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PROLOGO

La presente obra aspira a proporcionar una sintesis histérica de las
Ordenes religiosas existentes en la América espaiiola (1493-1824), no
abordadas en los tres volumenes anteriores de esta misma coleccién re-
ferentes al presente tema. Es decir, se estudian en ella todas las drdenes
religiosas hispanoamericanas excepto los franciscanos, los dominicos y
los jesuitas.

La sintesis trata de presentar la historia interna de cada orden pero,
sobre todo, su expansiéon en América y su actividad, porque estos dos
aspectos son los que mejor revelan dénde, cuindo y cémo realizaron
su respectiva labor.

En el caso de los mercedarios, de los agustinos y de los capuchi-
nos, tanto su expansion como su actividad se han procurado reflejar
desglosandolas por paises, no mediante el desarrollo sistemadtico de los
diversos temas dentro del conjunto de la institucién, porque se ha
pensado que éste es el sistema preferido por el lector hispanoamerica-
no. En las restantes 6rdenes no se ha podido recurrir a este método
por falta de datos regionales.

Como se observara en el apartado referente a la Bibliografia, una
sintesis como la presente, de indole general y en algunos casos sin an-
tecedentes, encuentra dos obsticulos dificiles de superar: en unas oca-
siones, la falta de monografias que proporcionen una visién general de
la orden en Hispanoamérica, y en otras tal carencia de datos que im-
posibilitan, hoy por hoy, trazar una historia coherente de muchas de
estas Ordenes.

No han sido, pues, la falta de interés, ni la subestimacidn, sino
la imposibilidad de hacerlo de otro modo so pena de incurrir en de-
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talles impropios de una sintesis como la presente, lo que ha obligado
al autor a incurrir, muy a su pesar, en la evidente y desproporcionada
amplitud concedida al estudio de unas 6rdenes respecto de otras o en
las lamentables lagunas que facilmente observara y perdonara el lector.

Madrid, 1 de noviembre de 1990.



ORDENES MISIONERAS: LOS MERCEDARIOS

Los mercedarios o religiosos de la Orden de Nuestra Seiiora de la
Merced (O de M), fundados en 1218 en Barcelona por San Pedro No-
lasco, nacieron con el fin primordial de aspirar a la perfeccién median-
te el ejercicio de la virtud de la caridad bajo la forma especifica de la
redencién de cautivos, a la que se comprometian en la profesién por
un cuarto voto afiadido a los tradicionales de pobreza, obediencia y
castidad.

C ARACTERISTICAS DE LA ORDEN EN AMERICA

En la América espaiiola de los siglos xvi a xix, los religiosos de
esta orden no olvidaron totalmente su objetivo fundacional, pero si tu-
vieron que introducir en él una profunda modificacién. La redencién
de cautivos dejé de constituir el fin primordial de la orden y su ejer-
cicio ya no consistié en redimir a toda clase de cautivos sino en reco-
lectar dinero para que sus hermanos espaiioles lo utilizaran en la libe-
racién de los apresados en el viaje de ida o de regreso de Espafia a
América.

Desde este punto de vista, la Orden de la Merced desempeiié en
América un cometido que en la practica no fue exclusivamente suyo
desde el momento en que lo compartieron también con los trinitarios,
pero éstos apenas lo pudieron llevar a cabo por su escasisima y nunca
institucionalizada implantacién en el Nuevo Mundo.

En la documentacién oficial mercedaria, este objetivo de la reden-
cién de cautivos aparece siempre como primordial y la obligacién de
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cumplirlo se le recuerda a los religiosos basindose en que ése fue el
motivo de la fundacién de la orden y a él se comprometian con el
cuarto voto de la profesién.

En la préactica, sin embargo, la recaudaciéon de limosnas para la
redencién se presenta como algo derivado de otra actividad. Si leemos,
por ejemplo, una real cédula de 1526, inserta y ratificada por otra
de 1559, las que evidentemente recogen el texto de una peticién oficial
mercedaria, puede observarse que, después de aludir a la «Orden de
Nuestra Sefiora Santa Maria de la Merced, Redencién de Cautivos», no
se justifica su presencia en América en el desempeiio de ese menester,
sino en la razén de que «Dios nuestro Sefior ha sido y serd servido y
nuestra santa fe catdlica acrecentada».

Los mercedarios americanos, sin olvidar su compromiso de redi-
mir cautivos, se convirtieron desde el primer momento en una orden
religiosa con objetivos idénticos a los alimentados por las restantes or-
denes de su tiempo, es decir, por los franciscanos, los dominicos y los
agustinos. Este objetivo se concretd en la atencidn espiritual a la po-
blacién blanca (primero, sélo espaiioles; luego, espafioles y criollos) y
en la conversién y posterior cura pastoral de los indios y, en menor
medida, de los negros.

En su atencién a la poblacién blanca, los mercedarios no se dis-
tinguieron de los demads religiosos. Esa labor la realizaron mediante el
ejercicio del ministerio sacerdotal dentro y fuera del convento bajo la
forma de la administraciéon de los sacramentos, celebracién de los ac-
tos de culto y predicacién a los infieles.

En la conversién y posterior cura pastoral de los indigenas, los
mercedarios no coinciden totalmente con las restantes érdenes misio-
neras.

De todas ellas les separa el hecho de que desde 1543 hasta 1575
no fueron considerados oficialmente como orden evangelizadora. En
virtud de ello y a diferencia de lo que desde un principio sucedié con
los franciscanos, dominicos, agustinos y jesuitas y mds tarde acontece-
ria también con los carmelitas descalzos, los agustinos recoletos y los
capuchinos, durante ese periodo no se les abonaron los gastos de las
expediciones de religiosos que se diriglan a América, no se les ayudé
en la adquisicién de los utensilios de culto y no se les obsequi6é tam-
poco con la acostumbrada limosna de vino para la celebracién de la
misa y de aceite para el alumbrado de la lampara del sagrario.
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Se traté de una etapa de crisis, exclusiva de los mercedarios, que
repercutié gravisimamente en la expansién de la orden y que quedé
superada mediante la reforma intruducida en ella por el Capitulo Ge-
naral de 1574.

A este respecto, resulta sintomadtico que en la legislacién oficial de
esta época al hablar de las drdenes misioneras se silencie sistematica-
mente a la de la Merced, para referirse exlusivamente a las de San
Francisco, Santo Domingo y San Agustin.

Desde este mismo punto de la accién misional, los mercedarios
también se distinguen de los franciscanos, dominicos y agustinos (el
caso de los jesuitas es distinto por su tardio establecimiento en Amé-
rica) en que éstos, durante el siglo xvi, se dedicaron plenamente a la
evangelizacién de los indios desde el primer momento y en todos los
lugares en los que se asentaron, mientras que la labor misional merde-
daria fue practicamente nula en las Antillas, muy reducida en Nueva
Espafia, intensa en América Central y normal en América del Sur, sal-
vo en Chile y en los paises del Plata, donde mds bien resultd escasa
en su conjunto.

Desde finales del siglo xvi, siguieron atendiendo a los indigenas
convertidos durante la etapa anterior lo mismo que hicieron los fran-
ciscanos, dominicos y agustinos, pero a diferencia de los primeros y de
los jesuitas y de manera similar a los dominicos y agustinos, fueron
escasas en numero y reducidas en extensién las nuevas empresas evan-
gelizadoras que abordaron y que se suelen denominar misiones perifé-
ricas.

Otra nota caracteristica suya fue su participaciéon en las conquistas
armadas, muy superior a la de las restantes érdenes religiosas. Reme-
morando y poniendo en practica su inicial denominacién oficial de
Real y Militar Orden de la Merced, estos religiosos participaron como
capellanes en muchas de las expediciones de conquista organizadas en
el siglo xvi, hasta tal punto que su primera llegada a muchos territorios
la realizaron en su calidad de acompafiantes de los conquistadores.

De esta circunstancia, conjugada con el hecho de que la Merded
no era orden religiosa mendicante, se derivé una nueva caracteristica:
la de que los mercedarios acostumbraron a iniciar su vida en América
a base de los solares, tierras y encomiendas de indios que se les entre-
gaban una vez anexionados, en recompensa de los méritos adquiridos
durante el proceso anexionador.
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Esta fue precisamente una de las causas de que la orden, perdido
en parte su prestigio como institucién, sufriera su gravisima crisis de
mediados del siglo xvi, que la situdé al borde de la desaparicién y que
representa otra nota caracteristica suya.

A la tendencia de la Orden de la Merced a participar en las ex-
pediciones de conquista es a lo que probablemente hay que atribuir su
inhibicién en la cuestién de la licitud o ilicitud de estas expediciones
armadas. Desde el momento en que participan en ellas es porque las
consideraban licitas, lo que explica el que no se plantearan la cuestién,
no ya en términos generales, pero ni siquiera en momentos como el
de 1557 a 1598, durante el cual se discutié agriamente este punto con
motivo de las expediciones contra los araucanos de Chile en las que
los mercedarios estuvieron presentes.

Cabe observar finalmente que, a pesar de su gran difusién en
América, la Orden de la Meced fue una de las que menos se nutrié de
evangelizadores espafioles. El nimero de los mercedarios que viajaron
de Espafia a América con fines misionales desde 1493 hasta 1824 ron-
dé los cuatro centeneres, lo que representa el 2,5 por ciento dentro del
total de las 6rdenes religiosas. El hecho obedecié a que la orden des-
cuidd la faceta misional desde finales del siglo xvi en adelante.

PROCESO DE EXPANSION

La Orden de la Merced, junto con la de San Francisco, fue la pri-
mera en llegar al Nuevo Mundo.

Acompaiiando a Cristébal Colén en su segundo viaje, el 22 de
noviembre de 1493 llegaron a la isla Epafiola (actuales Republica de
Haiti y Dominicana) los mercedarios Juan Soldérzano, Juan Infante y
Jorge de Sevilla, junto con los franciscanos Juan Pérez de la Rébida,
Rodrigo Pérez, Juan de la Deule o Bermejo y Juan Tisin o Cosin, mas
el ermitafio Ramén Pané y el religioso de San Francisco de Paula o
minimo Bernardo Boil, este ultimo en calidad de jefe de la expedicion
religiosa y de delegado pontificio.

Esta inicial presencia mercedaria en América debié de ser efimera,
pues la orden no edificé su primer convento en la isla hasta 1514.

Una vez establecidos en este foco de expansién antillana que fue
el convento de Santo Domingo, los mercedarios no imitaron a las res-
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tantes 6rdenes misioneras de esta primera época (franciscanos, domi-
nicos y agustinos), las cuales dieron el salto al continente americano
comenzando por instalarse en el centro de Nueva Espaiia.

Prescindiendo de religiosos aislados cuya accién murié en el mis-
mo lugar en el que comenzd (por ejemplo, los que acompafiaron a
Pedradas Davila en 1514; el padre Bartolomé de Olmedo, que acom-
paié a Herndn Cortés de 1519 a 1521 en la conquista de México; el
padre Antonio Bravo, que acompafié a Gil Gonzédlez Davila a Hon-
duras en 1524; los cuatro mecedarios que en 1533 se dirigieron a Santa
Marta; los tres que en 1535 lo hicieron a Cartagena de Indias; o los
que en este mismo afio viajaron al Rio de la Plata), los mercedarios
instalaron su segundo foco de expansiéon en Centroamérica, donde en
1527 fundaron su convento de Leén de Nicaragua, si bien la expan-
sién definitiva no la iniciaron hasta 1536 con la fundacién del conven-
to de Guatemala.

En este salto a Centroamérica también actuaron de manera distinta
a los franciscanos, dominicos y agustinos. A diferencia de estas tres dr-
denes, que llegaron al continente, concretamente a México, procedentes
directamente de Espafia, los mercedarios lo hicieron desde las Antillas.

La conquista del Pert (1531-1533) les facilité el tercer foco de ex-
pansién por orden cronolégico, pero con la caracteristica de que su
asentamiento definitivo en 1535 es posterior en un afio al de los fran-
ciscanos y contemporaneo al de los dominicos, mientras que el de los
agustinos no sobrevendria hasta 1551.

En adelante, su expansién siguié muy de cerca al derrotero de las
conquistas. Como los franciscanos, dominicos y agustinos, fueron ex-
tendiendo sus fundaciones a Quito (1535), Bogotda (1550), Rio de la
Plata (1557) y Chile (1566).

A Nueva Espafia no llegaron hasta 1594, cuando ya los francisca-
nos, los dominicos, los agustinos, los jesuitas y hasta los carmelitas
descalzos se encontraban instalados desde hacia mucho tiempo e inclu-
so gozaban de una prosperidad que los mercedarios nunca llegaron a
alcanzar ni siquiera de una manera relativa.

Esta faceta (digamoslo asf) de falta de compenetracién con Nueva
Espafia constituye, tal vez, la nota mas llamativa de la expansién mer-
cedaria por América.

Esta expansién presentaba en 1576 las cifras de unos 339 religio-
sos al cargo de casi doscientas doctrinas y residentes en casi medio
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centenar de conventos. Con posterioridad al siglo xvi, ya no se dispo-
ne de estadisticas de conjunto. El padre Lazaro de Aspurz ha calculado
los mercedarios existentes en América en unos 250 en 1601, en tinos
700 en 1650 y en solamente diez en 1780. El calculo parece excesiva-
mente bajo al menos en lo referente al siglo xviil. Consta, por ejem-
plo, que en 1775 habia en las Antillas siete conventos mercedarios con
120 religiosos; en Guatemala, doce con 158, reducidos a 102 en 1788;
y en México, veinte con 270 mercedarios. En Chile habia 166 religio-
sos en 1783 y en América Central 179 en 1791.

En este su proceso de expansion, la Orden de la Merced habia
sufrido de 1543 la amenaza de tener que reducir sus conventos a sola-
mente cinco: los de Santo Domingo, Ledén de Nicaragua, Panamg,
Lima y Cuzco, debido a las quejas recibidas por la Corona sobre la
deficiente conducta de algunos de sus religiosos. Felipe II llegd incluso
a concebir en 1568 el propdsito de que los mercedarios fueran susti-
tuidos por los jesuitas en América. La orden termind salvandose de la
amenaza porque a partir de 1577 consiguié su reforma el vicario ge-
neral y visitador, padre Francisco de Mostoles.

En 1600 se volvi6é a prohibir que los mercedarios enviaran misio-
neros a América, pero parece haberse tratado de una prohibicién cir-
cunstancial.

Finalmente, una Real Orden de 1771 ordendé que no pudiese ha-
ber en América convento ninguno de menos de ocho religiosos, los
cuales deberian abandonar la respectiva casa y trasladarse a la més pré-
xima cuando la suya ya no reuniese ese nimero. La Real Orden de
Carlos IV de 1789, que anul6 la de Carlos III de 1771, evité que se
pusiera en practica esa reduccidn.

O RGANIZACION JURIDICA

Como afirma el mercedario José Castro Seoane, «la expansion de
la Merced en América fue obra exclusiva de su provincia de Castilla».

Este proceso pas6 por tres etapas sucesivas.

Desde 1493 hasta 1564, la dependencia fue total y los superiores
de la provincia de Castilla nombraban a los superiores de América,
aprobaban o no la fundacién de conventos, los inspeccionaban y los
surtian de personal, sin que los religiosos establecidos en América ne-
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cesitasen relacionarse con el maestro general de la orden. Sendas reales
cédulas de 1526 y 1559, que recoge Diego de Encinas, establecen que
los mercedarios de Indias no dependieran de otra provincia que la de
Castilla y que impugnaran cualquier decisiéon pontificia en sentido
contrario, tras lo cual informarian de ello al Consejo de Indias para
que éste lo apoyara ante la Santa Sede.

Desde 1564 hasta 1574, los mercedarios residentes en América pa-
saron a depender directamente del respectivo provincial debido a la
fundacién en esa fecha de las tres primeras provincias mercedarias en
las que de momento se organiz6é la orden en América: las de Guate-
mala, Los Reyes o Lima y el Cuzco.

Lo 16gico hubiera sido que estas tres provincias hubieran pasado
a depender tnica y directamente del maestro general de la orden. Aho-
ra bien, como este maestro general, en virtud de la denominada Con-
cordia de 1467, era sustituido por el provincial de Castilla en calidad
de vicario general en toda su circunscripcion, las provincias americanas
quedaron sujetas de momento a este provincial castellano.

De hecho, fue éste el que autorizé en 1563 la constitucién de
esas provincias. Era también el inico que podia confirmar a los nuevos
provinciales que se eligiesen en América y, ademas quedaba facultado
para enviar a esta ultima los religiosos que le pareciese conveniente.
Por su parte, los provinciales americanos contraian la obligacién de en-
viarle al de Castilla 150 ducados anuales cada uno, al mismo tiempo
que renunciaban a tramitar gestion de ninguna clase ante las Cortes
espafiola o pontificia sin previo consentimiento del provincial caste-
llano.

En virtud de estas disposiciones, las facultades de los provinciales
americanos quedaban reducidas al &mbito estricto de la propia circuns-
cripcién, necesitando recurrir al de Castilla para todo lo que sobrepa-
sase esta ultima.

A partir de 1574, el provincial de Castilla, que hasta entonces era
vicario del maestro general de la orden para América en virtud de que
desde 1467 lo era para toda Espaiia y sus posesiones, pasé a convertirse
directamente en vicario del general para Indias, con lo que se le ratifi-
caron las facultades vicariales que ya venia ejerciendo con anterioridad.

En 1587, a este vicario general para todas las Indias, se adiciona-
ron hasta 1790 otros dos vicarios generales de cardcter territorial, repre-
sentados por el vicario general de Nueva Espafla y el vicario general
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del Perd, similares a los comisarios generales para esas dos mismas cir-
cunscripciones existentes entre los franciscanos.

En 1622 se introdujo la modificacién, recogida y ratificada en 1681
por la Recopilacion de Ieyes de los reinos de las Indias (libro 1, titulo 14,
leyes 35 y 36), de que en adelante, estos vicarios generales fueran sus-
tituidos por visitadores generales designados por el maestro general de
la orden, por un tiempo y para un lugar determinado. Su nombramien-
to y las motivaciones del mismo debian exponérsele previamente al
Consejo de Indias. Una vez cumplida su mision, estos visitadores no
podian abandonar las Indias sin haberse sometido al juicio de residencia.

La Corona espafiola quiso, pero no lo consiguié, que los merce-
darios creasen un comisario general de Indias en Madrid, cargo que si
logré de los franciscanos en 1572 pero al que tampoco accedieron los
dominicos ni los agustinos a pesar de los intentos realizados por
Felipe II y por Felipe III de 1571 a 1614.

Cediendo a las presiones oficiales, el maesto general de la Orden
de la Merced, padre Francisco Zumel, se mostré dispuesto en 1593 a
crear ese cargo pero bajo una serie de condiciones que no podian ser
del agrado de la Corona, pues impedian que el futuro comisario se
convirtiese en el instrumento oficial e incondicional de la misma para
los mercedarios americanos.

El capitulo general de Valladolid de 1599 accedié a la creacién
del cargo, para el que se propuso al padre Maestro Medina, pero el
maestro general de la orden fallecié sin hacer oficialmente el nombra-
miento, al que parece haber cedido por coacciones.

Felipe III quiso que el capitulo general de Valencia de 1600 apro-
base de nuevo el proyecto, pero los capitulares se abstuvieron de ha-
cerlo porque el papa Clemente VIII, inducido por los mercedarios ad-
versos a la existencia del cargo, se habia reservado, en marzo de ese
mismo afo, la creacién del oficio.

Con ello, el asunto pasaba a la Santa Sede, ante la que Felipe III
parece que prefirié6 no gestionarlo temeroso de un fracaso.

Desde el punto de vista territorial y en virtud de la autorizacion
otorgada en 1563 por el provincial de Castilla, los mercedarios comen-
zaron a organizarse en América en tres provincias iniciales a las que
posteriormente se adicionaron otras cinco.

Estas provincias mercedarias americanas fueron, por orden crono-
légico de constitucién, la de Guatemala (1564), Cuzo (1564), Los Re-
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yes o Lima (1564), Chile (1566), Tucuman y Rio de la Plata (1593), Las
Antillas y Venezuela (1604), Quito (1615) y México (1616).

La provincia de la Presentacién de Guatemala abarcaba toda la
América Central excepto Panamd, pero extendiéndose también a la re-
gion mexicana de Chiapas. Hasta 1616 comprendié también a toda la
Nueva Espafia. La del Cuzo comprendié toda la América meridional si-
tuada al sur de dicha ciudad, territorio que se le fue cercenando confor-
me se fueron creando las provincias de Chile y Tucuman. Esta ultima
abarcé también el Rio de la Plata, exceptuando los Andes centrales o
region de Mendoza, que quedd reservada para Chile. La de Santo Do-
mingo incluia también Caracas, lo mismo que la de Quito abarcaba asi-
mismo el Nuevo Reino de Granada. Finalmente, de la de México quedé
excluida la ya aludida regién de Chiapas, perteneciente a la de Guatemala.

Dentro de las provincias, cada convento estaba gobernado por un
superior local, denominado comendador entre los mercedarios.

Los MERCEDARIOS EN LAS ANTILLAS Y VENEZUELA

A pesar de la estancia en la Espafiola en 1493 de Juan de Solér-
zano, Juan Infante y Jorge de Sevilla, los mercedarios no se establecie-
ron permanentemente en las Antillas hasta 1614. Fue en esa fecha
cuando edificaron su primer convento americano, ubicado en la ciu-
dad de Santo Domingo, el cual contaba en 1528 con quince religiosos,
de ellos nueve sacerdotes y seis estudiantes.

El edificio ain no estaba totalmente terminado en 1534, pero de
él se dice en esa misma fecha que «tenfa muchas personas doctas y
celosas que han servido mucho en la conversién de los indios».

En este convento vivi6, a partir de 1616, el célebre dramatugo
mercedario Tirso de Molina, seudénimo de fray Gabriel Téllez, histo-
riador ademds de la Orden de la Merced.

A este primer convento de Santo Domingo siguieron, con caricter
estable, los del Santo Cerro de la Cruz de la Vega, anterior a 1561;
Santiago de los Caballeros, fundado en el siglo xvi; Azda, en el si-
glo xvir; Puerto Principe, también en el siglo xvm; La Habana, en 1746;
y Caracas, en 1638.

Todos ellos, mds los de cardcter transitorio, constituyeron des-
de 1604 la provincia de San Lorenzo Martir de las Antillas y Venezuela.



