a cabo el segundo, la conversion del indio.

Es importante llevar a otro mivel esta reflexion, pues contrario a la imagen
del Olmedo que secunda a Cortés, o de la 1dea de la cruz y la espada,
pensemos un momento en este Olmedo que de alguna forma se enfrenta al
conquistador en pro de una verdadera evangelizacion, y que con escasos
recursos plantea la necesidad de mstruir a los naturales en el cristianismo y no
en la espanolizacion, lo que habla de otra historia de “la conquista espiritual”.

Finalmente distingo las posturas entre el religioso y el conquistador, pues
el religioso aunque si estd inmerso en un plano politico, se detiene a pensar en
la necesidad de un proceso evangélico que incluya fuertes bases de lo que es el
cristianismo, que el indigena tenga conocimientos; a diferencia del conquistador
que ve la evangelizacion como un fundamento para el dommio. De ahi, los
futuros problemas con las encomiendas, que tenia que asumir instruccion en la
fe cristiana del indio, no es lo mismo que la llevara a cabo un espanol que un
religioso.

El siguiente paso en este proceso evangélico, fue el de los /lirios de
Flandes, tres religiosos franciscanos que aunque ya venian con el proyecto
concreto de evangelizar y civilizar, no traian métodos ni1 medios para ensenar la

fe cristana, y aun estaba el factor mas mmportante que mmposibilitaba la
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propagacion de la fe, que era el desconocimiento de la lengua, v la cultura de

los llamados naturales.

c. ELLIRTO DE FLANDES: FRAY PEDRO DE GANTE

Cristo Nuestro redentor no vino a derramar su preciosisima sangre por sus tributos,
SINO por sus animas, pues vale mas una anima que se salve

que todo el mundo de cosas temporales.”

La llegada de los tres franciscanos flamencos en 1523 a América, fue dos anos
posteriores a la conquista de Tenochtitlan, la caida del imperio Azteca. Fl
arribo de fray Pedro de Gante, fray Juan de Ayora y fray Juan de Tecto,
maestro y superior de los dos primeros, significé otro segundo paso para la
continuaciéon del proyecto de evangelizacion, pero ain mads importante, era el
micio de la educacion europea en América. A decir verdad, Pedro de Gante
seria el unico de los tres religiosos flamencos que emprenderia esta labor por
poco mas de 50 anos, iniciando al 1gual que el fraile Olmedo, sin un método
que gulard su actuar con los indios; sin embargo, desde su llegada a Texcoco,
con tiempo, observacién, paciencia, y los aprendizajes que obtuvo de su
maestro Fray Juan de Tecto, logré los primeros medios para la propagacion de

la fe y para la evangelizacion, ademias de instaurar las primeras escuelas

* El también conocido Peeter Van der Moere, de Moor o de Muer, Pedro de Mura, sencillamente
Pedro de Gante; era descendiente directo de la ascendencia de Carlos V, va sea de
Maximiliano I, o del Emperador Federico 111, padre de éste ultimo; incluso, se senala la
posibilidad de que sea alguno de los hijos del Gran Duque de Borgona, Felipe el Bueno; lo
que convierte a Carlos V, sobrino de Pedro de Gante. Cfr. Ezequiel A. Chavez, Fray Pedro
de Gante. 2* edicidén de la primera parte y 3* de la segunda, México, Editorial Jus, S. A.,

1962, pp. 147, n. 4.
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civilizatorias, las cuales por dar un seguimiento a los catecimenos se consideran
como los primeros métodos evangélicos. Estas actividades le valieron para ser
nombrado el primer y el gran educador de América, pues a diferencia de
Olmedo, Gante no solo se preocupd por la mstruccion religiosa, sino por una
educacion integral, es decir, la ensenanza de herramientas basicas como leer,
escribir, contar y cantar; que posibilitaran la integracion y el desarrollo del indio
en la sociedad “civilizada”, este tipo de educacion ademas se complementaba
con la ensenanza de algunos oficios.

El 13 de agosto de 1523 hacen su entrada en Veracruz los tres religiosos,
que inmediatamente son trasladados a Texcoco donde se instalan por érdenes
de Fernando Ixtlilx6chitl”, aliado de Cortés. Aposentados ahi y no en el centro
de Nueva Espana, por los ain numerosos destrozos y estragos de la guerra,
comienzan su labor de “defender las libertades de los mdios de México
[victimas de sus cruentas religiones| y a incorporarlos en la humanidad”™.

Era visible para los mdios el desgajamiento moral que representaba la
caida de sus dioses, de sus reyes, vy de sus tradiciones; en medio de esos
sentimientos, los espanoles conquistadores fundaban las bases de la nueva
sociedad a costa de la explotacion de los naturales. En el aspecto sacro, el

cuidado de las almas de los naturales estaba a cargo de algunos religiosos que

* Ixthilx6chitl hijo de Nezahualpilli. Gran aliado de Cortés y por quién logra conseguir, después de
muchos intentos y guerras con su hermano Cacamatzin, ser gobernante de Texcoco. Fue
bautizado bajo el nombre de Fernando Ixthlxéchitl, no hay que confundirlo con Fernando de
Alba Ixthilx6chitl, quien efectivamente es descendiente suyo.

" Tomada de la dedicatoria que hace Ezequiel A. Chivez a la Ciudad de Gante en su obra Fray
Pedro de Gante. 3* ed., México, Editonal JUS, S. A., 1962, p. 143. “A la heroica ciudad de
Gante, incansable defensora de la libertad y cuna de Fray Pedro de Gante, que en el siglo
XVI consagroé su vida a defender las libertades de los indios de México y a incorporarlos en

la humanidad. Los corchetes son mios.
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eran msuficientes en cantidad vy, de los conquistadores que lejos de adentrarlos
a la nueva religion y al nuevo sistema politico, tenian a los indios para su
serviclo personal.

En medio de esto, los tres religiosos traian la idea de que la efectiva
ensenanza se lograba mediante el lenguaje, por lo que era de primera necesidad
aprender la lengua mexicana; al respecto, el fraile Juan de Tecto, dice

9932

“Aprendamos la teologia que de todo punto 1gnoré San Agustin™”, refiriéndose

a la importancia de predicar en lengua mexicana y con sus referentes; lo que
presentaba una nueva estrategia para instruir y catequizar: salirse de uno mismo
para adentrarse en el otro, en el indio. Gante relata estas dificultades en su carta

de junio de 1558, dirigida a Felipe II:

...Hernando Cortes habia descubierto estas tierras y sus populosos reinos,
a los cuales, deseando mejor y mas cumplidamente servir a Dios y a la
Corona Real, procuramos venir, y en llegando, con trabajos continuos
trabajar en la vifia del Serior, conforme al talento poco o mucho de cada
uno, y conforme a las fuerzas de cada uno y las que el Serior nos habia
dado, aprendiendo la lengua, cosa cierto en aquel iempo muy dificil, pues
eran gentes sin escriptura, sin letras, sin caracteres y sin lumbre alguna, ni

de donde nos poder favorecer, sino sélo de la gracia de Dios,..."

* Pedro de Gante, Doctrina Cristiana en lengua Mexicana. Edicion facsimilar de la de 1553, estudio
critico por Ernesto de la Torre Villar, México, Centro de Estudios Histéricos Fray
Bernardino de Sahagun/ Editorial JUS, S. A., 1982, p. 79.

* Pedro de Gante, Apéndice documental: “Carta de fray Pedro de Gante al rey don Felipe 11, 13 de
Junio de 1558 (principal)”, en Ernesto De la Torre Villar, Pedro de Gante, el educador y
civilizador de América. México, Seminario de Cultura Mexicana, 1973, p.56. Disponible en:

<http://bit.ly/IWSFsF1>. [Consultado: 23 de noviembre de 2014]. Las cursivas son mias.
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Pero esto, no sélo se logro por obra de Dios, sino también por la iniciativa de
su maestro fray Juan de Tecto. Comenzaron los tres franciscanos a observar el
mundo 1ndigena, recabando cuanto podian interpretar del lenguaje indigena
anotandolo en cartillas, todo aquel concepto que pudiera acercarlos a su lengua;
posteriormente intercambiando y comunicando entre ellos lo que 1ban
comprendiendo, complementaban una especie de vocabulario.

Principalmente fue una practica que hacian con ninos y al momento de
sus juegos, este trabajo con los nifios que posteriormente se convertird en un
medio eficaz para la evangelizacion, como se corrobora en los apartados
posteriores.

Fray Juan de Tecto que pudo conocer a los doce franciscanos, aunque
por poco tiempo, logré mostrarles aquellos avances que tenian en lo que
respecta a la lengua mexicana; dejando en claro que la labor que estaban
haciendo, comenzaba con el aprendizaje de la misma: de ahi que “Aprendemos
la teologia que de todo punto ignoré San Agustin”. Quizas, si los frailes Juan de
Tecto y Juan de Ayora, se hubieran mantenido en Texcoco con Gante, el
proyecto hubiera avanzado mas rapido y hubiese tenido otros desarrollos, sin
embargo, el destino les haria encontrar la muerte a estos dos frailes cuando
asistieron a Cortés en el viaje que emprendié hacia las Higueras a finales 1524.

Quedando sin la compaiia de sus hermanos de colegio, y aunque unido
al grupo de Fray Martin de Valencia, dirigente de los recién llegados doce
franciscanos, Gante continiio trabajando de manera personal, perfeccionando
su aprendizaje del ndhuatl y dando seguimiento al trabajo que dejo inconcluso

su maestro Fray J. de Tecto: los Primeros Rudimentos de la Doctrina Cristiana
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en Lengua Mexicana™, que para 1526 quedaria concluida la primera redaccion
de este texto bajo el titulo de Doctrina Christiana en lengua Mexicana.

El proyecto miciado por su maestro y terminado por Gante, seria la base
no soélo para ensenar a los mdios la doctrina cristtana, smo también seria el
comienzo de un vocabulario conformado por las cartillas, que posibilitarian el
aprendizaje de la lengua nahuatl a los frailes.

Ademas de estos proyectos, Gante 1nicio sus trabajos educativos,
fundando la primera escuela de cultura europea, en lo que ahora es el atrio de
la Iglesia Mayor de Texcoco. Posteriormente en 1526-27 en México erigiria
otro centro educativo a espaldas de la capilla de San José de Belén de los
Naturales, a un costado del convento San Francisco.

Gante, como podemos leer, desarrolla multiples medios y métodos para
ensenar al indio el dogma cristiano y también para “civilizarlo”; pero para llegar
a ellos se enfrentd en primera instancia al desconocimiento de la cultura de esa
otra sociedad, y de su lengua, problemas que poco a poco fue resolviendo a
partir de los conocimientos que 1iba adquiriendo y que le fueron permitiendo
hacer un mterpretacioén de la situacion del indio y su cultura. Partié de esto para
conformar su propia opmion del natural y de lo que le hacia falta para alcanzar

la civilidad vy la cristiandad:

Los demonios de esta tierra tenidos por dioses eran tantos y tan diversos,

que ni los idios mismos podian contarlos. Creian que para cada cosa

" Cfr. Mariana C. Zinni, “Usos franciscanos de la mimesis platonica” en FEl descubrimiento de
América y la mvencion de un nuevo espacio hermenéutico: Alternativas de la mimesis y el
surgimiento de una modernidad contaminada. (Disertacion doctoral), United Estates,
University of Pittsburgh, 2008, p. 179. Ver también Asencio Herniandez Trivino, “Fray Pedro
de Gante (14802-1575): la palabra y la fe”, Disponible en: <http://bit.ly/1UveGUK>
[Consultado: 24 de noviembre de 2014].

-40-


http://bit.ly/1UveGUK

habia dios, y que uno regia ésta, otro aquella. A uno lo llaman dios del
fuego; a otro del aire; a aquél de la tierra; a uno llaman culebra, a otro
mujer de culebra; a éste siete culebras, a aquél cinco conejos, y asi una
divinidad segtn su oficio, pero la mayor parte tienen nombres de culebras
y serpientes. Unos habia para los hombres, otros para las mujeres; unos
para los nifos, otros para todos en comun. A ciertos de ellos sacrificaba
corazones de hombres, a otros sangre humana; a cuales sus propios hijos; a
algunos codornices; pajaros a otros, o bien varios incienso, papel, la bebida
que aqui usan, y muchos otras cosas a este tenor, conforme a diversos ritos

y ceremonias que los demonios mismos pedian, y segiin eran los dioses;
porque los habia negros, amarillos y pintados de otros colores. Y tenian
entendido que de no ofrecerles lo que pedian, serian muertos por ellos y
consumidos en cuerpo y alma. Creyvendo tal, sacrificaban a sus dioses, que
no eran sino demonios, no por amor sino por miedo, y querian aventajarse
unos a otros en olrecer dones y sacrificios, para liberarse con eso de la

35
muerte.

Su perspectiva era que, el indio estaba sometido a su cruenta religion. La
veneracion que hacian a sus multiples dioses era un efecto del temor infundido
por éstos, en tanto, la solucion que planteaba Gante era mediante la
mstruccion religiosa y destruccion de sus idolos; pero también senalaba la
necesidad de una formacién social, es decir, ensenarlos desenvolverse en la
nueva republica de indios, desde adquirir nuevas formas de empleos hasta
conducirse de acuerdo a las normas sociales y morales. Estos procesos de
ensenanza deberian hacerse sin violencia, y por el contrario, representado la

bondad y el amor infinito de Dios que los llevaria al desarrollo cultural.

¥ Gante, Apéndice Documental de “Carta de fray Pedro de Gante a los padres y hermanos de la

provincia de Flandes, 27 de junio de 1529”, op. cit., pp. 40 y 41. Las cursivas son mias.
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Gante considera al mdio un ser humano, un hombre errante por la
religion que lo habia conducido a la decadencia cultural; sin embargo, no hacia
una desvalorizacion mental o fisica él. Su problema, senalaba, era inicamente
cultural; por ello sus ensenanzas se centraban en hacer del hombre mculto y
atemorizado, un hombre civilizado que supiera: leer, escribir, contar, cantar, y

que conoclera la razén de esa superacion, que era el conocimiento de la

verdadera religion, la salvacion que otorgaba Dios:

Los nacidos en estas tierras son de bonisima complexion, y natural, aptos
para todo, y mds para recibir nuestra santa fe. Pero tienen de malo el ser
de condicion servil, porque nada hacen sino forzados, y cosa ninguna por
amor y buen trato; aunque en esto no parecen seguir su propia naturaleza,
sino la costumbre, porque nunca aprendieron a obrar por amor a la virtud,

- - 36
sino por temor y miedo.

Complementado la doctrina religiosa, el flamenco veia necesario que el indio
ademas aprendiera a obrar con virtud a partir de modificaciones morales en su
conducta social, para ello, funda las escuelas mencionadas, en las que daba una
formacion casi mondastica para los ninos y jovenes, hyjos de los senores y
principales naturales. En estas escuelas se enseiniaba por el dia a escribir, leer y
cantar; y por las noches doctrina cristiana y sermones.

Esta ensenanza, se enfocoé principalmente en los ninos y jovenes, ante el
rechazo de los adultos idigenas, pues estos eran renuentes a la religion y las
nuevas costumbres, por el contrario los jovenes eran dociles y dudosos de sus
tradiciones, ante las nuevas circunstancias culturales que se les presentaba. Cabe

resaltar, que el trabajo con los jovenes y nios, fue uno de los primeros y mas

“ Ibid., p. 40.
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mmportantes medios para la propagacion de la fe, no sélo en eficiencia sino
también para erradicar la idolatria.”

Los franciscanos en general, optaron por la formacion de nifios y jovenes
que posteriormente les ayudarian, (o que utilizaban), en la propagacién de la fe,
pues éstos una vez formados en la fe catdlica tenian el fin de ensenarla a sus
padres principalmente y, a sus pueblos natales; de este modo resolvian la
carencia de musioneros predicadores pero también, mediante éstos se
mtroducia mas facil el cristtanismo a las comunidades, pues era mucho mas
probable que escucharan a un miembros, del cual incluso no rehuia la
comunidad, que a un franciscano.

Gante narra a sus hermanos de orden, en Flandes, como él formaba a

sus catecimenos:

Saben estos muchachos leer, escribir, cantar, predicar y celebrar el oficio
divino a uso de la iglesia. De ellos tengo a mi cargo en esta ciudad de
México el pie de quinientos o mas, porque es cabeza de la tierra. He
escogido a unos cincuenta de los mas avisados, y cada semana les enseno a
una por uno lo que toca decir o predicar la dominica siguiente, lo cual y
concordarles sus sermones. lLos domingos salen estos muchachos a
predicar por la ciudad y toda la comarca, a cuatro, a ocho, o diez, a veinte
o treinta millas, anunciando la fe catolica, y preparando con su doctrina a la
gente para recibir el bautismo. Nosotros con ellos vamos a la redonda
destruyendo idolo y templos por una parte, mientras ellos hacen lo mismo
en otra, y levantamos iglesias al Dios Verdadero. Asi y en tal ocupacion
empleamos nuestro tiempo, pasando toda manera de trabajos de dia y de

noche, para llevar finalmente a este pueblo infiel a la fe de Jesucristo.™

7 Este tema se desarrollard en los apartados siguientes.

" Ibid., p. 42.
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Y orgulloso de su labor, é] mismo comunica estos avances al rey:

Mi oficio ha sido y es ensenarles la doctrina cristiana generalmente y

darsela a entender en su lengua; esto a principios en Tetzcuco y Tlaxcala;
de seis aios a esta parte en México y los pueblos comarcanos he tenido y
tengo cargo de enseiar a los ninos y muchachos a leer y a escrivir y
predicar y cantar [...] y sin mentir puedo decir harto bien que hay buenos
predicadores o platicos con harto hervor y cantores que podrian cantar en

la capilla de V. M., tan bien que, si no se ve, quiza no se creera...”

En lo referente a la ensenanza del dogma, veremos una profundizacion en los
temas y una progresion en su ensefianza, en primera instancia, lo que se debian
aprender era que habia un solo Dios todo poderoso, creador de todas las cosas
en el cielo y en la tierra, de infinita sabiduria y bondad; después la existencia de
la Santisima Virgen Maria, los dos principales icono de la religion cristiana.
Posteriormente se ahondaba en lo referente al alma, su inmortalidad y lo
proclive que era al mal en presencia de los demonios, tema en el que se nsistia
para evitar el brote de la idolatria. Con éste ulimo tema se finalizaba una
primera etapa de la instruccion catequistica, y con ello, después se les bautizaba.

Resumiendo, el proyecto que continué fray Pedro de Gante, de su
maestro fray Juan de Tecto e indirectamente de Olmedo, fue para catequizar y
cavilizar, y conforme se va desarrollando y obteniendo resultados podemos
decir que se van formando métodos evangélicos contextualizados en la situacion
de la Nueva Espana. También, hay que recordar que micialmente Gante trabajé

con sus compaiieros de Flandes, pero después, a la muerte de ellos, se uni6 a

“Gante, Apéndice documental: “Carta de Fray Pedro de Gante al emperador don Carlos V

exponiéndole sus trabajos en la doctrina e instruccion de los indios México, 31 de octubre de

15327, Ibid., p. 44.
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las huestes de Fray Martin de Valencia, los Doce franciscanos, y aunque trabajé
a titulo personal, también mucho del trabajo obtuvo un desarrollo fructifero por
el apoyo que encontré entre sus companeros de orden, asi pues, los
vocabularios, los catecismos y escuelas, se lograron continuar gracias a que de
los Doce frailes, algunos colaboraron con Gante.

Los objetivos que Gante se plantea, eran a nivel cultural y religioso, como
se ha mencionado; en ese sentido, la evangelizacion para Gante se lograba
atendiendo la continuidad, Ila reiteracion y la priactica de los conocimiento
religiosos, lo que vendria a ser una actividad apostolica activa, distinta a la pasiva
de Olmedo; por ser una formacion que se desarrollaba conjuntamente con la
educacion moral, complementada con las ensenianzas de artes y oficios, que le
dieran una nueva forma de vivir.

Para que este proyecto tuviera la continuidad, la reiteracion y la practica
requerida; una vez conociendo la lengua mexicana, Gante se valié también de
otros recursos que ayudaran a la confirmacion del dogma; ya que conociendo o
desconociendo las lenguas nativas, no bastaba para que se confirmara la
aceptacion religiosa, y mucho menos en escenarios donde se trabajaba con

adultos, o:

... gente comun [que] estaba como animales sin razén, indomables, que no
los podiamos atraer al gremio y congregacion de la Iglesia, n1 a la doctrina,
ni a sermoén, sino que huian desto sobremanera, y estuvimos mas de tres
anos en esto, que nunca, como tengo dicho los pudimos atraer sino que

huian como salvajes de los frailes, y mucho mas de los esparioles.”

“Gante, Apéndice documental: “Carta de Fray Pedro de Gante al rey don Felipe 11, 13 de junio de

1558” Ibid., p.58.
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En estos casos, se necesitaban de una educacion especial para que los mdios se
desprendieran de sus “antiguas y erréneas tradiciones”, y que les devolvieran la
conflanza en el ambiente espanol, marcando una tajante diferencia con los
tiempos de guerras en las que habia maltratos, muertes, destrucciones, torturas,
etcétera, por un momento de paz y ensenanzas, acogidos por los obreros de
Dios, preocupacion que marca Olmedo.

El Iino de Flandes, fue uno de los primeros religioso que opto por los
medios mezclados, sincréticos, el mensaje espanol dado con las formas
mexicanas, con la finalidad de ir penetrando en la cultura del indio y poco a
poco 1r desplazandola, practicamente, habia necesidad de conocer la cultura y
la lengua para entender qué atacar y qué rescatar para introducir el dogma
cristiano. Partiendo de estos conocimientos, se posibilita el mestizaje cultural, la
participaciéon de simbolos mexicanos en conjunto con mensajes cristiano, que
en el capitulo tercero atenderemos.

Con el trascurrir del tiempo y del trabajo, se va gestando una forma
sincrética de la cultura, ya hay una presencia de metodologias que a diferencia
de las primeras acciones emprendidas por Cortés, Olmedo, y el mismo Gante
durante sus primeros anos; para 1539-40 se van a notar estas metodologias
complejas, que envuelven en todos los aspectos la vida de los naturales,
buscando la civihidad y cristandad de los naturales; por ejemplo con la
educacion “formal” y la instruccion religiosa que tenia en los colegios, donde la
ensenanza de leer, escribir, el castellano, los cantos, contar etc., eran a partir de
oraclones cristianas; es decir, se ensenaba castellano, a partir de la repeticion de
una oracioén cristiana, se ensefiaba a leer a partir de una lectura cristiana, se
ensenaba a contar a partir de mandamientos cristianos, y asi sucesivamente. De

esta forma todos los aspectos de la vida cultural del indigena se veian
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mfluenciados por los nuevos modelos cristianos ensenados en las escuelas, a las
que tenian obligadamente que asistir.

El lirio de Flandes es uno de los precursores en cuanto al mestizaje
cultural. Dentro de este tipo de contribuciones, destacan las traducciones de los
mandamientos y algunas otras oraciones en versos nahuas que hizo, misma que
primero logré que se aprendieran los indios, para después corearse en clases de
canto, esto era un forma de adaptar oraciones, a partir de lo observado en la
cultura de los mismos indios, como ya se ha mostrado en la cita anterior.

Ezequiel A. Chavez, dice al respecto de los estuerzos de Gante:

...entendiéndolos porque los amaba, transfiguré, sublimo sus artes
pictoricas y sus danzas, su poesia y su musica, con las que antano ellos
forjabanse la 1lusion de satisfacer su natural ansia de infinito; y depurando
ésta, puso al cabo y en lo alto de ella la impia religion del cielo azul, de

perdon y de amor, en vez de la roja religion antigua, de crueldad y miedo.”

El conocimiento de Gante sobre el mdio es con el fin concreto de cambiarlos,
civilizarlos; no los entendia para reconocer su importancia cultural, o hacer un
reconocimiento y rescate de sus tradiciones, por el contrario, sus tradiciones
eran retomadas para mtroducir las nuevas normas y leyes, sociales y divinas que
sustituyeran las pasadas.

Las acciones que realizé Gante eran para un proyecto que planteaba la
conversion y trasformacion cultural de manera mntegral a partir de un proceso
de inculturacién, solventado por la religion: Docete omnes gentes.”

Hay que reconocer que el trabajo de éste religioso fue una fuente de

mspiracion para sus companeros de orden, pues a pesar de que Gante siempre

" Fzequiel A. Chavez, op. cit., p. 162.

* “Instruir a todos los pueblo” en relacién a la palabra de Dios.
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fue un lego, por eleccion propia; fue reconocido por su gran trabajo de
evangelizador y principalmente de civilizador, educador de los naturales; a
partir de su reconocido trabajo vino una época de elaboracion de materiales
para la mnstruccion y ensenanza religiosa y moral, que tuvieron como base, los

medios que us6 Gante.
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TImagen del Catecismo en Pictogramas de Fr. Pedro de Gante.”

¥ Justino Cortés Castellanos, £l catecismo en pictogramas de Fr. Pedro de Gante, Madrid, Fundacion 1987. Pedro de Gante, Catecismo en

Pictogramas presentado en 1525 para la ensenanza de los indios de México. Disponible en: <http://bit.ly/IQQLIEE> [Consulta: 13 de enero
de 2015]
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II. LA FORMALIZACION DE LA EVANGELIZACION MEXICANA

En 1521 fray Francisco de los Angeles Quiniones y fray Juan Glapion o de
Guadalupe, plantean el proyecto para la evangelhizacion mexicana. Comienzan
obteniendo los documentos del papado que otorgaban los permisos, cargos y
privilegios para llevar a cabo esta empresa; el primer documento lo obtuvieron
de Ledn X el 25 de abril de 1521 el breve Alias felices recordations, un ano
posterior el 10 de mayo de 1522 se les otorgaria la Exponis Nobis Nuper Fecisti
o mejor conocida como La Omnimoda del Papa Adrnano VI; con estos
documentos mas la vieja bula Inter caetera, se avalaban los permisos para
evangelizar en tierras de infieles a las ordenes mendicantes, alli donde hicieran
falta obispo, o se encontrara a mas de dos jornadas de distancia.

Inicialmente este proyecto se llevaria a cabo bajo la tutela de los dos
frailes mencionados; sin embargo, al franciscano Quinones se le nombraria
ministro general de la llamada Familia Ultramontana; lo que significaba que
habia adquirido el cargo de superior general de los franciscanos de la
observancia; en ese sentido, como uno de los promotores de la evangelizacion
mexicana, éste podria dar mayores beneficios y privilegios a la mision y asi lo
hizo, pero al mismo tiempo quedaba mmposibilitado para ser misionero
mexicano, cosa que pendé mucho, como senala en la Instruccion dada a fray

Martin de Valencia:

Y avnque yo, muy amados hermanos de Thesu Christo, [ha-|] ya deseado y
procurado, muchos tiempos ha y deseo yr a biuir y morir en aquellas

partes, mostrando a mis stbditos por obra mas que por palabra la guarda



del evangelio, preso y ahrrojado en la carcel de la obediencia de la esa

mesma regla, no hago lo que quyero sino lo que aborrezsco.”

Aun asi, el proyecto misional mexicano fue continuado por el fraile Glapion,
aunque solo por algunos meses mas, pues tampoco pudo concretar el proyecto
porque se le present6 la muerte en Valladolid en septiembre de 1522. Antes de
su muerte, adicion6 al proyecto a tres frailes de la provincia de Gante, tierra de
Flandes, y territorio natal del rey Carlos V.

Estos tres franciscanos que habian guardado una cercana relacion con la
corte del Rey de Espana, son los que continuarian el designio evangélico de los
promotores de la evangelizacion en México. Sin ser sustituido Glapion y con el
proyecto echado a andar, son los tres frailes en el capitulo anterior
mencionados, los que llegan a Nueva Lspana en verano de 1523 para dar
comienzo a la evangelizacion mexicana.

De este mismo proyecto, ahora dirigido tnicamente por fray Francisco
Quinones, se desprende al ano siguiente, 1524, la expedicion de los Doce
frailes menores de San Francisco, quienes darian continuidad y formalizarian la
evangelizacion en la Nueva Espana.

Mientras llegaba el primer grupo de franciscanos a Nueva Espaiia, se
preparaba en Espana esta segunda expedicion que llegaria el 13 de mayo de
1524 a San Juan de Ulia. La tropa dirigida por Fray Martin de Valencia, a

diferencia del primer grupo de franciscanos flamencos, traian consigo

¥ Juan Meseguer Fernandez, “Contenido misionologico de la Obediencia e Instruccion de fray
Francisco de los Angeles a los Doce apostoles de México”, en The Americas, vol. 11, No. 3,
Enero, Academy of American Franciscan History, Drexel University, 1955, p. 497. El texto
presenta en copia del original el documento de la “Instruccién”, mismo que se toma para el

andlisis del apartado. El texto de la “Obediencia” lo presenta sin traducir, en latin.
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documentos importantes que formalizaban la evangelizaciéon como un proyecto
de 1nstruccion para los naturales en el conocimiento de la rehigion cristiana.
Planteadas de manera muy general, en esos documentos se concebian
mdicaciones de lo que significaba la evangelizacion y algunos principios de
caracter moral que los frailes no podian olvidar. De esta forma, se puede decir,
que la expedicion de los doce frailes franciscanos solo es la primera expedicion
evangelizadora a nivel formal y con documentos que asi lo abalaban; sin
embargo, ésta llegaria a continuar y fundar sus procedimientos de instruccion, a
partir de los “adelantos” religiosos de las expediciones y religiosos precedentes.

Senores principales mexicanos, caciques, soldados, Cortés y los siete
religiosos residentes en Nueva Espana, entre ellos los flamencos, recibieron al
grupo de Fray Martin de Valencia el 12 de junio de 1524 en Texcoco, donde
ademas se celebro la fiesta santoral de San Antonio de Padua; entre una misa
solemne y, el simbolico y gran recibimiento que Cortés hizo a los frailes
llegados, se evidenciaron dos cosas: la primera -la menciona Lino Canedo- fue
el significado que tuvo en los indigenas ver arrodillado a Cortés besando cada
una de las manos de los frailes maltrechos por el viaje a pie desde Veracruz
hasta Texcoco. Esto signific6 mucho para los indios, porque con ningin otro
grupo religioso habia mostrado Cortés tanto respeto y reverencia, lo que doto
de poder politico a los frailles que en ese momento se mostraban como los
hombres mas importantes en Nueva Espana, pues incluso Cortés - Quetzalcoatl
se inclinaba ante ellos: los apostoles de dios, los sacerdotes que traian la nueva
sabia palabra.

Segin Motolinia, este suceso marcoé el calendario indigena, y se
distingui6 ese momento como “el ano que vino nuestro Seior, el aito en que

9946

vino la fe”".

“ Lino Gémez Canedo, op. dt., p. 42.
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La segunda cuestion, menos evidente e incluso ignorada, es la presencia
de los mexicanos en la misa. Nueve meses anteriores a la llegada de los Doce,
habian llegado los frailes flamencos, ellos mmediatamente comenzaron a
aprender la lengua y fundaron una escuela, donde ensenaban a los hyos de
principales el dogma cristiano, a la par eran mstruidos los principales y grandes
senores, particularmente aliados de Cortés.

Al momento de la celebracion de la misa de San Antonio de Padua, hay
una participacion en el ritual cristtano por parte del indio, lo que nos dice que
ya habia un conocimiento de la doctrina, y medios que estaban siendo efectivos,
o al menos eran aprendidos. Esto significaba que la escuela de los flamencos,
aunque ain primitiva, estaba arrojando resultados efectivos; o bien, era una
estrategia politica por parte de los indios; pues los evangelizados eran aliados de
Cortés o mndios en condicion de policia, en tanto, “ser cristiano” era lo mas
favorable para conseguir beneficios politicos y sobrevivir; a la par, anadiria que
fue una aceptacion fingida que formaba parte de una estrategia de resistencia,
pues podria existir el conocimiento y la practica de la doctrina cristiana pero
eso no garantizaba la adhesion 1deologica a ella, por el contrario, conocer lo
que es ajeno, por ejemplo el cristtanismo, les ayudaba a distinguir lo propio y
salvaguardarlo: mantener su identidad al margen de lo cristiano.

Justamente por esto existio el dialogo entre los doce sacerdotes y los
sablos nahuas, donde, por parte de los nahuas, hay un postura de defender lo
propio frente a la nueva religion, que no niegan ni juzgan erronea; solo la
diferencian de la propia. No asi los frailes, quienes la juzgan de erronea,
1dolatra categéricamente, sin embargo, pronto daria cuenta de la necesidad de
conocerla.

Aunque algunos miembros de la comunidad indigena ya practicaban el

credo cristiano, era mucho mayor la poblacion renuente a su practica, inclusive,
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habia mas brotes 1dolatricos que les decia a los frailes que era una tarea no
concluida, existia la duda, existia la resistencia, y existia mucho trabajo, que
metodologicamente obligd a los frailes a escribir Relaciones de los pueblos en
los que se encuentran para saber qué si y qué no rescatar de la cultura, y como
adecuar las nuevas normas sociales y religiosas: conocer lo ajeno para mtroducir
lo propio, hacer una inclusion de lo propio en lo ajeno, para ir paulatinamente
elimimandolo.

Esto nos lleva a la necesidad de conocer lo que significaba la
evangelizacion y como se planteaba su ensenanza, fundamentales principios
para optar y crear métodos adecuados para la evangelizacion, la cual estaba muy

lejos, desde la perspectiva de los primeros religiosos, de ser una imposicion.

2.1 La Instrucciony Ila obediencia

La presencia de los doce franciscanos en tierras mexicanas fue un parteaguas
para la religion en el sentido mas amplio del término, pues a partir de este
momento la evangelizacion tendria que darse a como dé lugar; y las huestes de
fray Martin de Valencia tenia instrucciones de llevarla a cabo.

Los documentos de la Instruccion como el de la Obediencia, son los
archivos que hacen de la evangelizacion en México un proyecto formal ante
todo el Orbe, pues con ellos se instauraria formalmente la Iglesia en esas
tierras. Podria pensarse que en estos textos se encontrarian indicaciones
puntualizadas para la evangelizacién, sin embargo, no era el caso. Fray
Francisco Quinones, superior de la orden franciscana, le habia dado estos
documentos a fray Martin de Valencia poco antes de su partida hacia Nueva
Espana; estos documentos no encerraban los modos y medios para comenzar la

mstruccion religiosa en grupos humanos culturalmente distintos, en ese sentido,
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Quinones mismo reconociendo su ignorancia ante la situacién que envolvia a
esas tierras, se dispuso a no limitar las actividades y recursos de utihdad, que en
esas tierras pudieran encontrar los franciscanos para su mision.

La Instruccion y la Obediencia, eran documentos que de manera general
planteaban los motivos y las necesidades de la presencia de los franciscanos en
tierras mexicanas, y algunas normas y consejos fundamentales para la regla.

La Instruccion esta fechada el 4 de octubre de 1523. En esta, como se ha
mencilonado, no se encuentra una metodologia misional pormenorizada, pero
si, y de mucho mayor importancia para el superior de los franciscanos, hay un
mensaje de fortaleza espiritual, es la instruccion del modo de wida vy
comportamiento que desde ese dia, debian tener en las nuevas tierras sus
hermanos de orden; ademds de los principios a seguir para su organizacion
mnterna.

En esta “Carta magna de la cvilizacion mexicana”, como se le ha
nombrado a la Instruccion” por formalizar el proceso de civilidad vy
evangelizacion de los indios mexicanos, concentra en su micio toda la
significacion del espiritu evangélico que el misionero tenia que transmitir al
natural, pero también, que debia tener el cuidado de no olvidar.

Fray Francisco de los Angeles Quifiones inicia la redaccion de su carta
dingiéndose a sus hermanos de orden, comuniciandoles la obligacion que tiene
la 1iglesia de no dejar tierra alguna sin los obreros de Dios, pues “Como la mano

del muy Alto no sea abreuiada para hazer misericordia a sus criaturas no cesa

" Cifr. Juan Meseguer Fernandez, op. cit., p. 481 y ss. En el articulo de Meseguer Fernandez se
ofrecen un apéndice con los dos documentos, Instruccion y Obediencia, que tomé de
Fernando Ocaranza que en su obra anexa como fotocopias tomadas de los originales de éstos
documentos. Vid. Capitulos de la Historia Franciscana, México, segunda serie, 1934.

Laminas III -VIII del libro.
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[...] n1 hasta el fin cesara enviando nuevos obreros a su 1glesia.””, que eran los
franciscanos enviados para expandir el reino del cielo en la tierra.

Continua Quinones, afirmando que €l ha sido quién ha elegido a cada
uno de ellos para esta empresa, “mandando en virtud de santa obediencia a vos
y a ellos acepteys este trabajoso peregrinage por el que Christo Hijo de Dios
tomo por nosotros”"; y ahora, sin poder no aceptar, son ellos los elegidos para
como Cristo hacer el peregrinaje por la salvacion de las almas, mediante el
conocimiento de Dios y la mstitucion de la iglesia. Hablando del sentido y el
significado de la evangelizacion, el fraile da el siguiente mensaje, quiza el mas

importante en la carta y en toda la tradicion misional franciscana:

acordaoos que ansi amo Dios al mundo, que para remediarles enbio a su
Umnigenito Hyo del cielo a la tierra [...] buscando la honra de Dios, su
Padre, y la salud de las animas perdidas, y por estas dos cosas biuio en
muchos trabajos y pobrezas humillindose hasta la muerte [...] Y vn dia

antes que muriese dixo a sus apostoles: exenplo os dexo para que como

)

me ha avido con vosotros, asi vosostros os ayais vnos con otros.

En estas palabras guardan el sentido de la evangelizacion para la tradicion
franciscana: el movil de su peregrinar en tierra de infieles, es el buscar la honra
de Dios, y la salud espiritual de las almas perdidas, concretamente el préojpmo.
Estas dos cosas no sencillas de lograr, por las cuales valen las penas e mcluso la
muerte, son el significado del evangelio y la predicacion de la fe, que es puesta

en practica para reproducirse en los naturales. La doctrina cristiana, seria ese

* Ibid., p. 496.
* Idem.

" Idem. Las cursivas son mia.
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ejemplo de vida que el hyjo de Dios dejé a sus apostoles, durante sus 33 anos
vividos.
Mis adelante encontramos la confirmacion de estos dos principios, Dios
e . e« .
y el projmo, que son los pies de la evangelizacion, “estos dos amores, de Dios y
el proximo” son con los que el apostol tiene que 1r por el mundo: “como con
dos pies corrian por el mundo, no su honra mas la de Dios, no su descanso
mas que el de su proximo procurado.™
Estos dos elementos, moéviles y prioridades de la evangelizacion, que

convierte en martir al fraile, y también lo prioriza al tener que vivir como el

apostol, por virtud de la obediencia:

Y pues mis pecados no me dan lugar para que yo en esto me pueda

emplear,_acorde de enbiaros a vosotros, confiando que por virtud de la

obediencia por la qual vays, andando con estos dos pies que tengo dicho,

que son del amor de Dios v del préximo, podreys correr de manera que

digays con el apostol: sic curri, non quasi i mcerturmn, pues correys por los

mandamientos de Dios; sic pugno, non quasi aérem verberans, pues

vuestro cuidado no ha de ser en guardar cirimonias ny ordenaciones sino

en la guarda del evangelio v regla que prometistes.”

La evangelizacion era una senda construida por los mandamientos de
Dios, en la cual andaba el apoéstol, el fraile evangelizador, con sus dos piernas:
Dios y el projimo, fines que nunca debia olvidar el fraile, pues su presencia en
tierra de infieles, no tenia como principales motivos la institucionalizacion de
una iglesia que olvidara el evangelio o los principios de la misma regla, motivos

que anteriormente ya habian fracturado la orden, franciscanos “espiritualistas”

* Idem.

* Ibid., p. 947. El subrayado es mio.
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contra “conventuales”. Estos ultimos, quienes promulgaban reformas dentro de
la Iglesia moderna, que segun los espiritualistas, se desviaban de los principios
fundacionales de la orden.”

Se trataba, segun los espiritualistas, de ensenar al natural a andar en esa
senda, conforme al ejemplo de la doctrina cristiana y los principios de la regla
franciscana, que traerian el retorno de una iglesia primitiva y del buen hombre.

Esto supone incluso, una evangelizacion pacifica, mediante el ejemplo, la
humildad, el apoyo, el trabajo, y Dios; postura de los franciscanos

“espiritualistas”.

en tan espiritual y alto hedificio no os falte el fundamento de la humildad,
tened siempre delante los ojos aquellas palabras: no somos suficientes de
nosotros, mas nuestra suficiencia y abilidad es de Dios. Y porque este
conocimiento y humildad no emperece los pies que tengo dichos para yr
por los trabajos, diciendo: no somos para ello; acordaos, hermanos myos
muy amados, que avnque asi sea, que ny el que planta ni el que riega haze
algo v que solo Dios es el que da fruto, pero bastanos hazer lo que en
nosotros es. Y el apostol no se gloria del provecho que hizo sino del
trabajo que paso. Porque avque no convertays infiel alguno, sino que vos
hahogueis en la mar o os maten los hombres o os coman las bestias fieras

avreis fecho vuestro officio y Dios hara el suyo. ’

De esta forma termina la parte introductoria -diria yo la mas importante- de la
Instruccion, para dar paso a una lista de ocho puntos que llevarad la orden en
tanto la vida religiosa y de gobierno, por ejemplo, se aclaran puntos sobre la

organizacion jerarquica a la que estan sujetos los frailes en la Nueva Espana;

" Cifr. Miguel Sabido, Teatro sagrado: Los “coloquios” de México, México, Siglo XXI Editores, 2014,
pp-130-131.

" Ibid., p.498. Las cursivas son mias.
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quienes estan bajo la tutela del ministro general, en este caso fray Martin de
Valencia.

También se anuncia que s1 algan fraile no quisiera acatar esta ordenanza,
sera remitido a la provincia de Santa Cruz de La Espanola.”

De las instrucciones que por el tema tratado me interesa destacar, son
aquellas que dan pauta a la evangelizacion e instrucciones para el misionero.

La primera de ellas es la declaracion formal de la campaia de los doce
hermanos, elegidos y enviados por la auctoritate apostolica, para hacer la
conversion del mundo. Finalmente convertia a la expedicion en una mision, al
darle objetivos concretos, como el de la evangelizacion y la instauracion de la
1iglesia; y ya no solo el de la fe.

El segundo punto es el motivo de su envio: “van a plantar el evangelio en
los corazones de aquellos infieles”; sin embargo, Quinones no menciona ni
formas n1 métodos para hacerlo, salvo en un nivel muy esencial como con las
ensenanzas y predicaciones, vy el ejemplo de una vida cristiana; por el contrario
Fr. Francisco da total libertad de creacion de medios para la implantacion de la
fe a sus hermanos de orden, responsables de cada comunidad. Esto conecta
con los puntos séptimo y octavo de la lista, puntos que hablan sobre la
distribucion de los frailes en las comunidades y ciudades de la Nueva Espana.

Aunque fray Francisco Quinones ve conveniente que todos los frailes se
encontrasen juntos para que el ejemplo de la vida buena que llevan los
religiosos, sirviera de apoyo y ejemplo a la conversion de los naturales, la
realidad de la Nueva Espana lo imposibilitaba por la cantidad de infieles que
esperaban la conversion, sumado los frecuentes brotes de 1dolatria que exigian
control. En tanto, resalta que la distribucion debiera ser de dos en dos por

ciudad, no tan alejados los unos de otros, para que al menos una vez al ano

7 Ibrd., p. 498 v ss.
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puedan reunirse todos con su prelado. Siguiendo con este punto y por
consecuencia de lo mandado, la separacion entre los frailes con su prelado y asi
mismo con sus companeros; obliga a que en cada grupo se nombre a un
superior en el cual recaiga la obligacion de la evangelizacion de los naturales, lo
que es fundamental, porque tanto la evangelizacion como la ensenanza de la
doctrina cristiana, recaia como obligacion en los frailes superiores de cada
comunidad, y éstos actuarian a voluntad y credo; lo que mplicaria que la

creatividad personal de cada fraile seria la constructora de la fe en los naturales.

v en todo lo que las constituciones y loables costumbres de la religion no
estorbaren de hacer a lo que vays, que es a la conversion de los ficles, es

bien sean de vosotros guardadas; y deveys pensar lo que Christo dixo: que

no vino a quebrantar la ley mas a guardalla.”
La doctrina asi como la evangelizacion de los infieles, demandaba una
responsabilidad con la formacién de la Iglesia y, por supuesto del fraile; de ahi
que tenian que ser elegidos; sobre todo ante los problemas imternos de la
orden; pues para los franciscanos “espiritualistas”, Nueva Espana, y en general
América, representaba esa esperanza del hombre no viciado que podria
construir una nueva iglesia remontada en los principios de la 1glesia primitiva,
en ese sentido, los enviados tenia una responsabilidad no sélo religiosa, sino
también utdpica- social.

Los encargados de hacer posible ese proyecto, tenian por principio, ser
hombres de ejemplo, que actuarin apegados a lo que dicta la ley y las
costumbres de la 1glesia, pues sélo a partir de su mgenio y habihidades como

doctrineros, tenian que desarrollar medios para la conversion de los infieles.

* Ibid., p. 500. Las cursivas son mias.
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Se finaliza la Instruccion diciendo:

Y porque esto y todo lo demas remito a la discrecion de vuestro prelado,
no digo mas. Otras particularidades que se devrian poner, ansi en la
conversaciéon de vosotros uno con otros, como en la conversion de los
mfieles, dexolas de poner agora hasta que viniendo al capitulo general,
plaziendo a nuestro Senor, con la experiencia que oviedes tomado, deys
parecer de lo que se deue hazer. Y entretanto remitome a vuestra
discrecion confiando en la gracias que os comunicara nuestro Seror, el

qual os aya en su guarda.”

La responsabilidad de los doce franciscanos era grande, pues pioneros del
evangelio en la Nueva Espana, su testimonio conformaria las posteriores
mstrucciones en lo que respecta a la evangelizacion del indio, a la sociedad, a la
tierra, etc. Hasta aqui la Instruccion.

Esta nueva mision y las instrucciones dadas, se iban a complementar con
la Obediencia™ o la Missio canonica. Este documento es el ultimo que reciben
los doce franciscanos y con el cual se formaliza su expedicion.

Esta fechado el 30 de octubre de 1523, y al 1igual que en la Instruccion no
vamos a leer detalles de cardacter misionologico, incluso es un titulo de caracter
administrativo, donde aparecen por primera vez los nombres de aquellos que

ran en la mision hacia la Nueva Espana y sus cargos concretos. También se

7 Idem. Las cursivas son mias.

" Valdria la pena un estudio profundo a la Obediencia, que en mucho completa y secunda en
opmiones a la Instruccion, sin embargo el texto completo sélo estd en latin y algunos
fragmentos en castellano. Para el breve andlisis y principalmente para dar cuenta de su
contenido, he utilizado el andlisis del texto que ofrece en su obra Juan Meseguer Fernindez,

op. cit., p. 481 y ss.
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derogan al custodio fray Martin de Valencia y a sus misioneros, las facultades
que el mismo fray Francisco Quinones tenia en Espaia.

En este documento se fundamenta el sentido del trabajo misional a partir
de las acciones y principios del padre fundador de la orden, San Francisco de
Asis, asi lo anuncia Quinones: “la predicacion a los fieles [pero con mayor
razon] a los infieles, tal cual lo hizo su Santo padre Fundador... enviando a
convertirlos a sus hyos, inflamados en el amor de Dios y ansioso de derramar

9959

su sangre por Cristo y las almas™’, esto es la actividad apostolica, a la que
solicita vayan sus hermanos de orden, “tranquilos y serenos, que van por
obediencia”, por un fin supremo tal cual hicieron los apostoles.

En la empresa evangélica del nuevo continente, el misionero podra

complementar su formacion, lo que es un privilegio, por que cobran sentido las

ensenanzas contemplativas al ser aplicadas en la vida activa:

...podrd el alma contemplativa, el misionero, corregir las deficiencias
cometidas respecto a la salvacion de las almas mientras solamente
contemplo, entregandose ahora a la vida mixta y derramando su sangre por

Cristo y las almas. Lo que equivale al cuadruplo de sola contemplacion.”

Rescatemos de esto ultimo la actividad del misionero como una necesidad que
salva de las deficiencias de la vida contemplativa, esa vida activa pone a prueba
la voluntad del misionero a seguir el camino de Dios. También rescatemos el
alto valor que adquiere esta actividad, aunque no puede ser pagada en esta vida,
lo que quizas pueda onllar al evangelizador al rencor; apunta para ello el fraile

superior: “Tampoco se debe abrir la puerta al descorazonamiento porque haya

7 Ibid., p. 481.
" Ibid., p. 482.
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sido llamado a la hora undécima sin promesa de premio. Dios hard que en el
momento de la paga pase de ultimo a primero™'.

Habra que tomar en cuenta las palabras de Quiiiones, sobre “la paga”,
pues esta puede mfluir en el animo, y descorazonamiento del religioso, y al
trasladarse a la realidad traeria evidentes consecuencias en la formacion de
cierto tipo de métodos misionales, en el tratamiento del problema que presenta
la evangelizacion, y en las relaciones establecidas con los indios; diferencias
tajantes entre un religioso fanatico, resentido y uno con vocacion.

Destaquemos también la lectura que se tiene del “indio” en los
documentos citados. La presencia de los frailes estaba justificada para remediar
el error en que wvivian los naturales, ese error era la cultura, que como
consecuencia traia el no desarrollo, el salvajismo, el indio como un ser de
errantes costumbres; la solucion mmediata que se plantea es la ensenanza de la
doctrina cristiana, sin embargo también se asoma la extirpacién cultural porque
era ello lo que tenia en la oscuridad a los indios.

Encontrar los medios para lograrlo de manera pacifica y ante tantas
dificultades culturales como el lenguaje, era el reto. Ambas civilizaciones partian
del no entenderse, pero reconociendo un lenguaje en el otro, lo que lleva al
reconocimiento de la existencia de otra manera humana, pues para el
franciscano “espiritualista” el indio era un hombre incivilizado, pero hombre al
fin; por tener un alma que salvar, fundamento teérico de toda labor evangélica,
que mmediatamente hace al indio hombre racional y en tanto, apto de recibir el
evangelio.”

Esta postura mmediatamente convierte al fraille en el martir que se

enfrentard y sufrird por la salvacion de los indios; y al mismo tiempo, para la

* Ibid., p. 483.
" Cli- Sabido, op. cit., p. 132.
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realidad europea, el indio se convertia en la antipoda de Dios, por ser
culturalmente los representantes de los demonios.

Siendo la distancia un 1impedimento para evaluar los medios y métodos, lo
dicho en la Instrucciony Obediencia tomarian muchos rumbos, sobre todo con
el arribo de los franciscanos “conventuales” que no siguen ni las mismas
practicas ni los mismos principios. Algunos medios seran la base para la
mtegracion del mndio al nuevo sistema; otros seran justificaciones y pruebas de
las acciones de la Corona ante el mundo catélico; algunos mas se entenderan
como la garantia factica del dominio Espanol en las tierras.

Particularmente en la orden franciscana, esto propicid6 que su
organizacion interna fuera poco rigida, pues en mucho como se ha demostrado,
la evangelizacion seria una labor de miciativa individual.

Hasta aqui la Obediencia e Instruccion, documentos que nos dan otra
perspectiva de como era planteado el problema de la existencia de los
naturales, y la necesidad de resolver su condicion de infiel con la
evangelizacion, ésta desde la perspectiva religiosa franciscana, la que sera muy
distinta de la politica de la Corona.

En mucho, estos documentos dan otra lectura de la evangelizacion,
mcluso de como debia llevarse a cabo; pues la 1dea del indio, del territorio
descubierto, y el trabajo evangelizador, es distinta a la que generalmente se
plantea para la época, que es la siempre citada vision de Ginés de Sepulveda.

No podemos dejar de lado que para 1524 la evangelizacion, era un
proyecto que pretendia resolver la condicion del natural integrandolo al sistema
mediante la religion, pero estaba comenzando; sin embargo, a la par, estaba el
proyecto de la Corona, el ataque militar para imponer la religion que era ya un
hecho, e incluso, aunque atin no hubiese evangelizacion, ésta ya estaba

justificando el saqueo de riquezas en general y las acciones bélicas emprendidas
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en toda Tierra Firme ante el mundo catolico, ya que en teoria desde 1519 se
estaba llevando a cabo la propagacion de la fe.

Por supuesto, la realidad en Nueva Espana era distinta, no habia
conocimiento del natural, no habia métodos, no habia medios para la
ensenanza del dogma, no habia conocimiento de las lenguas e incluso, por
parte los naturales no se hacia negacion de la doctrina cristina, pues ésta era
comprendida como una divinidad mas, lo que no era motivo suficiente para
que ellos dejaran sus tradiciones. En tanto no habia vasallos para la Corona por
lo que era urgente formarlos.

A esto se le sumarian problemas importantes como la fractura al interior
de la orden franciscana en Europa, entre los franciscanos “espiritualistas” que
apelaban al cumplimiento de los primeros principios con los que habia
formado la orden su santo padre, San Francisco de Asis. Estos eran el
cumplimiento de los votos de pobreza y trabajo sin descanso y sin agobio e
incluso “si era necesario, un enfrentamiento con el papa aunque los quemara

96¢

vivos™, frente a los franciscanos “conventuales” que proponian la renovacion
de la Iglesia Romana, lo que implicaba menos rigor en cuanto a estos principios
“esenciales” al franciscano, como el de la “hermana pobreza”, pues dentro de la
renovacion se promovia la venta de indulgencia, con lo que se lucraba con la
“salvacion”.”

Es mmportante senalar lo anterior, ya que el problema influyé en la
postura del franciscano en Nueva Espana a partir de 1524, pues de ello pendia

el caracter de modelos empleados para la evangelizacion, es decir, por ejemplo

hacer amonestaciones con largas horas de predicacion e instruccion, o con

* Sabino, op. cat., p.131.

" Idem.
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castigos corporales y pagos tributarios; ademas de que cada postura llevaria por
distintos lados la “evangelizacion”.

Notemos ademas, que hay dos proyectos evangélicos destasados
temporalmente, el 7eorico que supuestamente estaba siendo llevando a cabo
desde 1519, el cual era el justificador de la guerra en nombre de la religion. El
otro era el Priactico (el verdadero), que comenzaba apenas en 1523 y se
formalizo hasta 1524 con la empresa de los doce, todos “espiritualistas”, que va
a hacerle frente a la “evangelizacion” tedrica que estaba representada
principalmente por autoridades militares.”

Los sentidos y significados de la evangelizacion prictica ciertamente se
sustentan con el fraille viviendo en el contexto americano y regional,
construyendo la relacion con el indio que tenia en sus manos, y con la
comunidad que 1ba a mstruir; la realidad por eso en América, seria muy distinta
a lo que entonces en Espaiia y Europa era politicamente correcto, y lo podemos
percibir en las posturas practicas de los frailes y las creaciones de medios
evangelizadores, que posteriormente serian las metodologias formadoras de la
nueva sociedad.

En este siguiente apartado, se expondran los medios y métodos
evangélicos mas generales y de mayor alcance, que se crearon y ocuparon los

66

franciscanos para la difusion del dogma cristiano en Nueva Espana.
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" Esta polémica es trabajada en Georges Baudot, Utopia e historia en México, los primeros cronistas
de la civilizacion mexicana. Madrid, Espalda-Calpe, 1983. También puede consultarse, del
mismo autor, La pugna franciscana por México, México, Alianza Editorial Mexicana, 1990.

* Vid. Pedro Borges, Métodos misionales en la cristianizacion de América. Siglo XVI. Madrid,

CS.I.C.,, Departamento de  Misionologia  espaiiola, 1960. Disponible  en:

<http://bit.ly/1Rh1vey> [Consulta: 15/01/2015]
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2.2 Fl desarrollo de los medios y métodos franciscanos

A pesar de que el descubrimiento de Tierra Firme es posterior al de las Antillas
Espanolas donde se llevaron a cabo los primeros trabajos apostolicos de los que
habla fray Ramoén Pané”; es sin embargo, en el centro de Nueva Espana donde
se constituye como obligacién la ensenanza del dogma cristiano, como asi lo
concertaban los documentos que la instituian; esto significaba que ahi se
constituiria la creacion de medios y métodos para la comunicacion y la
ensenanza del dogma, asi como lograr la aceptacion ideologica del mismo por
parte de los indios, en general comenzaria el proyecto de la evangelizacion
mexicana.

El descubrimiento de América y la obligacion evangélica que Espana
habia adquirido, permiti6 que se hiciera una apertura vasta del ejercicio
misionologico, que en los primeros anos en la Nueva Espana fue llevado a cabo
por los franciscanos, aunque con el paso del tiempo y ante la demanda de
religiosos que habia, se permitio la residencia de varias 6érdenes religiosas y con
ellas sus posturas politicas-misionoldgicas lo que conllevaba a grandes
polémicas, entre estas, sobre las mejores o la verdadera forma de ensenar el
evangelio; mclusive, dentro de una misma orden podia haber magnas
diferencias metodicas al respecto, como la de los ya mencionados franciscanos
con su division entre “espiritualistas” y “conventuales”, quienes tenian proyectos

distintos.

Para estudios completos sobre el tema, destaca la gran obra del mvestigador Pedro Borges que
Justamente hace un andlisis del tipo, caracteristicas, tiempo, resultados y desventajas de los
métodos misionales, requeridos en Nueva Esparnia, Las Antillas y Per.

“Cfr. Lino Gomez Canedo, Evangelizacion y Conquista. Experiencia franciscanos —en

Hispanoamérica. 2* Edicion, México, Porria S.A., 1988, p. 148.
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Esto significa que para hablar de algun proyecto evangélico en México,
periodo que micia de 1519 hasta 1572, hay que distinguir entre 6rdenes, entre
movimientos mnternos de éstas, fechas y regiones, pues los proyectos son
distintos, pero también, un mismo proyecto podia ser llevado a cabo de distinta
manera, segun el fraile a cargo, ademas también las fechas se vuelven muy
importantes porque €stos se modificaban constantemente.”

La mvestigacion que se desarrolla esta centrada en la orden Franciscana
del grupo de los “espiritistas”, quienes en el México antiguo son los pioneros de
la evangelizacion con su entrada desde 1523 y quienes se van a centrar
particularmente en Nueva Espana, pero también en algunas zonas del sur,
como Yucatan; zonas de las que se van a rescatar los desarrollos de los medios
y métodos evangélicos mas representativos, pero sobretodo, que formaron
parte del corpus que se utilizé para el desarrollo del teatro evangehizador.

Vamos a distinguir en estos primeros evangelizadores, pertenecientes a la
reforma observante que apelaba a los principios fundadores de la orden, que su
proyecto tendra como objetivos concretos y enfocados, el conocimiento de
Dios y la conversion de los indios, tal como en su momento habia escrito Fr.
Francisco de Quinones; ademads, consideraban al indio no como un animal,
sino como un hombre que yacia en el error y sometimiento del demonio, de
ahi que la “avihizacion” y el conocimiento de dios les harian salir del yugo, en
ese sentido, los métodos que vamos a hallar en esta orden son principalmente
de caracter mstruccional, formativo, no solo en la religion, sino también con un
sentido moral y social, cuyo fin alimo sera mtegrar al indio a la sociedad

cristiana.