20 Religiosos en Hispanoamérica

La unica estadistica de conjunto que se posee acerca de ellos per-
tenece a 1775, fecha en la que su numero total de religiosos ascendia
a 115. Por el nimero de sus moradores, el principal era el de Caracas,
seguido del de Santo Domingo, mientras que los menos concurridos
eran los del Cerro de la Cruz y de Azua.

Por la fecha de su fundacién, se exceptia el de Santo Domingo,
los mercedarios de estos conventos solamente pudieron dedicarse a la
labor pastoral entre los espaiioles y criollos. Los unicos que pudieron
relacionarse con una poblacién indigena, que no tardd en extinguirse,
fueron los primeros moradores del de Santo Domingo. Sin embargo,
se carece de datos acerca de su actividad.

Los MERCEDARIOS EN MEXICO
1. Implantacion

Dijimos anteriormente que, a diferencia de las restantes grandes
6rdenes misioneras, los mercedarios no se establecieron desde un pri-
mer momento en el centro de Nueva Espaiia. La expresion quiere de-
cir que fue tardio su establecimiento en la regién y que estuvo prece-
dido por la llegada de estos religiosos a otras.

Esta conducta es tanto mds sorprendente cuanto que en realidad
fueron ellos los primeros en llegar al antiguo imperio azteca y mas
concretamente a su capital, Tenochtitlan, la futura ciudad de México.
El mercedario que lo hizo fue el célebre fray Bartolomé de Olmedo,
quien acompafié6 a Hernan Cortés durante toda la campafia de con-
quista de México de 1519 a 1521. Concluida la campaiia, Olmedo per-
manecié en México, donde murié en 1524, sin que sepamos por qué
razones no fundé alli ningin convento de su orden, como cabria es-
perar que lo hubiera hecho.

Quizd no sea descaminado opinar que Olmedo no encontré un
ambiente propicio para establecer en México una orden como la suya
que, en ese momento concreto y en principio al menos, no respondia
a los ideales evangelizadores y de pobreza que Cortés y los primeros
franciscanos que colaboraron con él, querfan ver patentes ya no sélo
entre los religiosos sino incluso entre los propios obispos, como medio
de especial virtualidad para la conversiéon de los indigenas.
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Esta mentalidad ejercié un gran peso en el ambiente novohispano
de las décadas de 1520 a 1530 y de hecho la tuvieron muy en cuen-
ta los dominicos y los agustinos al llegar a la antigua capital azteca
en 1526 y 1533, respectivamente.

Por ello, posiblemente radique también en esa circunstancia la opo-
sicién que mostraron las autoridades locales de la capital novohispana a
que los mercedarios se establecieran en ella cuando lo intentaron en 1533
y en 1543-1547. El ambiente plenamente evangelizador que en esos mo-
mentos se vivia con la maxima intensidad alli, no era el mas propicio
para que esas autoridades, proclives en todas partes por esas mismas fe-
chas a recibir dentro de los limites de su jurisdiccién a las drdenes men-
dicantes, no vieran con simpatia la llegada de una Real y Militar Orden
como era la de la Merced, con caricter mas bien de competidora que
de auxiliar, debido a su no observancia de la pobreza en comun.

Por tratarse de otro ambiente y de otras circunstancias, dentro de
la propia Nueva Espaila los mercedarios si consiguieron establecerse
en la regién de Chiapas, actualmente mexicana pero no entonces. Lo hi-
cieron en 1537 en Ciudad Real de los Llanos de Chiapa, de poblacion
espafiola y distinta del poblado de Chiapa, de poblacién indigena. Se
trata, sin embargo, de una fundacién actualmente enclavada en el es-
pacio geografico mexicano pero que, entonces y durante toda la época
espafiola de América, pertenecié a Guatemala. De hecho, dentro de la
propia Orden de la Merced, este convento no sélo formé parte de
la provincia mercedaria de Guatemala sino que fue uno de los pilares
de la misma.

Dejando constancia de esta especie de excepcién, los mercedarios
no consiguieron establecerse en el actual México, y mds concretamente
en el centro de Nueva Espaiia, hasta 1594.

Lo hicieron, ademas, de una manera un tanto andmala, pues su
llegada a la capital mexicana no se efectué a base de religiosos proce-
dentes directamente de Espafia, como en el caso de los franciscanos,
dominicos, agustinos y jesuitas, sino de miembros de la provincia de
Guatemala y como una ampliacién de la misma.

La de la Merced fue también la tnica de entre las grandes érdenes
misioneras americanas que durante el siglo xvi logré mayor o similar
prosperidad en Guatemala que en México. Entre los franciscanos y do-
minicos sucedié lo contrario. Los agustinos y jesuitas no llegaron ni
siquiera a tener alli una provincia auténoma.
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Se dio, incluso, la sorprendente circunstancia de que, después de
haber sido fundada por la provincia mds misionera de todas las mer-
cedarias de América, como fue la de Guatemala, la provincia de la Vi-
sitaciéon de México, erigida como tal en 1616, fecha en la que se des-
gajo de la guatemalteca, fuera la de menor caracter evangelizador, junto
con la de las Antillas, de todas las que constituyeron la Orden de la
Merced en el Nuevo Mundo. Los mercedarios llegaron al centro de
México en un momento ya tardio y, como veremos luego, prefirieron
para su asentamiento las ciudades o villas hispano-criollas a los pobla-
dos indigenas.

2. Expansion

Una vez establecidos en la capital mexicana en 1594, los merce-
darios alimentaron un fuerte impulso expansivo durante los primeros
cuarenta afios de vida en Nueva Espafia, es decir, desde 1594 has-
ta 1630. A continuacién incurrieron en un prolongado letargo que
duré todo un siglo, desde 1630 hasta 1734, para renovar su impulso
inicial, aunque con menos intensidad que en el comienzo, durante los
afios centrales del siglo xvin. Este proceso tampoco sigue las pautas ge-
nerales de la orden en América.

Las fundaciones estables de los mercedarios en México, ademds
de la ya aludida Ciudad Real de los Llanos de Chiapa, fueron las si-
guientes:

Impulso inicial Etapa de letargo
México-La Merced, 1594 Cérdoba, siglo XvII
Puebla, 1598 Aguascalientes, siglo XVII
Oaxaca, 1598 México-San Ramon, 1654
Morelia, 1604 Lagos, 1685
Colima, 1607
Tabuca, 1608 Impulso final
Atlixco, 1613
Veracruz, 1613 Zacatecas, siglo XVI
México-Belén, siglo XVI Querétaro, 1734
San Luis Potosi, 1628 Celaya, 1742
Guadalajara, 1629 Teocaltichi, siglo xvm

Guanajuato, siglo xvm
Valle de Santiago, 1762
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El convento de la Merced de México albergaba a 120 religiosos
en 1646 y a 90 en 1775. Esto significa que casi la mitad de los mer-
cedarios novohispanos vivian en ese monasterio. El motivo de esta de-
susada concentracién obedecia a que ese convento era casa de forma-
cién de novicios y de estudiantes, y gozaba ademds de la proximidad
de la Universidad mexicana, con la que los mercedarios estuvieron muy
relacionados. Tal vez no se pueda desechar tampoco como razén el
predominio dentro de la orden de religiosos criollos, quienes apetecian
especialmente la residencia en la capital.

Fuera de este convento, los restantes eran mas bien reducidos,
pues la media de sus moradores oscilaba entre ocho y doce religiosos.
Incluso un tercer sector de los mismos, integrado por Cérdoba, Cela-
ya, Toluca, Teocaltichi y Valle de Santiago, eran simples «hospicios»
con solo tres, dos y hasta un religioso.

El total de mercedarios en Nueva Espafia en 1775 era de
unos 270.

La circunstancia de que la ciudad de México llegara a albergar tres
conventos mercedarios es un nuevo indice del especialisimo atractivo
que la urbe ejercié entre estos religiosos. El hecho no sorprende en
una orden tan numerosa como la franciscana o en otra cualquiera que
contara con dos o mds provincias en Nueva Espafla, como sucedia con
los dominicos y los agustinos, porque en estos casos se imponifa la ne-
cesidad de establecer en ella dos o tres casas. En cambio, si sorprende
entre los mercedarios, cuya cifra de personal era inferior a la de esas
tres drdenes.

El hecho parece estar en relacién con la tendencia de esta orden
en toda la América espafiola, excepciéon hecha de Centroamérica, a
girar en funcién de las ciudades hispano-criollas. En efecto, la ubica-
ciéon de sus conventos novohispanos evidencia que, a diferencia de
las restantes 6rdenes religiosas, la de la Merced no sigui6 en el centro
de Nueva Espafia ningun criterio geografico o mds o menos rectili-
neo de expansién en cuya virtud puedan clasificarse sus fundaciones
en lo que Robert Ricard y Benito Lépez Velarde califican de explo-
racién o penetracién, de ocupacién y de enlace. S6lo a los conventos
de Veracruz y de Oaxaca se les puede aplicar este concepto porque
se fundaron como lugares de alojamiento de los religiosos que viaja-
ban a México desde Espaiia o Guatemala, y viceversa, respectiva-
mente.
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Sus veintidds conventos estuvieron situados dentro de una especie
de rombo con centro en la capital novohispana y con los vértices en
Veracruz, Zacatecas, Colima y Oaxaca.

3. Labor pastoral, misional e intelectual

La preferente ubicacién de los conventos en las ciudades hispano-
criollas desvela que el objetivo de los mercedarios novohispanos no era
ni la conversién de los infieles ni la cura pastoral de los indigenas ya
convertidos al cristianismo.

De hecho, esos mercedarios no llegaron a encargarse de ninguna
misién viva entre indios paganos, tal vez porque éste fue siempre un
cometido que en todas las 6rdenes religiosas corrié a cargo preferen-
temente de los misioneros llegados con esa finalidad desde Espaiia,
circunstancia ésta que entre los mercedarios apenas se dio, pues sola-
mente se dirigieron a México, procedentes de la peninsula, nueve reli-
giosos en 1594, trece en 1602, ocho en 1603, cuatro en 1616 y tres
en 1663.

Por lo que se refiere al cultivo pastoral de los indigenas ya cristia-
nos, no se lo hubieran permitido, en el caso de que lo hubieran inten-
tado, los restantes miembros del clero secular y regular porque ello hu-
biera supuesto la pérdida de las respectivas doctrinas o parroquias de
indios, las cuales, ademds de un campo de apostolado, constituian una
fuente de ingresos por el sinodo o subvencién oficial que tenfan asig-
nada.

En virtud de ello, la actividad espiritual de los mercedarios del
centro de Nueva Espafia fue la propia de los religiosos en el marco de
una Iglesia ya definitivamente establecida, es decir, la predicacién, la
administracién de los sacramentos y las celebraciones del culto para los
espaiioles y criollos.

Fuera de esta actividad, algunos conventos desarrollaron otra que
les fue propia.

El de la Merced de México, ademds de Estudio General de Gra-
matica, Artes y Teologia, desde 1600 fue un plantel de catedraticos
de la Universidad mexicana, de los que albergé uno en 1614, tres en
1635 y uno en 1646. El de Puebla tuvo también Estudio General de
Artes y Teologia; el de Oaxaca lo tuvo asimismo de Artes; el de Gua-
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dalajara, de Filosofia, Teologia Escolastica y Moral; el de Aguascalien-
tes, de Gramadtica, de igual manera que el de Lagos de Moreno. Por su
parte, el de San Ramén fue una especie de Colegio Mayor para alum-
nos becarios cubanos y michoacanos que estudiaban cdnones en la
Universidad.

La existencia de estos ocho conventos, de un total de veintidds,
dedicados principalmente a las tareas intelectuales, hizo decir en 1944
al historiador mercedario José Castro Seoane que la provincia de Mé-
xico fue la mds cientifica y literaria de las existentes de la Merced en
América.

Otra serie de conventos tuvieron por objetivo especifico la colecta
de limosnas y su envio a Espafia para la caracteristica labor de una
orden como la mercedaria, fundada primordialmente para la redencién
de cautivos, uno de cuyos beneficiarios fue Miguel de Cervantes Saa-
vedra. Entre estos conventos figuran los de Querétaro, Celaya, Toluca
y Guanajuato.

Los diez restantes no parecen haber tenido asignado ningin obje-
tivo especial.

Los MERCEDARIOS EN AMERICA CENTRAL

Dentro de la configuracién juridica de la Orden de la Merced, las
actuales Republicas hispanoamericanas de Guatemala, El Salvador,
Honduras, Nicaragua y Costa Rica constituyeron durante la época es-
paiiola de América la provincia mercedaria de la Presentaciéon de Gua-
temala junto con la regién mexicana de Chiapas.

En este punto, los mercedarios se asimilaron a los dominicos,
quienes también dispusieron, con limites geograficos muy parecidos, de
su provincia de San Vicente de Chiapa y Guatemala. En cambio, se
diferenciaron de los franciscanos, quienes contaron con las provincias
de San Francisco de Guatemala y de San Jorge de Nicaragua, asi co-
mo de los agustinos y jesuitas, que no llegaron a establecer en el itsmo
provincia religiosa ninguna.

A esta provincia mercedaria de Guatemala ya la vimos anterior-
mente dando origen en 1594 a la que desde 1616 fue la provincia de
la Visitacion de México, procediendo de una manera inusual dentro de
las grandes érdenes misioneras de América.
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Fue también una provincia que dentro de la propia Orden de la
Merced, nacié de una manera desacostumbrada porque también lo fue
la llegada de los mercedarios a América Central.

1. Implantacién

Si la provincia mercedaria centroamericana recibié el nombre de
provincia de la Visitacién de Guatemala, no fue porque los merceda-
rios iniciaran su presencia en Centroamérica estableciéndose en dicha
ciudad o regién, sino porque fue esta ultima la que termind convier-
tiéndose en la mas principal de la orden.

El primer mercedario que llegd a América Central fue el padre
Francisco de Bobadilla, amigo del gobernador de Panama, Pedradas
Davila, a quien acompaiié hasta lo que luego serfa la ciudad de Leén
de Nicaragua. Apoyado por ambos, el padre Diego de Alcaraz fundé
en dicha ciudad el primer convento mercedario de América Central.

Como observa Antonio Ybot Ledn, esta penetraciéon mercedaria
en Nicaragua resulta normal dentro de la costumbre generalizada de
esta orden de entrar por primera vez en un nuevo territorio acompa-
fando a las expediciones de conquista.

Lo que ya sale de esa costumbre es que la penetracién de estos
religiosos dentro del espacio centroamericano la hicieron con un
notable retraso respecto de los coquistadores. En efecto, y coinci-
diendo practicamente con la fundacién en Nicaragua del nuevo
convento de Granada de 1536, en Chiapa, desde el que en 1538 es-
tablecieron el Santiago de los Caballeros de Guatemala, nada menos
que a los catorce afios de fundada la ciudad por Pedro de Alvarado,
en 1524.

Para el establecimiento en las restantes republicas hay que esperar
hasta mediados del siglo xvi. En El Salvador no se establecieron hasta
la fundacién, en 1550, del convento de San Salvador y en Flonduras
hasta que hicieron lo mismo en Valladolid de Comayagua en 1552 y
en Gracias a Dios en 1553. En Costa Rica penetraron en 1561, pero
no llegaron a fundar alli convento estable ninguno.
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2. Expansion

La definitiva consolidacién y extensién de la Orden de la Merced
en América Central comienzan en la década de 1560 y presentan el
siguiente ritmo desde el punto de vista del nimero de religiosos y de
fundaciones:

Afo Residencias Religiosos
1561 - 60
1575 - 76
1632 16 -
1659 24 150
1683 - 183
1696 29 167
1741 13 225
1788 - 102
1791 14 179

Este cuadro revela que el nimero de residencias y de religiosos no
sigui6 la misma linea. Mientras las primeras fueron en aumento hasta
finales del siglo xvn, a comienzos del xvm decayeron verticalmente de-
bido a que, por Real Orden de 1700, los mercedarios tuvieron que
abandonar las que tenian cardcter de doctrinas o parroquias de indios,
llamadas dentro de la orden vicarias, en las que no residian mads que
un par de religiosos. En cambio, el nimero de estos tdltimos fue au-
mentando paulatinamente hasta la década de 1690, disminuyé a finales
del siglo xvil y comienzos del xvm, llegé a su méaxima plenitud a me-
diados de la centuria (unos 160 mercedarios en 1750 y 130 en 1775),
volvié a decaer en la década de 1780 (unos 70 en 1791) y registré una
leve recuperaciéon a finales del siglo, con unos catorce conventos
en 1807.

Puesto que la unica manera de reflejar los espacios concretos de
la expansién mercedaria consiste en indicar dénde estaban ubicados sus
conventos y residencias, he aqui la lista de los mismos en el momento

de la maxima expansiéon de la orden en América Central, que coinci-
dié con 1696:
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Conventos Religiosos Conventos Religiosos
Guatemala Honduras
Guatemala 70 Tegucigalpa 2
San Antén 3 Gracias a Dios 3
Ostuncalco 4 Comayagua 6
Sacatepéquez 3 Choluteca 2
Tejutla 3 Tencoa 3
Cuilco 3 Curucu 3
Nalacatlan 3 Tatumbla 3
Huehuetenango 4 Aguanteperique 2
Chiantla 3 Cares 2
Jacaltenango 3
Soloma 3 Nicaragua
El Salvador Ledén 4
Granada 6
San Salvador 6 Nueva Segovia 2
Sonsonate 3 Realejo 2
San Miguel 3 Pozoltega 3
Sebaco 3

Comparando entre si las diversas republicas centroamericanas,
puede observarse que la mayor presencia mercedaria se registré en
Guatemala, nacién a la que siguieron, en proporcién cada vez mds des-
cendente, Honduras, Nicaragua y El Salvador. En Costa Rica no lleg6
a darse una presencia mercedaria permanente.

El cuadro evidencia también una gran difusién de la orden pero
al mismo tiempo una no menor diseminacién de los religiosos. Fuera
del convento de Guatemala, que dentro de la orden competia con el
mexicano de Chiapa y que junto con él constitufa la principal casa de
formacién de la provincia (en 1788 albergaba 22 sacerdotes, 10 estu-
diantes, 6 novicios, 6 hermanos legos y un donado), todas las demas
eran casas habitadas por un numero de religiosos sorprendentemente
reducido dentro de lo acostumbrado entonces.

El hecho es un signo de que las necesidades o compromisos pas-
torales de los mercedarios eran superiores a las disponibilidades de per-
sonal.

La lista evidencia asimismo la existencia de dos tipos de expan-
sién mercedaria. El primero consiste en la presencia de mayor nimero
de religiosos en los conventos ubicados en las entonces grandes ciuda-
des hispano-criollas, como Guatemala, Comayagua, San Salvador, Leén
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y Granada. El segundo, en una presencia mas reducida en esas mismas
ciudades hispano-criollas menos importantes que las anteriores, como
Gracias a Dios o Nueva Segovia y, sobre todo, en las pequeiias y aun
mas en las habitadas predominantemente por los indigenas.

En esta mayor o menor presencia de religiosos en un determinado
lugar, influyeron las necesidades de la orden y las mayores o menores
posibilidades de subsistencia.

Como se ha indicado ya en el primero de los cuadros, el nimero
de residencias (no el de los religiosos) descendié verticalmente a co-
mienzos del siglo xvIil, quedando reducido a la mitad. La reduccién
obedecié a que las doctrinas o parroquias de indios, en el lenguaje de
la orden las simples residencias o vicarias, ubicadas en poblados indi-
genas, pasaron al clero secular en 1700. Con ello, todos los merceda-
rios centroamericanos tuvieron que concentrarse en los conventos de
Chiapa, Guatemala, Jacaltenango, Huehuetenango, Ostuncalco, Saca-
tepéquez, Le6n, Granada, Comayagua, Gracias a Dios y San Salvador.

En 1786 recibieron la orden de abandonar los conventos de me-
nos de ocho religiosos, pero en 1790 se abolié el precepto.

3. Labor pastoraly misional

La actividad de los mercedarios en América Central se puede cla-
sificar en su labor entre los espafioles y criollos, entre los indios
sometidos politicamente a lo largo del siglo xvi y entre los indigenas
evangelizados a partir de comienzos del siglo xvn sin previo someti-
miento politico.

La primera labor la ejercieron en las ciudades de poblacién exclu-
siva o predominantemente blanca, como Guatemala, Tegucigalpa, Gra-
cias a Dios, San Salvador, Leén, Granada o Nueva Segovia.

Esta labor consistié, como sucede siempre en estos casos, en el
ministerio pastoral de la predicacién, administracién de los sacramen-
tos y celebracién del culto, ademds de en la formacién de los propios
candidatos a la orden en los conventos de Ciudad Real de Chiapa y
de Guatemala.

En estas mismas ciudades atendian también a los indios residentes
en ella o en sus proximidades una vez finalizado el proceso de anexién
politica mediante la conquista armada.
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Asi, por ejemplo, en las ciudades de Guatemala y de Gracias a
Dios, regentaron sendos colegios para hijos de caciques; desde la pri-
mera atendieron también a los indigenas de diez pueblos pertene-
cientes a cuatro encomenderos, desde Comayagua cuidaban espiri-
tualmente, en 1582, alrededor de una veintena de poblados habitados
por unos 600 indigenas, desde Gracias a Dios atendfan en 1558, a
unos 900 indios dispersos por veintidés poblados y desde la de Ledn
de Nicaragua doctrinaban en 1581, a 1.505 nativos residentes en once
poblados.

Una segunda forma de apostolado entre los indigenas consistié en
el establecimiento permanente de los religiosos en los territorios que se
proponian evangelizar. A esta modalidad pertenecen toda la serie de
pequeiias residencias consignadas en la estadistica de conventos de 1696
insertada anteriormente, las cuales no eran mds que puestos avanzados
del proceso evangelizador.

Otra estadistica de 1575 especifica que en esa fecha atendian es-
piritualmente desde catorce residencias o vicarias, a un total de 93 po-
blados indigenas, mientras que, segin otra, en 1632 atendian desde
quince residencias a 119 poblados, cuyo numero de cristianos ascendia
a 18.131.

Un cronista de la orden resume esta actividad diciendo que los
mercedarios

han servido en estas partes a Dios y a Vuestra Majestad en la instruc-
cién de los naturales en nuestra santa fe... y fueron los primeros que
tuvieron escuelas y en ellas mostraron a los hijos de los principales y
de los naturales de estas partes la doctrina cristiana y los comenzaron
a poner en policia y les ensefiaron a leer, escribir y cantar y a ayu-
dar a Misa y otras cosas convenientes a nuestra santa fe y a la salva-
cién de las almas.