“Cfr. Pedro Borges, Métodos misionales en la cristianizacion de América. Siglo XVI. Madrid,

C.S.1.C., Departamento de Misionologia espanola, 1960.
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Aunque no se tratan los aportes personales de cada uno de éstos
primeros evangelizadores, ya que se trabajan los productos de la orden
franciscana “espiritualista” en general; se hara mencion de los integrantes de la
expedicion de los Doce, una de las empresas religiosas mas importantes por sus
desarrollos metodologicos en el campo misional: Fr. Martin de Valencia,
superior de todos; Fr. Francisco de Sotos, Fr. Martin de Jesus (o de Coruna),
Fr. Juan Xuarez, Fr. Antonio de Ciudad Rodrigo y Fr. Toribio de Benavente
(Motolinia), Fr. Juan Ribas eran los predicadores y confesores; Fr. Francisco
Jiménez, Fr. Garcia de Cisneros y Fr. Luis de Fuensalida, nombrados
predicadores y finalmente, Fr. Andrés de Coérdoba y Fr. Bernardino de la
Torre, religiosos legos.

Estos doces religiosos, mas los tres flamencos y el clérigo Juan Diaz, y el
mercedario Bartolomé de Olmedo conformaban a todos los responsables, en
los cuales recaeria la meta evangelizadora, misma a la que se le ran anadiendo
mas religiosos conforme el transcurrir del tiempo; lo que hace que el periodo
evangélico y sus divisiones metodicas no sean tajantes, sino corresponda a un
proceso con varias perspectivas, y enfoques, como a continuacion se
desarrollara.

El punto de partida de este proyecto evangélico, lo encuentran en el
trabajo de los tres religiosos flamencos que ya entonces habia comenzado con e/
aprendizaje de la lengua nativa, que al traducir la doctrina se volvia “la Teologia
que en todo punto desconocid San Agustin”, aquella que se predicaba en
nihuatl y que asumiria sus referentes, algo muy importante de notar.

Sumados los frailes recién llegado a este proyecto, comenzaron con el
desarrollo de su labor predicadora, un trabajo que era novedoso pero no en el
campo de la historia pues ya habia antecedentes misionales con los judios y

moros, en ese sentido, los franciscanos conocian su trabajo en teoria, sin
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embargo, el no poder transmitir su mensaje ante los impedimentos lingiiisticos
y las “extranas” conductas culturales, se imitaron mientras aprendian a expresar
esa nueva teologia, a hacer uso de cualquier medio que tuvieran a la mano y
que les permutira relacionarse con los naturales.

Esto hace que la novedad evangélica a la que se enfrentan los
franciscanos iniciales en las Indias, fuera de corte metodologico-practico,” pues
el problema mmediato no era hacer proseliismo religioso como en otras
culturas, smo resolver el problema del “entendimiento” a nivel lingtistico y
conocer el contexto cultural totalmente ajeno, al que se estaban enfrentando
por primera vez en el Viejo Mundo.

Las primeras intuiciones que los franciscanos tuvieron para implantar la
fe cristana se retomaron de acciones “efectivas” en empresas evangélicas
anteriores, sin embargo, la situacion concreta en Nueva Espana era distinta y no
permitia que éstas funcionaran.

En todo punto Tierra Firme era diferente incluso a las Antillas; habia
hombres con ciudades, gobiernos, moral y con creencias religiosas estipuladas;
en general con normas que regian su conducta social, lo que hacia inuatiles los
recursos evangélicos de sus predecesores en mision; la evangelizacion en Nueva
Espana por lo anterior, era un campo que requeria iInnovacion en cuanto a la
istauracion de medios y métodos contextualizados a esa su situacion, lo que
hacia necesario estudiarla; sin embargo, imncluso eso tenia como paso previo la
comunicacion.

Lograr comunicar a qué venian, qué era lo que querian, qué pretendian,
era primordial segun los franciscanos, para sacar del error en el que vivian a los
naturales; sin embargo, mientras no hubiera ese conocimiento de la lengua para

lograr la comunicacion, el ejercicio evangelizador partia tajantemente de llevar a

"Cir. Pedro Borges, op. cit., p. 27 y ss.
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cabo los 1deales de la reforma observante, estos 1deales eran: una vida en
hermandad y sencilla, de pobreza, en contacto con las comunidades y pueblos;
y principalmente no abandonar el cultivo de la contemplacion”, columna
vertebral de la vocacion del fraile.

Esta era la forma de vivir el evangelio y les recordaba que su mision era
salvar el alma del infiel con el conocimiento de Dios, los dos principios de su
presencia en esas tierras y de los cuales tenian que partir para lograr que se
objetivara en la Iglesia Indiana, una iglesia primitiva. Sélo con el conocimiento
amplio de la finalidad de su empresa, los franciscanos comenzaron a construir
sus modelos para el entendimiento del verdadero problema vy, ajustados bajo
los principios apostolicos es decir, en semejanza a lo entonces empleado por los
apostoles de Cristo, comenzaron su labor desde cero.

El problema del entendimiento podemos dividirlo en dos etapas, aunque
no necesariamente son etapas exclusivas, es decir, se hace una division técnica
aunque en la realidad se desarrollaban a la par; la primera es de caracter
lingiiistico, que respondia a una necesidad mmediata de comunicarse, predicar
en la lengua del nativo, erradicar todo rastro de 1dolatria. La segunda etapa
corresponde al entendimiento de caracter cultural, que a partir de los primeros
modelos de propagacion de la fe y sus respectivos fracasos, los frailes caen en
cuenta de la necesidad de entender la cultura indigena antes de implantar la
nueva religion, pues ésta ante los nuevos caracteres y referentes europeos, no

encontraba cabida en la cosmowvision del indio.

"CIr. José Ma. Alonso del Val, O.F.M, “Los métodos misionales franciscanos entre indigenas”.

Disponible en <http://bit.ly/1LRIHPU> [Consultado: 15 de enero de 2015]. Este trabajo se

realiza en el marco del Proyecto FFI2008-00719-7FILO. Financiado por el ministerio de
Ciencia e Innovacion (2009-2011).
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A su vez, el problema del entendimiento, y el desarrollo en busca de su
solucion va a generar dos etapas de medios, la primera se va a distinguir por la
utihzacion de los medios como actividades para el aprendizaje del dogma
cristtano tradicional, que mtenta suprimir de manera superficial la 1dolatria, es
decir, erradicar todo lo indudablemente religioso de los naturales, y sustituirlo
por los elementos cristianos tradicionales; de manera impositiva, tediosa e
mcluso sin sentido, pues estas actividades y sus contenidos no eran
comprendidos, por el contrario, estaban descontextualizadas de la realidad del
momento. Por ejemplo, todo lo ensenado era en latin, lo que hmitaba la
expresion y compresion entre el fraile y el indigena; por ende, todos los medios
improvisados para su ensenanza como los coros, la recitacion, los pictogramas,
etc., se aprendian pero no se comprendian.

Si bien es una etapa de adaptacion, exploracion y aprendizaje pero para
el fraile, porque ademas de que se dedica principalmente a aprender la lengua
nahuatl y a mtroducirse en los pueblos, se dedica a mstruir con lo tradicional y
con lo que tiene a la mano, la voz y las senas, siendo por ello medios
improvisados que auxilian a la predicacion que fomenta la repeticion de la
doctrina y no su ensenanza.

Justamente por ello los clasificamos como medios, a esas actividades
utilizadas en la primera etapa, porque sus resultados son parciales e impuestos,
que violentan al indigena por tratar de imponer conductas ajenas, sin haber un
trabajo de convencimiento o acomodamiento.

En la segunda etapa, vamos a notar como se atiende el problema de la
compresion mediante la integracion. Se adapta el dogma cristiano dentro de las
formas culturales indigenas; los medios anteriormente empleados son dotados
de sentidos porque ya contaban con el contenido traducido en lengua nahuatl,

pero ademas, hay una modificacion de esos elementos cristtanos que se
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mtentan incluir paulatinamente en las tradiciones indigenas de una manera
natural, por ejemplo, se retoman las actividades rituales como el canto, las
danzas, las representaciones, las festividades, etc., y se reorientar su contenido a
la doctrina cristiana.

Las metodologias evangélicas seran los conjuntos de actividades (antes
medios) empleados para “civilizar” la vida indigena, es decir, se intentaba
permear todos los aspectos del indio: s1 escribia, cantaba, leia, trabajaba, s1 1ba
al templo, s11ba a las fiestas, sus relaciones interpersonales, y todo lo posible se
dingia bajo los principios cristtanos ensenados y practicados. Habia fines
concretos por evangelizar, pero a diferencia del medio, el método no intentaba
persuadir, sino generar en el indigena un convencimiento interno, el cual
tuviera como consecuencia, que ¢l mismo buscara la salvacion de su alma lo
que lo adentraba en la historia politica, social y religiosa de la época
novohispana.

Por metodologias evangélicas vamos a entender el comunto de medios,
estratégicamente tegrados que modifican la  cosmovision del ndio
gradualmente, a partir de una reconfiguracion de los principios culturales de los
mdigenas a las formas cristianas. Esta integracion de los elementos cristianos se
desarrollara en actividades cotidianas, en un entorno famihar y de confianza
para que sea facil la adaptacion de los elementos ajenos, es un proceso que
actualmente se llama de mculturacion’.

La metodologia resulta mucho mas efectiva para la integracion de la
cristtandad, pues con el estudio de las culturas realizado por los frailes ya no se

pretende elimimar los elementos culturales de los indigenas, sino aprovecharlos

" Para consultar definiciéon revisar la nota nimero 12.
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para lograr el convencimiento, contrario a la sustitucion de elementos que
pretendia la aplicacion de medios de la primera etapa.

Hechas estas aclaraciones paso al desarrollo de las etapas mencionadas.

a. Entendimiento Lingiiistico

En el desarrollo de esta primera etapa podemos ubicar los esfuerzos hechos
por los religiosos desde la llegada de Cortés hasta aproximadamente 1527,
momento en se comienza la formacion de catecismos y gramaticas en lengua
mexicana.” Los objetivos de los primeros medios se caracterizan por ser
acciones de caracter y condicion religiosa en pro de la propagacion de la fe y de
una evangelizacion cuyo fundamento es la salvacion del indio. Eran actividades
que tenian como base la premisa del indio subyugado por el demonio, motivo
que le habia impedido el desarrollo “adecuado” en sus costumbres, el uso de su
“buen razonar” y en tanto el conocimiento de Dios; se mtentaba erradicar toda
expresion religiosa indiana mediante la sustitucion de elementos que serian
enseniados; el problema principal era justamente el segundo, jcomo ensenar?
Este problema genero, por principio, dos primeros medios y dos posturas: el
primero y mas utilizado por los conquistadores, era el de la amonestacion
(donde entra la reprension, el castigo o destruccion de los idolos y templos), vy
los segundos, que eran medios instruccion, mas utilizados por los frailes para
ensenar la doctrina.

Para los primeros frailes evangelizadores, el terror y el engano en el que
vivian los naturales era consecuencia de la falta de “civihdad” del indio,
inclusive su comportamiento “manso y sumiso” era visto como consecuencia de

su mcivilidad y su vida subyugada. Considerando esta vision que tenia el fraile

“Pedro Borges, op. cit., pp. 10 y ss.
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del indio errante, salvaje, cruento y a la vez sumiso, los primeros medios para
“la cavihdad” y conversion del indio, partieron de la exclusion superficial de
éste, es decir, asi como creian en un principio que bastaba con la predicacion,
los sermones y el ejemplo; también por muchos anos se creyo que se acabaria
con la conducta 1dolatrica destruyendo todo elemento religioso con “medios de
amonestacion”, que se limitaba en el caso del fraile, a la destruccion de figurillas
y templos durante sus predicaciones en distintos poblados: “Nosotros con ellos
vamos a la redonda destruyendo idolos y templos por una parte, mientras ellos
[ninos indigenas] hacen lo mismo en otra, y levantamos iglesias al Dios
verdadero™

Cabe destacar, que “lo religioso” para los frailes, era aquello que
respondia a su referente, es decir, traban de encontrar el simil de los elementos
religiosos de la tradici6n cristiana en lo indigena para destruirlo; asi pues, viene
la destruccion de templos, estatuillas, idolos, la mterrupcion de lo que ellos
veian como rituales, ceremomnias, etcétera. La destruccion seria uno de los
primeros medios para demostrar lo “malo” de las deidades indigena, tanto para
frailes como para los conquistadores, siendo los segundos, como se conoce,
mas violentos; sin embargo, lo intrinsecamente religioso del indigena no estaba
en el templo mas grande o pequeno, o en la ceremonia mas ostentosa o
sencilla, no estaba en lo que se veian como lo ewvidentemente religioso; por el
contrario, la religiosidad indigena se guardaba en toda su cultura, que no se
podia, ni se pudo erradicar, resistencia que condujo, mas bien, a la
modificacion de los métodos cristianos para la evangelizacién, como se senalara
mas adelante.

Se puede cuestionar la destruccion como parte de los métodos

evangélicos para la propagacion y adquisicion de la fe por no comcidir con los

"Pedro de Gante, “Carta del 27 de junio de 15297, op. cit., p. 40.
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métodos apostolicos, pero, para los frailes su justificacion estaba en que “la
indole de los indios era distinta a la de los paganos de los iempos apostolicos vy,
por lo mismo, nada impedia en su concepto, que ante circunstancias distintas se
empleen [medios| distintos”; y justamente, como recordaremos en el capitulo
dos, la labor de los primeros franciscanos, era construir esos métodos, que no
contrariaran a la ley de la iglesia, pero que fueran eficientes.

Sumado a lo anterior, también estaba el hecho de que la salvacion del
mndio vendria con la destruccion de sus antiguos dioses que los tenian sometidos
y enganados, asi que la destruccion de “lo religioso” estaba justificada también
en aras de un bien mayor que era la supuesta salvacion de esos hombres. Por
esto, encontraron en primer momento como la manera mas sencilla de
atraerlos al mundo cristiano, la extraccion de lo 1dolatrico y con ellos todo lo
que no coincidiera con la 1dea social, politica o religiosa del hombre del Viejo
Mundo.

A pesar de que la continua destruccion perduré hasta principios del siglo
XVII, prontamente los religiosos se percataron que la exclusion superficial de
los elementos religiosos de los indios y la sustitucion, no bastaba, se convinieron
nuevos medios para la adquisicion de la fe, pero esta vez bajo el manto de la
ensenanza y el aprendizaje.

Los frailes franciscanos concibieron fundamental dominar la lengua
nativa para lograr la conversion del indio y su civihdad, casualmente fueron los
ninos quienes les ensenaron principalmente y mediante juegos, pues no rehuian
de ellos.

La relacion que se establecio desde el principio entre frailes y ninos fue

esencial para toda la evangelizacion, inicialmente durante el proceso en el que

" Pedro Borges, op. cit., p. 38.
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aprendian los primeros religiosos la lengua nahuatl, los ninos ademas de fungir
como maestros, también fueron intérpretes en las predicaciones.

Un caso conocido es el de Alonso de Molina” que siendo nino fue
acogido por los franciscanos para aprender de €l la lengua nahuatl, ademas de
ser ntérprete durante las predicaciones en anos posteriores tomaria los habitos
franciscanos y seria un gran hingtusta del nahuatl, siendo su mayor contribucion
el Vocabulario en Lengua Castellana y Mexicana.

Desde el famoso didlogo entre los doce franciscanos y los sabios nahuas
de 1524 se habia estipulado que se trabajaria con los nimos. Los hyos de
senores principales y no principales de los indigenas tendrian que ser enviados
con los frailes para su adoctrinamiento y luego para su conversion; Jeronimo de

Mendieta narra:

Ya queda dicho como los ninos enseniados por nuestros religiosos, con
mucha facilidad aprendian la doctrina cristiana; y también algunos de los
de fuera por tener buen ingenio la tomaban en pocos dias en el modo
comun que se usa ensenarla, es a saber, diciendo el que ensena: Pater
noster, y respondiendo también los que aprenden, Pater noster. Y luego,

qui es 1n caelis, y procediendo delante de la misma manera.

Una vez adoctrinado el nino, sus funciones eran varias en pro del evangelio:

Tanta fue la ayuda que estos mtérpretes dieron, que ellos llevaron la voz y

soniddo de la palabra de Dios, no soélo en las provincias donde hay

“Cfr. Juan de Torquemada, Monarquia Indiana. Vol. VI, UNAM: Instituto de Investigaciones
Historicas, México, 1975. Libro XV, cap. XIV.

" Jer6nimo de Mendieta, Historia Eclesidstica Indiana. Libro III, cap. XXVIII, Biblioteca virtual
Universal. Disponible en: http:/bitly/1o0KCzuV [Consultado: 06 de noviembre de2014], p.
179.
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monasterios y en la tierra que de ellos se predica y visita, mas a todos los
fines de esta Nueva Espana que esta conquistada y puesta en paz, v a todas
las otras partes adonde los mercaderes naturales llegan y tratan, que son los
que calan mucho la tierra adentro. No faltaron algunos en aquel tiempo a
quien parecia mal y murmuraron de que los indios predicasen, y lo
contradecian, no estribando en otro fundamento sino en el que estriban los
que los aniquilan, diciendo son indios, no acordindose de lo que dirdan
cuando vean y miren con mads claros ojos. Nosotros, como tontos y necios,
tenfamos por cosa de burla la vida de éstos, como s1 San Pablo y sus
discipulos, y los de los apostoles, no hubieran predicado en acabandose de
convertir, y otros muchos de la primitiva Iglesia, y como s1 Dios no hubiera
ordenado que de la boca de los ninos, y de los que atin maman la fe, se

perfeccionase su alabanza entre los enigmas de ella, que son los infieles.”

La habilidad de los ninos de Nueva Espana para aprender las cosas del
cristtanismo, a diferencia de los ninos espaioles, era sorprendente para los
religiosos pero atin mas agradecian el gran provecho que les prestaba su funcion
como predicadores y como traductores en tierras nuevas, sin embargo, también
era un riesgo que conllevaba multiples tragedias, para los nios y para los
pueblos.

Jeronimo de Mendieta y también Torquemada narran historias de ninos
que sirvieron a la fe catolica, por ejemplo, los ninos de Tlaxcala que llegaron a
matar a un sacerdote indigena,” o un nifio indigena de nombre Cristobal que al

reprender a su padre por su “idolatria” fue asesinado por este.” Asi, estos

" Ibid., Libro III, cap. XIX, p. 165

" Ibrd., Libro III, cap. XIV, p. 171., y en Torquemada se puede encontrar en op. cit., Libro XV, cap.
XXIV.

“Ibid., Libro III, caps. XXIV -XXV- XXVI, pp. 171-175 y en Torquemada podemos hallar el
mismo testimonio en op. cit., Libro XV, cap. XXX - XXXII.
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sucesos también nos permiten conocer la resistencia que habia a nivel
“personal” o “familiar” de los indigenas a renunciar a su antigua religion. Se
resistian desde acciones como en las que los padres no enviaban a sus hyjos a las
escuelas cristianas, enviaban a hyos que no eran suyos y escondian a su
primogénito. Los niios por su parte, ficiles de convencer y adoctrinar, eran
quienes denunciaban a sus padres por guardar idolos o conservar practicas
“idolatricas” lo que destruia las relaciones familiares, de tradicion, y la

estructura cultural del pueblo.

Los domingos salen estos muchachos a predicar por la ciudad y toda la
comarca, a cuatro, a ocho, a diez, a veinte o treinta millas, anunciando la fe
catolica y preparando con su doctrina a la gente para recibir el bautismo.
Nosotros como ellos vamos a la redonda destruyendo idolos y templos por
una parte, mientras ellos hacen lo mismo en otra, y levantamos iglesias al

Dios verdadero.”

Si especulamos en los motivos del por qué trabajar con los ninos, la respuesta
de algunos frailes eran que los ninos son criaturas mas dociles, sumisas que no
huian de ellos y eran menos reticentes a ayudarlos; pero también hay que
pensar en algo mas practico: que el conocimiento es generacional y en ese
sentido, si el nino hyjo del principal era mstruido hoy, en el futuro él, dirigiria a
su pueblo bajo los principios cristianos, asi que la formacion de estos se volvio
no soélo una necesidad religiosa, sino también una estrategia politica.

Como intérpretes los ninos antes tenian que memorizar la predicacion en
latin micialmente, lo que no era un problema, como vimos anteriormente, se

repetian pequenas oraciones para que se las aprendieran con su respectivo

* Pedro de Gante, “Carta del 27 de junio de 15297, op. cit., p. 40.
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perfeccionamiento en la pronunciacion. Aprender latin para los indios tampoco

fue problema, pues se opto por varios modos que relata Mendieta:

Y buscaban otros modos, cada uno conforme a como mejor se hallaba.
Unos 1ban contando las palabras de la oracion que aprendian con
pedrezuelas o granos de maiz, otros buscaron otro modo, a mi parecer mas
dificultoso, aunque curioso, y era aplicar las palabras que en su lengua
conformaban algo en la pronunciacién latinas, y ponianlas en un papel por
su orden; ni las palabras, sino el significado de ellas, porque ellos no tenian
otras letras sino la pintura, y asi se entendian por caracteres. Mostremos
ejemplos de esto. El vocablo que ellos tienen que mas tira a la
pronunciacion de Pater, es pantli, que significa como una banderita con
que cuentan el numero veinte. Pues para acordarse del vocablo Pater,

ponen aquella banderita que significa pandi”.

En esta relacion de ensenanza y aprendizaje entre religiosos y naturales,
desarrollaron gran cantidad de medios de mnstruccion que mntentaban resolver el
problema de la comunicacion; micialmente los frailes que debian aprender el
nahuatl, hacian pequenas cartillas que posteriormente tomarian formas de
gramaticas y facilitarian el aprendizaje de la entonces lengua franca, y los
indigena que aprendian la pronunciaciéon del latin también 1ban interpretando
escuetamente el significado de aquellas palabras, todos estos procesos de
aprendizaje se verian reforzados por medios de mstrucciéon priactica como el
canto, el recital y la poesia; eran medios para la repeticion y pronunciacion de
las oraciones. Pero sefialemos algo importante, en un principio ni los nahuas
sabian latin, m1 los frailes nahuatl, y como comenta la mvestigadora Verénica

Murillo, es probable que los naturales ocuparan los términos latinos para

" Jeronimo de Mendieta, op. cit. p. 244.
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nombrar sus conceptos nahuas, ante el desconocimiento del referente de la
oracion o palabra latina™. Estd era una ensenianza poco productiva, pues no
conseguia resolver el verdadero problema que era la comunicacion, smno
unicamente fomentaba la repeticion sin sentido, e incluso, se generaba un
alejamiento del religioso, en otras palabras era un proceso mcompleto. Al

respecto senala Alfonso Reyes:

Estos improvisados maestros, en su patética premura, pretendieron alguna
vez comunicar al discipulo en un solo acto la nueva lengua y la nueva fe, si
quiera valiéndose de la mimica. Y en una misteriosa confianza, algo
supersticiosa, en las virtudes de la lengua eclesiastica y en los poderes de la
oracién, quiso ensenar a los mexicanos, aun antes de que poseyeran
ninguna lengua europea, el Padre Nuestro, el Ave Maria, el Credo y el
Salve nada menos que en latin, exorcismo preparatorio a las lenguas

sacramentales.”

Lo anterior justifica la necesidad de crear otros medios con los que se pretendia
trasmutir los sentidos que tenian esas palabras latinas, optando desde la mimica,
con senalaciones de “arriba” donde se halla lo celestial y Dios; “en medio”, lo
terrenal, lo carnal, lo efimero y; “abajo” donde se encuentran los demonios, lo
malo, lo infernal, el castigo.” Aun suponiendo que se entendiera /o de arriba
como algo divino, bueno, celestial o el lugar donde se encuentra Dios, ;cuando
o como se justifica que los dioses indigenas no pertenezcan a ese “arriba” s1 son
dioses, y bajo la concepcion cristiana lo sagrado iria “arriba”?, o bien, spor qué

“abajo” era un lugar malo, s1 en la percepciéon nahuatl no tiene una categoria de

* Verénica Murillo, op. cit., p. 107.
* Alfonso Reyes, Letras de la Nueva Esparia, México, FCE, 4*edicion, 2007, p. 32.
" Cfr. Murillo, op. cit., p. 108.
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demoniaco-infierno, pues formaba parte de otro lugar de culto, y era
fundamental en su cosmogonia? Pues bien, estas nuevas propuestas planteadas
con senales eran confusas, en tanto no se lograba una de las principales
empresas que era, que ellos abandonaran sus costumbres y a sus dioses. Como
vemos hasta aqui, estos primeros medios para la propagacion de la fe, eran
poco efectivos y confusos.

Otro medio mas fue la pmntura, que de manera semejante a las senales
mtentaban significar las palabras de los religiosos. A partir de 1magenes basicas,
que fueran de facil interpretacion para el indio, como los pictogramas a los que
ya estaban acostumbrados por los codices, se pretendia que ellos relacionaran
las palabras con las imagenes. Los catecismos Testerianos de principios del
siglo XVI son la representacion maxima de estas pinturas con motivos
cristtanos, que 1ban describiendo graficamente breves oraciones, por ejemplo
Pater noster, Avermaria, Credo y Salve, y por supuesto los mandamientos. El
nombre lo adquieren de su creador fray Jacobo de Testera, quién a su llegada y
ante el desconocimiento de la lengua mexicana, practica la ensenanza del
dogma cristiano mediante dibujos que representaban el evangelio.

El evangelio grafico innové la ensenanza del dogma, ademads sustituia la
lectura del evangelio mientras los frailes aprendian el ndhuatl, o estaban ante
nuevas comunidades de las que desconocian atn la lengua. Fue uno de los
mstrumentos para la evangelizacion de mayor ayuda, sin embargo, pese a estos
esfuerzos, el referente cultural era un elemento que impedia la comprension y
transmision del mensaje completo.

A lo largo del tiempo y a partir de la 1dea que del indio se 1ban formando
los evangelizadores, también 1iban modificando los medios de sus ensenanzas,
sin embargo estos medios se caracterizaban por hacer una exclusion de lo

mdigena sustituyéndolo por mtromision forzada de los principios cristianos, de
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ahi que aquellos que se consideran los primeros medios para la evangelizacion,
se definieran como una provocacion compelida de la aceptacion del
cristtanismo  logrando unicamente acciones parciales que enunciaban una
supuesta conversion que posteriormente seria desmentida con brotes idolatricos
cada vez mas fuertes, que mermaban los “avances” religiosos. "

Si habria que analizar los motivos del por qué estos brotes, los puntos
serian: 1) que todas aquellas oraciones acompainadas de pinturas, senales,
musica, etc., por ser anunciadas en latin, no tenian sentido en su recepcion,
pues eran expresiones que no tenian cabida en los referentes culturales nahuas.
Ademas de no haber la infraestructura para un constante acompanamiento que
refuerce esos nuevos conocimientos. 2) El impetu de forzar el conocimiento de
dios en los indigenas, bajo las condiciones del punto uno, hacia que los indios
prefirieran huir de estas sesiones mterminables de “la verdadera religion”, que
ademas de no comprenderlas por las obvias razones hinglisticas y culturales,
habia también un contante mensaje (con las destrucciones, las amonestaciones,
y demads) de que su realidad era erronea, mala. Imaginemos la presion moral y
psicologica de estar viendo que todo en lo que se creen y se ha vivido, esta mal.
Y 3) La falta del conocimiento del desarrollo cultural de los pueblo por parte
del frailes, su frustracion, la aparente tarea interminable del evangelizar, la lucha
de eliminar eso que no se conoce, la cultura, la religion, etc., acercaban al fraile
al descorazonamiento del que hablaba fray Quinones, situacion que pondria a
cualquiera en un disyuntiva excluyente: o volver a Europa, olvidando la tarea
apostolical, o repensar el método.

Lo mejor dispuesto por los frailes fue: antes de querer lograr el
adoctrimamiento era indispensable darse a entender, ofrecer la predicacion en

la lengua nativa, y fomentar los ambientes familiares, de inclusion y “amor”, de

¥ Cfr. Pedro Borges, op. cit., p. 10.
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modo que la comodidad les generara conhianza a los mdios. Fue reconocido
por los evangelizadores que el indio era un ser capaz de recibir la
evangelizacion, sélo faltaba la comunicacion y las formas. Justamente partirian
de “reconocer” que el indio, en su cultura, no se conducia por voluntad simo
por sumision al “demonio” pero que habia un habito de la veneracion, habia
una religiosidad; en tanto, la reorientacion de las acciones del indio era la clave
para lograr la evangelizaciéon, modificando el contenido mas no las practicas; y
por supuesto un seguimiento del ejercicio evangélico, pues de ello dependia la
estancia del indo en el cristianismo.”

Este serfa un segundo momento de esta primera etapa en donde se
apresuraba a resolver el problema del lenguaje, aunque no propiamente el de la
significacion a nivel cultural. Al lograrse la comunicacion en los dos grupos
humanos, principalmente el aprendizaje de la lengua mexicana por los frailes,
hubo un acceso a la cultura ndhuatl, la lengua fue uno de los primeros
elementos sincréticos en la cultura novohispana a nivel de las traducciones,
pues tanto para los frailes que conservaban los purismos de la tradicion cristiana
y eran reticentes a tomar las formas mesoamericanas como apoyo para la
evangelizacion, como para aquellos otros frailes que echaban mano de los
saberes indigenas; todos trabajaron bajo el principio ensenado por fray Juan de
Tecto, predicar en la lengua nativa. Lo siguiente era la trasformacion de ambos
mundos, y mas importante aun, /fa mexicanizacion de la evangelizacion, pues al
hacerse la traducciéon de la doctrina cristiana al ndhuatl, ésta se explicaba a
partir del referente indigena, lo que modifica, de alguna manera, el mensaje
puramente cristiano al intentar una asimilacion en la lengua nahuatl.

Este hecho no solo afectd al indigena como cominmente se piensa con

el aprendizaje de los principios cristianos explicados en su lengua, pues al

* Cfr. Murillo, op. cit., p. 95y ss.
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predicar el fraile en lengua nihuatl ya no hacia uso de términos en latin, y hay
una adquisicion de referentes culturales ajenos que les permitio mtroducirse a
la psicologia del otro, de esta forma 1ban modificando patrones culturales, pero
al mismo tiempo ellos se veian influidos, por ejemplo: el aprendizaje del
nahuatl, obliga al fraile a llamar a su dios Ipalnemoarn, lo que no representaba
en ningun sentido la 1dea cristiana de éste, sino que como referente semejante
significa “Dador de la vida”; o bien, llamar a Jestus 7emaquixtiani que significa
el “Libertador de la gente™.

En este sentido, es la realidad mndigena la que estd definiendo el rumbo
de la evangelizacion, los recursos y las acciones de los frailes; y aunque se
pensara que en estricto sentido era la misma realidad indigena la que estaba
siendo modificada, eran ambas religiones las que se modificaban, y era
entonces forzoso conocer la cultura indigena pues la linea entre el sincretismo y
la 1dolatria es muy delgada.

Los referentes eran vitales para la compresion del dogma cristiano, en
ese sentido era imprescindible el estudio cultural de los indigenas, asi pues se
comienza una segunda etapa en donde se hacen historias de cada comunidad
mndigena con el fin de 1dentificar sus formas religiosas, politicas, sociales y
culturales, con las cuales se pudieran, aparte de todo, apoyar para la
introduccion de la cultura cristiana. Sin embargo, los indigenas tenia sus propias
reservas, pues sl anteriormente por mostrar sus formas rituales y en general
costumbres sacras eran amonestados, para cuando se les pedia informacion por
supuesto, en una actitud mas cauta, no hablaban de ella, no la expresaban y la
mantenia resguarda, quizas por ello la observacion fue fundamental para ir

construyendo las formas culturales de los mdios.

7 José Ma. Alonso del Val, O.F.M., Op. cit. |Articulo en linea]
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b. Entendimiento Cultural

La continua llegada de los “obreros” de dios a lo largo del siglo XVI, volvi6 a la
organizacion franciscana un grupo amplio por la extension territorial que
abarcaban en México antiguo y en cuanto al namero de religiosos, es
importante sefalar que en esta segunda etapa, cada ano iba aumentado en
Nueva Espana; para 1559 -senala Robert Ricard- habia cerca de 380
franciscanos, la orden mas grande frente a los 210 dominicos y 212 agustinos
que residian en la Nueva Espana.”™

Entre la nueva generacion de franciscanos, se integran y destacan Fr.
Bernardino de Sahagin, Fr. Jacobo de Testera, Fr. Jeronimo de Mendieta, Fr.
Diego de Landa, por sus historias de los poblados que escriben; por las
traducciones estin Fr. Pedro de Gante y Fr. Marturino Gilberto con el nahuatl,
Fr. Pedro el Castillo con el otomi, Fr. Luis de Villalpando con el maya; entre
muchos otros trabajos de creacion, adaptacion, traduccion, que mterpretan la
realidad del indigena pretendiendo encontrar la mejor forma de adaptar el
dogma cristiano en las nuevas culturas.

Este tipo de trabajos caracterizara a esta segunda etapa de la
evangelizacion, ya que a partir de los conocimientos adquiridos en la primera
etapa, se dota a la evangelizacion de sentidos culturales propios de las
tradiciones mdigenas, con la respectiva configuracion del mensaje cristiano para
su mtroducciéon en la vida del indio de manera gradual y natural.

Para lograrlo, metodologicamente era fundamental enfocar “los
problemas con finalidades practicas y busqueda de soluciones concretas y

9989

posibles™, es decir, para la resolucion de los problemas principalmente de

* Robert Ricard, op. ., p. 92

89

" Lino Gomez, Evangelizacion... op. cit., Introduccion, p. XVIIL.
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caricter sacro, la religion era trabajada, ensenada, practicada mediante
actividades concretas, apegadas a las formas culturales indigenas, que le
permitian al natural por un lado, encontrarse en un ambiente famihar y
reconocido; pero por otro, se generaba un desarrollo gradual de la
evangelizacion mexicana que se practicaba y se iba comprendiendo a partir de
su desarrollo en éste ambiente propio de la cultura indigena.

Como se ha mencionado a partir de los constantes problemas de brotes
1dolatricos, surglé la necesidad de repensar la eficacia de los medios, los modos
de uso, la necesidad de la reiteracion, e incluso, algunos evangelizadores
optaron por las medidas extremas como los castigos corporales, otros mas se
fjaron la meta del conocimiento de la cultura indigena para reconocer los
elementos 1dolatricos, pero también, para encontrar los medios mas eficaces
para la adopcion de la fe. Recordemos al mismo Gante quien pensaba que la
adquisicion de la fe requeria reiteracion del dogma, continuidad en el
aprendizaje y la practica de los principios cristianos aprendidos, sin embargo,
para lograr esto era necesario conocer la cultura y modificar las formas en que
se estaba adecuando el dogma, pues hasta entonces los resultados no parecian
favorables en la primera etapa.

El siguiente tesimonio del Padre José Acosta en su obra De Procuranda
Indorum Salute, aunque es tardio para la época de la que hablamos, pues él
llega a Pert en 1572, nos ilustra de manera muy acertada los problemas que se

presentaban con los medios para la evangelizacion, a principios y mediados del

siglo XVI:

Cosa harto dificil es tratar con acierto del modo de procurar la salud de los
indios, porque, en primer lugar, son muy variadas las naciones en que
estan divididos, vy muy diferentes entre si, tanto en el clima, habitacién, y
vestidos, como en el ingenio y las costumbres; y establecer una norma
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comuin para someter al Evangelio, y juntamente educar y regir a gentes tan
diversas, requiere un arte muy elevado y recondito, que nosotros
confesamos genuamente no haberlo podido alcanzar. Ademias que las
cosas de /las Indias no duran mucho tiempo en un mismo ser, y cada dia
cambian de estado, de donde resulta que con frecuencia hay que reprobar
en un punto como nocivo lo que poco antes era admitido como
conveniente. Por lo cual es asunto asiduo, y poco menos que imposible,
establecer en esta materia normas fijas y durables; porque como es uno el
vestido que conviene a la nifiez y otro el que requiere la juventud, asi no es
maravilla que variando tanto la republica de los indios en instituciones,
religion y variedad de gentes, los predicamentos del Evangelio apliquen

muy diversos modos y procedimiento de ensenar y convertir.”

En ese sentido, la adecuada “formacién” del indio requeria que por varios
medios, incluso pensados a partir de las particulares tradiciones de cada region,
se fueran aprendiendo los elementos de la nueva religion y las formas sociales
de “civihdad”, olvidindose poco a poco de sus antiguallas y al mismo tiempo
fueran adquiriendo nuevos patrones de conducta.

La necesidad de la reiteracion, continuidad y practica, fueron la base para
que los medios dejaran sélo de persuadir al indigena de lo “correcto”, o lo que
de alguna forma les traia beneficios y proteccion. Al mmvolucrar estas tres
acciones, lo que se lograba eran metodologias evangélicas, que mvolucraban al
indigena no solo al nivel religioso, sino también politico y social en esta

humanidad “civilizada” espanola, logrando que la integracion fuera consciente y

90

Juan Maria Laboa, “Principios pastorales de una inauguracion digna de ser conmemorada y
presentada” en Corintios XIII. Revista de teologia y pastoral de la caridad, Madrd, (No.
42/43): 133- 132. Abril-Septiembre, 1987. Publicado en el marco del I Congreso Hispano -
Latinoamericano de Teologia de la Caridad: La Civilizacién del amor. Desafios de América

Latina y Espana., p.127.
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buscada por el propio indigena, quien ya entonces conocia algo de la religion
cristiana y ¢l mismo era quién lo mcluia en sus ritos.

Estos principios se integraron para permear todos los aspectos de la vida
indigena, y que el indio, casi de forma sistematizada se mtrodujera a una
dindmica de inculturacion, pero también y principalmente de deculturacion,
olvidar sus tradiciones. Esto fue posible gracias a que en la primera etapa, en el
aprendizaje de la lengua se 1iba adquiriendo a la par, particular conocimiento de
la cultura, para los frailes representé ser un conocimiento util, pues en mucho y
principalmente el caracter moral de la cosmovision indigena, resultaba similar al
de las formas cristianas, en ese sentido las tradiciones indigenas resultaban
utiles para mstaurar la nueva religion.

Podemos advertir que los mismos medios de la primera etapa se
volvieron metodologia en la segunda, que funcionaban a partir de la mnclusion
de lo indigena; esta inclusion no era un reconocimiento de su ser, slno como
objeto de estudio, su cultura, sus tradiciones, su religion, sus formas sociales y
politicas se volvieron la base para mtroducir paulatinamente el cristianismo a
partir de su reorientacion; es decir, tomaban los principios analogos con el
cristtanismo de sus tradiciones indigenas, por ejemplo su ritualidad cambiando
al ser de su veneracion. Y asi sucesivamente con todo esperando a que el indio,
permeado por todos estos elementos, fuera quien quisiera incluirse
conscientemente en la cristiandad y en la historia, sin embargo, para lograr
cristianizar al indio tenian que conocerlo sociologicamente, motivo por lo que
se emprende la elaboracion de estudios sobre €l, las cronicas o historias, de tal
forma que ellas ayudaran a la cristanmizaciéon “voluntaria”, es decir, el fraile

ponia el mensaje, y la tradicion idigena el medio:
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Catolicos fervientes los conquistadores y primeros vecinos de esta tierra, no
podian ménos de continuar en ella las fiestas religiosas de su patria. Pero
habia aqui nuevas razones para celebrarlas con mayor solemnidad. El
pueblo 1délatra cuya conversién se procuraba con tanto empeno, estaba
habituado 4 las frecuentes fiestas de su cruenta religion, y no era bastante
haberlas abolido, sino convenia mucho sustituirlas con otras que ocuparan
la rmaginacion de aquellos neodfitos, v que por el contraste con las antiguas,
les hiciera comprender, hasta de un modo externo y material, la mmensa
ventaja que los nuevos dogmas llevaban a las erradas creencias en que dntes

habian vivido.”

Esta reorientacion fue fundamental para muchos religiosos, pues en gran
medida se reducia aquello con lo que tenian que luchar, como el politeismo, y
solo reorientaban la religiosidad del mdio al cristanismo. Aqui comienza una
etapa sincrética de la cultura espanola e mdigena, que podriamos decir, su
origen lo tiene en el lenguaje, y concretamente en las traducciones del dogma

cristtano al ndhuatl:

...hubo quienes optaron por preservar en el cristtanismo la moral
prehispanica, para ello intentaron dar a los indios eso que antes sabian y
aceptaban, la moral expresada en los textos de la antigua palabra
[huehuetlatolli], pero ahora enmarcada en el cristianismo; para ello
sustituyeron algunos vocablos, mtentaron cambiar conceptos e mcluso

realizaron otros discursos seguin el modelo prehispdnico.”

91

Fernin Gonzilez Eslava, Coloquios espirituales v sacramentales, v poesia sagrada, México,
Imprenta de Francisco Diaz de Leon, 1877, p. VII- VIII. Se conservé la ortografia original,
las cursivas son mias.

* Murillo, op. cit., p. 96. Las cursivas y los corchetes son mios.
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La traduccion era la materializacion de la evangelhizaciéon mexicana, no sélo por
la adaptacion del mensaje evangélico al nahuatl, sino también porque de fondo
tenia toda la experiencia lingiiistica y cultural de la primera etapa, que permitid
la formacion de vocabularios, gramaticas, sermones, catecismos y multiples
escritos en lengua nahuatl, para uso de los frailes llegados en su aprendizaje de
la lengua, que fue obligatoria desde 1580,

Estas traducciones al nahuatl fueron fundamentales como nstrumentos
para la mculturaciéon no sélo en el plano religioso, pues el proyecto de la
evangelizacion también suponia un proyecto de “civilizacion”, en ese sentido la
reforma implicaba también los aspectos politicos y sociales, que se vefan
complementados por escuelas de técnicas y artes. I'n tanto, se ensenaba a
escribir, leer cantar, contar, y algunos oficios que los adentrardn a las nuevas
formas de trabajo.

Podemos ver en este desarrollo holista sincrético, que se va gestando un
proceso nuevo de comunicacion a partir del conocimiento del lenguaje, que
amaimaba el problema del entendimiento, aunque por otro lado generara
confusion por haber atn errores de comprension principalmente de caracter
cultural e mterpretaciones erroneas; sin embargo, para evitar caer en ellos, se
ech6 mano de otras actividades que complementaran la formacion vy
aprendizaje del dogma: en realidad eran los mismos medios que en la primera
etapa se utilizaba, esas actividades que toda cultura tiene, como la ritualidad, la
musica, el canto, las poesias, la prosa, las danzas, etc. Lo tnico que las hacia
categéricamente diferentes era el mensaje y el lenguaje (latin) con la que se
introducian, y por supuesto el estilo. El conocimiento del lenguaje y la

traduccion, volvio a ese canto famihar y lo doto de sentido, pues ya no era un

" Cfr. Jos¢ Ma. Alonso del Val, op. cit. Se instituyeron las catedras para el estudio de las lenguas

nativas en 1580, por disposicion de Felipe I1.
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imposicion abrupta sino una adaptacion “literaria” propia del mundo
prehispanico y en nahuatl, con lo que fue logrando la anhelada comunicacion
entre el mdio y el religioso, mclusive los indigenas dejaron de huir de ellos y
accedieron a participar en nuevas formas sociales y religiosas por ser novedosas

en su cultura, Gante describe:

Y cémo yo vi esto y que todos los cantares eran dedicados a sus dioses,
compuse metros muy solemnes sobre la ley de Dios y la Fe... también diles
libreas para pintar en sus mantas y para bailar con ellas, porque asi se
usaba entre ellos, conforme a los bailes y los cantares que ellos cantaban asi

vestian de alegria y de luto.”

Empero, no se debe suponer el triunfo de la evangelizacion, la aceptacion de la
fe catolica y la erradicacion de las tradiciones indigenas; pues el ingenio de los

mconformes también se expreso. Asi lo relata Cervantes de Salazar:

Son los indios tan aficionados a estos bailes que [...] aunque estan todo el
dia en ellos, no se cansan; y aunque después se les ha quitado algunos
bailes y juegos, como el batey -pelota- y patol de frisoles, se les ha
permitido por darles contento, este baile, con que, como cantaban
alabanzas del demonio, canten alabanzas de Dios, que solo merece ser
alabado; pero ellos son tan inclinados, que si no hay alguien quien atienda
muy bien la lengua, entre las sacras creaciones que cantan, mezclan

cantares de su gentilidad, y para cubrir mejor su danada obra, comienzan y

" Fr. Pedro de Gante, apaud. Francisco Icaza, “Origenes del Teatro en México”, en Boletin de la

Real Academia Espariola. Vol. 11, 1915, p. 58.
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acaban con palabras de Dios, mterponiendo las demads gentilicas, abaxando

la voz para no ser entendidos.”

Para que fuera evitado esto, aparte del continuo estudio de la lengua por parte
del fraile, era importante no dejar de persuadir al indigena de las nuevas formas
culturales mediante el mestizaje y sincretismo religioso y cultural. Una de estas
medidas metodologicas, por ejemplo, fue el sacralizar y ritualizar el calendario
mdigena con fiestas y acontecimientos religiosos del cristianismo, donde todo lo
ensefiado se ponia en practica: la musica, los cantos, la poesia, las danzas,
pinturas, recitales, etcétera. Todos éstos eran instrumentos metodologicos que
trasmitian el mensaje evangélico y ponian al imndigena como el individuo que
participaba, que protagonizaba, y que se apropiaba de la creencia por tradicion.
Ademas, de manera implicita, obligaba al indio a la comprension y estudio del
dogma cristiano s1 queria ser participe, como se puede suponer, no era un
simple recurso, o sencillas acciones de realizar, implicaba toda una metodologia
y pedagogia.

Hasta aqui a manera de resumen capitular, se puede decir que los
primeros contactos fueron fundamentales y estratégicos para adentrarse a la
cultura indigena, pero también para ir conociendo la forma de acercase a los
naturales que se mostraban evasivos. La predicacion era un medio que

fomentaba ese acercamiento, a parir del cual se generarian mas medios y

* Francisco Cervantes de Salazar, Cronica de la Nueva Espania 1514-1575, libro 1, Cap. xx., Edicion
digital basada en la de Madnd, Atlas, 1971. Disponible en: http://bitlv/1TNxa3e
[Consultado: Marzo de 2014]

Gracias a esto en mucho se conservaron las pocas cosas que aiin se conocen hasta hoy de las culturas
mesoamericanas integras, pero también, por eso mismo se originarian movimientos secretos,
brotes de idolatria y el fenomeno de la contrae-evangelizacion que en capitulos siguientes se

abordara.
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metodologias evangélicas teniendo de base el comportamiento indigena, tanto
para la ensenanza religiosa como para la mstrucciéon politica, social y moral.

Traigamos a cuenta el capitulo I y recordemos esos acercamientos que
fueron evolucionando; en un primer momento vemos la 1dea de la
aculturacion”, en la que se supone el predominio cultural de un grupo humano
sobre otro, pero este segundo necesariamente [considerado por el grupo
dominante] carente de cultura, por lo que “hay que adaptarlo”. Estrictamente
este concepto supone una falta de cultura en los mdividuos a conquistar, sin
embargo, no fue asi para los indios de la zona maya, m1 para los de México
Tenochtitlan, ya que eran culturas altamente desarrolladas. De esto dieron
testimonio todos los cronistas y conquistadores, incluso Cortés cuando escribe
al rey en su primera Carta de relacion, donde al referirse a la forma de vida de
los mndios de la zona de Yucatin, comenta que: “iven mas politica y
razonablemente que ninguna de las gentes que hasta hoy en estas partes se ha
VISto™”.

Después viene una segunda etapa donde encontramos el fenomeno de

transculturacion”, un intento de sustitucion de elementos religiosos de manera

" N. 2: Aculturacion: “Utilizado por los pensadores franceses e ingleses, futo de la consideracion de
los pueblos indios como carentes de cultura cuando fueron colonizados”. En Sonia Valle de
Frutos, “Los proceso de transculturacion desde la identidad de nuestra América y la Europa

mediterranea”, Disponible en: <http://bit.ly/1T50dzc> [Consultado: 06 de enero de 2015]

En otras definiciones sobre aculturacion, la Real Academia Espainola define el concepto como:
“Recepcion y asimilacion de elementos culturales de un grupo humano por parte de otro.

Diccionario de la Lengua Espariola. Real Academia Espanola”. “Aculturaciéon”

http:/bitly/1QoCO4K

" Hernan Cortés, “Primera carta”, op. cit., p. 27.
" “La palabra transculturacion es la mejor que expresa las diferentes fases de la transicion de una
cultura a otra porque no consiste en adquirir otra cultura, lo cual serfa el concepto

aculturacion. Sino que el proceso realmente envuelve la pérdida de una previa cultura, lo cual
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abrupta que se complementa con la deculturacion, es decir, ir erradicando la
cultura antigua sustituyéndola por la nueva; hacer un trasplante de la cultura a
un nuevo lugar y con nuevos mndividuos, por ejemplo, Cortés suponia que
derrumbando los idolos de los indigena, dejandoles cruces para que las
adoraran y ademas de predicarles, bastaba para que aceptaran la religion. Esta
sustitucién era impositiva, consecuencia de la falta de método para lograr su
aceptacion, ademas como mmpositiva 1ba en contra de las normas de la Iglesia,
mcluso antes de la llegada de los franciscanos, Bartolomé de Olmedo lo senala:
“no es justo que por fuerza les hagamos cristianos, dyjo, y aun lo que hicimos en
Cempoala de derrocarles sus idolos no quisiera yo que se hiciera hasta que
tengan conocimiento de nuestra Fe”, 1o que nuevamente nos lleva a la
necesidad de una mtegracion a la cultura del indigena y un proceso paulatino de
ensenanza.

Posteriormente en la actividad de los doce franciscanos, ain se ve ese
impetu por lograr la transculturacion, la sustitucion de elementos; sin embargo,
ésta aun es meficaz por no reconocer que la sustituciéon no resolvia el problema
de la aceptacion.

Finalmente, hay otro avance significativo en esta segunda etapa que ya
atiende el problema cultural reconociendo que la sustitucion de elementos
religioso es efectiva cuando esti dotada de sentido, es decir, cuando es
conslente y estratégicamente mntegrada a la cotidianidad indigena, siendo ahora
una adaptacion y no una sustitucion ambiciosa, tal cual lo senalaba el citado

dramaturgo Gonzailez de Eslava,

se definiria como deculturacion. En suma esto conlleva la 1dea de la consecuente creacion de
un fenomeno cultural nuevo que se podria llamar neoculturacion. Fernando Ortiz,

Contrapunteo cubano del tabaco y el aziicar. Barcelona, Ariel, 1973, p. XII.
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El pueblo 1ddlatra cuya conversion se procuraba con tanto empeno, estaba
habituado 4 las frecuentes fiestas de su cruenta religion, y no era bastante
haberlas abolido, sino convenia mucho sustituirlas con otras que ocuparan
la imaginacion de aquellos neéfitos, y que por el contraste con las antiguas,
les hiciera comprender, hasta de un modo externo y material, la iInmensa

ventaja que los nuevos dogmas llevaban a las erradas creencias en que antes

habian vivido.””

Este dotar de sentido implica una sustitucion adaptativa, es decir, es una
mtegracion contextualizada dentro de la cotidianidad del grupo a iculturar, de
este modo esos elementos que aunque son originalmente ajenos a la cultura, a
partir de similitudes o adaptaciones, se logran integrar de modo natural en el
nuevo grupo humano; proceso que actualmente es conocido como
mculturacion.

Es mmportante para los franciscanos, que la cristiandad se desarrolle
dentro un entorno familiar para el indigena, esto con el fin de no terminar con
la devocion mnata que tenian hacia sus dioses pero, centrar esta en las figuras
religiosas del cristtanismo. Asi es como se da comienzo a mexicanizar la
evangelizacion, un proceso en el que no sélo se incultura al indio, smo que el
mismo espanol-cristiano forma parte de la nueva lectura del cristanismo
sincrético que dara origen, posteriormente, a la evangelizacion mexicana.

Una de sus maximas expresiones de este sincretismo sera, justamente, el

teatro evangelizador, donde claramente podremos apreciar como el indigena y

" Fernan Gonzalez Eslava, op. ait., p. VII- VIIL
" Inculturacién: Proceso de integracion de un individuo o de un grupo, en la cultura y en la sociedad

con las que entra en contacto. En Real Academia Espanola, diccionario en linea:

http://bit.lv/1WSNo9i [Consultado: 18 de febrero de 2015]
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el espanol a partir de sus respetivas tradiciones dramaticas, van a construir el

nuevo teatro mexicano.
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Fiesta de la veintena de tlacaxipehualizth."”

" Primeros Memoriales del Matritense, Obra de Fray Bernardino Sahagiun. Historia de México. , f.

250r.

-97 -



I11. EL TEATRO EVANGELIZADOR, jUN RECURSO SINCRETICO?P

Hablando del proyecto evangélico y concretamente de las metodologias mas
sofisticadas que se emplearon en el siglo XVI, destaco el teatro por su dinamica
que mtegra gran cantidad de medios para su conformacion, ademas de ser un
método que recurria a los tan mmportantes principios franciscanos para su
desarrollo: continuidad, reiteracion y practica. Lo anterior permitia introducir al
indigena, al constante estudio y trabajo de la doctrina religiosa, la cual poco a
poco se 1ban arraigando en el ya entonces catecimeno, fomentando el hibito y
la costumbre que posteriormente se convertiria en tradicion.

Existen dos testimonios significativos que hablan del uso del teatro como
método evangélico, es decir, los motivos por los que se mmplementd este
recurso para la ensenanza de la doctrina, cronologicamente el primer
tesimonio es de un indigena del siglo XVI, el segundo de un fraile criollo del
siglo XVIL.

Es de senalar que cada tesimonio enuncia un punto de vista diferente al
respecto de los motivos para empleo del teatro como metodologia evangélica,
justamente comienzo el capitulo con estos comentarios, porque ejemplifican
perfectamente la tradicional postura de anular u omitir la perspectiva indigena,
cuando ésta forma parte de manera importante, no solo en movimiento
evangélico, sio también en el proyecto cultural de la sociedad novohispana,
haciendo la msercion del cristianismo posible, a través de sus tradicionales
medios para la difusion del credo y moral.

Asi pues, comienzo la segunda evidencia anunciada, que pertenece al
fraile Agustin de Vetancur o Betancourt quien, desde un siglo posterior a los

micios de la evangelizacion, en su obra Teatro Mexicano, describe al teatro



evangelizador como un “medio eficaz, porque los indios sélo se mueven por los
. . . } o e
ejemplos visuales y porque no tiene, mas entendimiento que sus ojos *”.

El otro tesimonio pertenece a un escritor indigena del siglo XVI, que

apunta que el teatro evangelizador se presentd como el ejemplo de como hacer

“buen” teatro, desde una perspectiva moral-religiosa:

Inic nican pehua un quenin omochihuaya nexcuitili ejemplo amo
tlanahualoya, thuan tlacatecolot! amo mahuiltiaya ica christianos

Aqui se comienza de como se hacian los ejemplos dramaticos, para que no

asechara, para que no jugara el demonio con los cristianos."”

Es decir, a partir de un nuevo planteamiento tematico [el cristianismo] que se
mcorporaba a las estructuras dramaticas indigenas, se forma un tipo de teatro
que purificaba el ambiente y ahuyentaba al demonio, al eliminar el vinculo con
los antiguos dioses'"; ese nuevo teatro es el evangelizador mexicano.

Si comparamos ambas posturas salta a la vista la finalidad y objetivo con
la que cada uno de los autores platea la utiizacion del teatro como recurso
evangélico, pues como se dyjo en un principio ésta es esencialmente diferente,
mncluso en sus fines.

Por su parte, Betancourt plantea el teatro como una solucién al problema

mtelectual y racional del indigena, es decir, el autor mterpreta al indigena como

“Agustin de Betancourt Fr., Teatro Mexicano. Descripcion breve de los sucesos ejemplares
historicos y religiosos del Nuevo Mundo de las Indias. Cronica de la provincia del Santo
Evangelio de México. Menologio Franciscano de los varones mds senialados, que con sus
vidas ejemplares, perfeccion religiosa, ciencia, predicacion evangélica en su vida, rlustraron la
provincia del Santo Evangelio de México. 2* edicion, Porrtia, México, 1982.

" Fernando Horcasitas, op. cit., p.79.

" Cir. Ibid., p. 80.
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“poco entendido”, al cual no hay forma de ensenarle los conocimientos de la
doctrina s1 no es a través de representaciones o ejemplos visuales. En ese
sentido, el teatro se estd planteando como un recurso que soluciona el
problema de la mteleccién indigena para lograr la ensenanza del dogma vy rito
cristiano.

Cabe senalar que en esta interpretacion, por un lado, ademas de estar
fomentando el mito de la “irracionalidad indigena” que ya para el siglo XVII
era una “verdad” mmpuesta, esti dejando de lado mmportantes aspectos del
contexto general, por ejemplo, que en ese momento ya habia comunicacion
lingiiistica entre el franciscano y el indigena, por lo menos en la lengua mas
representativa del momento que era el nahuatl, inclusive las representaciones
no solo estaban montadas a partir de textos religiosos que se traducian y
adaptaban en esta lengua, sino eran presentadas en lengua nahuatl para lograr la
mtegracion de la comunidad indigena, lo que rebate la 1dea de que la mimica o
los ejemplos visuales eran el tinico medio de ensenanza y comunicacion entre
el fraile e indigena.

Betancourt esta omitiendo el verdadero problema que era lograr la
mtegracion del indigena en las practicas religiosas, pues eran constantes los
brotes de 1dolatricos, que hablaban a nivel social, de una fuerte oposicion,
rechazo y no convencimiento; el problema que combatia el teatro era la
mtegracion social a la comunidad cristiana, es decir, la practica de esa nueva
creencia, con lo que habia de algin modo aceptacién; por el contrario, no
representa por ello, ser un problema de inteligencia o racionalidad. El uso del
nuevo teatro mexicano como método evangélico, fue para motivar la
cooperacion del mdigena en el rito cristiano, partiendo de algo que ellos ya

venian practicando en sus ceremonias antiguas, que eran era es fiesta movil o
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teatralidad, que era llamada tepanquizaliztll’ Cuando la esa festividad fue

modificada por contenidos cristianos, dio origen al actualmente llamado Teatro
evangelizador, sin embargo antiguamente fue llamado nexcualli”, incluso por
los mismos frailes.

Por otro lado, la funcion de los ejemplos visuales que utilizaban los
frailes, como los dibujos para predicar, los catecismos pictograficos e mclusive
las representaciones, eran herramientas de comunicaciéon entre ndigenas y
frailes recién llegados que aiin no hablaban el idioma ndhuatl, o bien, cuando el
fraile ya hablaba ndhuatl como una dinimica alternativa que reforzaba el
mensaje que se transmitia; habria que senalar al respecto de la racionalidad del
indio, que contantemente se resaltd su capacidad intelectual y rapidez para
aprender, incluso el latin. Habria que preguntarnos, por qué e las cronicas e
historia, particularmente al hablar de la racionalidad del indio, hay un afin por
resaltar y un tono confirmativo por parte del fraile, acerca de la existente
racionalidad del indio; yo pienso que es para confirmar a Europa y quizis a
ellos mismo, el estar tratando con hombre racionales, y posiblemente ello
aumentaba las esperanzas para llevar a cabo la wutopia franciscana, de los
hermanos menores de la observancia.