El cronista se olvida de decir, a diferencia de lo que hard en 1613
el obispo de Guatemala, fray Juan de las Cabezas y Altamirano, que,
en el caso precisamente de Guatemala, habia comprobado durante la
visita efectuada a su circunscripcién desde 1611 que «los padres mer-
cedarios de su didcesis tienen los partidos mds dificultosos».

La dificultad se derivaba de que los puestos de evangelizacion de
los mercedarios estaban situados en lo mas fangoso de la sierra guate-
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malteca y de que los indios a los que tenian que evangelizar hablaban
un total de diez idiomas distintos.

El proceso evangelizador mercedario atravesé en América Central,
lo mismo que todos los restantes procesos evangelizadores americanos,
dos etapas consecutivas. La primera era la evangelizacién propiamente
dicha, encaminada a la conversién de los indigenas al cristianismo. La
segunda, continuacién de la anterior, consistia en seguir atendiendo es-
piritualmente a los nativos ya cristianos, transformandose los propios
religiosos de misioneros de infieles en doctrineros o parrocos de indios
ya bautizados.

Para realizar esta doble misién, los mercedarios se preocuparon de
aprender las lenguas nativas. En 1632 eran 65 los religiosos de esta re-
giéon que dominaban uno, dos o mas idiomas indigenas. De entre ellos
el padre Jerénimo Larios edité en México en 1607 una Gramdtica de la
lengua de los lacandones, el padre Diego de Reinoso imprimié en Méxi-
co en 1644 un Vocabulario de la lengua Mam, el padre Juan Marquez
elaboré en 1656 otro vocabulario de las lenguas del partido de Jacalta-
nango y el padre Francisco Mordn confeccioné en 1695 otro de la len-
gua chotli.

Este dltimo proceso, primero misional y mas tarde parroquial, ini-
ciado a raiz del establecimeinto en un territorio determinado pero ha-
bitado por indios ya previamente sometidos politicamente a la Corona
de Castilla, fue abandonado en parte por los mercedarios en 1700, al
tener que entregar al clero secular buen nimero de las doctrinas que
administraban en Guatemala desde el siglo xvi. Este obligado abando-
no se consumé plenamente en 1768, fecha en la que, al igual que las
restantes Ordenes misioneras, tuvieron que ceder al clero secular todas
las doctrinas que tenian a su cargo. En ellas atendian en ese momento
a 32.831 indigenas de la sierra guatemalteca, todos ellos plenamente
cristianizados.

4. Misiones periféricas

Dijimos anteriormente que la tercera actividad de los mercedarios
en América Central consistiéo en la labor evangelizadora iniciada a co-
mienzos del siglo xvn entre indios no sometidos politicamente a la
Corona espaiiola.
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Esta labor atravesé también las dos etapas consecutivas del proce-
so evangelizador iniciado en el siglo Xvn entre indios ya sometidos po-
liticamente, y que prosiguié bajo la forma de cura parroquial a lo largo
de los siglos xvn y XVIIL. Lo que la distingue de esta primera es la triple
circunstancia de que los misioneros, en este caso los mercedarios, antes
de iniciar la evangelizacién tenfan que persuadir a los indigenas de que
aceptaran su presencia, la de que la labor evangelizadora se realizé en
territorios muy concretos y la de que la cristianizacién de los nativos
suponia, implicitamente, su incardinacién politica y social en un mun-
do hispdnico al que hasta ese momento no pertenecian.

Por su situacién geogréfica y politica, a estos territorios se les suele
denominar misiones periféricas o marginales, en cuanto que se consi-
deraba como centro lo anexionado y evangelizado hasta finales del si-
glo XVL

Los mercedarios de América Central evangelizaron cuatro territo-
rios de esta clase: el del rio Muymuy, el del Lacanddn, el de Petén-Itzd
y el de los indios jicaques.

a) La misiéon de rio Muymuy, enclavada en las montafias nica-
ragilienses de Tabavaca, fue iniciada por el mercedario Juan de Albur-
querque en 1606, siendo comendador o superior del convento de Se-
baco, del que el territorio distaba treinta leguas.

Tras cerciorarse por un indio cristiano enviado al efecto, de que
los nativos aceptarian su presencia, el padre Alburquerque se dirigié a
ellos acompaiiado de un grupo de indios cristianos del poblado de
Matagalpa.

Su primer encuentro con los indigenas fue fructifero pues los con-
venci6 de la conveniencia de congregarse en un poblado, de edificar
una iglesia y de que le permitieran bautizar a los nifios.

En prueba de amistad, los indigenas le pidieron, y él accedid a
ello, que llevase consigo a un cacique y tres nativos en su viaje al ca-
pitulo provincial mercedario de Guatemala de 1607. Los indios fueron
agasajados y obsequiados por las autoridades con sombreros, cuchillos
y cuentas de vidrio, y la provincia mercedaria acordé que prosiguiera
la misién.

La noticia de estos acontecimientos le granje6 la amistad de otra
tribu, con la que formé un segundo poblado.

En 1613, fecha en la que acudié al capitulo general de la orden
para, entre otros asuntos, regresar en 1617 con una expedicién de vein-



Ordenes misioneras: los mercedarios 33

te mercedarios espaifloles para su provincia de Guatemala, el nimero
de indios bautizados ascendia a 300.

De nuevo en la mision, el padre Alburquerque prosiguié en ella
hasta 1620.

En 1623, los indios de ambas reducciones volvieron a las monta-
flas, pero un nuevo misionero, el maestro y provincial padre Garcia de
Loaysa, consiguié congregar de nuevo a gran parte de ellos a varias le-
guas de su anterior emplazamiento, ayudado de indios ya cristianos de
Matagalpa.

Por las mismas fechas, en 1626, el padre Juan Godoy acometid la
evangelizacién de otra tribu de esta misma mision.

La misién subsistia en 1747, ahora en la forma mds avanzada de
doctrina o parroquia de indios.

b) La misién del Lacandén toma su nombre de la laguna de esa
misma denominacién y estuvo ubicada al norte de Huehuetenango,
cerca de la actual frontera que divide a México y Guatemala.

Los mercedarios emprendieron la evangelizacién de este territorio
en 1695, unos afios después de que los dominicos sufrieran, en 1627,
la muerte por los lacandones de cuatro religiosos que intentaron abor-
darlos.

El iniciador de la misién fue el padre Diego de Rivas, quien,
acompafiado de una escolra o grupo de soldados que lo protegiesen, en
el mismo afio de 1695, fundé el poblado de Nuestra Sefiora de los
Dolores con 500 indigenas que se avinieron a congregarse en él. A este
poblado afiadié en 1696 un segundo con 200 nativos y posteriormente
un tercero.

Al padre Rivas le sucedieron al frente de la misién los padres Blas
Guillén y Jacinto Sinchez.

En 1727 estos indios, ya plenamente catequizados, fueron trasla-
dados a las cercanias de Huehuetenango para evitarles los ataques de
otros todavia sin evangelizar.

¢) La misién del Petén-Itzd o de los itzaes estaba situada en el
territorio de este mismo nombre, al sur del actual Estado mexicano de
Campeche.

A €l se llegaba por el rio desde la mision del Lacandén y asi lo
hizo en 1696, acompaiiado de la correspondiente escolta, el evangeliza-
dor por antonomasia de los lacandones, padre Diego de Rivas, junto
con otros varios religiosos.
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Sin embargo, la evangelizaciéon propiamente dicha no comenzé
hasta 1699, pero con tan malos augurios que en 1704 se rebelaron to-
dos los indios que se estaban catequizando, excepto dos o tres. Los
rebelados prendieron fuego a la reduccién o poblado misional y hu-
yeron de nuevo a los bosques.

En el territorio de los itzaes habian evangelizado, ademads del pa-
dre Rivas, los padres Simén de Mendoza, Jaime Moreno y Francisco
de la Vega.

d) La misién de los jicaques, al noroeste del lago de Managua,
no pas6 de un intento de evangelizacién de los indios de esta etnia
realizado de 1697 a 1700 por el padre Diego de Alarcén.

Los MERCEDARIOS EN LOS PAISES BOLIVARIANOS

Los paises bolivarianos o actuales Reptblicas.hispanoamericanas
de Panami, Colombia, Venezuela y Ecuador, no formaron una unidad
dentro de la Orden de la Merced. Mientras Venezuela pertenecié a la
provincia de San Lorenzo Martir de las Antillas, erigida en 1604, Pa-
namd, Colombia y Ecuador integraron desde 1615 la provincia de

Quito.

1. Implantacion

Prescindiendo de esta configuracién interna para seguir criterios
geograficos actuales, los mercedarios comenzaron estableciéndose en
Panamd en 1522 como lugar de alojamiento de los religiosos que desde
Espaila se dirigian al Pert, o viceversa. Esta fundacién carecié de todo
anhelo expansivo hacia el sur, pero a comienzos del siglo xvn servirfa
de punto de apoyo para evangelizar el norte panameiio.

La ciudad septentrional colombiana de Santa Marta fue el segun-
do punto de llegada de los mercedarios, en el que se establecieron
en 1530. Fue un establecimiento practicamente transitorio, pues no
permanecieron alli mds que hasta 1540.

La verdadera penetracién de los mercedarios en el tridngulo no-
roccidental de América del Sur formado por los paises bolivarianos se
efectué de sur a norte, de manera que partiendo de San Miguel de
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Piura, al norte del Pert, en 1533, no llegaron a Caracas hasta finales
del siglo xvii, si bien en este caso no lo hicieron como continua-
cién del nuevo avance sur-norte iniciado en Piura sino en forma de
salto desde las Antillas.

El iniciador de este avance en direccién septentrional fue el padre
Hernando de Granada, quien desde 1533 acompan¢ a Sebastidn de Be-
lalcédzar en la conquista de Quito y Popayan hasta llegar a Bogota. Pos-
teriormente participaria también en varias otras expediciones de con-
quista, estableceria la paz en Riobamba entre el propio Belalcazar,
Diego de Almagro y Pedro de Valdivia, y en 1541 haria de mediador
entre Belalcdzar y el Adelantado Pascual de Andagoya en sus diferen-
cias sobre la pertenencia de la Gobernaciéon de Popayan.

Un testigo que intervino en el pleito de los Welser sobre los
limites de Nueva Granada afirmé que, consultado al respecto al pa-
dre Hernando de Granada por haber intervenido en su conquista, res-
pondia que «no lo sabia porque a él le interesaba mads predicar, bau-
tizar y confesar, decir misa y rezar, que no mirar por dénde iban los
limites».

De la misma manera que el padre Granada, actuaron también
otros seis mercedarios que en 1534 acompaiaron a Pedro de Alvarado
en su expedicién de conquista por el Ecuador.

Fue el mismo padre Granada el que, una vez fundada en 1534 la
ciudad de Quito, levantd en ella en 1535 el convento mercedario, en
los solares que le correspondieron como participante en la anexién ar-
mada de la region.

2. Expansion

Una vez asentada en Quito, la expansiéon de la Orden de la Mer-
ced por los cuatro paises bolivarianos pasd por tres etapas.

La primera fue de asentamiento y concluyé hacia 1570. Durante
ella, ademds de los ya aludidos conventos de Panamd, Santa Marta y
Quito, se fueron fundando, en fechas entremezcladas entre si, los de
Puerto Viejo, Riobamba, Jaén de Bracamoros y Villa de San Miguel,
todos ellos en el actual Ecuador; mas los de Cali (1537), Pasto (1539),
Santa Ana de Acema o de los Caballeros, Popaydn, San Lucas, El Vi-
llar y Bogota (1550), en la actual Colombia.
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Tras un paréntesis de relativo estancamiento, a finales del siglo xvi
y comienzos del xvn, se afiadieron a los anteriores los conventos de
Portobelo (1590), Ibarra (1606) y Cartagena de Indias (1616).

A lo largo de la tercera etapa, muy prolongada cronolégicamente
pero muy pobre en nuevas fundaciones, se completaron las anteriores
con las de Latacunga y Afaquito, ambas de 1640 y, ya en pleno si-
glo xvm, con las de Ambato, Tejar, Barbacoas, Cuenca, Guayaquil
(1789) y Caracas (1789).

De entre todas ellas, merece una atencion especial la de Tejar, que
comenz6 en 1733 siendo una ermita situada en las laderas del volcan
Pichincha que sirvié de casa de recoleccién o de retiro para los religiosos
anhelantes de mayor recogimiento y perfeccién, y que en 1789 fue con-
vertida en Colegio de Misioneros entre fieles, aprobado como tal por la
Corona en 1792, doble aspecto no muy corriente entre los mercedarios.

Como se ve, el periodo de mayor expansiéon mercedaria coincide
con la etapa inicial, de manera que a partir de 1570, los mercedarios
experimentaron un auténtico estancamiento solamente activado por las
escasas fundaciones de los siglos xvn y xvm.

En este proceso expansivo mostraron ademads una clara preferencia
por las regiones de clima templado de la vertiente pacifica del Ecuador
y de la regién meridional de Colombia. Este proceso se vio roto por
las fundaciones de Portobelo y de Cartagena porque ambas obedecie-
ron al criterio de contar, como en el caso de Panamd, con puntos de
apoyo para atravesar el istmo camino del Peri (Portobelo) o de pene-
trar en Colombia (Cartagena) remontando el Magdalena.

Ademds de estos conventos propiamente dichos, los mercedarios
contaron con una serie de residencias idénticas a las centroamericanas
y que por su escaso numero de religiosos no llegaban a la categoria de
casas institucionalmente constituidas. Se trataba de las fundaciones en
pueblos de indios denominadas vicarias, que en realidad se confundian
con las doctrinas o parroquias de indios, las que en 1658, por ejemplo,
ascendian a nueve.

3. Labor pastoraly misional

Al igual que en América Central, los conventos ubicados en las
ciudades hispano-criollas, que lo fueron casi todos en estos paises bo-
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livarianos, desempefiaron la doble actividad de atender espiritualmente
a la poblacién blanca, nucleo fundamental de dichas ciudades, y a la
poblacién indigena que residia en ellas o en sus alrededores. A la pri-
mera, mediante los rescursos normales de la cura pastoral, conocidos
de todos. A la segunda, a base de esos mismos medios, una vez con-
vertida al cristianismo la poblacién indigena.

De todos ellos se podria decir lo que en 1562 afirmaba del con-
vento de Cali el cabildo de la ciudad:

en él siempre se han administrado los santos sacramentos a los espa-
fioles y se ha dado muy saludable doctrina a los naturales, convirtién-
dolos al verdadero conocimiento de nuestra fe, de manera que ha re-
sultado en la fundacién de esta casa y de la comunicacién de los
religiosos de ella grande y general provecho a esta ciudad y goberna-
cion.

De este mismo convento de Cali nos consta, por ejemplo, que
en 1562 residian en él seis mercedarios, de los que dos ejercian su mi-
nisterio sacerdotal en la iglesia del convento y cuatro fuera de ella. A
su vez, de estos cuatro, dos administraban los sacramentos y predica-
ban en pueblos de espafioles, mientras que otros dos trabajaban entre
los indios.

Simultdnea con esta doble labor ejercida desde todos los conven-
tos era la desarrollada entre indios exlusivamente, por los mercedarios
residentes en las vicarfas ubicadas en poblados indigenas, o mas exac-
tamente, por los que se dedicaban a la labor puramente misional de,
primero, procurar convertir a los nativos y, luego, mantenerlos y ha-
cerlos progresar en el cristianismo mediante el ya conocido sistema de
las doctrinas o parroquias de indios.

Siempre por via de ejemplo, a este respecto cabe observar que en
la circunscripcién de Cali cultivaban en 1562 dos doctrinas, cada una
de ellas integrada por varios poblados o caserios, en una de las cuales
habitaban millar y medio de indigenas. En la circunscripcién de Pasto
administraban otros dos hacia 1570. En la de Quito, once en 1568 y
cuatro en 1638.

Estos doctrineros o parrocos mercenarios de indios, aunque resi-
dentes en poblados indigenas, juridicamente pertenecian a un determi-
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nado convento. Tres estadisticas de 1575, 1597 y 1609 nos desvelan de
un solo golpe de vista, la actividad de cada convento en este punto,
reflejada en el numero de doctrinas que tenian confiadas:

Convento 1575 1579 1609
Quito 0 8 10
Pasto 3 3 3
Cali 0 3 2
Puerto Viejo 0 1 1
Panama 0 0 1
Portobelo 0 0 1 (negros)
Picavaca 1
Nueva Granada de 12 a 15

En estos tres momentos, no administraban doctrina ninguna los
conventos de Ibarra y de Riobamba.

Por lo que se refiere a los que si estaban a cargo de alguna, hay
que tener en cuenta que cada doctrina solfa estar integrada por un ma-
yor o menor numero de poblados, siempre variable, a los que se aten-
dia desde el principal, que era el que generalmente le daba el nombre
a la parroquia.

La oscilacién en el numero de doctrinas adscritas a cada convento
obedecia a los continuos cambios que se experimentaban en este pun-
to como consecuencia de las posibilidades de la respectiva orden reli-
giosa y del criterio del respectivo obispo.

A propdsito de estas mismas doctrinas y por su rareza, merecen
anotarse las directrices que el obispo de Quito impartié en 1578 a los
mercedarios que trabajaban entre los indios yumbos, recogidas por el
historiador mercedario Pedro Nolasco Pérez.

Segtun él, lo primero que debian hacer era disponer de un carra-
pacio en el que consignar «dos o tres docenas de vocablos, nombres y
verbos de los naturales, los mas necesarios para atender a las culpas en
que comunmente caen los de aquellas provincias», con lo cual dispon-
drfan ya de una especie de confesionario.

Deberian también designar a un «indio diligente», con facultades
para ello, a fin de que diariamente recorriera los poblados y caserios
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de la doctrina para informarse de los enfermos que hubiera en ellos, a
fin de que el misionero pudiera atenderlos epiritual, corporal y econd-
micamente.

El misionero deberia estar al tanto del numero de habitantes
de cada poblado, del grado de preparacién religiosa de cada uno y de
cuantos estaban ausentes.

Convenia que fuera él mismo quien personalmente catequizara a
los indigenas, porque esto redundaria en mayor perfecciéon y prestigio
de la ensefianza, que le dedicara una especial atencién a los mads atra-
sados hasta que adquirieran el nivel de conocimientos de los demis y
que a los ausentes les exigiera la correspondiente cédula con la que
pudieran demostrar que habian cumplido sus deberes religiosos en otro
lugar.

Finalmente, vigilaria muy estrechamente a los hechiceros.

Extrafiamente, el obispo omite en estas instrucciones el consejo de
que los misioneros fundaran escuelas en los poblados de indios para la
alfabetizacién y educacién cristiana de los niflos indigenas.

Independientemente de que ésta era una costumbre generalizada
en la evangelizacién americana, consta concretamente que los merce-
darios la tenfan en la circunscripcién de Cali en 1575 y en la de Quito
en 1577, lugar este Gltimo en el que, ademds de escuelas primarias, las
habia también de formacién profesional o de artes y oficios.

4. Misiones periféricas

Desde finales del siglo xvi en adelante, los mercedarios, sin aban-
donar la labor pastoral y misional acabada de describir, desarrollada en
los territorios anexionados politicamante y evangelizados desde el pri-
mer momento, cultivaron también cinco territorios aislados de los an-
teriores y no sometidos anteriormente al nuevo sistema del mundo his-
panico.

Estos territorios, denominados misiones periféricas, fueron el pa-
namefio de Chiriqui, los colombianos de los indios carautas, paeces y
pijaos, los ecuatorianos de Esmeraldas y los indios malabas y el colom-
biano-ecuatoriano del rio Putumayo.

a) La misién de Chiriqui estaba situada a la orilla del Pacifico,
préxima a la frontera de Panamd con Costa Rica.
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Los mercedarios se hicieron cargo en 1606 de los poblados de que
constaba, a los que en 1622 se habian agregado mas de 600 indios
adultos sacados de la montafias por el padre Melchor Hernandez,
quien ademds habia abierto la posibilidad de penetrar en Costa Rica
por este paraje panameiio.

Los indigenas ya cristianos ascendian en el afio 1638 a mas
de 12.000.

De las dificultades de esta misién, decia en 1661 el obispo de Pa-
namd, Bernardo de Izaguirre, que con ella

se pone el cuidado posible por los curas mercedarios, sin que yo cese
de encargdrselo. Y si no aprovechan como todos quisiéramos es por
la torpeza de sus entendimientos, que no perciben mds que lo que
ven con los ojos corporales; y asi, aunque reciben las oraciones cris-
tianas, no es con la inteligencia necesaria o por su incapacidad o por-
que no ha llegado el tiempo en que Dios nuestro Sefior tiene deter-
minado darles la luz y gracia que han menester para comprender bien
los misterios de nuestra santa fe. Consuélame, con todo, que en nin-
gun indio he topado especie ni sospecha de idolatria alguna.

Los mercedarios permanecieron en Chiriqui hasta 1761, afio en el
que la misién, ya doctrina, pasé al clero secular.

b) La misién de los carautas estuvo integrada por los indios de
esta etnia que habitaban en la comarca de Antioquia. Sublevados
en 1617, una vez sofocada la rebelién, fueron evangelizados por los
mercedarios desde esa misma fecha hasta, por lo menos, en 1622, afio
en el que desaparecen las noticias sobre este territorio.

¢) La misién de los indios paeces y pijaos, situada en la comarca
de la ciudad meridional colombiana de Neiva, fue escenario de una
labor evangelizadora por parte de los mercedarios de la que solamente
consta de su existencia entre 1618 y 1622.

Estos religiosos, y mas concretamente el padre Alonso de Cabrera,
participaron en el sometimiento de estos indios en 1518, después de
los fracasos cosechados por las expediones organizadas contra ellos
en 1578 y 1609.

d) De la misién de las Esmeraldas, situada en la provincia no-
roccidental ecuatoriana de este mismo nombre, se hicieron cargo los
mercedarios en 1589, quienes en 1598 tenfan ya catequizados y bauti-
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zados a unos 1.500 indigenas, a los que hacia 1600 habian afiadido
otros 2.000.

En esta labor, que carece pricticamente de historia, proseguian
en 1749.

e) La misién de los malabas, perteneciente a la jurisdiccién de la
ciudad ecuatoriana de ibarra, no constituyé mas que un intento de
evangelizacién de los 300 indios que integraban esa etnia.

El intento fue realizado, infructuosamente, por el padre Pedro Ro-
mero, quien en 1610 penetrd en ese territorio formando parte de una
expediciéon armada, pero al que tuvo que abandonar en 1611 tras re-
sultar herido en el curso de un ataque de los indigenas.

f) La misién del Putumayo, rio que traza la frontera entre Co-
lombia y Ecuador, fue mucho mads tardia que las anteriores y, en rea-
lidad, tampoco constituyé mdas que otro intento evangelizador lle-
vado a cabo por los mercedarios entre 1783 y 1790, periodo durante
el cual consiguieron establecer cuatro reducciones o poblados misio-
nales.

El clima, la falta de proteccién y las reclamaciones de los francis-
canos, que consideraban suyo el territorio, indujeron a los mercedarios
a abandonarlo.

Los MERCEDARIOS EN EL PERU

Dentro de la Orden de la Merced, el territorio de la actual Repu-
blica del Pert estuvo dividido en dos provincias mercedarias distintas:
la septentrional, denominada de los Reyes o de Lima, y la meridional

o del Cuzco, que se extendia también por Bolivia, ambas erigidas
en 1564.

1. Implantacion

La existencia desde 1522 del convento de Panamd, ciudad en la
que desde 1528 comenzd Francisco Pizarro a gestionar el proyecto de
conquista del imperio incaico, les facilité a los mercedarios el desem-

peiio de un protagonismo especial en el Pert desde el primer mo-
mento.
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En compaifiia de Francisco Pizarro, que partié para el Perd desde
Panamd en enero de 1531, o muy poco después de él, llegaron a la
villa de San Miguel de Piura los mercedarios Miguel de Orenes y Die-
go Martinez, ambos residentes en Panamad.

En 1533, ahora en compaiia de Diego de Almagro, se unieron
a los dos anteriores otros diez religiosos mas, algunos de los cuales
acompailaron al ejército conquistador, en calidad de capellanes, en la
toma de Cajamarca, en 1532, y en la del Cuzco, en 1533, mientras
que otros recorrieron por su cuenta el litoral del Pacifico en direccién
sur. Poco tiempo después, en 1538, el padre Gonzalo Hernandez
acompafid a Alonso de Alvarado en su expedicién al pais de la canela
(Chachapoyas).

En 1535 habia en la regiéon doce o catorce religiosos de la Orden
de la Merced.

Fue precisamente en esta ultima fecha cuando los mercedarios se
asentaron definitivamente en el nuevo territorio, con la fundacién de
su convento de Piura, a la que siguieron inmediatamente, en 1536, la
del Cuzco y la de Lima, puntos estratégicos desde los cuales iniciaron
su expansion.

2. Expansion

Esta dltima atraves6é dos etapas claramente diferenciadas y que se
corresponden, la primera, con el siglo xvi y comienzos del xviI, y la
segunda con la mayor parte de este ultimo y todo el xvm.

Durante la primera, se observa un acusado impulso expansivo
con la fundacién de nada menos que de veintiun conventos, reparti-
dos por todo el territorio sin otro criterio geografico que el de la su-
cesiva fundacién de ciudades espafiolas. Los limites cronoldgicos de
esta etapa estan comprendidos entre 1535, fecha de la fundacién del
convento de Piura, y 1620, afio del establecimiento del de Arica, am-
bos situados en los extremos septentrionales y meridional de la re-
gién, respectivamente.

A partir de 1620, la orden apenas experimenté ningin avance funda-
cional pues solamente afladi6 a las casas anteriores el Colegio de Li-
ma en 1649, y los conventos de Moquegua en 1740, Cajamarca en 1755
y Sorata a finales de la centuria.
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He aqui la lista de la fundaciones mercedarias en el Pert:

Siglo xvi
Piura, 1535 Vilcabamba
Cuzco, 1536 Paruro
Lima-La Merced, 1536 Achas
Lima-Recoleccion Callao
Huamanga (Ayacucho), 1550 Paita
Chachapoyas, 1541 Jaén
Arequipa lea
Trujillo Safa
Huénuco Ofiez

El Villar (Laguna)
Siglo xvii Siglo xviii
Laguna-Rodas, 1606 Moquegua, 1740
Lima-Belén, 1613 Cajamarca, 1755
Arica, 1620 Sorata, finales siglo xvm

Lima-Colegio, 1649

Para hacernos cargo de la capacidad de cada convento, valgan las
estadisticas, unicas completas de las que se dispone, en las cuales se
indica el numero normal de moradores de cada casa.

Convento 1575 1597 1609
Lima-La Merced 40 70 120
Lima-Recoleccion - — 12
Trujillo 10 13 12
Huanuco 10 10 9
Chachapoyas 8 7 10
Piura 4 5 6
Jaén de Bracamoros 4 - 2
Cuzco 24 36 49
Huamanga 8 9 7
Arequipa 12 9 11
El Villar (Laguna) — — 2
lea - 8 10
Arica - 5 6
Paita - — 2

En 1597 eran casas de formaciéon Lima, Trujillo, lea, Huanuco,
Huamanga y Cuzco, aun cuando el nimero de estudiantes oscilaba entre
los dos de Hudnuco, Huamanga e lea, los veinte del Cuzco y los 28
de Lima.
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En 1610, al de Lima se le califica de Estudio General, de Semi-
nario de la Orden y de Convento de muchos predicadores, maestros y
lectores o profesores. También al de Trujillo se le califica de Estudio
de Gramadtica y Artes, en el que residian cuatro predicadores.

3. Labor politica

Independientemente de la ya aludida actividad de capellanes de
las expediciones armadas, los mercedarios intervinieron en el Pert en
dos conflictos de indole politica. El primero consistié en la mediacién
del padre Francisco de Bobadilla en la controversia sobre los limites de
la respectiva jurisdiccidén, suscitada entre Francisco Pizarro y Diego
de Almagro, y que se centraba sobre todo, en la posesién de la ciudad
del Cuzco, arrebatada por Almagro a Pizarro en 1537.

Aceptado como darbitro por ambas partes, el padre Bobadilla pro-
nunci6é a mediados de noviembre de 1537, una primera sentencia que
no agradd a ninguno de los litigantes, a la que pocos dias después aila-
dié una segunda, rechazada por Almagro. El padre Bobadilla seguia de
mediador a comienzos de 1538, pero no pudo impedir que en abril de
ese mismo afio libraran almagristas y pizarristas la batalla de Salinas
(primera Guerra Civil del Pert), en la que resulté vencido y ejecutado
Diego de Almagro.

Posteriormente, los mercedarios volvieron a intervenir, tomando
parte por una faccién o por otra, en la segunda Guerra Civil (1538),
en la tercera (1544-1548) y en la cuarta y dltima (1552). Esta interven-
cién la realizaron en calidad de correos, mediante aportaciones econo-
micas e incluso como espias y guerreros (al padre Pedro Muifioz, segui-
dor de Gonzalo Pizarro, se le impuso el calificativo de e/ Arcabucero),
participacién que supuso la muerte de algunos o el encarcelamiento,
por ejemplo, del comendador o superior del convento de la Merced
de Quito, padre Montesinos, correo del virrey.

Esta intervencién de los mercedarios en las Guerras Civiles del
Perti sigue sin estar perfectamente clara, aunque es cierto que en la se-
gunda muchos de ellos no dejaron de sentir simpatia por la rebelién
de Gonzalo Pizarro en defensa de la subsistencia del sistema de enco-
miendas, del que dependia la subsistencia de los propios mercedarios,
quienes basaban su economia en éL
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En una informacién levantada a favor de ellos en 1570, la que
por lo mismo no deja de ser interesada, se afirma que

ningdn religioso de esta orden se hallé jamds desvergonzadamente en
campo y servicio de tirano contra el servicio de Su Majestad, sino
que sélo uno y a éste, fray Pedro Muifioz le prendié la orden y le
castigd y desterrd a los reinos de Espaiia, como es notorio; y en lugar
de éste otros muchos sirvieron muy bien a Su Majestad y a sus vasa-
llos... y se pusieron a riesgos grandes y grandes peligros.

4. Labor Pastoral

Si se exceptuan los Huamanga, Paruro y Achas, enclavados en
pueblos de indios, los restantes conventos mercedarios estuvieron si-
tuados todos en ciudades hispano-criollas, lo que indica que la labor
de sus moradores fue de caricter primordialmente pastoral entre una
poblacién blanca ya cristiana de nacimiento.

5. Labor misional

Al mismo tiempo que atendian a la poblacién hispano-criolla, los
religiosos de los conventos consignados anteriormente se preocupaban
también por la cristianizacién de los indigenas residentes en esos cen-
tros urbanos.

A estos religiosos conventuales, hay que afadir los que se consa-
graban expresamente, fuera de los conventos propiamente dichos, a
cristianizar y civilizar a los indigenas en puntos geogrificos mas avan-
zados.

El provincial mercedario del Perd, junto con sus colegas francis-
cano, dominico y agustino, confesaba en 1562 que

a causa de los trastornos politicos acaecidos en el Perd y de la escasa
proteccion que reciben de las autoridades civiles, sus religiosos no han
podido hacer el fruto deseado en la conversiéon de los indios y que
sienten escrupulos de que hayan gastado en balde su real hacienda
para mandarlos acd a descargar su conciencia, donde, al parecer, no
merecen la comida que los indios le dan.
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Superados estos primeros momentos dificiles, originados sobre
todo por las cuatro Guerras Civiles, los mercedarios, lo mismo que los
religiosos de las restantes 6rdenes misioneras, normalizaron su labor y
se extendieron por el antiguo imperio incaico siguiendo la tactica ob-
servada en todas partes: dedicdndose en un primer momento a la con-
versién de los indigenas en las diversas comarcas que les eran asigna-
das, para a continuacién, a lo largo de una segunda etapa mas
prolongada y que en el Peri duré hasta mediados del siglo XVIII, seguir
cultivando a esos indigenas y a sus descendientes en el cristianismo
bajo la forma de doctrineros o parrocos de indios.

Como muestra de esta labor entre los nativos, he aqui las doctri-
nas o parroquias de indios que administraban los mercedarios en cada
una de la fechas que se indican. En cada doctrina solia residir un reli-
gioso, adscrito al convento que se consigna.

Convento 1575 1597 1609
Lima 2 10 12
Huénuco 8 6 6
Chachapoyas 9 7 6
Cuzco 16 7 -
Huamanga (Ayacucho) 7 3 31
Arequipa 8 2 -
Piura - 2 2
Trujillo — 6 -

Comparando esta lista con la de conventos insertada anteriormen-
te, sorprende la desproporcién entre los que administraban doctrinas y
los que carecian de ellas, mucho mas munerosos estos dltimos que los
primeros. El hecho obedece a la ya tardia fundacién de algunas casas,
las cuales no pudieron encargarse de parroquias de indios ya confiadas
al clero secular o a otras 6rdenes religiosas.

Llaman la atencién asimismo, las oscilaciones que se observan en
el numero de doctrinas atendidas en diversas fechas por religiosos ads-
critos a un mismo convento. Se trata de la ya conocida y permanente
lucha entre el clero secular y el regular por la administracién de dichas
parroquias, en cuya virtud estas ultimas cambiaban de mano con cierta
frecuencia.
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Por esta misma razén, la lista correspondiente a un momento de-
terminado no refleja con toda exactitud lo sucedido antes o después
de él. Baste citar, como ejemplo, los casos de Lima, Trujillo y Cuzco,
donde los mercedarios llegaron a atender a 25, 16 y 18 doctrinas, res-
pectivamente, con los correspondientes anejos, cuyo numero solia os-
cilar entre cuatro y seis.

De los doctrineros mercedarios del Perd, gravisimamente atacados
en 1626 por Gonzalo de Ocampo, arzobispo de Lima, diria la propia
orden que

los curas que mi religién tiene puestos en estos pueblos de doctrinas
son de los mds prestos, pues los mds son graduados y maestros, ha-
biles y suficientes en la lengua del inca para la ensefianza y doctrina
de estos indios.

Esto no impedia que, a pesar de esa buena preparacion, las cir-
cunstancias les imposibilitasen a veces realizar su cometido con la de-
seada perfeccién. FEsta era practicamente inalcanzable en doctrinas
como la mercedaria de la Purisima Concepcién de Bafios, la cual cons-
taba de nueve caserios diseminados en una extensiéon de 39 leguas.

Tratdndose de la labor de los mercedarios, hay que aludir por ne-
cesidad a la figura mds seflera de esta orden en el Peru: el padre Diego
de Porres, quien a lo largo de la segunda mitad del siglo xvi recorri6
incansablemente el sur peruano y el norte boliviano, donde —segtn él
mismo refiere— administré mas de 85.000 bautismos, celebré mds de
30.000 matrimonios, edificé mas de 200 iglesias y es autor de una Ins-
truccion en la que imparte normas, basada en su propio modo de ac-
tuar, sobre metodologia misional.

5. Misiones periféricas

La tnica misién periférica cultivada en el Pert por los merceda-
rios fue la de Mainas, aunque dentro de la orden estuvo al cargo de la
provincia de Quito.

El afio 1618 penetr6 en la regién de la actual ciudad peruana de
Borja, en la ribera izquierda del rio Marafién, el padre Francisco Ponce
de Ledén, comendador del convento de Jaén de Bracamoros, en calidad
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de capellin de la expedicién dirigida por el capitdin Diego Vaca de
Vela.

La misién, que fue heredada por los jesuitas en 1638, no durd mas
que hasta 1621, fecha en la que tuvo que ausentarse de ella su unico
misionero, el padre Ponce de Ledn.

Para entonces, y desde el 22 de marzo de 1620, dia en el que ad-
ministré sus primeros bautismos, este misionero mercedario habia con-
vertido a 2.744 indigenas de diversas etnias, entre ellas, los mainas, los
jeberos y los cocamas.

Al padre Ponce de Ledn le cabe también el mérito de haber ex-
plorado en tan breve tiempo, como miembro de una expedicién ar-
mada, los rios Marafién, Huallaga, Pastaza y otros, en un recorrido de
mas de 200 leguas.

Los MERCEDARIOS EN BOLIVIA

La presencia mercedaria en la actual Republica de Bolivia fue mu-
cho mdas reducida que en el Pert, a pesar de que este territorio no
constituia dentro de la Orden de la Merced mas que una parte o pro-
longacién de la provincia del Cuzco. El hecho mismo de que, a dife-
rencia, por ejemplo, de lo que sucedié entre los franciscanos, este te-
rritorio no llegara a constituirse nunca en provincia religiosa auténoma
es un signo de que la Orden de la Merced no llegdé a adquirir en él
una prosperidad especial.

Los mercedarios no contaron en la actual Bolivia mdas que con
nueve conventos: los de la Plata o Chuquisaca (actual Sucre), Potosi,
La Paz, Cochabamba u Oropesa, Santa Cruz de la Sierra, Camand y
Tomina o Rodas, todos ellos fundados entre 1550 y 1587, mas el de
San Lorenzo de la Barraca, fundado en el siglo xvn, y el de Oruro,
en 1606.

Su expansién, por lo mismo, ademas de reducida, comenzd ya
tardiamente y en la practica concluyd con el siglo xvi. Se traté de un
impulso inicial que apenas si llegé a durar cuarenta afos.

Al actuar de esta manera, los mercedarios no hicieron mads que
seguir las pautas de comportamiento de los colonos espaiioles, quienes
tampoco se extralimitaron en la fundacién de ciudades de poblacién
blanca, que eran las preferidas generalmente por esta orden.
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Al ser pocos los conventos y por aiadidura no sobrados de per-
sonal, su actividad entre los indigenas también tuvo que ser reducida.

Fernando de Armas Medina enumera un total de nueve doctri-
nas o parroquias de indios a cargo de los mercedarios bolivianos ha-
cia 1600, dos de ellas situadas en las proximidades del lago Titicaca,
una en las cercanias de La Paz, otra en las de Cochabamba, una tercera
en los alrededores de Chuquisaca o La Plata y cuatro en las circuns-
cripcion de Potosi.

Tres estadisticas, relacionadas en la pagina siguiente, pertenecien-
tes a 1575, 1597 y 1609, reflejan con mas detalle la situacién de la
orden en esos tres momentos.

Conventos 1575 1596 1609
La Paz:

—Religiosos 10 7 10
—Doctrinas 6 2 2
La Plata:

—Religiosos 8 1

—Doctrinas 8

Potosi:

—Religiosos 8 " 23
—Doctrinas 1 3 3
Camana:

—Religiosos 4 3
—Doctrinas 0 0
Cochabamba:

—Religiosos 5 4
—Doctrinas 0 0
Santa Cruz:

—Religiosos 3

—Doctrinas 0

Tomina:

—Religiosos 2
—Doctrinas 2
Oruro:

—Religiosos 4
—Doctrinas 0

En las fechas indicadas en el cuadro, los mercedarios de Caman4,
Cochabamba, Santa Cruz de la Sierra y Oruro se dedicaban exclusiva-
mente a la atencién espiritual de la poblacién hispano-criolla, lo que
no excluye que atendieran también a los indios que moraban en esas
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mismas ciudades o en sus alrededores, pero sin poseer entre ellos doc-
trina ninguna. Lo que no hacian era atender a los poblados indigenas
del interior, puesto que no administraban ninguna parroquia de indios.

Los de Potosi y de La Paz si atendian a doctrinas, pero la despro-
porciéon existente entre los religiosos adscritos a esos conventos y los
destinados en parroquias de indios, que solia ser uno solamente o dos
como maximo, evidencia que los mercedarios de esas casas enfocaban
su labor pastoral preferentemente hacia el culto, la predicacion y la ad-
ministracién de los sacramentos entre los espafioles y criollos.

Este es también el caso de Chuquisaca o La Plata (Ayacucho), cuyos
religiosos eran, sin embargo, los tnicos que en 1575 guardaban propor-
cién entre los destinados en la ciudad y los destacados en las doctrinas.

Al igual que en el Pert, el misionero mercedario mas descollante
de Bolivia fue el padre Diego de Porres.

A ¢l se debe ademds, una labor de mediacién encaminada al so-
focamiento de la rebelién de Diego de Mendoza en Santa Cruz de la
Sierra en 1575, asf como la evangelizacién temporal de los indios ita-
tines, al noroeste de Santa Cruz de la Sierra, y de los chunchos, en el
oriente del pafs.

Estos mismos mercedarios bolivianos iniciaron en 1616 su misién
periférica de los Mojos, en el nororiente de Bolivia, y en 1706 la de los
Chiriguanos, en el sur, labor cuya historia sigue siendo desconocida.

Los MERCEDARIOS EN TuCUMAN Y Rio DE LA PLATA

En los pafses de la Plata, los mercedarios contaron con fundacio-
nes en Argentina y en Paraguay, pero no en Uruguay. Su implantacién
mas fuerte se centr6 en Tucumdn, regiéon de la que tomd su nombre
la provincia mercedaria erigida en 1593, que abarcé toda la regién del
Plata, excepcién hecha de parte del oriente argentino.

1. Implantacion

En Argentina, de donde pasarian a Paraguay, penetraron en 1535
los mercedarios que acompafaron a Diego de Almagro camino de
Chile, quienes atravesaron las regiones de Jujuy, Salta y Catamarca. Lo
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mismo harfa en 1550, en compania de Francisco Villagran, el padre
Antonio Rendén Sarmiento, al atravesar Jujuy, Salta, Santiago del Es-
tero, Tucumdn, La Rioja, San Juan y Mendoza. Por el sur habian pe-
netrado en 1536 los padres Juan de Salazar y Juan de Almasia como
parte de los acompaiiantes del adelantado Pedro de Mendoza.

A éstas y a algunas otras penetraciones esporadicas en compaiifa
de los primeros conquistadores de cada regién, por las que en 1634
aun les seguian llamando a estos mercedarios «los conquistadores», si-
guié el establecimiento definitivo en 1557 en Santiago del Estero, des-
de donde irradiaron su presencia, primero, por el noroeste argentino vy,
luego, por el resto de la regién.

A su vez, su penetracién por el sur dio lugar a una serie de fun-
daciones en la cuenca del rio de la Plata.

2. Expansion

Esta doble tendencia expansiva fue al comienzo relativamente ra-
pida, ya que en 1557 y 1601 llegaron a fundar conventos en Santiago
del Estero, San Miguel de Tucumdn, mas los de Mendoza, San Juan
de Cuyo y San Luis o Punta de los Venados en el oriente argentino
(aunque pertenecientes a la provincia mercedaria de Chile), los de San-
ta Fe (1593) y Cérdoba (1601), en el centro del pais, y el de Asuncién
del Paraguay.

En un segundo momento, cuyo inicio se puede situar a partir de
1604 y concluir en 1612, afiadieron a las fundaciones anteriores las
complementarias de Buenos Aires (1604), Jujuy, La Rioja y Corrientes.

Finalmente, a lo largo del resto del siglo xvn y todo el xvii, no
hicieron mas fundaciones que las de Catamarca (1723) y Las Conchas
(1755), mas el hospicio de San Serapio del Valle (1746).

En este proceso de expansién se observa, ademds de la ya aludida
doble tendencia originada por el doble origen de la implantacién ini-
cial, una clara preferencia de los mercedarios por las regiones del an-
gulo noroccidental argentino, cuyos doce conventos contrastan con los
solo cinco de la cuenca del Plata.

Puede apreciarse también que, en conjunto y a pesar de los tres
momentos distinguidos anteriormente, el impulso expansivo merceda-
rio comenzd en 1557 y se mantuvo hasta 1612, ya que con posteriori-
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dad a esta segunda fecha no se fundaron mdas que tres casas y éstas en
fechas ya muy tardias.

El cuadro que insertamos a continuacién indica ademds una gran
estabilidad de las fundaciones, toda vez que en 1746 seguian subsis-
tiendo las mismas que en 1612, aflo para el que solamante se habian
abandonado, de las establecidas inicialmente, la de San Juan de la Vera
y la de San Luis de Loyola o Punta de los Venados.

Por lo que se refiere al numero de religiosos, he aqui cuatro esta-
disticas correspondientes a 1597, 1609 y 1746, las cuales recogen la
mayor parte de los conventos fundados para cada una de esas fechas:

Religiosos
Cnnvpntn

1597 1609 1612 1746
Santiago del Estero 6 10 10 15
San Miguel de Tucuman 4 2 2 12
Esteco (Talavera) 5 4 4 ?
Salta 2 4 4 11
San Juan de la Vera 2
La Rioja 4 4 13
Cordoba 6 6 26
Santa Fe 2 2 12
Corrientes 3 2 1"
Buenos Aires 3 3 40
Asuncioén 3 6 6 26
Mendoza 3 3 ?
Punta de los Venados 3

De los trece conventos reseiiados en cuadro, durante el siglo xvn
destacaron en importancia los de Santigo del Estero, Cérdoba y Asun-
cién, como lo indica el ntimero de sus moradores. En el xvii, los de
Santigo del Estero y Asuncién cedieron el puesto al de Buenos Aires,
de manera que éste y el de Cérdoba se convirtieron en los dos centros
principales de la provincia mercedaria, en los que se educaban ademas
los novicios y los estudiantes.