El testmonio del indigena anénimo, vigente para la época del siglo XVI,
segun apuntes de Horcasitas; plantea un nuevo ejercicio dramatico como
ejemplo de un “buen” teatro que se podria mterpretar como religioso o de
moral, pues su principal funcion era prevenir el contacto con el demonio, y al
mismo tiempo era un ejercicio de integracion a la practica religiosa cristiana:

“Aqui se comienza de como se hacian los ejemplos dramaticos, para que no
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Miguel Sabido, op. cit., p. 67-94.

Garza Cuaron Beatriz y Georges Baudot (Coords.), Historia de la literatura mexicana. Desde sus

origenes hasta nuestro dias. Vol. 1, México, Siglo XXI /UNAM, 1996.p. 388 y ss.
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asechara, para que no jugara el demonio con los cristtanos”. Aunque es un
parrafo breve, en este tesimonio se aprecia, en primer lugar, un antecedente
teatral entre los nahuas, pues marca clerta distancia entre los ejemplos
dramaticos que permitian el asecho y juego con los demonios (las que eran sus
originarias formas rituales que evocaban a los antiguos dioses), con estas nuevas
formas dramaticas que tenia tematica cristiana, se lograba incluso una
purificacién del ambiente, ante la anunciacion del dios cristiano, algo parecido a
un exorcismo.

Destaquemos que en este testimonio, el tema no es la inteligencia, sino
una cuestion moral y religiosa que mtenta persuadir al indigena para que
modifique su ser de veneracién y no sus recursos rituales, como la fiesta y el
drama. Tampoco se muestra al teatro como un recurso por el cual
exclusivamente se pudiera dar a entender el mensaje cristiano; en general, no
hay una mchnacién a la cuestion racional o mtelectual, sino a la tegracion de
las formas cristianas.

Como mencioné en un principio, es importante evidenciar estas dos
posturas porque la historia de la evangelizacion en mucho se ha escrito a partir
de la vision del “vencedor” la cual es representada por el conquistador espanol,

107

y a partir de la cual en la historia™ va prevaleciendo la figura de un indio poco
racional, se duda de su humamdad, se cuestiona su capacidad de
independencia, se anula su actividad ya sea como oposicion o participacion,
calificindolo generalmente como sumiso ante el fenémeno de la conquista y
por ende, se anula su participacion en los hechos, por ejemplo, en su
participacion activa en los procesos para la evangelizacion, contrario a lo que

podemos observar en la etapa de construccion de método y medios empleados.

" Maria Sten, op. cit.,, p. 7-11.
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Por s1 fuera poco, también el fraile es una figura que se ha omitido, pues
se ha mimetizado la labor evangélica dentro de la conquista militar con todo lo
que ello implica, entonces, al hablar de la Conquista se supone como un
proceso alterno la evangelizacion, siendo tal la lectura que incluso se ha
denominado al proceso como: “La conquista Espiritual”.

En general, la lectura de la evangelizacion es la misma que la de la
conquista, donde prevalece el dominio y la imposicion a partir de la supuesta
supremacia cultura del espanol e inferioridad del indio, sin embargo, los nuevos
estudios y o enfoques ofrecen una relectura de la evangelizacion como un
proceso en el que también participa el indigena de manera activa', volviéndose
un proceso en donde es a partir del convencimiento y aceptacion indigena de la
religion cristiana. Lo anterior hace posible la introduccion de la cultura cristiana
via su mexicanizacion; esto al mismo tiempo dista la figura del fraile de la del
conquistador.

Justamente, como algo mmportante a sefalar es que la postura
perteneciente al conquistador-militar, no lo es para todos los espanoles, como
se ha generalizado; por ejemplo, las ordenes mendicantes que se detienen por
uno u otro motivo a conocer la cultura indigena, tuvieron una vision distinta a la
del conquistador y, en algunos casos, empatica con el natural, inclusive, hay
varios caso en los que se llega a dar un choque fuerte entre la postura del

conquistador con la de algunos religiosos."” Es importante hacer esta distincion,

" Ibid., “Nuevos enfoques (1974 - 19997, p. 129 y ss. En esta seccion del libro, Sten introduce los
estudios que desde su punto de vista, revelan una nueva postura del indigena ante la
evangelizacion, posturas a las que habria anexarles los estudios contemporineos que van del
2000 en adelante, y que inclusive ya ofrecen una nueva postura y lectura del fenémeno
general que fue la conquista, por ejemplo la obra del Dr. Miguel Sabido.
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En esta situacion se encontraria el conocido y gran trabajo que hacen Bartolomé de las Casas y Fray

Alonso de la Veracruz, asimismo, como recientemente ha de demostrado la Dra. Maria del
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porque entonces no solo la vision del indigena es negada, sino también la del
fraile, quién por principio religioso si consideraba al indio un ser que debia ser
mstruido en la religion, le reconocia su capacidad racional que lo denomina
como hombre.

La historia se ha desarrollado sin atender estos importantes matices y
generalizando posturas, simplificando de alguna forma el fenémeno de la
evangelizacion; y por el contrario, ha hecho caso omiso de los testimonios
directos que ofrecen una perspectiva muy distinta sobre el tema, por ejemplo la
desconocida opimion del mdio anonimo, o del otro vencido, el fraile opositor;
que son fundamentales para una nueva vision de la llamada “conquista
espiritual”, que no es la misma, aunque se dé a la par, de la conquista militar.

Atendiendo los dos problemas planteados, el primero sobre la
construccion historica a partir der la vision del “vencedor” y el segundo, la
anulaci6n de los aportes de los “vencidos”, en este apartado se cuestiona la 1dea
asentada sobre el origen medieval del teatro evangelizador, que es una idea
establecida desde la vision del vencedor en su expresion mas radical. EFsta idea
no solo atribuye la ongmalidad del teatro evangelizador, en este afin de
superioridad cultural e intelectual a la cultura europea, como lo demuestra el
tesimonio de Betancourt que siguen investigadores posteriores; sino también,
esta negando los aportes mesoamericanos, niega una cultura dramatica
endémica de Mesoamérica, y por supuesto, tampoco reconoce el trabajo del
misionero franciscano como autor circunstancial, es decir, como el recolector
de las dos tradiciones que dan origen al teatro evangelizador. Es importante por

esto, poner en duda, ésta postura que ha prevalecido durante décadas, y que en

Carmen Rovira Gaspar, el caso de Fray Alonso de Maldonado y Buendia quien critica al

Emperador a través de sus Memoriales de agravios y remedios.
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lo esencial ha sido seguida por varios mvestigadores cuando se estudia el tema
de Teatro evangelizador.

Al hacer este cuesttonamiento sobre el origen mstrumental e mntelectual
del teatro como recurso originario de una tradicion medieval, surgen varias
preguntas que no sélo cuestionan a la idea sefalada, sino también, - como

110 ¢

senala Maria Sten- “al supuesto triunfo del cristianismo”. Surge asi, una nueva
postura cuyas respuestas pretenden demostrar que esa 1mposicion espiritual, es
mas bien un proceso de mnculturacion espiritual que surge en el reconocimiento
de la tradici6n indigena, y dando paso a un sincretismo cultural el cual también
modificé al tradicional cristtanismo en sus formas rituales; el teatro es un
ejemplo de estos recurso sincréticos que nacieron en medio de la resistencia y
de la aceptaciton de ambas nuevas culturas, respectivamente, pero
principalmente de la participacion y de la resistencia del indigena que es
omitida constantemente.

Las respuestas de esta segunda postura se vuelven fundamentales porque
como propongo, nace un nuevo secretismo como base cultural del México
actual, en ese sentido, también es mmportante aclarar la existencia y el aporte
hecho por cada una de estas tradiciones, preguntarse por la preexistencia de un
teatro indigena, por la verdadera participacion del franciscano en su creacion
del drama y, por supuesto, validar un sincretismo teatral con las dos tradiciones,

sobra decir, la espanola y la indigena. Con ese objetivo, se desarrolla este altimo

capitulo.
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Maria Sten, op. cit.,, p. 11.
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3.1La influencia del teatro medieval en el teatro evangelizador

No se pone, ni se pondra en duda la influencia que tiene el teatro medieval en
el teatro evangelizador, sin embargo es importante atender en qué si y en qué
no contribuyo al teatro de evangelizacion.

Si bien, lo primero que viene a la mente cuando hablamos del teatro
evangelizador es el dogma cristiano, el misionero franciscano y el teatro
medieval, y claro, es una 1dea que se ha fundamentado partiendo del hecho de
que la orden franciscana fue la primera en adaptar el dogma cristano mediante
la representacion en la Nueva Espana. Esto inclina a la suposicion de que la
influencia mas directa que tenia el fraile sobre un teatro religioso era el de su
tierra natal, Espana, donde para entonces en zonas como Valencia, Cataluna y
Mallorca tenia un teatro cuya tematica principal eran las historias de la biblia y
practicas catolicas'.

Esto ha contribuido a la idea general de que el teatro evangelizador es de
origen Europeo, negando las posibilidades de su creacion en América, por
supuesto de tener mfluencia mesoamericana y por ende su origen sincrético.

Sin embargo, sobre la orngmalidad del teatro evangelizador primero hay
que atender que histéricamente los misioneros nunca lo utilizaron como
recurso evangélico hasta el encuentro con el nuevo continente, concretamente
en las zonas de Mesoamérica y la Zona quechua-aimara', inclusive, en los

primeros momentos del encuentro con las culturas originarias, los religiosos

Hermenegildo Corbato, “Misterios y autos del teatro misionero en México durante el siglo XVI 'y
sus relaciones con los de Valencia” en Maria Sten, op. cit., pp. 93-105.

" Fernando Horcasitas, op. cit., p.20. Fernando Horcasitas presenta un mapa (Figura 1 Distribucion

del Teatro Evangelizador) en el que ubica 5 regiones donde hubo teatro Evangelizador: las

zonas de Canadd y Brasil-Paraguay a cargo de la orden Jesuita; y Columbia Britinica,

Mesoamérica y la zona quechua-aimara a cargo de los franciscanos.
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solo utilizaron la predicacion como recurso evangélico por asemejar su
actividad misionera con la de los apostoles de Cristo, pues al 1gual que ellos
comenzaron desde la nada y reconociendo que en toda la actividad misionera
empleada del oriente del Mediterraneo hacia occidente y hacia el norte, no
habia un paradigma similar en comparacioén con las condiciones de las Indias.
Esto es importante senalarlo, porque entonces se hace valida y justificada la
pregunta por el origen del teatro evangelizador, cuando es un recurso que
claramente solo fue empleado con fines evangélicos, por primera vez, en
América y principalmente en la zona de Mesoamérica, concretamente aqui con
los nahuas.

Lo anterior nos hace suponer que hay un elemento americano que
permite su florecimiento, y al mismo tiempo, nos sefiala que no es “algo”,
entiéndase como un recurso, que traia el fraile en su repertorio de medios, sino
que se construyo ante la circunstancia americana, del indio y con el indio.

Por otra parte, los antecedentes de la utilizaciéon de un drama religioso en
Espana se reducen a una actividad que consistia en reforzar la fe mediante la
predicaciéon en pueblos que ya conocian el cristianismo.'”

El drama de Espana en esos tiempos solo tenia el fin de reforzar un ritual
(ue por generaclones se conocia, por el contrario, el drama en Nueva Espaiia,
tendria fines muy distintos, como el de evangelizar a masas neofitas en el tema,
ejemplificar pasajes que sirvieran de modelo a la conducta del “buen cristiano”,
explicar normas y reglas de la moral cristiana, e introducir por primera vez al
indio en la practica del rito, las cuales son tajantes diferencias entre ambos
trabajos evangélicos.

Sumado a lo anterior, como un factor importante y que no puede pasar

desapercibido, es que este tipo de teatro espanol se desarroll6 en Mallorca,

" Cir. Ibid. p. 18 y19.

107



Alicante, Valencia y Cataluiia, y los primeros frailes y conquistadores llegados a
América, procedian de la zona de Extremadura, Castilla y Andalucia- tal cual
seniala Horcasitas- lugares donde misteriosamente no hay registro o archivos
que hablen del manejo de este teatro religioso al menos en el siglo XVI y
anteriormente.'

A todo esto, entonces ccudl es el verdadero aporte de la tradicion
medieval-espaiola?

En Espana en general se registra un sencillo teatro a principios del siglo
XVI, como el Quem quaeritis? o Visitatio sepulchri”, cuya estructura
fundamental, es la de un didlogo que se entabla al inicio de la misa entre el

sacerdote y el coro:

Angeles: ¢A quién busciis en el sepulcro, oh discipulas de Cristo?
Tres Marias: A Jesus Nazareno, joh espiritus celestiales!
Angeles: No estd aqui. Ha resucitado tal como lo habia predicho. Id y
anunciad que se ha levantado de la tumba.

Sacerdote: (Cuya voz representa a la de Cristo): Resucité y estoy contigo,
aleluya, pusiste sobre mi tu mano, aleluya: admirable es tu sabiduria,
aleluya, aleluya. Sefior, me probaste y me conoces: lo sabes todo de mi, la

hora de m1 muerte y de mi resurreccion.

" Ibid. p. 68.

" Cfr. Ibid., p. 68. Quem quaeritis? o Visitatio sepulchri Es un tropo o interpolacion, que a modo de
didlogo se expone como el mtroito en la misa de la Pascua de Resurreccion. El didlogo es
entre tres Marifas y algunos dngeles que se encuentran sentados en la tumba vacia de Jesus
Nazareno, adaptaciéon de Marcos 16: 1-8.

Angeles: Quem quaeristis in sepulchrum, o Christicolae?
Tres Marias: Iesum Nazarenum cructfixum, o caelicolae
Angeles: Non est hic; surrexit sicut predixit. Ite nuntiate quia surrexit de sepulchro.
Sacerdote: Resurrexi et adhuc tecum sumn, alleluia: posuiste super me manum tuarn, alleluia, alleluia.

Domine, probasti me, et cognovisti sessionem meain et resurrectionem Imeann.
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Este tipo de didlogo sencillo, propicié posteriormente el origen de un drama
litargico, s embargo, todos ellos pronunciados en latin y desarrollados
principalmente en Europa medieval: Francia, Inglaterra, Espana (oriente de la
peninsula). Otros dramas religiosos desarrollados fueron: L’ hom enamorat y la
fembra satis feta, la Representacion de la Asumcio de madona Santa Maria,
Misterio de Elche (Esparia- XVI1), El juicio Final (Espana), El misterio de Adin
v Evay, el tnico texto existente registrado en castellano y continuado en zona
de Extremadura, Los Reyes Magos (Medieval del siglo XIII)."

En la nueva Espana se desarrollaron principalmente los temas analogos:
Fin del mundo ( Tlatelolco 1533-35); La anunciacion de la Navidad de san Juan
Bautista, La anunciacion de Nuestra Seriora, La visitacion de [a Santisima
Virgen a santa Isabel, La natividad de San Juan Bautista, estos cuatro misterios
presentados en las Solemnidades y fiestas del Corpus del ano 1538 en Tlaxcala;
La caida de nuestro primeros padres, Conquista de Rodas, La conquista de
Jerusalén, San Francisco predicando a las aves, Ll Sacrificio de Abraham,
representados en Tlaxcala en 1539 en la fiesta del Corpus y las paces celebradas
entre el emperador Carlos V y Francisco I rey de Francia; finalmente, /a
Adoracion de los reyves Magos (Tlaxcomulco-1557), entre otros; sin embargo,
aunque los temas sean evidentemente similares, su construccion y desarrollo
seran distintos; algunos autores, entre ellos los mismos frailes como Motolnia,
se atreven a decir que en América su desarrollo estético era superior por la
multiplicidad de recurso utilizados y el caracter de realismo que vamos a
encontrar. Pero no solo ello, sino que el mismo auto espanol en muchos casos,
no es la base teorica del drama ndhuatl, sino que éste tiene de base el texto pio

directo, mismo del que el auto espaiol tomo para su construccion, como en el

" Cfr. Fernando Horcasitas, op. cit.., p. 68.
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caso de La conquista de Jerusalem'”, lo que supone hay, una adaptacion directa
del texto, por parte del fraile.

Habria que considerar a la par, que los franciscanos tuvieron contacto
con este teatro espanol del medievo, solo fue hasta 1524, posteriormente en la
mayoria de los casos, los frailes no regresaron a Espana después de su arribo a
América, esto propicia una desvinculacion cultural con lo que se estaba
llevando a cabo en su tierra natal, sin embargo, se puede suponer que los frailes
que postertormente llegaron a Nueva Espaina traerian consigo este bagaje
cultural actualizado, pero haciendo un recuento del arribo de frailes que
trabajaron el teatro religioso en México antiguo, vemos que fue escaso; entre
ellos tenemos los casos de fray Toribio de Benavente, fray Luis de Fuensalida,
fray Andrés de Olmos, fray Juan de Torquemada.

Atendiendo lo anterior, se puede senalar que teatro medieval sélo fue
una influencia que le heredoé al teatro evangelizador en cuanto temas religiosos,
pero finalmente, era el fraile quién decidia qué, como y cuanto se trataba de ese
viejo recuerdo dramatico, mcluso surgieron nuevas adaptaciones, lo que hace
dificil creer que los frailes tuvieran los textos originales de un teatro espanol
fisicamente con ellos, o bien, s1 los tenian, no eran tutiles pues habia
condiciones diferentes que los obligaban a reescribirlos, por lo que se valieron,

en todo caso, del recurso intelectual del recuerdo y quizas algunos libros.
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Luis Carlos Salazar Quintana, “Noticias sobre el origen y la representacion de la Destruccion de
Jerusalém en el teatro doctrinal Novohispano”, p. 111. Disponible en linea:

http://bit.lv/1 QoEnkx [Consultado: Noviembre de 2015]
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3.2 ¢Tradicién dramatica Mesoamericana?

S1 nos preguntamos por las condiciones que posibilitaron el desarrollo del
teatro evangelizador en Mesoamérica, o bien, por las causas que propiciaron su
florecimiento de una manera tan particular, que inclusive se han senalado como
incomparables con otras regiones de América; estas preguntas parecen
empujanos a responder de dos maneras, dependiendo la postura general que se
tenga; la primera atribuiria la obra a las buenas ensenanzas y adaptaciones que
hizo el fraile influenciado por las tradiciones medievales; la segunda, mndagaria
en las condiciones culturales de los habitantes, y en la posibilidad de culturas
dramaticas originarias de mesoamericanas que pudieran haber facilitado el
desarrollo y florecimiento del este teatro religioso.

Desde mi opmion, los estudiosos del teman han optado por la primera
postura, y en general, el tema se agotd cuando la postura se mclino a considerar
que el teatro de evangelizacién fue un recurso europeo empleado aqui, postura
que asume como consecuencia la mnexistencia de una tradicion dramatica
originaria. Sin embargo, desde el punto de wvista de esta investigacion es
fundamental partir del “s1 existio” un tipo de drama originario de Mesoamérica,
pues de lo contrario, no seria posible hablar de un sincretismo, smo sélo habria
una 1mposicion, o bien, en una postura mas flexible se hablaria de una
integracion de elementos mesoamericanos a este recurso “europeo”, sin
embargo categéricamente se puede afirmar que hay un secretismo, formado
por el tepanquizaliztli vy el teatro medieval que dan origen al necuitill o teatro
evangelizador.

Siguiendo a Othon Arréniz, de estas dos grandes posturas se derivan tres
en las cuales podemos englobar todas las opmiones de los principales

estudiosos, la primera es totalmente radical, y considera que el teatro
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evangelizador es una continuacion del teatro medieval, negando todo aporte de
las culturas mesoamericana. Asi pues, encontramos que los seguidores de esta
postura tienden a afirmar que la existencia del posterior teatro mexicano, se
supedita a la llegada del teatro europeo traido por los franciscanos, en ese
sentido no hay un teatro originario sino influenciado.

Al padre Mariano Cuevas lo localizariamos en esta primera postura; es
de la tajante opmién de la mexistencia de un teatro orginario: “Los mndios
precortesianos no tenian teatro porque el teatro no es de los tristes (cooperuit
illos umbra mortis)”"™, afirmando que la Iglesia es la que introduce el teatro en
la Nueva Espana.

Afortunadamente pocos son los participes de esta postura tan tajante, la
cual no es dificil de rebatir, pues al apegarse a las circunstancias historicas en las
que se desarrolla el teatro evangelizador, se evidencia constantemente que es a
partir de las alegres celebraciones rituales indigenas, donde tenian lugar los
Tepanquizalizth, se hace consiente al fraille de la posibilidad de mntroducir el
dogma mediante representaciones. Justamente esta es la segunda postura.

Investigadores como Fernando Horcasitas, Robert Ricard, Angel Marfa
Ganibay, K. John H. Cornyn, Byron McAfee, Hermenegildo Corbato, German

9

Viveros, Michel K. Schussles y Robert Potter, entre otros'’; a pesar de
considerar al teatro evangelizador un recurso europeo cuyo antecedente es el
teatro medieval, diferencian su postura de la de Cuevas por reconocer en
mayor o menor medida, los elementos indigenas dentro de las representaciones
dramaticas religiosas. Esta segunda postura se va a caracterizar particularmente

por considerar al fraile espanol el inventor del teatro evangelizador, pues se dice

" Mariano Cuevas, Historia de la nacion mexicana. México, Ed. Porria, 1967, p. 327.
" El criterio para considerar a estos autores como contemporaneos, €s porque sus investigaciones son

estudios publicados del ario 2000 en adelante.
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que retoma aspectos de la fiesta ritual indigena, vy aunque este ultmo
participaba también, e incluso mas al actuar, cantar, danzar y recitar, se
presume que era todo bajo la direcciéon y el visto bueno del fraile.

Por ejemplo, el mvestigador José Rojas Garciduenas en su obra F/ teatro

20

de la Nueva Espana en el siglo XVI™, que dice:

Aunque en nuestro pais no puede hablarse, propiamente, de origenes de
un teatro en el siglo XVI sino, en todo caso, de transformacion adaptativa
de un teatro extranyjero, es de notar que sus primeras manifestaciones se
realizaron no solo al amparo de la religion sino que sirven para la
ensenanza y difusion del credo.

Probablemente fue el especticulo de las representaciones y mitotes
mdjgenas, tan gustado por el pueblo en sus festividades religiosas, lo que
mspiro a los primeros frailes la 1dea de hacer representaciones piezas
religiosas, sin las complicadas y teoldgicas sutilezas de los autos
sacramentales espanoles, sino obras pias y sencillas, en forma asequible a la
mentalidad de aquellos catectimenos y recientes conversos cuya custodia

ejercian. '

La postura de Garciduenas, que se contrapone a la postura de Mariano Cuevas,
nos habla de la mspiracion de las fiestas, los mitotes, v representaciones
ceremoniales, [como| un ejemplo que al fraile, le hace pensar en las
representaciones religiosas de Esparta, sin embargo, aunque rescata el entorno
festivo y ceremonial ritual indigena, notamos que el origen del teatro
evangelizador lo supedita a la 1dea un teatro extranjero, que el franciscano

espanol desarrolla, negando la posibilidad de un teatro originario de los indios.
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José Rojas Garciduenas, Ef teatro de la Nueva Espaina en el siglo XVI, México, Secretaria de
Educacién Piablica, 1973. (Sep. Setentas, No. 101).

“ Ibid., p. X. Las cursivas son mias.
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En el mvestigador Lino Canedo vamos a encontrar un especial

senalamiento de las celebraciones rituales mdigenas:

En estas celebraciones no habia, de por si, nada de teatral, m cosa que
pareciere menos digna a unos misioneros que fueron de lo mejor que vino
a México. Lran la expresion natural y sincera de un pueblo hondamente
religioso antes y después de la venida del cristianismo. No habia porque
suprimir los cantos ni la musica, ni las flores, ni las banderas, y no las
suprimieron.

Pero los misioneros en México se valieron de representaciones teatrales
propiamente dichas con fines evangelizadores. Se trataba de un teatro
religioso, de gran tradicion en Espana; [quel de alguna manera armonizaba

también con las practicas prehispinicas de los mdios mexicanos. "

Lino Canedo sin ser distinto a la postura de Garciduenas, afirma lo comun: la
mtroduccién de un teatro religioso de origen espanol, niega la teatralidad en los
pueblos mesoamericanos; y de i1gual manera rescata como elementos
parateatrales los cantos, la musica, las flores y banderas; sin embargo, senala
algo de suma 1mportancia de las culturas indigenas: las celebraciones eran la
“expresion natural y sincera de un pueblo” como parte de su tradicion religiosa
antes y después del cristianismo, y justamente este es el elemento que ven los
franciscanos para introducir la nueva religion, pues existia en este discurso
ceremonial una vehemencia religiosa con la que pretendian, se adorara al dios
cristiano; entonces, cverdaderamente no hay la posibilidad de existencia de una

forma teatral prehispanica, mesoamericana, nihuatl, india o como se quiera
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Lino Goémez, Evangelizacion..., op. cit., p. 115.
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llamar, :esa expresion religiosa del pueblo, adornada con flores, musica, bailes,
vestuarlos, poesias, etc., no podrian encerrar diversas formas teatrales?

La tercera postura, tratando de ser concihadora, hace valer mas el aporte
mesoamericano, sin dejar de reconocer el origen medieval del teatro que traen
los franciscanos, propone justamente un “sincretismo religioso”. Esta postura
afirma que asi como el teatro evangelizador es un recurso cuyo origen se
encuentra en el teatro medieval, cuando es adaptado en la Nueva Espana y en
la cultura indigena, también adquiere elementos ndigenas importantes,
principalmente porque el drama medieval es traducido al nihuatl y porque el
indigena es quien lo representa; en ese sentido adquiere su sincretismo.

En esta postura vemos a el investigador Robert Potter, quien en su
articulo “Abraham vy el sacrificio humano. La exfoliacion del drama medieval

en el México azteca”, dice de inmediato:

Fueron estos franciscanos, y sus sucesores, quienes trajeron las tradiciones
del drama medieval del Viejo Mundo al Nuevo, esquejes culturales para la
propagacion de la fe, del mismo modo que trajeron las raices de las vides
europeas para establecer nuevos vinedos. Sin embargo, el proceso de
evangelizaciéon no fue tanto un trasplante, sino un myerto de las formas
dramaticas europeas y medievales dentro de la especie de representacion

ceremonial nativa™

Potter, afirma en primera mstancia la influencia del drama medieval sobre la
futura creacion teatral evangélica, pero reconoce el rescate que los franciscanos

realizaron de los elementos parateatrales indigenas, (danza, canto, poesia, baile,

* Robert Potter, apud. Noé Esquivel, Arte en el siglo XVI. Arquitectura y Pintura en el Estado de
México e Hidalgo, y Teatro Franciscano en México. México, UAEM, 2010, p. 309. Las

cursivas son mias.
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vestuarios). Aunque aan sin concebir la posibilidad de alguna forma dramatica
nativa sino unicamente ceremonial, Potter si hace el importante sefialamiento
de que el fraile es el que mtegra los dramas europeos a las representaciones
ceremoniales indigenas, de ahi que sea un elemento sincrético.

En esta misma postura, vamos a encontrar al imnvestigador Robert Ricard

quién en su texto La conquista espiritual de México, dice:

... representaciones teatrales organizadas por los religiosos para los mdios
exclusivamente, en las cuales eran actores ellos mismo, y que se escribieron
en su propia lengua. Para el teatro, al igual que para las fiestas exteriores,

hay que tener en la mente que se trata de un caso mds de sustitucion, ya

que los aztecas también habian conocido una manera de teatro...”!

Ricard sera el inico que reconoce, con todas su palabras, un teatro ndhuatl, en
el cual propone, hubo una sustitucion de elementos que posibilitaron la
edificaci6n del teatro evangelizador, al 1igual que Potter.

Sin embargo, aunque Ricard plantea la preexistencia de un teatro
originario, donde la “sustituciéon” funge como sincretismo y a partir del cual se
logra una mezcla de elementos culturales; no se senalan cuales fueron los
aportes mesoamericanos, ni como se le conocia a esta forma, o cuales eran sus
caracteristicas particulares de esta forma de representacion nahuatl.

En esta postura mas abierta que las anteriores, parece recargar el peso
mtelectual de los dramas en el fraile, senalandolo como el organizador, quien
tiene la consideracion de escribir el drama en lengua nahuatl, astmismo, al dejar
que el mdio lo represente; sin embargo no parecen hablar de los elementos

pertenecientes a una tradicion indigena, en todo caso, sélo se reconocen el
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Robert Ricard, op. cit., p. 304.
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ritual ceremonial con elementos parateatrales en los que se integra el teatro del
franciscano.

Ademas, s1 meditamos sobre este “sincretismo teatral” que presentan; su
conformacion esta apelando a caracteristicas post-hispanicas: siendo la 1dea de
que: el teatro es un elemento europeo que el fraile integra en las ceremonias
indigenas, que es narrado en nihuatl y que es representado por el indigena; son
los elementos que vuelve “sincrético” al teatro evangelizador; pero
verdaderamente no podia ser distinto, no podia ser un drama narrado en latin
como los de Espana, pues lejos de mtegrar al a comunidad indigena, la
alejarian; por ello, esta postura sigue pasando lo mesoamericano por el filtro de
lo que acepta el fraile, sin considerar la genuina actividad del indigena, su
aporte mnnato al recrear la estructura de la representacion, sino en todo caso,
considera su actuar como algo dirigido.