Las cifras sobre el numero de mercedarios en 1597, 1609 y 1612
revelan una gran estabilidad al mismo tiempo que una clara penuria
de religiosos. En el dato de la estabilidad, levemente modificada en-
tre 1597 y 1609-1612, no cabe insistir por tratarse de periodos muy breves.
En cambio, la penuria si llama la atencidén porque cabia esperar que
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en conventos como los de Santiago del Estero, San Miguel de Tucu-
man, Salta, Cérdoba o Buenos Aires vivieran mas religiosos, sobre todo
si se tiene en cuenta que algunos de ellos eran casas de formacién.

La explicacién de esta penuria nos la proporciona en parte el mer-
cedario que, escribiendo en 1609, afirmaba que

los religiosos que Vuestra Merced ha enviado a esta provincia a costa
de su real hacienda se han quedado en las provincias del Cuzco y
Lima no han venido a esta provincia por la mucha pobreza que en
ella hay y porque los religiosos que al presente estamos en ella, edi-
ficamos por nuestras propias personas los conventos por no tener ser-
vicio de naturales que nos ayuden.

El mercedario oculta que la resistencia de los religiosos a viajar del
Perd a Tucumén no obedecia solamente a la pobreza de esta region
sino también a los peligros de un viaje en el que se exponian a los
ataques de los indios de los Andes boliviano-argentinos.

También olvida que los mercedarios habian sido objeto de graves
ataques y vejaciones por parte de Hernando de Lerma, gobernador de
Tucumén de 1580 a 1586.

A estos inconvenientes, se afiadié el ulterior de que a partir de
1609, lejos de mejorar, la situacién empeord. Por una parte, las expe-
diciones de mercedarios que se dirigieron al Perti dejaron practicamen-
te de existir. Por otra, a Tucumdn o al Rio de la Plata solamente viaj6
uno de trece religiosos en 1613.

Dijimos antes que las fundaciones mercedarias gozaron de gran
estabilidad durante los siglos xvn y xvm. En realidad, tampoco podian
experimentar grandes fluctuaciones desde el momento en que la pe-
nuria de personal parece haber sido un mal endémico de la Merced en
esta region, en la que en 1653 solamente seguian siendo 42 religiosos.

La situacién la describe el provincial, padre Francisco Rivas, con
estas palabras:

Ha muchos afios que la provincia estd faltisima de sujetos y al pre-
sente toda ella sélo tiene 42 religiosos, unos ya viejos e ineptos y
otros coristas estudiantes y legos; es dilatadisima, y como la gente de
estas provincias es muy poca, son poquisimos los que piden el hébi-
to. En algunos conventos no hay mads religiosos que el comendador,
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sin ser posible afiadir uno... pues no ha sido posible lograr en nueve
afios estudiante alguno.

Esta penuria de personal de 1653, muy similar a la existente en
1612, es comprensible ante la razén expuesta por el provincial, es de-
cir, ante la falta de vocaciones.

A esta explicaciéon hay que afiadir que, a diferencia de lo que he-
mos oido decir a otro mercedario en 1609, a partir de 1593 la provin-
cia mercedaria de Tucumdn ya no podia esperar la llegada a ella de
religiosos procedentes del Perti por haberse constituido en provincia
auténoma, con la ya mencionada dificultad afiadida de que tampoco
los recibia de Espafia porque, como veremos luego, para entonces ape-
nas ejercian labor misional.

Una ulterior causa de esta penuria estribé en las sublevaciones de
los indios, y en los fenémenos de la naturaleza que arruinaron econd-
micamente a la provincia mercedaria.

La salida de este estancamiento debié de producirse hacia media-
dos del siglo xvi, segin el historiador mercedario Pedro Nolasco Pé-
rez, debido a que «prelados diligentes y abnegados trabajaron sin des-
canso en levantar la provincia de su postraciéon y decadencia hasta que
consiguieron realizar su ideal».

El mismo historiador aduce como prueba de este aserto la cifra de
mds de 200 religiosos existentes en 1750.

Ya vimos anteriormente que la cifra rondaba en 1746 los 155 re-
ligiosos. Por otras fuentes sabemos que en 1764 éstos ascendian a 259.

Esta provincia mercedaria del Tucumédn y Rio de la Plata estaba
integrada casi exclusivamente por sacerdotes. El de los religiosos que
no lo eran, solamente sumaban seis en 1746 y veinte en 1764.

Merece destacar finalmente que entre los mercedarios de esta re-
gion, abundaban los religiosos que se distinguian por algin concepto.
Asi, los denominados maestros, presentados, predicadores o lectores
sumaban en 1746 un total de 75, lo que representaba casi la mitad
(48,38 %) de los religiosos de la provincia.

3. Labor pastoral

Este dltimo dato es un indicio claro de que por estas fechas los
mercedarios de estas regiones se dedicaban primordialmente a trabajar
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entre la poblacién hispano-criolla. En realidad, la circunscripcién de su
labor a esa poblacién blanca les resultaba inevitable porque por esa
época ya no regentaban doctrinas o parroquias de indios.

Con anterioridad a esa fecha tan tardfa, su estilo de vida y el de-
sarrollo de su actividad habia sido también muy similar toda vez que
sus conventos estaban situados en ciudades de poblacién blanca.

Incluso, un testimonio de 1634, perteneciente al obispo de Tucu-
man, deja entrever que ésta fue también su labor primordial en los co-
mienzos mismos de su establecimiento en Tucumdén, ya que el prelado
no alude para nada a su posible actividad entre los indigenas, precisa-
mente en la regién en que mas abundaban los nativos.

En efecto, el obispo afirma que

hallé el ano 1634, cuando entré en este obispado, este afecto en toda
esta Provincia a esta Religion, y halléle en mi cabildo, mirdndola to-
dos como a compaifieros de sus primeros trabajos y como a sus pri-
meros maestros y predicadores; y en los tiempos pasados fueron los
que continuamente acudfan a suplir el servicio de la catedral y parro-
quias y sustentaban con decoro grande el culto divino y predicaban
y ensefabn, obedeciendo prontamente a los prelados seculares; de
modo que es ya de la tierra el amor, devocién y afecto que les tie-
nen, connaturalizado; tienen imagenes de Nuestra Sefiora de gran
consuelo y devocién para el pueblo de milagros, y ellos tienen tam-
bién el mismo afecto a la provincia; han tenido algunos sujetos gran-
des en letras, religién y gobierno.

El pasaje ha sido algo extenso, pero merecia transcribirse porque
sintetiza de mano maestra la actividad de los mercedarios entre los es-
pafioles y criollos.

4. Labor misional

Junto con esta labor espiritual entre la poblacién blanca, los mer-
cedarios tuvieron que realizar también, como era imprescindible en es-
tos casos, una mayor o menor actividad entre los indios que vivian en
la ciudades hispano-criollas o en sus cercanias.

A esta labor es a la que se refieren en 1597, los cuatro testigos que
depusieron en un proceso y que bajo juramento afirmaron que hacia
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treinta y cinco o treinta y seis afios que los mercedarios habian llegado
a Tucumdn, en un momento en el que en esa Gobernacién no habia
otros religiosos ni clérigos, por lo que durante algin tiempo «fueron
los tnicos que administraban los sacramentos a los espaifioles y a los
naturales».

Uno de estos mercedarios tal vez fuera el padre Antonio Marche-
na, al que en 1586 acostumbraba a sustituir en los compromisos de su
convento de Santiago del Estero, el dedn de la catedral cuando el mer-
cedario tenia que atender a los indios que estaban a su cargo, ignora-
mos si en la propia ciudad o en su alfoz.

A esta faceta pertenecié también la labor desarrollada entre indios,
mulatos y zambos que la encomendera doiia Isabel Loépez entregd
en 1597 al convento de la Merced de Asuncién del Paraguay, cuyo nu-
mero ascendia a 99 en 1675 y a los que los mercedarios seguian aten-
diendo en 1698.

Tratdndose de los indigenas que vivian en las cercanfas de las ciu-
dades en las que habia convento, los mercedarios segufan seguramente
el sistema que se nos presenta como general en 1571. En cada enco-
mienda habfa un indio ladino que adoctrinaba a los restantes por la
maflana y por la tarde, mas un clérigo que recorria toda la provincia.
De vez en cuando, tanto los clérigos como los religiosos llegaban des-
de la ciudad a las encomiendas a bautizar, confesar y casar a los que
estuviesen en condiciones de recibir esos sacramentos. Mediante este
sistema, con los nueve o diez religiosos y clérigos que en esa fecha
habia en toda la Gobernacién, pero residiendo en las ciudades, se aten-
dia a todo el territorio.

Una segunda forma de actividad religiosa entre los indigenas la
constituyeron las doctrinas situadas en parajes mas o menos alejados
del convento.

Su cultivo por los mercedarios lo corrobora el hecho de que
en 1586 el obispo de Tucumdn, enemistado con esos religiosos, se ven-
gara de ellos y tratara de cegarles una fuente de sustentacién, privando-
los de las doctrinas que ellos mismos administraban, las cuales les fue-
ron devueltas en ese mismo afio por el arcediano de la catedral, Pedro
Farfan.

Este mismo arcediano afirmaria, en 1597, que no sélo les habia
devuelto las doctrinas sino que «se les ha sustentado de once afios a
esta parte».
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La afirmacién del arcediano coincide con el ya aludido testimonio
de 1577 de cuatro espaiioles, quienes afladian que «desde su fundacién
los sacerdotes de la Merced siempre han tenido doctrinas de los natu-
rales».

La insistencia en este punto es necesaria porque las noticias acerca
de esta actividad mercedaria son tan escasas que se corre el peligro de
llegar a la conclusiéon de que en realidad no llegd a existir.

Hay que anadir, sin embargo, que el nimero de doctrinas o pa-
rroquias de indios que administraron debidé de ser muy escaso.

Ya hemos visto antes que el obispo de Tucumdn ni siquiera alude
a esta labor de los mercedarios en su pasaje de 1634 insertado hace
poco.

Por afiadidura, el documento del que tomamos los datos sobre
el nimero de religiosos existentes en 1609, no alude a ninguna doc-
trina mercedaria en esta regién, mientras que si lo hace al hablar de
otras.

Por su parte, el superior de la provincia, padre Pedro Guerra, al
describir la situacién de la misma en 1609 solamente consigna la exis-
tencia de la doctrina de Santiago del Estero (tal vez la misma del padre
Antonio Marchena) y manifiesta el deseo de que se le confiaran otras
dos, aunque como medio de subsistencia de los religiosos.

El escaso ntimero de estos ultimos no permitia dedicar muchos a
ese menester.

Dentro de esta penuria de doctrineros (la cual se dejaba sentir
también en las demds dérdenes misioneras), s6lo cabe citar como doc-
trinas concretas administradas por los mercedarios la de Santiago del
Estero desde finales del siglo xvi, las de Chiligasta y Ampatagasta en
1638, pertenecientes a la didcesis de Santiago de Estero, mas los cinco
pueblos que tenian asignados en 1653 en la circunscripcién de San Mi-
guel de Tucumadn, respecto de los cuales ignoramos si constitufan sen-
das doctrinas o una sola entre todos ellos.

En 1780, se hicieron cargo los mercedarios de diez de las treinta
doctrinas que los jesuitas habian tenido que abandonar al ser expulsa-
dos de América en 1767. Estas diez doctrinas fueron las del Santo An-
gel, San Lorenzo, Santo Tomé, Santa Maria la Mayor y los Santos
Apbstoles, pertenecientes a la didcesis de Buenos Aires, mds las de Lo-
reto, Corpus Christi, Santiago, La Candelaria y San Ignacio Guazu, en-
clavadas en la di6cesis de Asuncién del Paraguay.
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5. Misiones periféricas

Por lo que se refiere a las misiones periféricas, los mercedarios del
Tucuman y Rio de la Plata solamente se hicieron cargo de la de Paya-
gua, en el Paraguay, respecto de la cual no se sabe mis que en 1799
tenifa bautizados en ella a 160 nifios el padre Prudencio Caiiete, que
ostentaba dentro de la orden el titulo de maestro y habia sido nombra-
do historiador de la provincia por el Capitulo Provincial de 1792.

Los MERCEDARIOS EN CHILE

Los mercedarios que durante la época espaiiola trabajaron en la
actual Republica de Chile pertenecieron, dentro de la organizacién in-
terna de su orden, a la provincia de ese mismo nombre, erigida como
entidad auténoma en 1566. La provincia se extendia también al orien-
te argentino, cuyos conventos ya quedaron aludidos, por razones geo-
graficas, al hablar de la regién del Plata.

1. Implantacion

Lo mismo que en el caso de Argentina, los primeros mercedarios
llegaron a Chile con Diego de Almagro en 1535. Fueron los padres
Antonio de Solis y Antonio de Almansa, quienes atendieron a las
huestes de Almagro durante la conquista «e volviéronse con él desba-
ratados e perdidos e le siguieron siempre en todos sus trabajos conso-
landole y animdndole».

En 1549 volvieron a acompaiar a Pedro de Valdivia los merceda-
rios Antonio de Olmedo y Miguel Benavente, de la misma manera que
en 1550 lo hicieron otros con Francisco de Villagran, entre los cuales
destacé el padre Antonio Renddén Sarmiento, y en 1557 lo hizo con el
gobernador Garcia Hurtado de Mendoza, el padre Antonio Correa.

El padre Rend6n Sarmiento termind convirtiéndose en el princi-
pal impulsor de la orden en esta regién, en el triple sentido de haber
sido el fundador de los primeros conventos, el primer superior de la
provincia mercedaria chilena, de la que fue provincial de 1566 a 1578,
y uno de los misioneros mas destacados de la misma.
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2. Expansion

Fue durante la estancia del padre Rendén en Chile y sobre todo
durante su provincialato, cuando se fundaron la mayor parte de los
conventos de la orden, la cual experimentd durante su época su pri-
mera y mas destacada etapa de expansiéon. Obra suya fue la fundacién
de los conventos de Santiago (1566), Concepcién, La Imperial, Valdi-
via, La Serena, Angol, Osorno, Villarrica y Villanueva de los Infantes,
todos ellos erigidos entre 1550 y 1580.

A estas nueve fundaciones iniciales siguieron, en una segunda eta-
pa comprendida entre 1580 y 1612, los de Chilldn, Castro, Valparaiso,
Copiap6, San Luis de Loyola y Chimbarongo.

Una tercera etapa, sélo interrumpida por la fundacién en 1646 del
convento de Aconcagua, fue la de las fundaciones del siglo xviiL. A ella
pertenecen los conventos de Quillota, Coquimbo, San Miguel (Santia-
go de Chile), Rancagua, Melipilla, Curicé y Talca, erigidos todos en-
tre 1723 y 1760.

Este ritmo de fundaciones contrasta con el observado en la re-
gién de Tucuman y Rio de la Plata. Mientras en estas ultimas, enor-
memente mas extensas, solamente se llegaron a fundar diecisiete con-
ventos, el numero de éstos en Chile ascendi6 a nada menos que
veintidés. En ambos lugares, sin embargo, se dio un impulso inicial
que se mantuvo durante la segunda parte del siglo xvi y primera dé-
cada del xvn, tras el cual se incurre en un estancamiento que no se
supera hasta el XVIII, pero con la diferencia de que el impulso experi-
mentado en esta centuria fue en Chile mucho mids intenso que en
Argentina, como lo muestra la fundacién de siete casas en el primero
y de unicamente tres en la segunda. Por otra parte, mientras las fun-
daciones argentinas se mostraron estables, las chilenas experimentaron
una aguda oscilacién.

A este respecto cabe observar que de los diez conventos fundados
entre 1566 y 1646 solamente subsistian seis en la segunda parte del
siglo XVIII. A pesar de ello, a finales de esta Gltima centuria existian los
fundados entre 1723 y 1760, pero con la circunstancia de que vuelven
a aparecer otros Aospicios, es decir, como casas religosas que no reunian
las condiciones de conventos propiamente dichos, algunos de los fun-
dados durante la etapa anterior, ademas de otros erigidos en el mismo
siglo XVIIL.
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Como sucede también en Argentina, la prosperidad de la orden
durante esta dltima centuria es claramente superior a la del siglo xvn,
como lo muestra el siguiente cuadro:

Religiosos
Conventos Renta 1783
1609 1670 1783

Santiago 30 58 91 9.930 pesos
Concepcion 4 1 9 628 pesos
Castro 4 7
Chillan 3 6 4 394 pesos
Coquimbo 16 5 1.606 pesos
La Serena 9
Chimbarongo 9 9 549 pesos
Aconcagua 7 1.315 pesos
San Miguel 6 1.095 pesos
Copiapo 14 2.600 pesos
Quillota 5 495 pesos
Curico 2 158 pesos
Milipilla 2 180 pesos
Talca 2 12 pesos
Rancagua 1 12 pesos
Valparaiso 4 730 pesos

En virtud de la Real Orden de Carlos III de 1771, los mercedarios
debian quedar reducidos en Chile a la cifra maxima de 98, para lo cual
en adelante s6lo se podria admitir en la orden a un novicio por ca-
da cuatro defunciones que se produjeran. La anulacién por Carlos IV
en 1789 de la disposicién de Carlos III permitié que el numero de
religiosos de la orden en Chile ascendiera en 1783 a 166.

3. Labor pastoraly misional

Lo mismo que en Nueva Espafia, en el Perit y en el Rio de la
Plata, los mercedarios chilenos prefirieron las ciudades hispano-criollas
a los poblados indigenas. Esto se tradujo en que, desde el punto de
vista de su actividad, se dedicaran més bien a atender espiritualmente
a la poblacién blanca que a convertir o a adoctrinar a los indios.
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Dentro de esta actividad, el padre Antonio Renddén Sarmiento ha-
cia resaltar en 1573, el mérito especial que les correspondia por haber
ejercido durante los ultimos veintitrés aflos su ministerio sacerdotal en
ciudades que durante mas de diez meses carecieron de sacerdote por
haber huido éstos de la proximidad de las guerras con los araucanos,
ministerio que realizaron «por tierra de guerra y con gran riesgo de la
vida».

El padre Renddn, que se dirigia a Felipe II, no tiene inconvenien-
te en afadir que eran muy pocos los clérigos y los religiosos que para
esas fechas hubieran igualado a los mercedarios en el servicio a la Co-
rona y ninguno que los aventajara.

La labor entre los indios la realizaron, en primer lugar, desde los
propios conventos de la ciudades hispano-criollas.

En este sentido sabemos, por ejemplo, que en 1590 los cinco mil
nativos residentes en Castro eran atendidos por un sacerdote del clero
secular y un religioso mercedario; los 12.000 o 13.000 indigenas de
Osorno estaban al cuidado de los franciscanos, dominicos, mercedarios
y clérigos seculares; a los 3.000 de Valdivia los atendian los francisca-
nos, los mercedarios y los sacerdotes diocesanos.

De entre los territorios confiados especificamente a ellos, consta
que en el obispado de La Imperial comenzaron a administrar algunas
doctrinas en 1567, de las que en 1578 tuvieron que entregar al clero
secular, por orden del obispo, las de Ancud, Ciudad Rica y Concep-
cién. En 1585 administraban la doctrina del valle de Copiapd, que
abarcaba una superficie de veinte leguas de largo por una de ancho; la
del valle de Huasco, con veinticuatro leguas de larga, en la que estaban
asentados dos poblados indigenas; la de los pueblos de Peomo y Pu-
chodegua, de cuyo misionero se nos dice que tenfa que recorrer con
su muia un contorno de cincuenta leguas para atender a solamente dos
poblados nativos; y la de los pueblos de Nancagua, Colchagua y Li-
gueymo, abandonada en 1605.

En cambio, en 1662 no administraban ninguna doctrina en el
obispado de Santiago por haberlas abandonado, al igual que los restan-
tes religiosos, segtin dice el obispo,

por no serles de utilidad alguna y si de mucha molestia por la suma
pobreza de dichas doctrinas y las muchas leguas de distancia que hay
de unas estancias a otras en que estan los indios.
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4. Labor castrense

El historiador de las misiones mercedarias americanas, padre Pe-
dro Nolasco Pérez, pone de relieve el ministerio sacerdotal, arduoy tra-
bajoso, realizado por los mercedarios en su calidad de capellanes de las
expediciones organizadas contra los araucanos.

Entre éstas, ademds de las ya aludidas anteriormente, aduce la de
Rodrigo de Quiroga de 1565 a 1566, en la que participd el padre Juan
de Santa Maria; la de Melchor Bravo de Saravia de 1568, en la que lo
hicieron los padres Juan de Zamora, Diego de Villalobos y Francisco
Veldzquez; la emprendida por Rodrigo de Quiroga de 1575 a 1580, en
la que participé el padre Francisco Ruiz; las de Martin Ruiz de Gam-
boa de 1580 a 1583, en la que estuvo presente el padre Diego de Car-
bailo; y las de Alonso de Montemayor de 1583 a 1592, en la que in-
tervinieron los padres Antonio de San Miguel, Alonso Hernandez,
Francisco Ruiz y Francisco Avila.

Este mismo historiador resume la labor de estos capellanes de las
expediciones armadas en cuatro menesteres: la atencion espiritual a los
conquistadores; las mediaciones de paz entabladas con los indios; el
ejercicio de la caridad con los espafioles y los indigenas; y la evangeli-
zacién de los nativos que acompaifiaban a los expedicionarios, de los
hechos prisioneros, y llegada la paz, de los anexionados politicamente
a la Corona de Castilla.

De todos ellos se puede afirmar lo que en una informacién sobre
sus servicios se dice del padre Francisco de Avila: que murié en una
fortaleza levantada para defenderse contra los araucanos «sirviendo a
Dios en administrar los santos sacramentos a los soldados y en doctri-
nar a los infieles».

Algunos de los gobernadores aludidos anteriormente, como Mel-
chor Bravo de Saravia, agradecidos a la labor de los mercedarios, con-
siguié en 1571 que Felipe II entregara a los residentes en Santiago ocho
arrobas de aceite para la lampara del sagrario y arroba y media de vino
para la celebracién de la misa,

atento a lo mucho y bien que los frailes de Nuestra Sefiora de la
Merced de esta ciudad y reino lo hacen en ir a servir a Su Majestad
en el campo y ejército real y que ninguin religoso de las demds o6rde-
nes quiera ir a ello.
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Con estas dltimas palabras Bravo de Saravia aludia a una dura ex-
periencia vivida por él personalmente.