Cabe senalar que justamente a raiz de esta postura post hispdnica sobre la
teatralidad mexicana, se ha nombrado sinénimo del teatro evangelizador al
teatro Ndhuatl por ser narrado en esta lengua, pues si bien era la lengua franca,
ésta no esta apelando realmente a la tradicion dramatica nahuatl autoctona, la
nextfxuitillr.

Volviendo a la mformacion que nos da la cata de Ricard, lo mas
importante que se reconoce de su planteamiento es la mencion de un teatro
azteca, que al contrario de los anteriores investigadores citados, es el inico que
lo plantea asi, la pregunta seria entonces jqué es ese tipo de teatro?, ;coémo
llego el franciscano a pensar en el teatro como recurso evangelizador?, spor
qué tanto tiempo se ha negado la influencia de una tradicion dramatica
originaria que confluye con la espanola para dar origen al nuevo teatro?, :bajo
qué perspectiva se esta juzgando como no teatro la actividad de los pueblos

mesoamericanos, dejandole tinicamente en el estatus de ceremonias?
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Haciendo un esquema de cada postura, podemos obtener un saldo
general en el que, aunque no parece ser de todo evidente, las tres posturas estan
anulando un estudio directo de las fuentes indigenas que rescaten su tradicion

dramatica:

1* Postura: No reconoce alguna influencia o aportacion de la tradicion

indigena, tajantemente.

Teatro Medieval Teatro evangelizador

2* Postura: al 1igual que la primera, parte de la tradicion medieval que traen los
franciscanos, quienes recogiendo en mayor o menor medida elementos de la
tradicion festiva indigena, los adaptan su 1dea de teatro religioso para dar origen

al teatro evangelizador.

Teatro Medieval — Franciscanos espaiiol ——I'eatro evangelizador

I

Flementos ceremoniales indigenas

3* Postura: La que aparentar ser la mas convincente para los fines de esta
mvestigacion, afirma que el teatro es un recurso sincrético, sin embargo este
sicretismo, que si reconoce un preexistente del drama en los mesoamericanos,
se va a distanciar de nuestra 4* propuesta sincrética, porque sigue pasando por
la mnterpretacion por el fraile el drama mesoamericano, que por si solo no tiene
una validez sino que este vale en tanto el fraile lo reconoce y lo utiliza para
desarrollar el teatro evangélico. En este sincretismo teatral el mdigena soélo
participa en tanto que el fraile lo permite con la traduccién del texto en nahuatl
y la representacion del drama.
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Teatro Medieval Sincretismo

T

Franciscano espanol —>  Teatro evangelizador
1epanquizalizth /
Representaciones
Ceremoniales
Indigenas

El saldo de las tres posturas:

1) El teatro evangelizador es de origen medieval.

2) El franciscano adapta las ceremonias rituales indigenas a su idea de teatro
(proveniente del medieval), lo que da origen al teatro evangelhizador y
posteriormente a los micios de un teatro mexicano o Nahuatl.

3) En algunos de ellos, este nuevo teatro evangelizador es un elemento
sincrético, sin embargo, toda la carga tedrica y practica es considerada
influencia del teatro medieval, siendo sincrético unicamente, porque
estas obras son representadas por los indigenas, y porque son narradas
en lengua nahuatl.

4) Las tres posturas han fundamentado la tesis de que la teatralidad en la
Nueva Espana comienza cuando se adapta el teatro medieval a las fiestas

rituales indigenas, es decir, comienza con el teatro evangelizador.

Aunque es cuestionable y polémica cada postura por separada, no se podria
negar que tienen elementos operativos importantes para hablar de un
verdadero sincretismo que retome, en este caso, los aportes originarios de la
cultura mesoamericana. Por ejemplo, es imnegable que el teatro evangelizador
tiene nfluencia medieval, mds no asi que sea el originario aqui; también es
indiscutible y loable la capacidad del franciscano de observar en la cultura
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festiva del indigena una oportunidad de introducir el dogma cristiano, y no sélo
eso, sino también, un modo de conseguir el acercamiento del indigena a la
religion cristiana, de aceptarla y participar en ella, con lo que la catequesis se
ponia en practica. Esto que corresponderia a la segunda postura, es cierto pero
s6lo en un primer momento, por ejemplo cuando Pedro de Gante se da cuenta
de la mmportancia de “empecelos a conocer y entender sus condiciones y
quilates y como me habia de haber con ellos”; a partir de esto, Gante
conjetura los medios a emplear, hallados en la cotidiamidad de la cultura
indigena, con los cuales fomenta la participacion de los naturales en las
actividades: “y como yo vi esto y que todos sus cantares eran dedicados a sus
dioses, compuse metros muy solemnes sobre la ley de Dios”. Después de este
cobro de conciencia, preambulo del teatro evangelizador, viene la cuarta
postura que es sincrética con base en las tradiciones dramaticas espanola e
indigena.

El sincretismo que propongo es aquel que integra la participacion activa
del indigena y del fraile, confluyendo asi las dos tradiciones, el teatro medieval y
la tepanquizalizti dando origen al teatro evangelizador. Es importante notar
que aunque parezca sutil la diferencia entre el sincretismo propuesto y de la
tercera postura es contundente en el posterior desarrollo, pues rescata la
participacion del indigena como un agente activo en el drama, que se propia
esta nueva forma de teatral. De no considerar esta participacion activa del
indigena, es importante senalar que no hubiera florecido el teatro evangelizador
de la forma en qué lo hizo y lo demostraré mas adelante.

Justamente, rescatando elementos mmportantes de las tres posturas antes

presentadas, podemos hacer una reinterpretacion para dar pie a la cuarta
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Gante, “Carta de Fray Pedro de Gante al rey don Felipe II, 13 de junio de 1558”: Apéndice

documental en op. cit., p. 59.
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postura en la que se propugna un sincretismo que rescate los esencialismos de
cada tradici6n, como se menciona en el parrafo arriba, que se reconozcan los
aportes de las dos tradiciones, pero principalmente, la libertad mterpretativa
que hace el indigena del drama evangélico para representarlo, (Ilo que seria el

proceso de mexicanizacion evangélica), su esquema seria:

Teatro medieval —exto franciscano —
Teatro evangelizador
Tepanquizalizth ———> representacion /

Indigena

A nivel cultural, esto seria el ejemplo del proceso de mexicanizacion de la
evangelizacion, la cual en si misma también es un elemento sincrético, que tal
cual como el teatro evangelizador, surge de dos tradiciones, que como dos
individuos conviven.

S1  apostamos por el teatro evangelizador como un elemento
verdaderamente sincrético, éste no puede definirse a partir de criterios post-
hispanicos, es decir, no puede tener su mayor valia esencial a partir de la
consideracion que haga lo hispanico, como el ser narrado o representado por el
indio, sino en que rescata las esencialidades del teatro sagrado nahuatl.
Simplemente hay que pensar que la participacion del indigena en la
representacion modifica el sentido del teatro religioso espanol, incluso atin mas
cuando éste se desarrolla acorde a las festividades indigenas.

Seguramente entonces hubo mas elementos itegrados que hacen de este
teatro evangélico mexicano un teatro sincrético, en el sentido de que recoge
mas elementos tradicionales de las culturas Mesoamérica y no sélo la actuacion

o narracién, de ahi que lo categorice como: teatro evangelizador mexicano.
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Asi pues, la nueva representacion nace en este contexto, de una sutil
mezcla de culturas donde no hay mayor participacion de alguna sino de las dos,
con lo que tenemos los nicios de un sincretismo no soélo estético, sino también

cultural y propiamente mexicano.

Mais por gracia de Dios empecelos a conocer y entender sus condiciones y
quilates y como me habia de haber con ellos, y es que toda su adoracion
dellos a sus dioses era cantar y bailar delante dellos, porque cuando hablan
de sacrificar algunos por alguna cosa, asi como para alcanzar vitoria [sic] de
sus enemigos, o por temporales necesidades, antes de los matasen habia de
cantar delante del idolo; y como yo vi esto y que todos sus cantares eran

dedicados a sus dioses, compuse metros muy solemnes sobre la ley de

Dios.”.

En este breve pasaje que describe Gante, podemos ver el principio de lo que en
varias ocasiones se relatard en las crénicas franciscanas del siglo XVI y XVII.
Versos recitados con ritmos, cantos rituales, la musica como vinculo entre el
dios y el hombre que se tocaba de acuerdo al “dios abogado”; asimismo
coreografia, mascaras, vestuario, maquillaje, coros, comida, etc., todo especifico
y lleno de significacion en relacion al dios que se ofrendaba; logrando asi una
simbiosis teologica entre el dios y el pueblo entero, porque la participacion no
sOlo era de los representantes, sino también del cuerpo social que creaba un
ambiente en el que se estaba modificando o fortaleciendo el destino de su
humanidad, porque “estos entramados semioticos alimentan al dios y al crecer

9127

la fortaleza del dios crecia geométricamente la del grupo”™”.
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Idem. Ortografia original del texto. El subrayado es mio.

" Miguel Sabido, op. cit., p. 41.
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Entender esto, es comprender que en el siglo XVI no hubo un total
desplazamiento del imaginario lingtistico-ideolégico de las culturas, hubo una
remnterpretacion de ese 1mmaginario, mexicanizar el evangelio, o en palabras de
Miguel Sabido: “pueden dedicarse a seguir armando sus propilas maquetas

2”128

representacionales pero con distintos ropaje”™, dicho sea de paso, ese ropaje
era el cristianismo. Esencialmente habia una continuidad de las tradiciones
indigenas pero con diferente rostro, el rostro de un solo Dios y muchos Santos.

También es importante hacer conciencia de que el hombre de Europa, el
franciscano propiamente, no vino a inventar la cultura artistica en los poblados,
es mas, habria que reconocer que la fiesta ritual ndhuatl, es la base para el
futuro teatro evangelizador, pues a partir de la observacion de su importancia
en el entorno indigena, es como se dio origen al drama religioso cristiano en
América.

Para complementar la pregunta sobre la originalidad de un “teatro en las
culturas mesoamericanas”, entonces, habria que analizar también el entorno
donde se desarrollaban, es decir la fiesta, el ntual, porque ahi es donde el
franciscano vio algo mas, quizas la identidad y sabiduria que conducia el
pueblo; o que era el momento en que la comunidad reafirmaba su pertenencia
y aceptacion de toda una cultura, y quizas también, como ahi se da determinaba
el transcurso del cosmos; quizas fue eso lo que vio el religioso, volviendo la
fiesta la forma mas asequible de reinventar el Nuevo Mundo bajo los canones

de cristtanismo.

* Idem.
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a) Teixiptlainime: “los que toman el rostro ajeno”

La representacion escénica significa un acontecimiento

para la comunidad y como tal acuden a observarla y

129

vivirla

En mas de una ocasion se ha encasillado la produccion artistica de la cultura
nahuatl a la poesia, sin embargo, ésta también dio paso a otro aspecto, ain por
estudiarse, el teatro'™.

Por ser poco trabajado, es propicio que se haga un estudio critico de los
contenidos, de sus formas, de sus simbolismo sociales, religiosos, politicos, etc.
Estos dramas que estan siendo rescatados, guardan una mmportante fuente
documental de lo que fue la sociedad nahuatl; el investigador Leon Portilla, por
ejemplo, en estos materiales hace cuatro clasificaciones de tipo de teatro en la
sociedad nahuatl; la primera corresponde a las representaciones religiosas que
se hacian durante las fiesta de cardcter sacro, la segunda clasificacion son las
actuaciones de cardcter comico, la tercera, es la representacion de “mitos” y
“leyendas” las cuales tienden a ser de cardcter moral y religioso, inclusive seran
las que persistan durante la coloma, cuyas tematicas principalmente sera el
anhelo o recuerdo de aquellos dioses antiguos. Finalmente estian las de caracter

social, en las cuales se ejemplificaban problemas famihares y de la wvida
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Fernando Munoz Castillo, “Ritualidad y Teatrahdad” en 7Teatro Maya Peninsular,
Ayuntamiento de Mérida, México. 2000, p. 24.

“ Por la amplitud que presenta ser el tema, el presente apartado se centra en solo un tipo de teatro

que enuncia Leén Portilla. Dicho sea de paso, se han tomado sus estudios como fuente

principal de apartado. Miguel Leon Portilla, “Teatro Nihuatl prehispanico”, texto presentado

en el “Curso acerca de la Historia del Teatro” organizado por la Direccion de Difusion

Cultural UNAM, 1958. Texto en linea: <http://bit.ly/1nenkYS> [Consultado: 15/02/2012]
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cotidiana, este es un Interesante teatro porque también era critico de su
sociedad, a tal punto que llegaba a tratar “tabties” sociales, por ejemplo, el caso
de una “mujer de placeres” o ahuianime, quien cuestiona su paso por la vida, la
que parece no tiene mas fin que “hacer feliz a aquellos que viven en placeres”,
se cuestiona s1 esos hombres la ven, o la entienden, es decir, la perciben como
una mujer, un ser humano; siendo consciente de lo contrario se angustia al
saber, que de esa forma morira'™.

Estas cuatro clasificaciones que presenta Leon Portilla reflejan la realidad
social del pueblo nahuatl en muchos aspectos, de ahi la importancia del estudio
critico de las obras, el estudio del contenido moral, ético y filoséfico que estan
guardando, sin embargo, por el tema que se estd tratando en la investigacion, es
obligatorio concentrarnos soélo en la primera forma teatral, es decir, sobre los
dramas rituales.

Obligadamente parto de los estudios del mismo Leén Portilla y su
maestro Angel Maria Garibay, porque nos ofrecen fuentes documentales de
primera mano, asimismo, por los estudios criticos que hacen desde distintos
enfoques: filosofico, historico y filolégico. Estos estudios aunque breves, por ser
secciones dentro de obras que tratan los aspectos artisticos generales de la
cultura nahuatl, nos brindan un panorama de la disciplina teatral en los nahuas,
la cual podemos cotejar con las cronicas que los frailes hacen, y también en
algunos testimonios directos dentro de textos indigenas, por ejemplo los que
presenta Fernando Horcasitas.

El 7Teatro en la sociedad indigena, como se ha comentado anteriormente,
es una actividad (permitaseme el término) metafisico-ontologica, mediante la

cual es posible establecerse un vinculo entre el dios y el hombre'™, vinculo

* Le6n-Portilla, op. cit., p. 33.
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Miguel Sabino, op. cit., p. 144.
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fundamental para la conduccién moral, politica y religiosa del pueblo, en otras
palabras, un acto que da los elementos para educar integralmente a la

comunidad.

La repeticion de los hechos, aun engalanados por la poesia, eran para el
pueblo espectador, sustitutivos de la lectura. Veian personificados a sus
dioses y a sus héroes; ofan sus hazanas y grandezas y retenian para siempre
lo que 1ba constituyendo la historia viviente de su raza y de su cultura. Las
mujeres y los ninos tomaban parte de estas ensenanzas y el ambiente
cultural se saturaba de estos multiples medios de expresiva eficiencia. La
poesia, la musica, el baile ante los ojos y en un cuadro de grandiosa
solemnidad, eran medios para hacer indeleble lo que hoy en dia nos cuesta

. 133
tanto trabajo aprender y retener.

Como puede apreciarse, el teatro sagrado Nahuatl va a ser el medio de difusion
de las normas referentes a la moral, a las creencias, las condiciones politicas y
en general, a la cosmovision del pueblo; justamente sera a partir de esta
representacion dramatica real (porque de hecho se estaba dando la relacion y
comunicacioén entre el dios y el hombre), en la que se definird el destino de la
comunidad.

So6lo hasta el momento en el que el fraile ve el desarrollo del teatro
sagrado nahuatl, y las repercusiones sociales que tenia en la colectividad, es
cuando percibe su potencialidad para la mstruccion del cristanismo mediante
el teatro; por ello, es de suma mmportancia para la comunidad religiosa,
observar el desarrollo de estas fiestas, que con sus particulares modificaciones,

seran las que permitan la introduccion de la practica del cristianismo.

* Angel Marfa Garibay, Historia de la literatura nihuatl, México, Porrta, 1992. (Coleccion: Sepan

Cuantos No. 626) p. 357.
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Comenzando con la descripcion de estos dramas, en primer lugar estin
los espacios de representacion: Cortés sera el primero en hablar de éstos en su
tercera Carta de Relacion, un “teatro”, que describe mientras habla de la plaza

de Tlatelolco:

Y llevandose (el trabuco) a la plaza del mercado para lo asentar en uno como
teatro que estd en medio de ella, fecho de cal y canto cuadrado, de altura de dos
estados y medio, y de esquina a esquina habrd como treinta pasos; el cual tenia
ellos para cuando hacian alguna fiesta y juegos, que los representadores de ellos se
ponian alli porque toda la gente del mercado y los que estaban en bajo u encima

de los portales, pudieran ver lo que hacian.”"

El espacio arquitectonico que describe Cortés es el de un lugar amplio y
fundamentalmente colectivo, era un espacio para que toda la gente del mercado
pudiera observar lo que acontecia en el escenario, lo que mvolucraba a toda la
sociedad y no solo a un sector de la comunidad. Notese la importancia de los
espacios, que eran el centro de reunién de la comunidad y al mismo tiempo un
espacio de encuentro ritual, quienes asistian, no iban a ver un espectaculo, iban
a encontrarse con el dios a celebrar, venerar, o convivir. Era el axis mundi,
centro ceremonial y estructura fundamental para lograr el vinculo divino™.

En otro tesimonio mas de estas antiguas representaciones, Fr. Diego
Durian describe la organizacion que se llevaba a cabo para realizar los dramas,

la cual, comienza por hacer participe a toda la comunidad:
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Hernan Cortés, Cartas de relacion de la Conquista de Méjico, 3* Edicion, Buenos Aires, Espasa-
Calpe, 1957, p.188.

* Armando Garcia Gutiérrez, “Los Espacios de Representacion del Teatro de Evangelizacion en el

siglo XVI” en Daniel Meyra (comp.), Teatro, Publico, Sociedad. Actos del III Coloquio

Internacional sobre teatro hispdnico, hispanoamericano y mexicano en Francia. Francia,

CRILAUP, 1998, pp. 287-295.
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Muchas maneras de bailes y de regocyjos tenian estos indios para las
solemnidades de sus dioses, componiendo a cada idolo sus diferentes cantares
segun sus excelencias y grandezas. Y asi muchos dias antes que las fiestas viniesen,
habia grandes ensayos de cantos y bailes para aquel dia y asi con los cantos nuevos
sacaban diferentes trajes y atavios de mantas y plumas y cabelleras y mascaras,
rigiéndose por los cantos que componian y por lo que en ellos trataban,
confrontindolos con las solemnidad y fiesta, vistiéndose una veces como aguilas,
otras como tigres y leones, otras como soldados, otras como huastecas, otras

como cazadores, otras como salvajes y como mono, perros y otros mil

(

disfraces..."

Haciendo un listado de elementos que nos ofrece Duran, resalta en su
descripcion la variedad de cantos y los atuendos respectivos utilizados, en cada
ocasion, dependiendo del “dios abogado” al que se veneraba en la ceremonia
en turno.

Los componentes de estas representaciones religiosas eran los bailes,
cantares, vestuarios, mascaras y, por supuesto, como un especticulo de tal
magnitud, requeria de un entrenamiento previo y ensayos. Las representaciones
eran la parte final de toda una ensenanza artistica que se llevaba a cabo en
escuelas concretas, Curcacalli y Telpochcalll, donde se ensenaba como una
disciplina rigurosa el canto y del baile,” lo que nos habla del nivel de
preparacion y compromiso que se tenia con el desarrollo de las
representaciones, pues eran el momento culmen de contacto con los dioses

proveedores.
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Fray Diego Durdn, Historia de las Indias de Nueva Espaiia y Isla de Tierra Firme. II vol., México,
1867-1880, p.183.
“" Cfr. Leon-Portilla, op. cit., p.18. Disponible en linea: http://bit.lv/InenEYS [Consulta: 30/10/2013].
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El padre José Acosta también confirmara la elaborada organizacién en

otro testimonio, dice:

Este templo (el de Quetzalcoatl) tenia un patio mediano donde el dia de
fiesta se hacian grandes bailes y regocijo, y muy graciosos entremeses, para
lo cual habia en medio de este patio un pequerio teatro de a treinta pies en
cuadro, curiosamente encalado, el cual enramaban u aderezaban para
aquel dia con toda la policia posible cercandole todo de arcos hechos de
diversidad de flores y plumeria, colgando a trechos muchos pdjaros,
conejos y otras cosas apacibles, donde después de haber comido se
juntaban toda la gente. Salian los representantes y hacian entremeses,
haciéndose sordos, arromadizados, cojos, ciegos, mancos, viviendo a pedir
santidad al idolo; los sordos respondiendo adefesios, y los arromadizados,
tosiendo; los cojos cojeando decian sus miserias y quejas, con que hacian
reir grandemente al pueblo. Otros salian en nombre de las sabandijas unos
vestidos como escarabajos, y otros como sapos, y otros como lagartijas,
etc., y en cantindose alli referian sus oficios, u volviendo cada uno por si,
tocaban algunas flautillas de que gustaban sumamente los oyentes, porque

eran muy ingeniosas..."”

Fl testimonio da cuenta no solo del escenario, el cual es distinto al que describe
Cortés, es un escenario natural, adornado con todo tipo de elementos, plumas,
flores, animales reales. Otro dato que ofrece, es la diversidad en tematicas a
representar, da cuenta de un teatro diferente al religioso del que habla Duran,
un drama coémico, con lo que no sélo nos confirma una existencia del teatro,
sino también su variedad en estilos y dinamicas, propios de una cultura

dramatica desarrollada, y que al 1igual que el religioso, es un teatro comunal en

" José Acosta, Historia Natural y Moral de la Indias, México, FCE., 1962, pp. 277 -278.
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el cual la gente se juntaba a disfrutar del terxiptlatin: “el que toman el rostro
ajeno”.

Hasta aqui, notemos los tres elementos importantes del drama nahuatl, el
primero, la gran espectacularidad, que se logra principalmente por la
participacion social, todos contribuian a alcanzar este ambiente sagrado, donde
se vivia literalmente la representacion sagrada. Justamente atendiendo a lo
anterior, esta el segundo elemento, los espacios de representacion, que
respondia a este fin de hacer participe a todo el pueblo, por lo tanto, eran
lugares grandes y en alto, para que los testigos (el pablico) confirmaran lo que
se llevaba a cabo, en muchos casos, el trato con el dios al que se le pedia algo y
en retribucion se pagaba con el sacrificio.

Fl tercer aspecto mmportante a resaltar sera la variedad de tematicas,
aunque estas estin encausadas a la religion, también se puede leer en ellas
normas morales, sociales y politicas que se asoman, con las cuales se ha de
conducir la sociedad. Esto hace que las representaciones, a nivel practico, estén
formando y determinando vincular la sociedad con su cosmovision; que el
pueblo asista a ellas, entonces, significa la aceptacion y confirmacion de éstas.

Todos estos elementos, hacen del teatro sagrado ndhuatl un teatro del
realismo o mas bien, una realidad teatralizada, porque su desarrollo era propio
de una representacion teatral, lo que se llevaba a cabo era la celebracion de una
creencia fehaciente, donde se encarnaban al dios abogado en turno, en tanto,
durante la representacion la comunidad tenia presente al dios.

El teatro ritual nahuatl es el mas antiguo de su tradicién, en un principio
solo eran poemas de contenido divino que se hacia llegar a los poblados
durante alguna la conmemoracion religiosa. Posteriormente, fueron incluyendo

mas elementos como la danza, los cantos y bailes, que acompanaban ya no sélo
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una ceremonia, sino las grandes festividades de los poblados, justamente asi se
va conformando el drama ritual.

Los motivos de las representaciones eran varios, iban desde la
celebracion de una batalla ganada, o bien, al emprender el camino hacia la
guerra con el fin de atraer la victoria; asimismo, como ofrenda o peticion hacia

139

sus dioses. Estos eventos eran parte de un teatro perpetuo sagrado™, que estaba
conformado por celebraciones que se hacian diartlamente durante un ano
agricola es decir, 18 meses de 20 dias, en los que se honraban las 24 horas a
distintos  dioses, conforme al calendario ritual; los motivos de estas
representaciones eran peticiones o agradecimientos de distintas cosas, por
ejemplo, que hubiese lluvias para los sembradios, o que hubiera buenas
cosechas o veneraciones para la diosa del maiz, etc. Iin estas representaciones
estaba sustentada la existencia de la comumdad, y su realizacion era
fundamental dentro de la estructura social nihuatl, por conectar al hombre con
sus proveedores, es decir, el existir del pueblo a través de los dioses', de ahi
que sea la fiesta ritual una simbiosis metafisico-ontologica, que construye el
destino del pueblo. En la sociedad de “las flores y los cantos” el drama es
expresion maxima de su simbolismo religioso, en el que el pueblo al mismo
tiempo que estd confirmando su existencia, reafirma la existencia de sus dioses,
en tanto sus ofrendas senoriales, eran el medio que solventaba en todo sentido
la vida y la estructura de las comunidades.

Los elementos que conformaban estos dramas comenzaban con su
preparacion desde dias antes de la celebracion, como senala Duran en el

testimonio antes citado, el gran ritual comenzaba con ayunos y penitencias; al

" Le6n-Portilla, op. cit., p. 17.
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Miguel Sabido, op. cit.,, p.141-145.
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mismo tiempo los ensayos de las danzas y cantos, y por supuesto la elaboracion
de atuendos y la preparacion del escenario. ™

S1 bien, en estos eventos estaba involucrado todo el pueblo, siendo
participes del drama no sélo como espectadores; su figura seria mas bien la de
un espectador activo que también se disfraza, se pone mascaras, participa en los
bailes, en los cantos e himnos, y en general funge como testigo de un
acontecimiento que afectara su realidad, por lo que es mmportante su
participacion en la recreacion del ambiente.

Los que tendrian una particular participacion durante el drama, seran los
Sacerdotes, quienes pueden ser la voz del pueblo y al mismo tiempo quien
sacrifique a la victima; asimismo se ven acompanados por los estudiantes del
Calmécacy Telpochcalli quienes durante el drama, serdan los que ambienten el
ritual. Destaca sin embargo, la preparacion del que seria el actor principal, que
representaria al dios en turno, pues con mucha mayor antelacion vy
escrupulosidad se preparaba al que solo una vez actuaria'”. Fray Diego Durin
relata como era escogido aquel que encarnaria a algtin dios durante unos dias,

una época, o todo un ano:

Sano de pies y manos, sin macula ni senal alguna, que ni fuese tuerto, no
con nube en los 0jos; n1 cojo ni manco, con contrahecho; no laganoso, ni
baboso, ni desdentado; no habia de tener senal ninguna de que hubiese
sido descalabrado, ni senal de divieso, n1 de bubas, ni de lamparones. En

fin que fuese limpio de toda micula."

Leon-Portilla, op. cit., p. 17.
" Idem.
" Fray Diego Duran, Historia delas Indias de Nueva Espaiia e Islas de la Tierra Firme. Ed. Angel

Maria Garibay, 2 vol., México, Porria, 1967, p. 67.
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El Terxiptlatinime “los que toman el rostro ajeno” serian los que representaban
a el dios en turno de la celebracion, unicamente esa ocasion, pues el ritual
terminaba con el sacrificio de éste, que era el medio por el cual se unia la
representacion encarnada del dios [el actor] con la divinidad mediante la

mmolacion, punto central de la celebracion. Senala Leon Portilla:

Todos eran actores largamente adiestrados para actuar una sola vez dentro
del drama césmico del teatro perpetuo... Eran los mensajeros del pueblo y
los colaboradores del Sol, que con las msignias del dios iniciaban la

o144

jornada hacia el mas alla.

Sahagin hace una larga descripcion de uno de estos actores, “Apolo”,
quién en la fiesta de Toxcatl encarna al Dios Texcatlipoca, permitaseme

la larga referencia, pero de suma importancia:

[Una vez comprado el esclavo, era lavado y purificado y]

Le vestian a la mima manera que el idolo estaba vestido, segin y como
quedaba referido de él, poniéndole la corona, el pico de pajaro, la manta,
el joyel, las calcetas y zarcillos de oro, el braguero, la rodela, la hoz. Este
hombre representaba vivo a este idolo aquellos cuarenta dias. El cual era
servido y reverenciado como tal; traia su guardia y otra mucha gente que le
acompanaba todos aquellos dias.

También lo enjaulaba de noche porque no se les huyese, como quedaba
dicho del que representa a Tezcatlipoca. Luego, de manana, le sacaban de
fa jaula y, puesto en un lugar preeminente le servian muy buena comida.
Después de haber comido, diabanle rosas en las manos y cadenas de rosas
al cuello y salia con €l a la ciudad. El cudl 1ba cantando y bailando por toda

ella para ser conocido por la semejanza del dios...
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Leon-Portilla, op. cit.,, p.18.
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Y oyéndolo venir cantando, salian de las casas las mujeres y ninos a le
saludar y ofrecer muchas cosas a dios...

Nueve dias antes que se llegase el dia de la fiesta, venian ante él dos viejos
muy venerables de las dignidades del templo, y humillindose ante él le
decian con voz muy humilde y baja, acompanada de mucha reverencia,
113 ~ . . , ’ ’

Senor, sepa vuestra majestad como de aqui a nueve dias se le acaba este

trabajo de bailar y cantar, y sepa que ha de morir”.

Notese la importancia de “revivir” al dios abogado, y no solo ello, sino también
que su encarnacion fuera una copia muy cuidada de la imagen que tenian del
dios; asimismo, se hacia una confirmacion de la presencia del dios, el cual era
llevado a convivir, iempo antes de la gran celebracion, con los pobladores. Esta
accion podria leerse en muchos sentidos, me mmporta destacar el sentido de
generar una conflanza, ya sea reafirmar una creencia o comprobar la existente
relacion entre Dios y hombres, se hacian mediante el pueblo, que era testigo de
su presencia tangible. De ahi podemos suponer que en el momento de la gran
fiesta, todo el pueblo participaba convenidamente en la representaciéon sagrada,
con el fin de que el dios abogado respondiera a sus peticiones. Este elemento
del realismo, serda quizas el aporte mas importante que la tradicion dramatica
nahuatl le hace al teatro evangelizador.