Al iniciar su primera expedicién contra los araucanos en 1568, se
encontrd con que los franciscanos habian creado un ambiente adverso
a esas expediciones por considerarlas ilicitas, lo que le impidi6é dispo-
ner de todos los soldados que esperaba porque muchos se refugiaron
en los conventos para eludir la guerra, por razones de conciencia.

El problema venfa planteado desde 1557.






II

ORDENES MISIONERAS: LOS AGUSTINOS

Los agustinos, o miembros de la Orden de San Agustin (OSA),
nacieron en Italia en 1256 de la fusién de los varios grupos de ermi-
tafios surgidos en dicha peninsula a mediados del siglo xvn, y que vi-
vian diseminados por ella bajo el tnico lazo de unién de que todos
ellos observaban la Regla de San Agustin.

Estos origenes eremiticos le imprimieron a la orden un inicial y
caracteristico sello de eremitismo y, por lo mismo, de practica de la
vida contemplativa, basada en la oracién y en la penitencia. Esta vida
contemplativa no tardd en abrirse hacia el ejercicio del apostolado en
el exterior, por lo que los agustinos terminaron convirtiéndose pronto
en religiosos de vida contemplativa y activa simultdneamente, lo mis-
mo que los franciscanos, fundados en 1209, y los dominicos, nacidos
en 1215.

Al igual también que estas dos instituciones, los agustinos adop-
taron la forma de orden mendicante, lo que significa que vivian pri-
mordialmente de las limosnas recolectadas entre los fieles.

No obstante esta paulatina modificacién de los objetivos iniciales
de la orden, los agustinos siguieron conservando durante siete siglos su
denominacién oficial de Ermitafios de San Agustin (OESA), con la que
se les design6 hasta que la abandonaron en 1959.

Con ellos constituyeron una unica orden religiosa desde 1558 has-
ta 1912 los agustinos recoletos, en el sentido de que ambos dependian
del mismo prior general, si bien en la practica, el inmediato superior
supremo de los recoletos era su vicario general.

El presente capitulo se referird exclusivamente a los ermitafios, es
decir, a los religiosos conocidos actualmente como agustinos, sin mds
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connotaciones, dejando para el capitulo siguiente el estudio de los re-
coletos, por la razén de que desde 1912 constituyen una orden religio-
sa aparte, en igualdad de condiciones con todas las demads.

CARACTERISTICAS DE LOS AGUSTINOS EN AMERICA

La Orden de San Agustin fue la cuarta en orden cronolédgico en
instalarse oficial y definitivamente en la América espafiola. Lo hizo es-
tableciéndose en México en 1533, fecha para la cual ya se encontraban
en el Nuevo Mundo los franciscanos desde 1493, los dominicos des-
de 1510 y los mercedarios desde 1514.

Lo mismo que los franciscanos y los dominicos, el propdsito de
los agustinos al transplantarse a América fue primordialmente el de de-
dicarse a la evangelizacién de los indigenas. Sin embargo, se distinguen
de ellos, para ser imitados posteriormente por los carmelitas descalzos
y por los capuchinos, en que abrazaron ese ideal evangelizador a pesar
de que contaban con poca tradicién misionera.

Mientras los franciscanos y dominicos habian protagonizado un
fuerte impulso misional a lo largo de los siglos xiiI al xv, el Capitulo
General de los agustinos de 1374 dejaba constancia de que habia «al-
gunos hermanos de varias Provincias que desean ir a la conversién de
los paganos», al cumplimiento de cuyo deseo acceden los capitulares.
Con posterioridad a esta fecha, hubo agustinos que trabajaron en Po-
lonia, Lituania, Ucrania, Georgia, Tierra Santa y Canarias, pero lo hi-
cieron en plan muy minoritario y aislado dentro de la propia orden y
reducido respecto de los franciscanos y dominicos.

Esta escasa tradiciéon misionera es lo que explica que concibieran
su proposito de trasladarse al Nuevo Mundo de una manera un tanto
dubitativa, o al menos sin eco generalizado dentro de la orden, y ade-
mds en un momento relativamente tardio en comparacién con los
franciscanos, los dominicos y los mercedarios.

Aun mas, iniciada su implantacién en México en 1533, en el Pert
no lo hicieron hasta 1551 pero, en contraste con la actitud inicial un
tanto indecisa, una vez implantados en una determinada regién se ex-
pandieron por ella con una llamativa rapidez, debido al intenso ingre-
so de los criollos en la orden y al hecho de que ya se habian superado
las iniciales dificultades ambientales.
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Su propésito de dedicarse a la evangelizacién de los indios, que efec-
tivamente pusieron en préctica desde el primer momento, convirtié a los
agustinos en una de las tres 6rdenes religiosas consideradas oficialmente
como las dnicas misioneras en América hasta la llegada de los jesuitas a
Florida en 1566 y, mds exactamente, hasta que la Corona espafiola acce-
dié en 1568 a considerar también como tal a la Compaiiia de Jests.

En esta postura se basa la legislacién promulgada por la Corona
hasta 1568, en el sentido de prohibir que se establecieran en América
otras Ordenes religiosas distintas de las mendicantes, es decir, de las de
San Francisco, Santo Domingo y San Agustin, a pesar de que des-
de 1514 ya estaban instalados también los mercedarios.

La indisimulada preferencia de la Corona por los agustinos, en
igual medida que por los franciscanos y los dominicos, hace que du-
rante esa misma época, la legislacién oficial de indole religiosa verse
principalmente sobre ellos, no sin incurrir en cierta injusticia para con
los mercedarios.

Estas mismas tres drdenes religiosas gozaron, por su cardcter ofi-
cial de eminentemente misioneras, del sufragamiento econémico, a
cuenta de la real hacienda, de las expediciones de religiosos que envia-
ban a América, asi como de las limosnas de vino para la celebracién
de la misa y de aceite para el alumbrado del sagrario.

Por lo que se refiere a las expediciones misioneras enviadas desde
Espaila, en el caso de los agustinos su numero fue de sesenta aproxi-
madamente, en las que viajaron unos quinientos religiosos, lo que re-
presenta el tres por ciento aproximado de cuantos lo hicieron con ese
caracter de misioneros.

Aunque integrados desde su mismo comienzo en la empresa de la
evangelizacién de los indios, los agustinos no tardaron en compatibili-
zar esa labor con la actividad de diversa indole entre los espafioles y
los criollos.

Esta tendencia, acariciada sobre todo por los religiosos criollos,
cada vez mds numerosos en la orden, aboc6 en que desde finales del
siglo xvi su labor en América se centrara principalmente en el aposto-
lado entre la poblacién blanca y en la atencién espiritual a los indios
ya convertidos, al mismo tiempo que remitian en sus esfuerzos por
evangelizar a indigenas todavia no cristianos.

Esta actividad propiamente evangelizadora nunca la llegaron a
abandonar del todo, pero de hecho desde finales del siglo xvi, momen-
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to impreciso en el que la evangelizacién pasé de la América nuclear a
la América marginal, los agustinos perdieron gran parte de su inicial
caracter de misioneros, al igual que los dominicos y los mercedarios
pero a diferencia de los franciscanos y de los jesuitas. Los nuevos terri-
torios misionales abordados por ellos a partir de esa época fueron re-
ducidos en nimero, en personal y en extension, al mismo tiempo que
cronolégicamente breves.

Con ello se origind una descompensacién en la balanza de la or-
den, en el sentido de que a lo largo de los siglos xvn, XVIII y comien-
zos del xix, su gran prosperidad en la América cultivada durante el si-
glo xvi contrasta con su reducida labor misional fuera de ella.

Esta prosperidad alcanzada en la América nuclear la compartieron
los agustinos con los dominicos, mercedarios y jesuitas, y se refleja en
la suntuosidad de sus conventos, en la abundancia y valor de sus po-
sesiones y en su destacada actividad universitaria.

El decaimiento en la labor de conversiéon de indios paganos in-
dujo a la casi desaparicion, desde finales del siglo xvi, de las expedicio-
nes misioneras agustinas que se dirigian de Espafia a América. Mientras
los franciscanos mantuvieron en este punto un ritmo elevado aunque
inferior al del siglo xvi y los jesuitas lo fueron aumentando paulatina-
mente desde comienzos del siglo xvn, los agustinos lo fueron reducien-
do de manera similar a los dominicos y por idéntica razén. Frente al
medio millar aproximado de agustinos que viajaron a América en cali-
dad de misioneros durante el siglo xvi, con posterioridad a esta centu-
ria solamente lo hicieron catorce en 1605, dos en 1610, uno en 1616,
dos en 1620 y diecisiete en 1777.

Descendiendo a aspectos mdas concretos, las nuevas circunstancias
americanas aconsejaron a los agustinos modificar su habito.

En el Capitulo Provincial del Perd de 1602, se ordené el uso por
todos de habito blanco de pafio en lugar del de estamefla que habia
comenzado a introducirse con la llegada de algunos religiosos de otras
provincias. Este hdbito blanco terminé por generalizarse también en
Nueva Espafia, donde dio lugar a que los dominicos se quejaran de
que apenas habfa distincién exterior entre los miembros de ambas 6r-
denes. Un decreto de la Congregacién romana de religiosos del 1 de
diciembre de 1680, impuso a los agustinos la utilizacién del tradicional
habito negro con capa y sombrero, reservando el habito blanco unica-
mente para los novicios.
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Grandes acogedores de vocaciones criollas, los agustinos, al menos
en América del Sur, y de manera similar a los restantes religiosos, ter-
minaron abrigando graves reservas respecto del ingreso en la orden de
los indios, negros, mulatos y mestizos.

El Capitulo Provincial peruano de 1602 ordené que no se le diese
el habito para donado o criado a ningun miembro de esas razas sin
previa dispensa del Defmitorio o Consejo de la Provincia, basada en
una exhaustiva informacién sobre su vida y costumbres. El de 1614
prohibié la admisisén en la orden de indios, negros y mulatos, a los
que solamente se les podia dar el hdbito para donados que, como ma-
ximo, emitieran votos simples o temporales, no solemnes o perpetuos.
A pesar de ello, mas de uno accedié a la profesién solemne, puesto
que el Capitulo Provincial de 1655 declar6 validas esas profesiones y
consideré a dichos profesos como verdaderos religiosos, aunque her-
manos legos, no sacerdotes.

Por su parte, el Capitulo Provincial de Cali (Colombia) prohibié
que se admitiera al hdbito a nadie que tuviera sangre india hasta el
tercer grado inclusive.

El asunto debié revestir gran importancia en su momento, toda
vez que el cronista Bernardo de Torres lo calificaba en 1657 de «ma-
teria gravisima y que ha puesto en cruz a muchos y grandes ingenios
de este reino». El problema consistia en que, segun algunos, los indios,
negros, mulatos y mestizos carecian de la capacidad necesaria para
emitir votos solemnes y ser, por lo mismo, auténticos religiosos, opi-
nién que el propio Torres se ve obligado a impugnar.

Es también caracteristico de los agustinos su compleja organiza-
cién interna, tanto en lo que se refiere a los conventos como a las
provincias, punto que se intentard aclarar mas adelante.

Lo mismo que los dominicos, y a pesar de tratarse en ambos ca-
sos de dos 6rdenes mendicantes, los agustinos basaron su subsistencia,
ademds de en las limosnas que recibian de los fieles y de los ingresos
percibidos por la celebracién de culto, en las posesiones rusticas y ur-
banas, por las que en 1634, por ejemplo, percibian en el virreinato del
Perd, un total de 75.000 pesos, asi como en los sinodos sefialados para
las doctrinas, los cuales solian oscilar entre 300 y 500 pesos anuales
como media por doctrinero.

Cabe observar finalmente, que, segiin Paulino Castafleda y Juan
Marchena, los agustinos representan el siete por ciento de la jerarquia
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hispanoamericana durante el siglo xvi, el dieciocho por ciento durante

el XvII y el trece por ciento durante el XVIII.

IMPLANTACION AGUSTINA EN AMERICA

Independientemente de las iniciativas de religiosos particulares,
puestas en practica con anterioridad, el transplante oficial y definitivo
de la Orden de San Agustin en Ameérica no tuvo lugar hasta 1533.

El historiador agustino Teéfilo Vifias Romdn consigna en 1988 un
antecedente de este transplante en el curso de teologia impartido en
1518 por Santo Toméds de Villanueva en el convento de San Agustin
de Salamanca, del que se dice que

sacd de él tan aprovechados discipulos que habiéndose en adelante
(cuando fue provincial) de enviar algunos de ellos a convertir a los
gentiles de América, hall6 muchos muy aptos para tan gran minis-
terio.

El mismo autor hace notar que la segunda iniciativa en este sen-
tido se planted en el Capitulo de la provincia de Castilla celebrado en
Toledo en 1527. El provincial elegido en él, padre Juan Gallego, pro-
puso a los capitulares la conveniencia de que los agustinos se in-
corporaran a la evangelizacién americana. El propio provincial estaba
dispuesto a renunciar a su cargo para viajar a América y los capitulares
asintieron gustosos a la propuesta. Sin embargo, ésta no se llevo a efec-
to por causas ignoradas, a pesar de que el padre Gallego volvié a insis-
tir en su proyecto en una reunién de agustinos celebrada poco después
en Arenas de San Pedro (Avila).

La tercera y ultima iniciativa se planteé en el Capitulo Provin-
cial de Castilla celebrado en el convento vallisoletano de Los Santos
en 1531. El nuevo provincial, padre Francisco de Nieva, volvid a insis-
tir en la conveniencia de que la orden se transplantara a América con
fines evangelizadores. El Capitulo adoptd el acuerdo de que el provin-
cial enviara algunos religiosos a Nueva Espafia para evangelizar a los
indios.

De entre los religiosos que se ofrecieron voluntariamente para via-
jar al Nuevo Mundo, el 2 de marzo de 1533 emprendieron la travesia
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en Sevilla solamente siete, quienes desembarcaron en Veracruz (Méxi-
co) el 27 de mayo de 1533 y llegaron a la capital novohispana once
dias mas tarde.

Este inicial asentamiento de los agustinos en América se vio defi-
nitivamente consolidado con la llegada a Nueva Espafia en 1536 de
una nueva expedicién de doce religiosos, entre los que figuré el pos-
teriormente célebre fray Alonso de Veracruz.

La seleccién de estos religiosos en nuimero precisamente de doce
no parece haber sido casual. Sefialada probablemente por Santo Tomds
de Villanueva, en ese momento provincial de Castilla, los agustinos
pusieron tanto empefio en completarla que, ante la imposibilidad de
que uno de los iniciales expedicionarios emprendiera el viaje, no ceja-
ron hasta conseguir que se uniera a la expedicién el clérigo secular don
Alonso Gutiérrez.

Con ello, se integraron los agustinos en la corriente de que los
miembros de las expediciones misioneras, sobre todo de las que se di-
rigian a un nuevo territorio, completaran ese nimero de imitacién de
los Doce Apéstoles de Jesucristo, lo que en unas ocasiones se hacfa de
manera que el total de los expedicionarios arrojara esa cifra y en otras,
de modo que esta ultima estuviera compuesta por doce religiosos mads
el superior de la expedicion.

Con anterioridad a esta expedicién agustina de 1536, se habian
atenido a esta simbolica cifra los trece franciscanos (doce mas el supe-
rior) que habian viajado a La Espafiola en 1502; los primeros doce do-
minicos que lo hicieron en 1511; los denominados Doce Apdstoles
franciscanos de México (doce mas el superior) llegados a Nueva Espa-
fia en 1524; los doce religiosos sacerdotes dominicos, mds un lego, que
hicieron lo mismo en 1526; los doce mercedarios que arribaron a San-
to Domingo en 1526; y los doce religiosos de varias érdenes que de-
sembarcaron en Florida en 1532.

Posteriormente, esta cifra de doce volvera a repetirse en numero-
sas ocasiones en todas las 6rdenes misioneras. Los propios agustinos
embarcados para Nueva Espaila la tuvieron en cuenta de nuevo
en 1539, 1547, 1552, 1555, 1556 y 1561.

También volvieron a recurrir a ella cuando en 1551 llegaron al
Perti los primeros doce religiosos de la orden, con lo que establecieron
el segundo punto de implantacién en Ameérica, desde el cual se exten-
derian por el hemisferio meridional del continente.
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Como se ve, cuartos en orden cronolégico en llegar a América,
los agustinos no imitaron a sus antecesores los franciscanos, los domi-
nicos y los mercedarios en iniciar su presencia en el Nuevo Mundo
comenzando por las Antillas, como tampoco lo harian después los je-
suitas. Posiblemente los disuadieran de ello las pocas perspectivas evan-
gelizadoras que ofrecia una regiéon, como la antillana, cuya poblacién
se estaba extinguiendo alarmantemente y cuyos problemas no encon-
traban una solucién satisfactoria.

Desechadas las Antillas, su preferencia por México obedeci
indudablemente a que en 1533, momento de su llegada, se estaba vi-
viendo en Espafia, en su madxima intensidad, la enorme impresion
causada por las conversiones masivas logradas por los franciscanos
desde 1524 y por los dominicos desde 1526, las cuales excitaron como
en ninguna otra ocasién el celo evangelizador de las 6rdenes reli-
giosas.

Tampoco siguieron los pasos de las tres 6rdenes indicadas al olvi-
darse casi por completo de Centroamérica como uno de los primeros
lugares de asentamiento, para escoger al Perd como segundo punto de
destino.

Las indecisiones alimentadas antes de arriesgarse definitivamente a
pasar a América, su relativamente tardia incorporaciéon a la labor misio-
nal, el hecho de que desde 1533 hasta 1551 no llegaran a México mas
que cuarenta y cinco religiosos, la permisiéon de que transcurrieran die-
ciocho afios entre la llegada a México y su implantacién en el Perd,
asi como la despreocupaciéon por este dltimo hasta diecinueve afos
después de su conquista, son otros tantos detalles que producen cierta
extrafieza.

Parece que la escasa tradicién misionera impidié a los agustinos
asociarse desde un primer momento a la evangelizacién americana. Esta
incorporaciéon no la llevaron a cabo hasta que, como las restantes or-
denes, se vieron conmocionados por lo que en esos momentos acon-
tecia en México, regién en la que, aun asi, no terminaron de volcarse
por la falta de esa misma tradicién, que fue quiza la que les impidi6
también no pensar en el Peri hasta mediados de la centuria cuando
los franciscanos, dominicos y mercedarios ya llevaban trabajando alli
casi una veintena de anos. Posiblemente, en esta reticencia hacia el
Pert influyera también la inicialmente dificil situacién politica de la
region.
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PROCESO DE EXPANSION

Las Antillas, desechadas desde un principio como légico punto de
inicial implantacién en América, quedaron en lo sucesivo marginadas
por los agustinos, quienes no llegaron a contar en ellas mds que con
un convento en La Habana desde 1608 o 1611.

Lo mismo sucedié con Centroamérica, donde s6lo estuvieron pre-
sentes en la ciudad de Guatemala desde 1610 y en Cartago de Costa
Rica desde 1645 hasta 1678.

Estuvieron ausentes asimismo del Paraguay y Uruguay, e incluso
su presencia en América fue muy reducida puesto que se limitd a la
fundacién de dnicamente cuatro conventos en fechas ya muy tardias,
en regiones muy concretas (Buenos Aires y Mendoza) y como exten-
sién de la provincia agustiniana en Chile.

La expansién de los agustinos en América quedé reducida a las ac-
tuales naciones hispanoamericanas de México, paises bolivarianos (Ve-
nezuela, Colombia y Ecuador), Pert, Bolivia, Chile y parte de Argentina.

El hecho de que a partir de finales del siglo xvi apenas empren-
dieran la evangelizacién de nuevos territorios, terminé imprimiéndole
nuevos limites a esta expansion.

Como veremos en su lugar, la presencia agustina en México que-
dé circunscrita a los alrededores de la capital mas una profunda pro-
longacién hacia el noroeste. En Venezuela se centré todo en la regién
occidental de Mérida y Maracaibo. En Colombia, Ecuador y Pert no
sobrepasé la zona templada de los Andes occidentales y en Bolivia se
circunscribié practicamente al altiplano.

Se calcula que la orden tenfa en América del Sur en 1571 cien
conventos, doscientas doctrinas y un millar de religiosos. El calculo
para 1600 arroja la cifra de 60 conventos en México, seis en Nueva
Granada, 15 en el Ecuador y 27 en el Perd, con un total aproximado
de 1.200 agustinos. Para 1635 se calculan mdas de un centenar de reli-
giosos en México y centenar y medio en el Pert.

ORGANIZACION JURIDICA

Como todas las restantes drdenes religiosas de varones, exceptua-
dos los capuchinos, los agustinos americanos estuvieron organizados en
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lo que podriamos denominar conventos dentro de los tecnicismos,
cada uno de ellos gobernado por un superior cuya eleccion se realizaba
en los Capitulos Provinciales.

Conventos propiamente dichos, no eran mdas que aquellos cuyo
numero de religiosos les conferia, dentro de la orden, una importancia
especial como para estar gobernados por un prior que disfrutaba del
derecho a estar presente en los Capitulos Provinciales. A esta clase so-
lian pertenecer normalmente todas las casas situadas en las ciudades
hispano-criollas. También pertenecian a ella las ubicadas en poblados
indigenas que reunieran el suficiente nimero de religiosos para ello,
por ejemplo, mas de cuatro o mads de seis, segun las épocas. Estos con-
ventos en poblados indigenas aparecen designados con el pintoresco
nombre de prioratos de anillo o prioratos de indios.

Las casas que no reunian estas condiciones recibian los nombres
de conventillos, vicarfas o vicariatos. Solian encontrarse en los pobla-
dos de indios y muchas veces coinciden con lo que en el lenguaje ge-
neral se denominaban doctrinas o parroquias de indios. Estas vicarias
fueron suprimidas en 1755 por el visitador general de la orden, padre
Joaquin Iserta.

Dentro de los conventos, se dio la ulterior distincién entre con-
ventos observantes y conventos de recoleccién o descalzos, llamados
también recoletas.

Estos tltimos, que se dieron asimismo entre los franciscanos y en
mucha menor medida entre los mercedarios, eran casas destinadas para
aquellos religiosos que voluntariamente deseaban vivir de una manera
mas estricta, reflejada en el uso de un habito mas pobre (de sayal
en lugar de pafio), en mds dedicacién a la oracién y a la penitencia y en
practica de una mayor pobreza, de manera que su subsistencia depen-
diera tnicamente de las limosnas de los fieles.