Un ejemplo de estas representaciones que se mnserta al ciclo de teatro
perpetuo y ademas se jacta de ser la de mayor antigiiedad, es la que se hacia en
honor a Tliloc, cuyos testimonios podemos encontrarlos en Duran y en los
textos de los informantes de Sahagun.

Duran por su parte relata:

Celebraban la fiesta de este idolo a veinte y nueve de abril y era tan
solemne vy festejada que acudian a todas las partes de la tierra a
solemnizarla, sin quedar rey y senor, ni grande ni chico, que no saliese con
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sus ofrendas. Al efecto caia este idolo en una de las fiestas senaladas de su
calendario a la cual llamaban Huertozoztl, por lo cual era la fiesta mas
solemne y festejada con dobladas ceremonias y ritos, a causa de juntarse la
una de las fiestas que ellos tenian de veinte en veinte dias... Enderezabase

esta fiesta para pedir buen ano, a causa de que ya el maiz que habian

sembrado estaba todo nacido."

Para su celebracion -comenta Durdn- se armaba una especie de bosque
artificial, en el que colocaban un gran arbol que a su vez estaba rodeado por
otros cuatro, cuya orientacion representaba los 4 rumbos. Todos los
preparativos de la fiesta, y simbolos eran en honor a Tliloc. El drama
comenzaba con los sacerdotes y dignidades, autoridades del pueblo, vestidos
para la ocasion, quienes llevaban a una nina de entre 7 y 8 anos oculta en un
pabellon al monte donde estaban estos cuatro arboles, ahi la sentaban al centro,
con la wista al idolo, para que posteriormente los jovenes estudiantes del
Cilmecac comenzaran los cantos'™, que enunciaban motivo del ritual: “se ha
venido a pedir a Tliloc envié lluvias abundantes para que crezca el maiz y

99147

puedan vivir los hombres™".

Ahora veamos el contenido de dicho drama:

Coro (1):
Ay, en México se estd pidiendo un préstamo al dios.
En donde estan las banderas de papel
Y por los cuatro rumbos
Estin en pie los hombres

[Se repite la estrofa, ahora cantada por el pueblo en procesion]
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Diego Duran, op. cit., p. 137.
" Cfr. Duran, Ibid, p. 141-142.

" Leon-Portilla, op. cit., p. 20.
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Ll sacerdote de Tliloc [aludiendo a las victimas que serdn sacrificadasy:

iAl fin es el tempo de su lloro!

Ay, yo fui creado

y de mi dios,

festivos manojos de ensangrentadas espigas
ya llevo al patio divino.

Ay, eres mi caudillo, Principe Mago,

y aunque en verdad,

ti eres el que produce nuestro sustento,
aunque eres el primero,

solo te causan averglienza.

Coro [Nuevamente el coro (1)]

Sacerdote [en nombre de Tliloc/:
- Ay, pero si alguno
ya me causa vergienza,
es que no me conocia bien:
vosotros sois mis padres, mi sacerdocio,

Serpientres y Tigres.

Sacerdote de Tliloc:
Ay, en Tlalocan, en nave de turquesa,
suele salir y no es visto Acatonal.
Ay, ve a todas partes,
Ay, extiéndete en Poyauhtlan.
Con sonajas de nieblas
es llevado al Tlalocan.

Ay, mi1 hermano Tozcuecuexi...

136



Coro [Hablando en nombre de la victima- la niia de azul-|

Yo me iré para siempre:

es tiempo de su lloro.

Ay, enviame al Lugar Misterioso:
bajo su mandato.

Y yo ya le dije

al Principe de funestos presagios:
Yo me iré para siempre:

es tiempo de su lloro.

Ay, a los cuatro anos entre nosotros es el
levantamiento:

sin que se sepa, gente sin NUMero
en el lugar de los descarnados:
casa de plumas de quetzal.

se hace la transformacién:

es cosa propia del Acrecentador de los hombres.

Sacerdote de Tliloc:
Ay, ve a todas partes,
Ay, extiéndete en Poyaunhtlan.

Con sonajas de nieblas es llevado al Tlalocan."

En esta representaciéon principal vamos a encontrar varios elementos como el
poder de convocatoria que tenia esta representacion, pues era tal que o se
acudia de lugares lejanos para ser participes, o bien, se hacia la misma

representacion en esos otros lugares. El punto principal a resaltar no es la

" Informantes de Sahagtn, Veinte Himnos Sacros de los Nahuas. Texto, version y notas de Angel
Ma. Garibay K., México, Fuentes Indigenas de la Cultura Ndhuatl, UNAM, 1958, pp.51-52.

Las negritas en el texto son mias.
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asistencia, sino la que la fe y la creencia que convoca de tal manera, que en
todos lados se celebra a Tlialoc. Pensando en el estudio que hicieron los frailes
de los poblados, podemos deducir que este era un principio que querian los
frailes, se continuara bajo la doctrina cristiana.

Otro aspecto 1mportante que podemos ver es el espacio de
representacion, en este caso armado, el bosquecillo era el punto de reuniéon
civico y ritual que representaba el centro del axis mundr,'™ el punto de conexion
entre todos los “mundos”, cielo, inframundo y tierra, representado por el gran
arbol del centro, por el cual va a fluir la peticién de la tierra a lo divino. Vemos
también los cuatro rumbos representados por los cuatro arboles, que hablan de
la multidireccionalidad; en mi1 interpretaciéon eran posibilidad de distribuir a

todas direcciones el mensaje dado por el dios, segin los sacerdotes.

" Axis mundi "Los tres niveles cosmicos —Tierra, Cielo, regiones infernales— se ponen en
comunicacion. Como acabamos de ver, la comunicacion se expresa a veces con la imagen de
una columna universal, Axzs mundi, que une, a la vez que lo sostiene, el Cielo con la Tierra,
y cuya base estd hundida en el mundo de abajo (el llamado «Infierno»).Columna cosmica de
semejante indole tan sélo puede situarse en el centro mismo del Universo, ya que la totalidad
del mundo habitable se extiende alrededor suyo. Nos hallamos, pues, [rente a un
encadenamiento de concepciones religiosas y de imagenes cosmologicas que son solidarias y
se articulan en un «sistema», al que se puede calificar de «sistema del mundo» de las
sociedades tradicionales: a) un lugar sagrado constituye una ruptura en la homogeneidad del
espacio; b) simboliza esta ruptura una «abertura», merced a la cual se posibilita el transito de
una region cosmica a otra (del Cielo a la Tierra, y viceversa: de la Tierra al mundo inferior);
¢) la comunicacion con el Cielo se expresa indiferentemente por cierto nimero de imdgenes
relativas en su totalidad al Axis mundi: pilar (cf. la universalis columna), escala (cf. la escala de
Jacob), montana, arbol, liana, etc.; d) alrededor de este eje céHsmico se extiende el «Mundo»
(= «nuestro mundo»); por consigulente, el eje se encuentra en el «medio», en el «ombligo de
la Tierra», es el Centro del Mundo.” Mircea Ehade, Lo sagrado y lo profano, version en

linea. Disponible en: http:/bitlv/1IVNZJAT [Consulta: 21/07/2015]

138


http://bit.ly/1VNZqAT

La importancia de la representacion del axis mundr es que en este punto
era posible la fluidez de las bendiciones en los tres niveles, de ahi su
mmportancia estructural en la cosmogonia mesoamericana en general; y por
supuesto la necesidad de recrear este escenario sagrado.

Por su parte los mformantes de Sahagin, hacen una descripcion del
mismo evento a nivel global, es decir, relatan lo que acontecia generalmente en

esa fecha en distintos lugares:

En este mes mataban muchos ninos:

Sacrificindolos en muchos lugares y en las cumbres de los montes,
sacandoles los corazones a honra de los dioses del agua, para que les diese
agua y luvia.

A los ninos que mataban componianlos con ricos atavios para llevarlos a
matar, y llevindolos en unas literas sobre los hombros, y las literas iban
adornadas con plumajes y flores: iban tanendo, cantando y balando
delante de ellos.

Cuando [llevaban los niios a matar si lloraban y echaban muchas ldgrimas,
alegrabanse los que los Illevaban, porque tomaban prondstico de que
habian de tener muchas aguas ese ano.

También en este mes mataban muchos cautivos a honra de los mismos
dioses del agua, acuchillabanlos primero, peleando con ellos, atados sobre
una piedra como muela de molino, y después que los derrotaban a
cuchilladas, llevaban los a sacar el corazén al templo que se llamaba
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10pico.

" Bernardino de Sahagun, Historia general de las cosas de Nuevo Esparia, México, Porrta, 1997,

p.77.
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Vamos a encontrar en este ejemplo de teatro ritual nahuatl, los elementos que
hemos venido anunciado, por ejemplo, los escenarios naturales, donde se da
todo el desarrollo de la representacion, los cuales adquieren una significacion
muy mmportante al ser los espacios de congregacion ritual indigena, también la
comunidad que es participe del acto, pues es de notar la importante relacion
del pueblo con el dios, el cual le hace una fehaciente peticion para que les
otorgue lluvia y asi continuar la vida, a cambio ofrecen al nino; esto hace que la
representacion aunque estructuralmente sea simbolica, no asi en cuanto su
esencia, pues realmente se ofrendaba a alguien con el fin de pagar aquello que
de la naturaleza tomaban prestado.

Particularmente en este rtual no hay una encarnacion del dios
directamente, sin embargo, si estd presente en voz del sacerdote y es mediante
el que se hace la peticion.

Resumiendo las mas importantes caracteristicas en este teatro, en tanto su
conformacion, resaltan:

1) La especializacion artistica que tenian los indigenas en algunas artes
como: el canto, la musica, la poesia, etc. En las que se preparaban por
anos y desde ninos, para el momento en que las representaban durante
una ceremonia ritual. Esto es importante porque el drama se vuelve parte
fundamental de la cotidiamidad, y no solo ello, sino también necesario
para posibilitar la continuidad de su comunidad.

2) La importancia del realismo. Que por su puesto va mas alla de recrear lo
mas fielmente algo, sino que en verdad se estaba llevando a cabo un
contacto con el dios, con el destino y con la comunidad.

3) El sentido, la importancia y la influencia de las celebraciones rituales en

la vida de los indigenas, ademas que estas establecian la relacion con los
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dioses, que era el vinculo que buscaban establecer los franciscanos con el
dios cristiano.

4) El poder de convocatoria.

5) La mmportancia de los espacios rituales, la conformacion del axis mundi,
en este caso representado por el gran arbol y los 4 rumbos, que
igualmente eran los arboles que rodeaban.

No dejemos de atender estos importantes puntos, pues seran la estructura del

futuro teatro evangelizador, como adelante comprobaremos.

3.3 Teatro evangelizador mexicano
“Se cambia la doctrina y el pensamiento,

pero no se muda el vehiculo de su expresion...”

Los franciscanos de la primera mitad del siglo XVI recuperaron la vida de la
cultura indigena que la conquista militar habia destruido; esto con el fin de
msertar el proyecto evangélico mediante determinadas estructuras culturales de
los mismos indigenas. Kl fraile observo que la cultura indigena estaba arraigada
a la festividad religiosa, la cual era, eje fundamental en el desarrollo de toda su
vida: rehiglosa, politica, social y cultural, en ese sentido, el religioso percibi6 en
las celebraciones una metodologia que pedagogicamente servia para transmitir
los nuevos valores culturales sin grandes problemas, pues éstos se veian
desarrollados, aprendidos, reforzados, dentro de las celebraciones, mismas que
formaban parte de la “cotidianidad” del indio. En ese sentido el teatro se volvid
una herramienta fundamental para la msercion de la nueva religion.

El teatro evangelizador era un proyecto que pretendia transmitir el
dogma cristiano, pero también como una educacion integral tenia fines

“civilizatorios”. Vamos a encontrar que este teatro religioso, se va a definir
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como un proyecto que buscaba la integracion del indigena en una sociedad
cristiana, que lejos de las mterpretaciones que afirman que tenia la funcion de
“hacer asequible el dogma cristiano a la mentalidad del indigena”, buscaba mas
bien que éste (el indio) participara del ritual cristiano, para que aprendiera,
confirmara, y ejemplificara, ante otros indigenas no creyentes las bonanzas del
cristtanismo; tal cual entonces el teatro sagrado nahuatl.

Habria también que senalar lo que simboélicamente representaba el teatro
evangelizador, que al retomar el teatro sagrado y sus elementos, pretendia ser
también una representacion vivida, es decir, entablar una real convivencia con
el dios - ahora cristano- que les proveeria de los nuevos elementos para
continuar su vida. Llevar a cabo el teatro evangelizador significaba un afiance de
creencias e ideologias religiosas, pero también politicas en el pueblo indigena.

Es mmportante senalar, sin embargo, que el florecimiento del teatro
evangelizador fue posible principalmente, por la entera participacion vy
aceptacion del rito cristiano del indigena, de ahi que no se pretendiera, por
parte de los frailes, eliminar las actitudes religiosas natas del pueblo y en cambio
se trabajara por adaptar el dogma cristiano a las formas tradicionales indias, tal
cual lo hizo el primer franciscano que rescato este método, fray Pedro de

Gante:

Mas por gracia de Dios empecelos a conocer y entender sus condiciones y
quilates, y como me habia de haber con ellos, y es que toda su adoracion
dellos a sus dioses era cantar y bailar delante dellos, porque cuando hablan
de sacrificar algunos por algunas cosas, asi como para alcanzar victoria de
sus enemigos, o por temporales necesidades, antes que los matasen habian
de cantar delante del idolo; y como yo vi esto y que todos sus cantares eran
dedicados a sus dioses, compuse metros muy solemnes sobre la Ley de

Dios y de la fe, v de como Dios se hizo hombre por salvar al linaje
J g4
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humano, y como nacié de la Virgen Maria, quedando ella pura e sin
mdcula; v esto dos meses poco mds o menos antes de la Natividad de
Cristo, y también diles libreas para pintar en sus mantas para bailar con
ellas, porque ansii se usaba entre ellos, conforme a los bailes y a los
cantares que ellos cantaban asi se vestian de alegria o de luto o de victoria;
vy luego, cuando se acercaba la Pascua, hice llamar a todos los convidados
de toda la tierra, de veinte leguas alrededor de México para que viniesen a
la fiesta de la Navidad de Cristo nuestro Redentor, y ansi vinieron tantos
que no cabian en el patio, que es de gran cantidad, y cada provincia tenia
hecha su tienda adonde se recogian los principales, y unos venian de siete y
ocho lenguas, en hamacas enfermos, y otros de seis y diez por agua, los
cuales oian cantar la mesura noche de la Natividad los dngeles: “Hoy nacio
el Redemtor del mundo”. Desta manera que a V. M, he contado como
vineron a los principios por bien, y algunas veces por mal, a la obediencia
de la Santa Iglesia y de V. M. Donde entonces se continuaban las iglesias y
patios de gente, que no cabian a honra de nuestro Salvador Jesucristo lo
que antes se hacia a la honra de los demonios. Considere V.M. qué
trabajos se pasarian hasta venir a estos términos; y ansi estando ellos
aquella noche de Navidad en el patio de nuestro Padre San Francisco de
México, con deseo y hervor de aprovechar la ley de Cristo nuestro

1

Redentor...”
En el testmonio del precursor del teatro evangelizador, Pedro de Gante,
implicitamente esta senalando la importancia de rescatar la espectacularidad del
ritual y el simbolismos como algo fundamental para la genuina aceptacion del
dogma cristiano: “Donde entonces se continuaban las i1glesias v patios de gente,
que no cabian a honra de nuestro Salvador Jesucristo lo que antes se hacia a la

9152

honra de los demonios.

" Pedro de Gante, “Apéndice”, op. cit., p. 58. Las cursivas son mias.

" Idem.
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El rescate de Pedro de Gante se logra al utilizar los mismos recursos
culturales de los indios para mtroducir el dogma cristiano, resolviendo asi el
continuo rechazo y la negativa en participar del cristanismo. Sin embargo, mas
alla de eso, veamos este rescate como algo fundamental en la nueva sociedad
Novohispana, pues la cristiandad estaba siendo expresada bajo las formas
tradicionales de celebraciéon nahuas; es ahi donde comienza a construirse el
sincretismo cultural: donde Gante sélo esta modificado el contenido religioso
de una expresion ritual tradicionalmente indigena; su construccién en tanto, es
una tarea principalmente del indigena, quien mverso y conocedor del teatro
sagrado nahuatl, es quien edifica la estructura y la esencia del ritual ahora
cristiano: ¢l como actor, danzante, cantante, espectador, su lengua quién narra y
su pensamiento quien interpreta y expresa el cristianismo indigena.

Estos serian los micios del teatro evangelizador, que daran paso a las
grandes elaboraciones del reconocido dramaturgo, el fralle Andrés de Olmos, y
su Jurcio Final”; ademas de ser el parteaguas metodologico como herramienta
que suscitara la conversion del indio de manera paulatina y multitudinaria

El apogeo del teatro evangelizador -que no considera a Gante como
precursor- se ha estipulado entre 1530 hasta 1565, pero bien se podria
establecerse de 1527 con Gante, hasta los primeros anos del siglo XVII donde
comienza a la censura por parte de la inquisicién; pero también, donde este se
transforma a un teatro colegial con los Jesuitas.

Regresando a los micios del teatro evangelizador, en los primeros
registros se halla el trabajo de fray Luis de Fuensalida con los Diilogos entre la
Virgen y el arcingel Gabriel un trabajo sencillo que quizids muy al modo del

Quem quaeritis? o Visitatio sepulchri” es de las primeras obras en

* Cir. Fernando Horcasitas, op. cit., p.795.

“bid., p. 278.
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representarse; de esta obra no hay muchos datos, salvo las mencionadas
referencias que hace Beristain."”

Otros mas que se mvolucraron en esta practica, fueron fray Juan de
Gaona, fray Jacobo de Testera, fray Juan Bautista, fray Juan de Torquemada, el
mdio Agustin de la Fuente, sin embargo, de todos ellos, va a destacar el teatro
de fray Andrés de Olmos, quién seria el maximo representante del Teatro
evangelizador con su obra £/ Juicio Final.

Durante este periodo de apogeo del teatro evangélico, vamos a ver que
sus tematicas, correspondiente al periodo y al fin de la conqusta politica y
religiosa, pueden dividirse en tres categorias: por su puesto la primera estaria
englobando los temas al respecto de: £/ conocimiento de Dios y la corte
celestial (Ila Virgen, el Espiritu Santo, Jesucristo), se incluyen los simbolismos
cristtanos como la cruz y algunos santos. El segundo tema, que podriamos
llamar de desaculturacion por tratar especificamente de persuadir al indio del
error de su cultura y sus dioses, fueron los que trataban la poligamia y los
sacrificios principalmente. Por ultimo, las obras de integracion social, donde
desde una moral cristtana se juzgaban y evidenciaban como malas o
pecaminosas algunas practicas indigenas, o bien, se enseniaba como se debia de
mtegrar éste a la nueva sociedad cristiana. Desde el trasfondo politico, estas
clasificaciones también se podrian leer como: justificadoras de la dominacion
Espanola, de la superioridad de Dios frente a los antiguos dioses, y de la
necesidad de cambiar moral y religiosa del mdio para su salvacion de -el
infierno espanol conquistador y el imperio de la cristiandad- “la incivilizacion
de la que fueron presa”. Observando esos contenidos y fines, podemos deducir

la importancia que tenia el teatro como medio difusor.

" Ibid., p. 64 - 65.
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No hay duda que en el contenido de las obras reflejan las aportaciones
del fraile, que por supuesto, pertenecian a la tradicién cristtana, pero muchos
de ellos eran nuevas adaptaciones que hacian, e incluso, al reescribirlas se
retomaba la expresion poética ndhuatl para resaltar la importancia de algo, por
ejemplo en La adoracion de los Reyes, Gaspar (el rey Mago) se refiere de esta

forma al recién nacido:

Gaspar:  Tlacaten! ;Totecuuyoen! ;1Tlazolchalchihiuta! ;Quetzalen!
1eoxihueten ;Maquixlen!
Gaspar: Noble sefior nuestro. Jade precioso. Pluma de turquesa, pulsera

preciosa. *’

Como puede apreciarse, los contenidos y temas van a estar contextualizados no
solo en lo que se necesitaba ensenar a los indigenas, sino también esta
expresado de acuerdo a su ideario lingiistico.

La cultura del indio era la pauta para definir qué elementos se mostrarian
en el contenido de la obra teatral, los cuales no eran exclusivamente religiosos,
sino también morales y en general, aquellos que correspondiera al nuevo
codigo social que se estaba implantando; bajo esta 1dea, las representaciones
omitian aspectos negativos que -segun el fraile- pudiesen ser contraproducentes
en la ensenanza del indigena, por ejemplo, las representaciones eran actuadas
unicamente por hombres, no habia espacios para las mujeres, evitando su
exhibiciéon, particularmente porque el papel de la mujer en estas obras era el
ejemplo del pecado. Otro aspecto de cuidado fue justamente el como se
manejaba el papel de la mujer “addltera”, principalmente la imagen de aquellas

pertenecientes a la historia de la tradicion cristiana, por ejemplo Agar en el

" Fernando Horcasitas, op. cit., p. 272.
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Sacrificio de Isaac, donde se omite que fue concubina de Abraham y su hyo
Ismael”, esto con la intencion de evitar la incitacion a la poligamia, y
podriamos ademds mtuir, que fuera para evitar que los indios hicieran
senalaciones mmcomodas dentro de la misma historia cristtana. Podemos
apreciar como se induce a la modificacion de obras, o las reescritura de las
mimas, en aras de no contradecir su misma moral y para poder introducir
determinada 1deologia en la cultura indigena.

En general se prescindia de escenas que pudieran representar algin
aspecto nocivo de la cultura indigena que se pretendia erradicar, como la
antropofagia, poligamia, sacrificios, etc., y sélo se hacia una referencia de eso
como algo condenable. Hasta aqui los contenidos.

Uno de los aspectos donde va a ser mas evidente este sincretismo, y
principalmente van a resaltar el aporte indigena sera en cuanto la estructura, los
simbolismos y la esencia que enmarcan a estas representaciones.

Como antertormente se ha mencionado, el objetivo del teatro
evangelizador va a tratar de integrar al mdio a una actividad ritual, pero, squé
significaba esto?, pues bien, significaba afianzar la creencia cristiana en la
realidad indigena, hacerlo implicaba no sélo modificar los contenidos, sino
principalmente lograr hacerlos propios de la comunidad, en ese sentido su
desarrollo tenia que ser a partir de la vision indigena.

Veamos por ejemplo, la construccion de los escenarios, de los cuales da

cuenta Motolinia en La Caida de nuestros primeros padres:

Tenian cerca la puerta del hospital aparejado para representar un auto que
fue la caida de nuestros primeros padres... estaba tan adornada la morada

de Adan y Eva que bien parecia paraiso de la tierra con diversos arboles

T Ibid., p. 114.
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con frutas y flores. De ellas naturales y de ellas contrahechas de plumas y
oro: en los arboles mucha diversidad de aves desde buhos y otras aves de
rapina hasta pajaritos pequenos y sobre todo, tenian muchos papagayos...
habia también aves contrahechas de oro y de plumas que eran cosa muy de
mirar... estaban dos ochtochtles atados, que son bravisimos... y una vez
descuidose Eva y fue a dar en el uno de ellos. Y el, de bien criado,
desviose. Esto era antes del pecado que si fuera después (no) tan en hora
buena ella se hubiera allegado. También otros animales bien contrahechos

58

y metidos dentro unos muchachos. Y jugaban con ellos Adan y Eva. '

Veamos todo el trabajo que hay detrds de este escenario natural, pero a la vez
recreado. Algo tan propio del teatro sagrado ndhuatl, recordemos loa ejemplos
citados en el apartado pasado, donde se construye un bosque natural en donde
tendra lugar la representacion en honra de Tlaloc.

Me permito citar otra representacion nahuatl, con el fin de evidenciar
este sincretismo en la construccion de los escenarios. En la ceremonia que se
hacia a la diosa Xichiquetzal, fray Diego Duran relata como estan adornados los
momotles, que son las plataformas o explanadas cuadradas donde tenian lugar

estas representaciones:

Hacian una casa de rosas y hacian unos arboles a mano, muy llenos de
flores olorosas, a donde hacian sentar a la Diosa Xochiquetzal [el actor que
la encarnabal. Mientras bailaban, descendian unos muchachos todos
vestidos como pdjaros y, otros, como mariposas, muy bien aderezados, de
plumas ricas verdes y azules y coloradas y amarillas. Subianse en esos
arboles y andaban de rama en rama chupando el rocio de esas rosas.
Luego salian los dioses, vestidos cada uno con sus aderezos, como en los

altares estaban, vistiendo indios a la mesma manera, e con sus cerbatanas

" Toribio de Benavente, Motolinia, op. cit., pp. 66, 67, 68.
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en las manos, andaban a tirar a los pajaritos fingidos, que andaban por los
arboles, de donde salia la diosa de las rosas que era Xochiquetlzal, a

recibirlos y tomaba de las manos y los hacia sentar junto a si haciéndoles

. . ’ 159
mucha honra y acatamiento, como a tales dioses merecian.

Notemos la similitud de elementos, las aves, los arboles, y mismos actores
disfrazados de elementos naturales. La importancia de elementos reales y vivos
combinados con los recreados. La construccion escenografica que permitiera la
fluidez de los personajes durante la participacion. Esto nos habla de un
dominio tal en el arte teatral, que fue aportado en el teatro evangelizador; pues
como se puede apreciar en el relato de Motolinia que habla como espectador,

quién realizaba todo el escenario era el indigena:

... estaba tan adornada la morada de Adan y Eva que bien parecia paraiso
de la tierra con diversos arboles con frutas y flores. De ellas naturales y de
ellas contrahechas de plumas y oro: en los arboles mucha diversidad de
aves desde bihos y otras aves de rapiiia hasta pajaritos pequenos y sobre
todo, tenfan muchos papagayos... habia también aves contrahechas de oro

y de plumas...

Cabe senalar, por el contrario, la pobreza del teatro espaiol contemporianeo

que describe Cervantes:

“Todos los aparatos de un autor de comedia se encerraban en un costal y
se cifraban en cuatro pellizcos blancos guarnecidos de gudameci dorardo y
en cuatro barbas y cabelleras... las comedias eran unos coloquios como
égoglas entre dos o tres pastores y alguna pastora aderezibalas vy

dialatibanas con dos o tres entremeses, ya de negra ya de rufian, ya de

" Fray diego Duran, op. cit., p. 193.

149



bobo... no habia en aquel tiempo tramoyas... componian el teatro... cuatro
o0 sels bancos en cuatro y cuatro o seis tablas encimas... el adorno del teatro

era manta vieja tirada con cordeles de una parte a la otra... detrds estaban

los musicos."”
Hemos visto como se realizaban estos escenarios, pero no podemos olvidarnos
del lugar donde se montaba su construccion.

Uno de los aspectos mas mmportantes por los que florecid el teatro
evangelizador, justamente fue por los lugares en que se representaban.
Recordaremos que en el estudio que emprendio el fraile de la cultura indigena,
la observacion de la funcién de los espacios fue fundamental, pues ellos mas
que ser un espacio a ocupar para los rituales, eran un espacio sagrado que
permitia la comunicacion entre el hombre y el dios, de ahi el esmero en recrear
simbolicamente el axis mundis. Los franciscanos si vieron el espacio escénico
como un medio de convencimiento, pues los nuevos rituales cristianos tenian
lugar en estos mismos. Las plazas y los templos como el corazén de la
sociedad, por ser el centro donde converge lo religioso, lo econémico y lo
politico, no dejaron de tener esa importancia, imncluso se traté de reafirma pero
en vez de encontrar una piramide o templo, se hallaba sobrepuesta una 1glesia

161

o capilla.” Aun estas capillas e i1glesias, guardaban algo de la estructura
indigena, las plazotelas, aquellos espacios cuadrados que ayudarian a realizar la
transicion de los rituales paganos a las ceremonias y procesiones catolicas. En
ese sentido, la representacion de los 4 rumbos indigenas, ahora igualmente eran

recorridos en una peregrinacion pero en cada punto lo que encontraban era

una capilla posa, en donde se hacia una pequena representacion, vy

160

Sabido, op. cit., p. 77. Toma la cita de Miguel De Cervantes Saavedra, “Prologo a las comedias y
entremeses”, en Obras completas, Madnd, Aguilar, 1965, p. 79.

" Armando Garcia, op. cit. p. 290.
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posteriormente pasar a la otra capilla posa; después de haber recorrido las 4
capillas posas, se llegaba al centro del axis mundi, antes representado por un

gran arbol, ahora era una cruz atrial.

Al llegar al espacio donde habia sido la plaza mayor y en el que ese
momento se estaba construyendo los edificios del cabildo. Abajo en el
llano dejaron una grande y muy gentil plaza, en la cual tenia hecha
Jerusalén encima de unas casas que hacen para el cabido... igualaronlo
todo e hinchiéronlo de tierra y hinco torres, la una de homenaje en
medio, mayor que las otras y las cutro a los cuatro lados. Estaban cercadas
de una carca muy almenada y galama, de muchas ventanas y galanes arcos,

todos llenos de rosas y flores.

En esta pequena cita podemos notar el gran contenido sincrético que venimos
comentando. No sé6lo nos deja ver como eran retomadas las procesiones que
rescata mucho de los antiguos 7epanquizaliztl, sino también podemos apreciar
el rescate de elementos para incluirse en este nuevo teatro, en la escenografia.
Por otro lado, esta el elemento moralizante, propio de los contenidos
franciscanos, que son msertados en la obra para confirmar la fe mediante la
ejemplificacién de una falta cometida, contra la religion.

Debe de resaltarse que las nuevas representaciones, también al aire libre,
permitian la gran concentracion de la gente, con el fin de hacer participe a toda
la poblacion de este nuevo teatro para la evangelizacion y formacion moral.

Este punto nos lleva al ultimo y quizas mas importante elemento que
rescata el teatro evangelizador, el elemento del realismo.

Si bien, una de las formas mas importante para integrar a la comunidad
dentro de la doctrina cristiana, era hacerla participe de la celebracion, tal cual

era en los 7Tepanquizaliztl, donde la participacion de la poblacién para con el
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dios, era fundamental en tanto la construccion del destino del hombre. Esto
mismo crea un vinculo fuertistmo entre el drama y el espectador, recordemos
que éste dltimo tiene de frente no a un actor cualquiera, sino a la
representacion encargada del dios abogado, en tanto tenia que servir y cumplir
bajo las condiciones que mandaba el dios mediante el ritual. Ista idea es
retomada por los franciscanos para volverla una metodologia para implantar la
té cristiana, pero no solo ello, s1 también para que la comunidad trabajara y

practicara el ritual cristtano de la misma forma viviente. Veamos un ejemplo:

La natividad de San_Juan Bautista

Este drama seria un ejemplo de representacion moral y al mismo tiempo
mtegracion, por estar vinculando al indigena, a lo que seria la cotidianidad de la
sociedad cristiana. Fue presentado en nahuatl en Tlaxcala el 24 de junio de
1538. Fernando Horcasitas presenta en su obra Teatro Nihuatl, una
reconstruccion del mismo, siguiendo al Nuevo Testamento (San Lucas, 1:57-
80) en el que supone, puede tomarse la construccion que tenia ésta comedia.

Reconstruccion de la obra La natividad de San Juan Bautista, que presenta'™:

Cuadro I

Isabel da a luz un hyjo. Sus parientes vienen a felicitarla.

Cuadro II
Al octavo dia llego el momento de circuncidar al nirio y le querian Hamar

por el nombre de su padre, Zacarias.

Isabel: {No! ;Se llamara Juan!

" Fernando Horcasitas, op. cit., p. 279 y ss. Las negritas en el texto de la obra, son mias.
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Vecinos y parientes: ;Si no hay ninguno en tu parentela que se llame con ese
nombre!
Los vecinos y parientes preguntaron al padre, Zacarias, que estaba mudo,
como queria que se llamase. Zacarias solo pudo contestar cuando le
dieron unas tabillas para escribir.
Zacarias: (escribe) Juan es su nombre.
Z.acarias recobro el habla y bendijo a Dios.

Zacarias: Bendito el Senor, Dios de Israel, porque ha visitado y redimido a su
pueblo, y levant6 en favor nuestro un cuerno de salvacion, en la casa de David
su siervo, como habia prometido por la boca de sus santos profetas desde
antiguo, salvindonos de nuestros enemigos y del poder de todos los que nos
aborrecen, para hacer misericordia con nuestros padres, y acordarse de su
allanza santa, el juramento, que juré a Abraham, nuestro padre darnos para
que, sin temor, lbres del poder de los enemigos, le sirvamos en santidad y
Justicia en su presencia, todos nuestros dias. 'Y i, nirio, serds llamado profeta
del Altisimo, pues ti iras delante del Senior. Para preparar sus caminos, para
dar la ciencia de la salud a su pueblo, con la remision de sus pecados, por las
entranas de misericordia de nuestro Dios. En los cuales nos visitard naciendo
de lo alto, para luminar a los que estin sentados en las timieblas y sombras de

muerte, para enderezar nuestros pies por el camino de la paz.

Comienza Himno de Zacarias con las palabras: Benedictus Dominus Israel,
Quua visitavit, et fecit redemptionem plebis suae
Que es cantado en el oficio de tinieblas en miércoles santo, en el oficio de los

muertos y en los monasterios de la hora de Laudes.
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Si1 bien, el texto no nos dice mucho de la aportaciéon indigena, sino al contrario,
es un elemento que enteramente corresponde a los objetivos que el fraile tenia
para el indio, representando: abnegacion y sumision del credo cristiano, el cual
se ve aceptado y asumido por los indios que representan una escena biblica.
Ahora bien, s1 nos vamos al testimonio de Motolinia al respecto del drama

podremos apreciar aspecto Importantisimos para este sincretismo:

Motolinia

Después de misa se presento la natividad de San Juan, y en lugar de la
circuncision fue bautismo de un nino de ocho dias nacido que se llamo
Juan, y antes que diesen al mundo Zacarias las escribanias que pedian por
senas, fue bien de reir lo que le daban, haciendo que no le entendian.
Acabése este auto con Benedictus Dominus Deus Israel, que los parientes
y vecinos de Zacarias que se regocijaron con el nacimiento del hijo llevaron

presentes y comidas de muchas maneras, y puesta la mesa asentinronse a
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comer que ya €ra hora.

Destacan los elementos: 1) El realismo. Vemos como la obra sirve de marco
para llevar a cabo publicamente un bautizo, un hecho que incluso al terminar la
representacion formaria parte ya de la realidad nino y de la comunidad que lo
ha atestiguado, tal cual se hacia en las representaciones del teatro sagrado
nahuatl, donde la presencia de la comunidad confirmaba el ritual, lo cual
mmplicaba la aceptacion del dogma no solo de los participantes principales, sino
de la comunidad creyente de lo que se esta llevando a cabo.

2) Participacion de la comunidad. ;Coémo saber que la comunidad se ha
itegrado al ritual? Porque esta aceptando el ritual a partir de la ofrenda, como

propiamente se hacia en el teatro Nahuatl, donde antes y después de las

" Idem.
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representaciones, se hacia el gran festin. Ahora bien, aqui no solamente se esta
llevando a cabo el festin, sino que concretamente se estd celebrando el
bautismo es decir, se celebra el acto crisnano sobre el nino, con lo que
podemos suponer la aceptaciéon del pueblo del dogma, que en su particular
estilo la celebra.

3) Un ulimo elemento que podemos apreciar en este dogma, propio de la
tradicion dramatica nahuatl, es e/ elemento chusco, la graciosidad al estilo
nahuatl: “hacerse el sordo, manco, cojo, ciego o sordo”. Como se puede
apreciar en el tesimonio de Motolinia, esta presente el “bobo” que no entiende
a Zacarias, un elemento clasico en los dramas precolombinos.

Recordemos que las celebraciones que se hacian al dios abogado, 1ban
acompanadas de una gran fiesta, de ese ambiente de bienestar que precedia al

teatro sagrado representando; fray Diego de Duran lo recuerda:

Acabindose este entremés, salia otro de dos ciegos y de otros dos muy
laganiosos. Entre estos cuatros pasaba una muy graciosa contienda y muy
donosos dichos, motejaindose los ciegos con los laganosos. Acabandose
este entremés, entraba otro representando un arromadizo y lleno de tos,

fingiéndose muy acatarrado, haciendo grandes ademanes graciosos.

Hay que diferenciar que mientras que en la tradicion medieval se llamaban
“f » : : z

arsas” aquellas representaciones incluso de caracter sacro, en donde se parte
que tras la mdascara, hay alguien que sabe, esta personificando algo o alguen y
que, en cuanto termine su acto, volvera la persona que yace bajo el atuendo. En
el teatro sagrado nihuatl, por el contrario, el actor previo a la representacion
podia mcluso vivir mds de un ano en representacion de algian Dios, y al final,
durante la representacion terminaba la actuacion junto con su vida, como

ofrenda para la transformacion en la comunidad. Este elemento va a ser
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retomado en el teatro evangelizador para hacer una transformaciéon en el

indigena mediante el credo, el indigena es bautizado en la obra, pero al finalizar

esta, sigue y seguira estando bautizado.

También notemos una fundamental diferencia del teatro medieval en el

teatro evangelizador, que son los elementos de realismo, los escenarios

recreados para afianzar una creencia y nueva ideologia, por ejemplo:

Pasando la procesion a otra plaza en otra montana se representdo como san
Francisco predicaba a las aves...Estas alleganse al santo parecia que le
pedian su bendicion [ los pajaros de Xochiquetzalli]... luego salia una bestia
fiera del monte tan fea... que a los a que la vieron les puso temor... y salié
[interrumpiendo el sermoén] uno que parecia beodo, cantando muy al
propio de los indios cuando embeodan... y como no quiso dejar de cantar
... san Francisco llamo a los demonios de un fiero y espantoso infierno que
estaba cerca y con mucho estruendo asieron al beodo y dieron con él en el
infierno... tornaba el santo padre a proceder con el sermén y salian unas
hechiceras muy contrahechas y como también estorbasen venian también
los demonios y ponianlas en los infiernos... el infierno tenia una puerta
falsa por la que salieron los que estaban adentro y salidos los que estaban
adentro, luego prendieron fuego, el cual ardi6 tan espantosamente... lo cual
ponia mucha grima y espanto... pasando adelante el santisimo sacramento
habia otro auto que era el Sacrificio de Abraham el cual por ser muy corto
y ser muy ya muy tarde no se dice mas que fue muy bien representado. Y
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con esto volvio la procesion a la Iglesia.

La 1deologia y la moral expresada mediante dramas, fue posible por el

tradicional significado que tenia un drama nahuatl, es dear,

era la

representacion de la convivencia con el dios abogado, en este caso el sacerdote
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Fray Toribio de Motolinia, op. cit., p. 74.
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que acompainaba la procesion y ponia en contaste evidencia a los antiguos
dioses como demonios, para finalmente quemarlos en el infierno. Pensemos
cuanta mmpresion causaban las palabras del sacerdote que ahora dirigia los
similes de los antiguos dramas sagrados nahuas; s1 pensamos en que su palabra
guardaba la verdad, qué significaria para el indigena ver quemar a los antiguos
dioses y participar de ellos.

S1 bien, el teatro evangelizador triunfé en los pueblos originarios como
medio de mnculturacion porque, lejos que este fuese convencido por la “nueva
palabra”, su reconocimiento estaba en que “Eramos el pueblo mds devoto del
mundo por la sencilla razén de que el ser humano vivia en un grupo humano,
calpulll, que solamente podia existir si tenia a una deidad intercesora...” que era
el dios abogado celebrado en turno, si el dios en turno ahora era el cristiano, y
el sacerdote quien comunicaba lo predicado de la misma forma que
tradicionalmente se hacia, en un drama ritual, no habia mas que continuar con

la tradicién y creer lo que los nuevos tiempos traian.

... cualquier hombre medianamente instruido en la historia de México,
sabra que el teatro habia sido, junto con las armas de fuego y los caballos,
uno de los més vigorosos elemento de conviccidon empleados por los
conquistadores

y que con todo existo fuera utilizado.

Rodolfo Usigli*

" Rodolfo Usigli, México en el teatro, México, Imprenta Mundial, 1932, p. 56.
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CONCLUSION

En la obra En torno al nuevo mundo de Mercedes de la Garza se apunta que:
“La conquista de América es un hecho histérico tan complejo y multivoco que

2166

son muchas las perspectivas desde las que puede ser enfocado.”™ Justamente
ese ha sido el sentido principal que ha tenido la presente investigacion: mostrar
un nuevo enfoque de la llamada “conquista espiritual”.

Limitindose al estudio del proceso evangélico emprendido por los frailes
menores de la orden de San Francisco de Asis en la Nueva Espana, durante el
periodo que va de 1519 hasta 1572, la intencion de esta investigacion ha sido
cuestionar la “conquista espiritual” como un hecho homogéneo, en donde
predomina la 1dea de la mmposicion religiosa, que no ha considerado las
diferentes figuras que participan en el desarrollo de este fenémeno, que desde
diferentes contextos 1deologicos dan otra perspectiva del proceso evangélico, el
cual apunta a un sicretismo religioso.

Cabe mencionar que no se trata de suavizar el hecho del genocidio
cultural en el que incluso algunos frailes participaron; sino de mostrar que se
dio una evangelizacion distinta metoédicamente al de la conquista.

Partiendo de este principio, se comienza el andlisis de este proceso
evangélico rescatando aquellas visiones que han quedado ofuscadas por la
“Historia oficial” la cual, por principio, suele relatarnos la incuestionable
victoria del cristtanismo frente a la considerada cruenta rehgion de los
indigenas. Esta vision estd inserta en la lectura general que se hace del periodo
de evangelizacion en el que todo proyecto religioso se considera como parte o

simil de la conquista militar; de ahi que se catalogue como una conquista.

" De la Garza Mercedes, En torno al nuevo mundo, México, FFyL, UNAM, 1992, p. 63.
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Se asume la mmposicion de la cultura espanola, propiamente del
cristtanismo, considerando al mdigena meramente como un agente pasivo y
receptivo de esa nueva cultura; las preguntas ejes entonces fueron, squé tan
clerta fue la llama conquista espiritual?, el indigena fue el tnico que modifico
su religiosidad?, ¢realmente hubo una eliminaciéon de todo indio de la cultura
mesoamericana?

Existen posturas que ponen en duda dicha idea de una mmposicion
religiosa total, y plantean por el contrario la mminente participacion del
mndigena en la construcciéon de la cultura y la religion en México:
manifestaciones que senalan, no son solo europeas o sélo indigenas, sino
sincréticas.

El hecho es que para llegar a esto hubo que comenzar por estudiar la
historia como una compleja gama de realidades 1deologicas, politicas,
intelectuales, religiosas, sociales y en general culturales”."”

En el primer capitulo, a partir del “no encuentro” de las culturas, se
evidencia una protesta por parte del indigena al europeo; que como se describe
en los textos antiguos de las culturas originarias de México, concretamente el
libro sagrado maya Chilam Balam de Chumayel, se cuenta de un tiempo
anterior a la llegada de los dzules (los extranjeros), donde todo era bueno, habia
sabiduria y no pecado, habia devocion, salud y el caminar de los hombres era
erguido, sin embargo, esto llega a su fin con la llegada del espanol, quien
propicio el miedo, la enfermedad y de quien se afirman que “para que su flor
viviese danaron y sorbieron la flor de los otros”. Esto no sélo significa un
inmediato rechazo, sino es el micio de una prolongada resistencia, en la que

evidentemente se luchard por conservar lo propio y sagrado de la tradicion.

" Noé¢ Héctor Esquivel, op. at., p. 296
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La wvision del indigena es anulada categoricamente cuando se limita el
resultado de todo este proceso a “la victoria de una conquista”, siendo que en la
realidad hubo resistencia y oposicion, no soélo del indigena, sino también entre
los mismos espanoles religiosos que le dieron un giro a este fenomeno, de
“conquista” a mtegracion sicrética.

Justamente es importante también distinguir que aunque el espanol en
general era el “extranjero”, no todos participaron en este genocidio cultural; es
ahi justamente donde se diferencian dos proyectos para de la propagacion de la
fe: el que emprende Cortés y en general el conquistador militar, el cual
evidentemente se puede concluir que si era en todo sentido una “conquista
espiritual”; el otro es el que emprende la via religiosa, comenzando por
Bartolomé de Olmedo y continuado por los franciscanos espiritualistas de
principios del siglo XVI.

Los dos procesos son diferentes, mientras que el del militar propagaba
con sus cuestionables métodos la fe cristiana, su principal objetivo era
confirmar un dominio politico e incluso como se puede comprobar, la religion
pasa al plano del olvido cuando lo que importaba era el dominio econémico de
los encomenderos y conquistadores sobre el indigena.

Por parte de los religiosos, inicialmente Bartolomé de Olmedo,
buscaron distinguir su proyecto evangelizador del de Cortés que para entonces
se habia vuelto violento; el punto importante era distinguir la practica cristiana
del fraile de la practica militar espanola, inclusive, se distinguir al conquistador
de la practica religiosa del fraile con el indio, de ahi se desprenden las grandes
diferencias y problemas que tuvieron religiosos y conquistadores.

Es importante destacar que dentro del proceso espiritual van a converger

estas tres visiones: la del conquistador, la del fraile y la del indigena, lo que le da
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un nuevo matiz al proceso evangélico, por lo que de primer momento ya no
puede ser estudiar como un proceso homogéneo.

Otra postura que también es omitida dentro de la “conquista espiritual”,
jJustamente porque es mimetizada dentro de ésta, es la del fraile, quién aunque
comparte objetivos, no asi directrices. El simple hecho de que forjaran un
proyecto alterno al del espanol, hace mmportante la revision de sus principios
para darnos cuenta de la otra evangelizacion: la mexicanmizacion de la
evangelizacion.

El desconocimiento de esta postura llevo a que la voz del fraile también
fuera nulificada o al menos tergiversada. La figura del fraile promueve diversas
disputas y confrontaciones con los conquistadores que se oponen a sus
metodologias y objetivos religiosos, al mismo tiempo que también se enfrentan
a la Corona; recordemos los casos de Bartolomé de las Casas, Alonso de la
Veracruz, Alonso de Maldonado y Buendia, el mismo Pedro de Gante, y
seguro, el mismo Olmedo frente a Cortés, quienes cada uno a su modo, luchan
por la implantacion de la fe de acuerdo a los principios de la Iglesia, donde
pronto también se asoma el cuestionamiento por la dignidad del indigena.

En el segundo capitulo, al abordar el desarrollo de ese proyecto de la
evangelizacion mexicana, pudimos percatarnos que muchos de los principios de
ésta no surgieron ni llegaron de Espana, sino que se fueron construyendo en la
América misma.

Ante ese micial rechazo de la religion cristiana, los franciscanos llegados a
México en 1523 y 1524 construyeron una proyecto evangélico que instruia el
dogma por medios que en ninguna otra misiéon se habian realizado: rescataron
elementos tradicionales de las culturas indigenas donde introducian
paulatinamente principios cristianos, a la par que aprendian las lenguas nahuatl

para poder predicar y traducir textos que ayudaran a una efectiva
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comunicacion, entre otras medidas. No vale la pena preguntarse en un primer
momento s1 los mdigenas 1ban genuinamente convencidos de esta “verdadera
religton” una vez sermoneados, pues es momento de reconocer que la
evangelizacion fue un largo proceso que se enfrenté en mas de una ocasion al
rechazo indigena; vale mas la pena la pregunta de como se micia el efectivo
proceso evangélico y bajo qué condiciones se desarrolla.

S1 bien muchos de los miciales fracasos que tuvieron los franciscanos a la
hora de querer mmplantar el dogma cristano se debieron a las hmitantes
culturales y lingiisticas, también tuvo que ver el hecho de que los religiosos no
venian con un proyecto teérico para llevar a cabo la evangelizacion, el cual, en
caso de haber existido, éste de igual forma no hubiera servido ante las limitantes
en la comunicacion. Lo importante fue que, ante esta ambigiiedad tedrica y
practica en la que se hallaban los religiosos, se vieron obligados a construir un
propio proyecto con base en la experiencia misma en la Nueva Espana.

Recordemos que en el segundo capitulo se presentan los documentos
que formalizan la evangelizacion en la Nueva Espana, pero en los cuales no se
encuentra una metodologia, o mstrucciones que dirjan la labor del fraile, quien
crea el proyecto a raiz de su estancia en la circunstancia americana. Sin
embargo, hay que senalar que este proyecto no se desarrolla como parte de un
proceso de aculturacion o transculturacion, es decir, desde un principio el fraile
reconoce que se encuentra frente a una sociedad indigena culturalmente
desarrollada, en tanto no era posible la aculturacion, porque esta implica un
dotar de cultura a esa nueva comunidad, ante la supuesta ausencia de la misma.
Para las sociedades indigenas mesoamericanas no era el caso.

Por su parte el intento de la transculturacion, que mmplica un trasplante
de la cultura a una nueva sociedad, en un primer momento si tuvo lugar, pues

los frailes se empenaban en sustituir aspectos religiosos imdigenas antiguos, por

163



los de la nueva religion cristiana; sin embargo, esta trasplantaciéon de valores no
era plenamente consciente para ambos grupos humanos, pues entre los frailes e
indigenas se hallaba el problema de la comunicacion a nivel lingtistico y
cultural. Las ensenanzas que los religiosos espainoles hacian en sus 1nicios,
ademas de estar en latin no representaban algo importante en sentido estricto
para los indigenas.

Asi pues, el fraile comienza un rescate de la cultura indigena con el fin de
distinguir aquello que puede o no ser atil para sus fines religiosos vy
cwvilizatorios, pero al mismo tiempo, éste se permea de la cultura indigena. Es
aqui donde se comenzard a gestar un proyecto evangélico sincrético, que
rescatando en gran medida las formas rituales indigenas, orillé a la modificacion
de las tradicionales maneras de predicar el cristianismo, dando origen a la
particular mexicanizacion de la evangelizacion, en donde si tenia lugar el
elemento digena, que vendria a constituir una sutil forma de resistencia
cultural.

Realmente, para que el proceso evangélico fuera efectivo, tuvo que
fundar sus bases metodicas en un proceso de inculturacion lo que implicaba un
reconocimiento y aceptacion de las tradiciones indigenas desde las cuales se
daria la integracién y adaptacion del dogma cristiano.

El objetivo de desarrollar la religiosidad cristiana dentro de las formas
rituales indigenas tenia la intenciéon de generar desde el mismo ndigena el
sentimiento de aceptacion, pues de ello dependia no sélo la recepcion del
cristtanismo a nivel comunal, sino también generacional. A diferencia de la
transculturacion que por definicion es impositiva, la mculturacion generaria en
el indio el sentimiento de interés y apropiaciéon del cristtanismo que tanto

buscaba el fraile.

164



Toda esta complejidad cultural en la que desarroll6 el fraile su proyecto
evangélico lo llevo a mnovar nuevas metodologias evangélicas que tenian de
contexto la cultura mdigena, y que por ello mismo, al intentar inculturar al
indigena, el mismo fraile termimaba siendo inculturado pues el cristianismo
estaba siendo renovado a partir de conceptos, lenguaje, tradiciones y formas
rituales mdigenas.

Este punto nos lleva a pensar en la postura del fraile y su sentir, al ver
expresado el cristianismo bajo las formas indigenas que en un primer momento
habia rechazado pero que ahora le permutian darse el “gusto” de observar
progresos en su trabajo evangelizador, al ver al indio ser participe de los rituales
de honra a Dios. Cabe mencionar que este punto suscito varias polémicas entre
los mismos hermanos de orden franciscanos y con dominicos, pues se
cuestiono que el trabajo del franciscano estuviera cayendo peligrosamente en
una herejia al aceptar su expresion mediante una gran cantidad de elementos
indigenas.

Un método por el cual se logré en mayor medida esta evangelizacion y
que, ademas, es un elemento que nacié de este sincretismo fue el Teatro
evangélico, el cual, como se comprobo6 a lo largo del tercer capitulo, rescata las
dos tradiciones dramaticas, tanto la medieval como la nahuatl.

Pese a todos los documentos que pueden abogar por un teatro
evangelizador de origen americano y sincrético, tradicionalmente se ha
considerado al teatro evangelizador como un recurso de corte medieval. Esto
posiblemente siguiendo la “vision del vencedor”, en la cual es mas conveniente
hablar de 1mposicién y conquista, que rescatar los aportes propios que cada
cultura haya hecho.

Sin embargo, como se puede comprobar en el dltimo capitulo, la

mfluencia del teatro medieval espanol dentro del evangelizador, en el mejor de
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los casos se Iimita a ser s6lo en cuanto al contenido biblico, pero siempre con la
latente posibilidad de ser una nueva version o interpretacion del fraile, que ante
el contexto y cultura indigena, se ve obligado en muchos de los casos a darle un
nuevo tratamiento a la obra.

Se comprob6 por mucho la gran mnfluencia de las practicas teatrales
indigenas, mismas en las que se estin fundamentadas las bases del teatro
evangelizador, pues s1 bien los contenidos pertenecias al dogma cristiano, no asi
la estructura de la obra:

1) Se retoman los espacios de representacion nahuatl, plazas y templos,
sobre los que se edifica las nuevas iglesias, capillas posas y atrios, mismas que se
vuelven también el lugar para representar el Teatro evangelizador.

2) Retomar el espacio fisico no fue lo tnico, también se recrea su
simbolismo, pero al modo cristiano, es decir, si antes los cuatro extremos del
pequeno teatro nahuatl, el cual era una plataforma cuadricular representando
los cuatro rumbos, ahora sobre el patio atrial, o la plaza, se edifican cuatro
capillas posas las cuales de alguna forma estan remitiendo al significado divino
que en su momento tenia los 4 rumbos. También se recrea el centro del axis
mundi nahuatl, que antiguamente era representado por los grandes arboles que
permitian el flyjo v la comunicacion del hombre con el Dios, y ahora son
sustituidos fisicamente con la cruz atrial.

3) Se retoma el sentido de realismo con el que eran desarrollados los
dramas nahuatl. Aunque en el teatro evangelizador evidentemente no se hacia
un sacrificio, si se hacia un bautismo o bien, confirmaciones durante el acto.

4) Se busca generar, al 1gual que en el teatro sagrado nahuatl, un vinculo

entre dios y el hombre.
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Sabemos que en general hubo muchos perniciosos motivos que vedaron
acontecimientos que han mfluido en la estructura de nuestra historia, por
ejemplo, como que el indio del siglo XVI le hizo frente a la conquista espiritual,
o que no todas las ordenes, y atin mas, no todos los frailes compartian la vision
y los objetivos seudoreligiosos de la Corona y los conquistadores, o bien, que
no hubo como tal una “conquista espiritual”. El hecho es que al complejizar el
fenomeno de la evangelizacion, se modifica su lectura en la historia y nos arroja
distintas versiones sobre un mismo hecho. Lo mimportante entonces es analizar
el resultado y poco a poco, en un proceso mterpretativo, ir buscando los
origenes de esos resultados.

En orden de resultados, destacando las que considero las conclusiones

mas importantes, ofrezco el siguiente saldo teérico:

I: Para hablar del proceso evangélico en la Nueva Espana, es importante
concebir que su lectura se tiene que hacer desde las diferentes realidades que
convergen. En el caso concreto de esta investigacion se resalta la vision de tres
figuras: la del conquistador, la del rehgioso franciscano perteneciente al
movimiento espiritualista, y la del indigena. Solo asi podemos ver que la
conocida “conquista espiritual” lo es en tanto Cortés se hace cargo de la
propagacion de fe, pero no asi cuando es tomada por los evangelizadores
franciscanos, quienes enfrentan muchas dificultades para armar un proyecto
evangélico eficiente. Por su parte, los indigenas, s1 bien desde la llegada de
Cortés no tienen otra alternativa mas que aceptar el cristanismo, no significa
que hayan aceptado de manera inmediata y sin lucha, por el contrario podemos
observar en el proceso historico una resistencia constante e inteligente, que se
mserta como medio de expresion del cristtanismo; hecho fundamental que

significo la evangelizacion mexicana, por medio del nuevo teatro evangelizador.
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2.- Los primeros frailes franciscanos no traian un proyecto para llevar a cabo la
evangelizacion, en tanto, es en la Nueva Espana donde comienzan a
desarrollarlo. Esto dio origen a varias importantes aportaciones para la sueva

sociedad:

a) por una lado significaba que ellos mismos encontrarias o desarrollarian sus

propios métodos evangélicos.

b) Kl desarrollar su trabajo en una nueva sociedad, totalmente diferente a ellos,
obligb a que se acercaran a conocer esa “extrana” cultura, lo que de algin

modo los impulso a desarrollar sus métodos en el contexto cultural indigena.

¢) Aunque el contenido y algunos métodos evangélicos ya se encontraban
dentro del repertorio misional franciscano, muchos de ellos o fueron
reinventados, o adaptados a las condiciones culturales indigenas y, a las que
ellos mismo querian desarrollar en los indios; sin embargo, hay que destacar
también la reorientacion que hacen el fraile de los medios religiosos mdigenas,

entre ellas el teatro y la fiesta.

3) Los elementos culturares indigenas, como la fiesta y el teatro sagrado
nahuatl, fueron fundamentales para la creacion franciscana del proyecto de
evangelizacion mexicana. Este nace como un proyecto sincrético, donde se
rescataran tanto aspectos de la cultura indigena como de la europea,
propiamente el cristianismo; una de sus maximas expresiones fue a través del

teatro al que va a llamar Nexcurtill, “ejemplo de vida”.

4) Existio y existe una tradicion dramatica ndhuatl llamada  7epanquizaliztlh, en
esta va a tener sus bases logisticas y esenciales el nexcuitilli, un “ejemplo de

vida” representada, para na nueva sociedad mexicana.
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a) Esta tradiciéon dramatica mesoamericana, la cual es un fundamento
indispensable para la construccion del teatro evangelizador, da lugar a una
expresion sincrética de la nueva sociedad, el teatro evangelizador mexicano. Sin
dicha tradicion dramatica mesoamericana, categéricamente, no podria haber

florecido el teatro evangelizador.

b) El teatro evangelizador también fue una sutil arma politica. Las tematicas
tratadas en el teatro evangelizador, en cierto sentido estaban justificando la
cruzada miliar y la conversion del indio a partir de una superioridad cultural (de

dioses y gobiernos).

Concretamente el teatro evangelizador pretendia en su labor misionera la
conversion del indio y en su labor “civilizatoria” pretendia formar al indio
dentro de los principios de una sociedad cristiana, objetivos que en general iban
de la mano. Sin embargo, se fue gestando un nuevo modo de expresion del
cristtanismo que rescataba aspectos de la tradicion indigena. A su vez, en el
fenomeno del teatro evangelizador, no solo el indio se estaba formando sino en

general toda la nueva sociedad Novohispana.
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