A este tipo de conventos, que constituyen mds bien una excep-
cién, pertenecieron, por ejemplo, el de Misque (Bolivia), convertido en
recoleta o recolecciéon en 1617; el de Nuestra Seifiora de la Guia de
Lima, transformado en 1619, demolido en 1625 y vuelto a edificar
en 1630; el de Copacabana (Bolivia), fundado en 1589; el de Chalma
(México), fundado en 1683; y el de la Candelaria, fundado en 1604, al
que pronto se le unieron otros para terminar fundando la provincia
recoleta de ese mismo nombre, de la que se hablard en el capitulo ter-
cero.
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Este caso de la Candelaria representa también una excepcién en
el sentido de que los conventos recoletos no estaban llamados en prin-
cipio a formar una provincia aparte sino a seguir insertados dentro de
aquella a la que pertenecian.

Aunque de 1774 a 1782 se intent6 convertir al convento de Que-
rétaro (México) en el Colegio de Misiones, en realidad los agustinos
no llegaron a contar con este tipo de casas, de vida mds estricta que
las demas y habitadas por religiosos dedicados especificamente a la pre-
dicacién entre los fieles y a la conversién de los indigenas.

Superado un momento inicial durante el cual siguieron depen-
diendo de la provincia espafiola de Castilla, los conventos de México
se erigieron en provincia en 1543, bajo la denominacién de provincia
del Santisimo Nombre de Jesus, y los del Pertd en el mismo afio de su
llegada a Lima, es decir, en 1551.

De la provincia de México naceria en 1602 la de Michoacan,
mientras que de la del Pert se origind en 1579 la de Quito y en 1611
la de Chile. La de Quito daria lugar a su vez a la del Nuevo Reino de
Granada en 1603, de la que se derivd la provincia recoleta de la Can-
delaria.

Como lo indica su misma denominacién toponimica, la provincia
de México cubria todo el virreinato de este mismo nombre hasta que
se desgajé de ella la de Michoacdn. También pertenecieron a la de Mé-
xico los conventos de La Habana y de Guatemala.

De entre las demds provincias, solamente cabe advertir que la del
Perti abarcé también a Bolivia y que la de Chile se extendié por la
regién occidental argentina de Mendoza. Las Antillas, Centroamérica y
la mayor parte de Argentina no formaron nunca provincia religiosa
propia debido a la inexistencia o a la reducida presencia de los agusti-
nos en esas regiones.

Las provincias religiosas fueron siempre entidades auténomas en-
tre si, pero entre los agustinos americanos se dio en este punto una
circunstancia caracteristica.

La de México, erigida en 1543, permanecié dependiente de la de
Castilla hasta 1563, se volvié a unir a ella en 1588, se independizé de
nuevo en 1592 y estuvo a punto de unirse otra vez en 1595.

La del Pert, aunque creada en 1551, siguié manteniendo cierta
dependencia de la provincia espafiola de Castilla hasta 1576. Indepen-
dizada de ella en esta fecha, en 1593 volvié a depender de la misma
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en virtud de un rescripto pontificio por el que se decretaba esa depen-
dencia para todas las provincias agustinianas de América, que en ese
momento eran las de México, Quito y Perd. A pesar de ello, la del
Pert se independizé plenamente de la de Castilla en 1594.

Por su parte, la de Quito, erigida en 1579, se volvié a unir a su
matriz del Pert en 1582. Separada de ella posteriormente, volvié a
unirsele en 1612, hasta que en fecha indeterminada logré su indepen-
dencia definitivamente.

A su vez, la de Chile, aunque fue creada en 1611, siguié depen-
diendo de la del Pert hasta 1629, fecha en la que obtuvo ya su plena
autonomia.

Las provincias celebraban Capitulo Provincial cada tres o cuatro
afos, segin los tiempos y las provincias. En él se elegia al rector pro-
vincial para ese mismo periodo, con posibilidad de reeleccién para un
segundo, mandato, asi como a los cuatro, cinco o nueve (segun las épo-
cas y las provincias) definidores o consejeros que los asesoraran en el
gobierno de la provincia. Desde 1587 también se eligié en él a los
priores o superiores locales, cuya eleccién la realizaban hasta ese mo-
mento los religiosos moradores de cada convento. Se acordaba asimis-
mo en esos Capitulos qué casas pasaban a la categoria de conventos y
se adoptaban las medidas consideradas mads convenientes para la pro-
vincia.

El desempeiio de estos cargos (provinciales, definidores y priores)
fue motivo entre los agustinos, lo mismo que entre los franciscanos y
los dominicos, de enconadas y poco edificantes controversias entre los
nacidos en Espafia y los nacidos en la propia América o criollos. La
controversia y la solucién dada a ella se conocen con el nombre de
alternativa por haberse resuelto en el sentido de que ambos sectores se
alternaran el gobierno de la respectiva provincia entre Capitulo y Ca-
pitulo Provincial.

Esta alternativa o alternancia se fue imponiendo en todas las pro-
vincias entre la segunda y la cuarta década del siglo xvn, entre instau-
raciones, suspensiones, ratificaciones y establecimientos definitivos, en
un proceso tormentoso como pocos al que incluso se refiere la Reco-
pilacion de leyes de los Reinos de las Indias en 1681 (libro I, titulo 14,
ley 52).

Estuvieran regidas por espafioles o por criollos, todas las provin-
cias tenfan derecho a estar representadas en el Capitulo General que la
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orden celebraba cada seis aflos, normalmente en Roma, representacién
de la que habla también la Recopilacion (ibidem, ley 87). En ella, que
recoge una disposicién de 1583, se estipula que el representante de la
provincia del Pert en los Capitulos Generales fuera un definidor, el
cual deberia informar al Consejo de Indias de todos los asuntos que se
proponia tramitar en Roma.

Por encima de los provinciales, estuvo siempre el general de la or-
den, durante la mayor parte del tiempo, de una manera inmediata y
directa, pero en ocasiones con la interposiciéon de un vicario o de un
visitador general.

A diferencia de los franciscanos y de los capuchinos pero a simi-
litud de los dominicos, mercedarios y jesuitas, los agustinos se opusie-
ron firmemente al deseo de la Corona espafiola de que crearan el car-
go de comisario general de Indias como institucién practicamente
suprema de todos los agustinos americanos en intima dependencia de
la Corona y en realidad independiente del general de la orden.

La Corona inici6 los tramites en este sentido ante el general de la
orden en 1571, los reanud6 de 1573 a 1582, consiguié que el Capitulo
General de Roma de esta ultima fecha adoptara la creacién del cargo,
que no se llegé a establecer por la oposicién del general, renovd su
intento en 1593, ahora ante el papa, en 1597 volvidé a gestionarlo ante
el general de la orden, en 1603 recibi6 la respuesta negativa del papa
Clemente VIII, en 1602 y 1607 logré que se creara un comisario fan-
tasma, pero en 1614 tuvo que desistir del proyecto ante la imposibili-
dad de realizarlo.

Los AGUSTINOS EN CUBA, MEXICO Y GUATEMALA

La historia de los agustinos, similar a la de las grandes o6rdenes
misioneras restantes del siglo xvi en el hemisferio meridional america-
no, difiere de todas ellas, excepcién hecha de la Compaiifa de Jesus,
en el hemisferio septentrional.

Desde este punto de vista, los agustinos coinciden con los jesuitas
en su reducida implantacién en las Antillas y en Centroamérica, don-
de solamente establecieron los conventos de La Habana entre 1608
y 1611, mientras que los franciscanos, los dominicos y los mercedarios
tuvieron su propia provincia tanto en las Antillas como en América
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Central, si ya no es que en esta tltima tuvieron dos, como los francis-
canos.

Coinciden, sin embargo, con todas ellas, aunque en menor grado
con los mercedarios, en haber convertido el actual México en el cam-
po mas privilegiado de su actividad en América, si bien su accién se
limit6 al centro de la actual nacién mexicana.

Tanto el convento de La Habana como el de Guatemala pertene-
cieron a la provincia del Santisimo Nombre de Jesus de México. Res-
pecto de esta nacién, ya sabemos que desde 1602 estuvo dividida en
dos provincias: la ya mencionada y la de San Nicolds de Tolentino de
Michoacan.

Dada la poca relevancia dentro del universo agustiniano de las ca-
sas de La Habana y de Guatemala, aqui se prestara atencién casi exclu-
siva a México, pero prescindiendo de su divisién en dos provincias
dentro de la organizacién interna de la orden.

1.  Implantacion

Los siete primeros religiosos a los que hemos visto implantar en
1533 la orden de San Agustin en México, y con ello en la América
espaiiola, fueron los padres Jerénimo Jiménez, Juan de San Romain,
Francisco de la Cruz, Agustin de la Coruiia, Juan de Oseguera, Alonso
de Borja y Juan de Avila.

Su primer lugar de establecimiento fue Ocuituco, al sur de la ciu-
dad de México, desde donde pasaron en el mismo afo de 1533,
en direccién sur, a Chiapa y en direccién norte a Santa Fe y a la pro-
pia capital novohispana, en la que iniciaron la fundacién del convento
con el apoyo del ayuntamiento pero a pesar de la oposicién de la Au-
diencia.

Fue en este mismo convento de Ocuituco donde en 1534 traza-
ron su plan de accidn, en el que destaca la eleccidén de las provincias
de Chiapa y Tlapa (ambas al sur de la capital) como campo especifico
de evangelizacién y la decisién de solicitar el envio de nuevos religio-
sos desde Espafla, a la que obedece la llegada de los doce que se unie-
ron a ellos en 1539.

Mientras tanto, en 1534 y 1535 ampliaron su presencia hasta los
Estados de Hidalgo y Morelos, al norte y al sur, respectivamente, del
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Estado de México, mediante el establecimiento de cinco nuevas fun-
daciones.

La llegada de los doce religiosos de 1536 apenas supuso ningun
nuevo impulso inmediato al ritmo de expansién, pero si en su calidad.
De las dos fundaciones de 1537, la de Tiripitio, en el Estado de Mi-
choacdn, terminaria convirtiéndose en uno de los pilares y en la gloria
de los agustinos en México.

2. Expansion

Ante la imposibilidad de seguir paso a paso el ritmo de expansion
agustiniana, no cabe otra opcién que recurrir al sistema de sintesis.

El total de fundaciones efectuadas por los agustinos en la actual
nacién de México durante la época espaiola ascendié a ciento ocho,
de las que unas eran prioratos o conventos propiamente dichos y otras
simples vicarfas, presidencias o visitas en la terminologia interna de la
orden, y que en lenguaje ordinario equivalen en un primer momento
a centros o puntos misionales que, con el tiempo, se transformaron en
doctrinas o parroquias de indios.

Asi, por ejemplo, la provincia de México contaba en 1735 con 26
prioratos y 50 presidencias. De estas 76 casas, 68 eran doctrinas. La de
Michoacédn, a mediados de ese mismo siglo, contaba con 43 casas, de
las que nueve eran prioratos y las restantes 34 vicarias o doctrinas.

El numero de prioratos y vicarias, lejos de ser estable, estaba su-
jeto a frecuentes modificaciones, en cuya virtud las casas cambiaban de
categoria.

La mayor parte de estas fundaciones estuvieron situadas en lugares
de poblacién predominantemente e incluso exclusivamente indigena.
De entre las ubicadas en ciudades o villas hispano-criollas, destacaron
el convento de San Agustin de la capital novohispana, los de San Pa-
blo (1575) y Santa Cruz (1731) de esa misma ciudad y los de Puebla
(1540), Valladolid o Morelia (1549), Guadalajara (1573), Oxaca (1578),
San Luis Potosi (1603), Salamanca (1615), Durango (1621), Ayo el Chi-
co (Michoacdn, 1637) y Querétaro (1729).

El ritmo cronolégico de estas 108 fundaciones se mantuvo bastan-
te elevado hasta 1580, fecha para la cual se habian efectuado 61 (o
algo mds de una por afio), se aminoré desde 1580 hasta 1650, periodo
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durante el cual se efectuaron 37 (practicamente, una cada dos aflos) y
descendi6 verticalmente desde mediados del siglo xvn, toda vez que a
partir de entonces solamente se efectuaron seis en lo que restaba de ese
siglo y cuatro en el XVIII, concretamente en los aflos 1706, 1729, 1731
y 1756.

Este ritmo responde a la realidad del curso seguido por la evan-
gelizacién en el centro de Nueva Espaiia. En ella se dio un primer im-
pulso de especial intensidad que se mantuvo hasta la segunda parte del
siglo xvi, momento desde el cual las érdenes misioneras (franciscanos,
dominicos y agustinos) fueron cediendo el paso al clero secular en una
regién ya practicamente cristianizada.

Si los agustinos hubieran ampliado su actividad misional desde fi-
nales del siglo xvi y comienzos del xvn a los territorios situados fuera
del centro de la Nueva Espafia, como hicieron los franciscanos y los
jesuitas, su expansion habria experimentado también un nuevo impul-
so durante ese periodo. Al no hacerlo, quedd practicamente estancada
a mediados del siglo xvn.

Esta misma expansiéon sufrié un gravisimo revés desde mediados
del siglo xviir porque por el hecho de haberse estancado a mediados
del siglo anterior, desde 1750 en adelante, los agustinos tuvieron que
abandonar buen numero de sus fundaciones anteriores (presidencias
o vicarias) debido a que en realidad se trataba de doctrinas que tuvie-
ron que entregar al clero secular en virtud de sendas Reales Ordenes
de 1753, 1757 y 1767.

Asi, entre 1750 y 1753 tuvieron que abandonar diez; en 1754,
nada menos que 39; entre 1756 y 1800, un total de 28. Concretamen-
te, la provincia de Michoacdn tuvo que reducir en 1792 a solamen-
te 11 los 41 conventos que tenia a mediados del siglo xvi.

Con ello, las 108 fundaciones establecidas entre la primera de
1533 y la ultima de 1756, habian quedado reducidas en 1800 a una
treintena si a las 77 abandonadas desde 1750 se suman las que en mo-
mentos anteriores habian ido desapareciendo por un motivo o por
otro.

Esta expansiéon, numéricamente tan elevada hasta el recorte sufri-
do durante la segunda mitad del siglo xvii, fue muy reducida desde el
punto de vista del espacio geografico cubierto.

Hasta ahora la hemos venido describiendo como circunscrita al
México central. Aquilatando mads los conceptos y si se exceptuan los
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cuatro conventos del Estado de Veracruz, junto con el de Oaxaca, Du-
rango, los dos del Estado de San Luis de Potosi, los dos de Querétaro
y el de Zacatecas, mds o menos alejados de la capital novohispana, to-
dos los demds estuvieron situados en derredor de esta dltima y en la
prolongacién noroccidental de los Estados de Michoacdn, Jalisco y
Guanajuato.

En el Distrito Federal hubo seis; en el Estado de México, siete; en
el de Hidalgo, lindando con él por el norte, 25; en el de Puebla, lin-
dante por el este, diez; en el de Guerrero, lindando por el sur, ocho;
en la prolongacién Michoacdn-Jalisco-Guanajuato, 31.

El centro geografico de la expansién agustiniana lo ejercié la ciu-
dad de México, hasta el punto de que en los Estados de Hidalgo, Pue-
bla, Guerrero, Michoacdn, Jalisco y Guanajuato solamente cubrié la
mitad de los mismos mds préximos a la capital.

Es evidente que los agustinos, partiendo del corazén mismo de
Nueva Espafla, representado por el Distrito Federal y por el Estado de
México, se vieron especialmente atraidos por el noroeste (Michoacin,
Jalisco y Guanajuato), en alguna menor medida por el norte (Hidalgo)
y luego por el sureste (Puebla, Guerrero y Morelos). Las fundaciones
restantes solamente tienen cardcter esporddico y complementario.

Fue precisamente su preferencia por Michoacan, Jalisco y Guana-
juato lo que en 1602 permitié la fundacién en este espacio geografico
de la provincia de San Nicolds Tolentino de Michoacdn, desgajada
de la inicial y hasta entonces unica provincia del Santisimo Nombre de
Jestis de México.

Curiosamente, ademds, no fue esta ultima sino la anterior la que
fundé los conventos de Durango, Zacatecas, San Luis de Potosi y Que-
rétaro, es decir, los mas alejados de la capital novohispana y los que
constituyen la excepcién en la tendencia expansiva de los agustinos
mexicanos.

En la orientacién geografica de sus fundaciones, los agustinos ya
no pudieron gozar de entera libertad, como gozaron sus predecesores
los franciscanos y los dominicos.

Para la ubicacién de las mismas, tuvieron que buscar espacios de-
jados libres por las érdenes de San Francisco y Santo Domingo des-
de 1524 y 1526, respectivamente, a pesar de lo cual en Michoacidn y
Jalisco tuvieron que alternarse con los franciscanos en un espacio com-
partido por las dos o6rdenes.
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Dentro del campo que les quedd libre, la ubicacién concreta de
las fundaciones obedecid al triple criterio observado también en las su-
yas por los franciscanos y los dominicos, puesto de relieve por Robert
Ricard y por Benito Lépez Velarde, quienes distinguen acertadamente
entre casas o misiones de ocupacién, de penetracién y de enlace. Las
primeras estuvieron situadas en regiones o comarcas en las que podian
formar una red bastante tupida, a una distancia racional entre unos
conventos y otros, todos ellos agrupados en derredor de un centro co-
mun. Las de penetracién fueron las fundaciones (misiones) de caracter
regional esporddico enclavadas en zonas de dificil acceso y de clima y
poblacién hostiles, pensadas precisamente para internarse en esas regio-
nes. Las de enlace fueron las proyectadas para facilitar la comunicacién
entre unas y otras y la de todas con el centro representado por la ciu-
dad de México.

Desde el punto de vista de la cuantia del personal, la orden con-
taba en Nueva Espafia en 1569 con 212 religiosos, frente a los 380
franciscanos y los 210 dominicos. Para 1599 habian profesado en Mé-
xico 564 aspirantes.

Es sintomadtico que para 1537, como afirma el cronista Diego Ba-
salenque, ya hubieran tomado el habito agustino en Nueva Espaiia
unos pocos espaiioles. Si tenemos en cuenta que para 1569 habian via-
jado a México un centenar y medio de agustinos procedentes de Es-
paiia, en dicha fecha habian tomado el habito en México 58 peninsu-
lares.

Este ritmo de ingresos aumenté decididamente por estos mismos
afios puesto que en 1577 se ordend que no se enviaran a Nueva Es-
pafla mas expediciones de misioneros porque ya habia alli suficientes,
decision a la que obedece el hecho de que en adelante disminuyeran
verticalmente estas expediciones.

No por la llegada de religiosos procedentes de Espafia sino por el
elevado numero de vocaciones criollas, el nimero de 212 agustinos de
1569 se habia doblado en 1628, fecha en la que la cifra ascendia a 440,
de los que solamente 38 eran espafioles.

Tan intensa criollizacién de la orden ya dio lugar en 1593 a de-
fender la idea de que el provincialato fuera ejercido unicamente por
religiosos criollos, primer intento del sistema de alternativa que, tras
una serie de poco edificantes vicisitudes, terminé imponiéndose en
1634 en la provincia de Michoacdn y en 1657 en la de México.
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En 1735, esta tltima contaba con mas de 600 religiosos, de los
que 200 vivian en el convento de San Agustin de la capital novohis-
pana y un centenar en el de Puebla.

En la de Michoacdn, habia 274 en 1778 y 200 en 1786, de los
que 157 eran sacerdotes y 43 hermanos legos. La cifra habia ascendido
en 1806 a un total de 237, suma de 170 sacerdotes y de mas de 67
hermanos.

La drastica reduccién de personal que revelan estas cifras, radicd
en que una Real Orden de 1754 preceptud el cierre de los noviciados
por un perfiodo de diez afios debido al excesivo nuimero de religiosos
y en que en 1778 se sefialé una cifra maxima de los que podia tener
cada provincia.

En Michoacdn, por ejemplo, las consecuencias de esta politica re-
ductora fueron que los noviciados agustinos de la regién permanecie-
ran clausurados de 1778 a 1788, lo que, unido a la declaracién de una
epidemia, hizo que los 237 religiosos de 1806 hubieran quedado re-
ducidos a centener y medio en el momento de la independencia.

3. Labor misional

La actividad evangelizadora de los agustinos en Nueva Espaila, en-
tendiendo por tal su dedicacién a la conversién de los indigenas, tuvo
dos claras limitaciones.

Geograficamente, se circunscribié al circulo trazado en derredor de
la ciudad y del Estado de México por los Estados de Hidalgo, Puebla,
Morelos, Guerrero, Michoacdn, Jalisco y Guanajuato, es decir, por el
espacio de influencia de las fundaciones aludidas anteriormente.

Desde el punto de vista cronolédgico, esta labor se fue diluyendo
a lo largo de la segunda primera parte del siglo xvi, periodo durante el
cual los indigenas evangelizados hasta entonces terminaron por inser-
tarse, en su mayor parte, en el cristianismo.

Valga como ejemplo lo que se nos dice de la provincia de Mi-
choacédn, cuyos historiadores afirman que al separarse de la de Méxi-
co en 1602 «no heredé ningiin campo misional y s6lo abrié uno: el
de San Pedro Analco». Ya cristianizado el territorio casi en su totali-
dad a lo largo del siglo xvi, con posterioridad a esta centuria, la ac-
tividad principal de sus religiosos consistié en consolidar a los indi-
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genas en el cristianismo mediante la labor de doctrineros o parrocos de
indios.

A mediados del siglo xvm, por ejemplo, la provincia de Michoa-
can cultivaba 29 doctrinas y solamente cinco misiones.

Desde comienzos del siglo xvn, a semejanza de los dominicos
pero a diferencia de los franciscanos y de los jesuitas, los agustinos no
ampliaron su labor evangelizadora de los infieles mds alld de los terri-
torios ocupados en el siglo xvi.

Su primer campo de evangelizacién lo constituyeron las por ellos
denominadas provincias de Chilapa y Tlapa, al sur de la capital novo-
hispana, a donde dirigieron en 1533 desde su primer convento, el de
Ocuituco por indicacién de la Audiencia de México.

A partir de este momento y siguiendo el curso cronogeografico de
sus fundaciones, desde el mismo Ocuituco iniciaron en 1535 la evan-
gelizacién del Estado de Morelos, para ese mismo afio dirigirse al de
Hidalgo, al norte de la capital, y en 1537 emprender la ruta occidental
que los condujo a Michoacdn, con la fundacién de su célebre conven-
to de Tiripitio. Tras establecerse en Puebla, con lo que iniciaron la
evangelizacién del suroeste de la capital novohispana, sus principales
esfuerzos se centraron entre los otomies de Hidalgo y los tarascos de
Michoacén y Jalisco.

Cierta corriente historiografica agustina se complace en ponderar
las dificultades experimentadas por los primeros misioneros de Chilapa
y Tlapa, consistentes tanto en el inicial desconocimiento del idioma
local como en el edicto promulgado por los jefes o caciques de la re-
gion para que los plebeyos les hicieran el vacio a los religiosos y no
les suministraran alimentos, a fin de que terminaran abandonando el
territorio.

La dificultad inicial de la lengua fue comun a todos los misione-
ros americanos y el vacio ordenado por los caciques fue también una
tctica de resistencia pasiva (ante la imposibilidad de ofrecer una resis-
tencia armada debido al previo sometimiento politico de la regién)
practicada en mads de una ocasién por los jefes indigenas locales.

Es comprensible que estos primeros agustinos, sorprendidos ante
la novedad de lo insélito, hicieran hincapié en estas dificultades, pero
en general es mds exacta la apreciacién consignada en 1673 por el cro-
nista agustino Diego Basalenque refiriéndose precisamente a los misio-
neros de su orden, incluidos los de Chilapa y Tlapa:
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Todas las ciudades donde entraban los religiosos dichos, los recibian
con mucho amor y les pedian el bautismo y los sacramentos; y asi
como era tanta la gente, se iban ocupando con ellos y a esta causa
otras muchas provincias se estaban en las tinieblas que antes. Lo que
hacfan estos religiosos es lo que se hizo San Pedro cuando estaba pes-
cando, que le dijo Cristo: «Vete a tu puesto y echa alli la red»; y
echdla y fue tanta la multitud de peces que ellos solos no podian
sacarla, antes se le rompid la red.

La previa anexién politica del territorio, el repentino desmorona-
miento de sus sistemas politico-religiosos y el denodado esfuerzo de
los evangelizadores (ademds de la gracia, en el orden sobrenatural) hi-
cieron que los agustinos, lo mismo que los franciscanos y los domini-
cos, se encontraran en Nueva Espafia con que los indios respondieran
a su evangelizacién convirtiéndose masivamente.

El mismo Basalenque cierra el pasaje transcrito anteriormente afir-
mando que hubo misioneros agustinos que en un solo dia bautizaron
a mas de un millar de indigenas. La afirmacién concuerda con la apre-
ciacién que el provincial agustino de Nueva Espaila, junto con sus co-
legas franciscano y dominico, estampaban hacia 1560 al decir que, ayu-
dados por Dios, los religiosos de las tres 6rdenes habfan hecho mas
que sus hombres en la conversidén de los indios.

La metodologia misional agustina no se diferenci6, salvo en al-
gunos puntos concretos, de la franciscana y de la dominica, pero me-
rece recogerse porque son ellos mismos quienes nos la describen. Al
hacerlo se refieren especificamente al convento michoacano de Tiri-
pitio y a los comienzos de la evangelizacién, pero admiten al mismo
tiempo que su descripcion es aplicable también a otros tiempos y lu-
gares.

La catcquesis consistfa, en un principio, en la ensefianza del cate-
cismo a nifios y adultos en la iglesia y durante una hora diaria. Trans-
currida esta ultima, los adultos se dirigian a su trabajo mientras que los
nifios seguian aprendiendo de memoria las oraciones en su propia len-
gua, tarea que se les facilitaba adaptdndoles la correspondiente musica.
Los adultos quedaban exentos de esta catcquesis una vez que ya esta-
ban suficientemente avanzados en su conocimiento.

La adaptacién musical de las oraciones dio lugar a que al toque
matutino del Ave Maria, todo el pueblo pareciera «una capilla de mu-
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chos coros» que alababan a Dios pues todo el pueblo salia a cantar a
la calle.

La enseflanza misional se hacfa siempre en el idioma propio de
los indigenas. A este respecto, y sélo por via del ejemplo, en la reu-
nion mantenida en Ocuituco en 1534 se destin6 a este convento a los
padres Juan de la Cruz y Juan de Oseguera para que aprendieran la
lengua de la comarca porque hasta entonces no habian podido hacerlo
por haber residido en la ciudad de México ocupados en la edificacion
de ese convento.

Por su parte, los profesores y estudiantes agustinos de Tiripitio te-
nian ordenado aprender el tarasco para poderse dedicar a la evangeli-
zacién durante las vacaciones.

En realidad, todas las casas de estudio fueron sendos seminarios
de lenguas indigenas, hasta el punto de que en 1735 todavia conser-
vaban este cardcter conventos como los de Colhuacan y Clayapacan.

Para el aprendizaje de estas lenguas, los agustinos elaboraron sus
propias Gramadticas o Artes y Vocabularios, aunque sélo nos conste
concretamente del Arte de la lengua guasteca, compuesto en 1571 por
el padre Juan de la Cruz, del Arre de la lengua otomi, eleborado por el
padre Juan de Rada, y del Vocabulario del idioma tarasco, del padre Juan
Ramirez.

En un principio, concretamente en la misién de Chilapa y Tlapa,
los agustinos utilizaron para sus ensefanzas la Doctrina del franciscano
Pedro de Gante a la espera de que el padre Agustin de la Coruila, lle-
gado a México en la expedicién inicial de 1533, elaborara un manual
didactico propio de la orden.

Efectivamente, Agustin de la Corufia terminé confeccionando una
Doctrina christiana, una Doctrina ficil para ensefiar a los indios (examina-
da por el Capitulo Provincial de 1560, en espafiol y nahuatl) y Varios
cantares piadosos para uso de Chilapa, todos ellos en ndhuatl. A imita-
cién suya, el padre Juan de Guevara edité en México en 1548 una Doc-
trina Christina en lengua otomi{ o huasteca; el padre Juan de la Cruz
imprimié en México en 1571 una Doctrina christiana en lengua guasteca
con Ia lengua castellana’ el padre Juan de Medina edité en esa misma
ciudad en 1575 un Doctrinalesfidei in Michoacaniensium indorum lingua,
en el que a las enseflanzas cristianas afiade observaciones meteoroldgi-
cas para atraer la atencién de los indigenas; el padre Juan de la Anun-
ciaciéon imprimié en México en 1577 un Catecismo en lengua mexicana
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y espafiola; el padre Martin de Rada eleboré una coleccién de Sermones
morales en idioma otomi; el padre Juan Bautista Moya se nos dice que
escribi6é «algunos sermones bien dtiles y provechosos».

Ya antes de bautizarlos, los agustinos admitian a los indios a la
celebracién de la misa. En ella, después de la lectura del evangelio,
el celebrante explicaba el significado del acto, insistiendo especialmen-
te en su diferencia respecto de los sacrificios paganos, y pronunciaba
una breve y elemental homilia. Concluida la predicacién, los atn no
bautizados abandonaban la iglesia, mientras los ya cristianos prose-
gufan la celebracion.

Para la administracién del bautismo, durante los primeros tiempos
solamente exigfan de los nativos el conocimiento de lo mas imprescin-
dible de la doctrina cristiana y, ademads, no observaban ni los tiempos
ni todas las ceremonias acostumbradas en Europa, hasta que el papa
Paulo III decreté que, en conformidad con la costumbre de la Iglesia
de entonces, este sacramento se administrara con toda solemnidad en
Navidad, Resurreccién y Pentecostés.

Los bautizandos acudian a la iglesia con sus mejores ropas y con
guirnaldas de flores en la cabeza, acompafiados de sus familiares. El
sacerdote recibia a la comitiva con toda solemnidad a la puerta de la
iglesia, donde les dirigia un fervorin, tras lo cual procedia a bautizarlos
en el interior del templo. Los dias de bautismo se coronaban con un
baile o mitote publico en el que participaban todos los habitantes del
poblado.

De entre los restantes sacramentos, sélo el de la penitencia y el de
la eucaristia plantearon problemas especiales. El primero, por la difi-
cultad experimentada por los indigenas para recordar el nimero de sus
pecados y el segundo por haber surgido la controversia de si en reali-
dad los nativos estaban suficientemente capacitados. Los agustinos,
coincidiendo con los franciscanos, tendieron a ser poco exigentes en
cuanto a la confesién y favorables a la postura de la suficiencia de los
indigenas para comulgar, punto este Gltimo en cuya defensa destac6 el
célebre agustino Alonso de Veracruz.

Las tardes de los viernes y sibados, todos los domingos y fiestas,
mas la Cuaresma y la Pascua de Resurreccién fueron considerados
siempre por los agustinos como momentos especiales en los que orga-
nizaban, con los nuevos cristianos actos religiosos no acostumbrados
durante el resto de la semana o rodeados de inusitada solemnidad.
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4. Labor pastoral entre los indigenas

Durante la segunda mitad del siglo xvi, periodo durante el cual se
comenz6 a considerar ya consolidada la cristianizacién del México
central, los numerosisimos centros misionales establecidos hasta enton-
ces para la conversién de los indigenas fueron convirtiéndose paulati-
namente de misiones en doctrinas.

Con ello, el religioso, hasta entonces considerado como misionero
y dependiente directamente del propio superior, pasé a doctrinero de-
pendiente del obispo de la respectiva didcesis en lo referente a la ad-
ministraciéon de su doctrina o parroquia de indios.

En el caso concreto de los agustinos, estas doctrinas, lo mismo
que los centros misionales, vienen a coincidir también con los nume-
rosisimos conventos de la orden situados en pueblos de indios, si bien
la denominacién del convento no representa mas que la residencia per-
manente de los religiosos, los cuales solian atender, ademds de a los
habitantes de ese poblado, a los diseminados por su comarca, a los que
se les solia denominar anejos, aledafios o visitas.

La labor realizada en estos centros ya convertidos en doctrinas fue
de caricter pastoral, es decir, consistié en la consolidaciéon de un cris-
tianismo ya abrazado por los indigenas o heredado por sus descendien-
tes, mediante la continuacién de la enseflanza y la administracién de
los sacramentos.

El cronista agustino Diego Basalenque resume con claridad meri-
diana los problemas que este punto de las doctrinas planteé a todos los
religiosos de Nueva Espafa y, por lo mismo, también a los agustinos.

El sinodo provincial de México de 1555 decreté que los religiosos
no pudieran celebrar matrinomios ni hacerse cargo de la administra-
cién de doctrinas. Recurrido el doble precepto por las 6rdenes misio-
neras mediante el envio de sus procuradores a Espafia, la Corona or-
dend en 1557 que no se innovara nada respecto de los matrimonios vy,
en 1557 y 1562, que para la administracién de doctrinas bastaba, como
hasta entonces, con la autorizacién del virrey.

El segundo problema se suscit6 en 1563 cuando el Concilio de
Trento abolié los privilegios de que disfrutaban los religiosos en la ad-
ministraciéon de los sacramentos a los indios. A instancias de la Corona
espafiola, el papa Pio V confirmé esos mismos privilegios en 1567 me-
diante una bula de la que se hace eco una real cédula de 1568.
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Ocho afios mas tarde, en 1575, las 6rdenes misioneras consiguie-
ron que la propia Corona desistiese de su intencién, manifestada el
aflo anterior, de coartar la libertad de los provinciales en cuanto al
nombramiento de los religiosos doctrineros, de la misma manera que
en 1585 lograron que Felipe II redujese las dificultades de los obispos
concedidas en 1583, en cuanto a la visita o inspeccién de las doctrinas.

Esta misma cuestién, mas la facultad de los obispos para nombrar
y remover doctrineros, volvié a plantearse en 1585 y 1621, pero el
asunto se sustancié de nuevo a favor de los religiosos en 1622.

En 1603, se puso en practica en Nueva Espafia una congregacién
general de los indios de cada comarca en el poblado mds importante
de la misma. Con esta medida se aspiraba, entre otras cosas, a que los
indigenas estuvieran mejor atendidos espiritualmente por el respectivo
doctrinero, permanentemente presente en dicho poblado principal o
cabecera.

La congregaciéon o reduccién facilitaba, de hecho, la labor del
doctrinero toda vez que le evitaba los necesarios desplazamientos a las
visitas o anejos que también dependian de él, por lo cual fue aplaudi-
da por un sector de religiosos.

Otros, en cambio, aun reconociendo este beneficio, consideraban
la medida mads bien perjudicial para los indigenas. El agustino Diego
Basalenque, por ejemplo, que escribia en 1673, la condena con las si-
guientes palabras:

Fue una de la mayores pestes y enfermedades para menoscabar los
naturales de cuantas han tenido porque los echaron de sus tierras y
llevaron a las cabeceras, donde los obligaron a hacer casas nuevas, vi-
vir en templos diferentes, sin tener tierras en que sembrar, de que les
provino tanta melancolia que unos se huian vagueando por otras tie-
rras extrafias expuestos a morirse de hambre, y los que quedaban en-
fermaban con la novedad del temple y la conversacién de gentes y
otros, antes de llegar a la cabecera, viendo derribar sus casas, talar sus
huertas, demoler sus iglesias sin haber cometido delito, se entriste-
cfan, enfermaban y morian.

Como ya indicamos anteriormente, el golpe mads grave para las
doctrinas de los religiosos, y por ende para las de los agustinos, les
sobrevino en la segunda mitad del siglo xvm.
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Una Real Orden de 1753 preceptud la secularizaciéon de los de-
nominados curatos regulares, es decir, la entrega al clero secular de las
doctrinas administradas por los religiosos. Este precepto se renovd en
1757 pero complementdndolo con la disposicién de que cada provin-
cia religiosa podia seguir administrando las dos doctrinas que prefirie-
ra, concretamente las dos mds ricas, bajo la condicién de que estuvie-
ran al cargo de un convento cuya cifra minima de moradores fuera de
ocho religiosos. Finalmente, en 1767 se ordend que las doctrinas de los
religiosos fueran encomenddndose al clero secular conforme fueran
quedando vacantes.

Al nimero de casas que los agustinos se vieron obligados a cerrar
en virtud de estas Reales Ordenes, ya aludido anteriormente, puede
afiadirse ahora, por via de ejemplo, que la provincia de Michoacan
tuvo que renunciar a un total de 28 doctrinas.

5. Labor civilizadora

Uno de los detalles que mas llaman la atencién al leer las crénicas
agustinianas de México es la importancia que sus autores le dan a la
buena disposicién de los poblados de indigenas que fundaban, asi
como al nuevo sistema de vida que los nativos emprendian en ellos.

Sin ir maés lejos, el cronista Juan de Grijalva, al hablar de la pri-
mera misién agustina de Nueva Espaiia, es decir, de la de Chilapa, sor-
prende con este comentario inesperado: los indigenas

formaron sus pueblos en tan buena disposicién que hoy son hermo-
sisimas ciudades y, aunque la fibrica de las casas no es muy grande,
la planta de los pueblos es tan buena como si la hubieran fundado
grandes artifices: con calles, plazas, entradas y salidas.

Diego Basalenque, por su parte, al hablar de cada convento dedi-
ca indefectiblemente un comentario a la mejor o peor disposicién del
poblado. Ademds, siembra su relato de breves observaciones como la
de que el padre Juan Bautista lo primero que hizo hacia 1552 fue «po-
ner en policia a los indios reduciéndolos a pueblos», la de que una de
las primeras ocupaciones de los agustinos de Michoacdn «fue que
aprendiesen todos los oficios que son necesarios para vivir en policia»
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o la de que el padre Sebastidn de Trasierra dispuso el poblado de Ja-
cona hacia 1555 «no tanto a la policia de calles y plazas cuanto a uti-
lidad del rio, y asi todo se fundé a ribera de él».

En la descripcién de estos poblados misionales, los cronistas agus-
tinos le conceden especial importancia y espacio al de Tiripitio, fun-
dado en Michoacdn en 1537, porque lo consideran como algo excep-
cionalmente perfecto dentro de Nueva Espaila, como el modelo de
todos los restantes y como el punto de referencia para enjuiciar a los
demas.

Lo primero que hicieron al llegar los agustinos a la comarca fue
congregar (reducir) en un solo punto a los indigenas que vivian disper-
sos por los alrededores. Con ellos se formd un poblado distribuido en
casas, calles y plazas. Al mismo tiempo, construyeron un acueducto de
dos leguas de longitud para surtir de agua a los habitantes y para ador-
nar con fuentes la plazas, el hospital y el convento, todas ellas rodea-
das de naranjos. Las casas, las edificaban bajas, pero todas ellas con su
correspondiente sala de entrada, cocina, habitaciones y, las mds, hasta
con oratorio.

Una vez fundado el pueblo, el principal esfuerzo de los religiosos
se centrd en ensefiarles a los indios todos los oficios necesarios para
vivir en policia, es decir, de una manera civilizada, para lo cual hasta
llevaron maestros indigenas de otros lugares ya mdas avanzados cultu-
ralmente.

Entre estos oficios, enumeran los cronistas concretamente la sas-
trerfa, con lo que los nativos se aficionaron inmediatamente a vestirse
al estilo espafiol; la carpinteria, la herreria, la canteria y la albanileria.
De esta manera Tiripitio terminé convirtiéndose en la escuela de todos
los demds poblados, lo que al mismo tiempo que su gloria constituy6
también su ruina porque muchos de sus habitantes iban a ensefiar sus
oficios a otros pueblos y teminaban por no volver.

Sélo una vez, ordenada la policia del pueblo, acometieron los
agustinos la edificacién de la iglesia, en cuyo derredor se dispusieron
los restantes edificios comunales: al sur, el convento; al este, el hospi-
tal; al norte, la escuela; al oeste, el cementerio.

En realidad, la labor civilizadora de los indigenas fue parte inte-
grante de la evangelizacién de todo el continente hispanoameriano. Los
agustinos de Nueva Espafia tuvieron, en este punto, el triple mérito de
no haberse quedado rezagados respecto de los demds, de haber elabo-
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rado un modelo civilizador como el de Tiripitio, que no fue tnico
pero si excelente, y de haber contado con un buen tedrico de la civi-
lizacién misional en su historiador Juan de Grijalva.

Este agustino criollo, muerto en México en 1638, deja constancia
expresa de que los agustinos novohispanos, ademds de congregar a los
indigenas en poblados, «ponian sus conatos en acomodarles e ilustrar-
les sus republicas». Para ello les construian fuentes en las plazas a fin
de que pudieran aprovisionarse cémodamente de agua, lo que dio por
resultado que hubiera hermosos surtidores en casi todos los pueblos
donde habia convento. Hacian llegar desde Castilla 4rboles frutales,
verdura, flores y ganado. Ensefiaban a los indigenas a sembrar y culti-
var el trigo e incluso el maiz, a pesar de que esta segunda planta ya la
conocian. Los adiestraban en todos los oficios manuales, especialmente
en los mds necesarios para la vida del poblado.

El mismo historiador justifica el hecho de dedicar un apartado a
la actividad civilizadora de sus hermanos de habito porque a primera
vista parecia ajena a su profesiéon de religiosos, pero en realidad no lo
era toda vez que la evangelizacién requeria una elevacién puramente
humana de la que carecia el nativo, de la misma manera que la gracia
supone la naturaleza.

Esta elevaciéon humana o, como se decia entonces, esta policia no
consistfa solamente en enseilar a los indios a «vivir bien, sino a vivir
absolutamente». Reproduciendo sus mismas palabras, los agustinos, lo
mismo que los demds evangelizadores americanos, basados en ese prin-
cipio, les ensefiaron a los indios «todo aquello que es necesario para la
vida humana, porque la gente estaba tan inculta que ni comer sabia,
ni vestirse, ni hablarse al menos con cortesia y humanidad».

El fruto, concluye Grijalva, fue que los indios terminaron compi-
tiendo en religién y policia en toda Europa.

6. Labor cultural

Este mismo Juan de Grijalva, que edité su obra en 1624, afirma
sin ambages que en todos los conventos que su orden tenia en Nueva
Espafia habia «escuelas que caen al patio de la iglesia» en las que se
enseflaba a los indigenas a leer, escribir, contar, tafier instrumentos
musicales y ayudar a misa.
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En este mismo sentido, el también cronista agustino Diego Basa-
lenque, que escribia en 1673, hace alusién a «la escuela que estd en el
patio de la iglesia», en la que los nativos aprendian a leer, escribir y
cantar.

El primer centro de esta clase parece haber sido el colegio de San-
ta Fe, fundado en 1535 por el agustino Juan de San Miguel, fusionado
posteriormente con el Vasco de Quiroga de ese mismo nombre. En él
se enseflaba a leer, escribir, canto llano y de 6rgano, asi como el ma-
nejo de todos los instrumentos musicales para el acompafiamiento de
los actos litargicos.

Otro centro del que nos consta es el colegio del Nombre de Jesus
fundado por los agustinos con anterioridad a 1537 a base de la dota-
cién legada con ese fin por un tal Bartolomé de Morales. El colegio
estuvo situado junto al convento de San Agustin de México y en él se
educaban espafoles e indios conjuntamente, quienes estudiaban gra-
matica, lectura y escritura.

En todos estos centros docentes de caricter elemental, la ensefian-
za comenzaba a los ocho afios. Los alumnos acudian a ellos después
de asistir a misa y la docencia se impartia por la mafiana y por la
tarde. Aunque Grijalva y Basalenque no lo dicen, por otras fuentes nos
consta que una parte fundamental de la ensefianza consistia también
en la catcquesis, bajo la forma sobre todo de rezaria, es decir, de can-
tarla.

Como nota caracteristica de los agustinos, en sus escuelas se les
daba una importancia especial a los rezos, hasta el punto de que los
alumnos cantaban en ellas el 7¢ Deum y por la tarde rezaban el deno-
minado Oficio Parvo en honor de la Virgen.

Segun Basalenque,

las escuelas que nuestros padres instituyeron fue una obra muy acer-
tada porque desde los ocho afos comienzan a aprender a leer y es-
cribir y se escogen las buenas voces para el coro y los otros quedan
para el servicio del pueblo, sabiendo leer y escribir. Los hdbiles y de
buenas voces pasan a aprender canto llano y de 6rgano, en que han
salido eminentes.

Aparte de estas escuelas elementales, concebidas sobre todo para
los indigenas, consta que los agustinos acostumbraban a tener abiertas
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para cuantos quisieran acudir a las clases, las casas de estudio destina-
das para la formacién de sus jévenes religiosos, en las que enseflaban
Gramadtica, Filosofia (Artes) y Teologia.

A finales del siglo xvi, ensaflaban Gramadtica en Tiripitio, Itzimi-
quilpan y Acolman; Artes o Filosofia en Yurirapundaro y Atozpan; Ar-
tes y Teologia, en Valladolid (Morelia), Guadalajara y Cuitzeo.

En 1735 contaban con cuatro lectores de Teologia y dos de Artes
en Puebla y con dos de Teologia en Oaxaca, mientras que los conven-
tos de Colhuacan y Clayapacan los tenian convertidos en seminarios
de lenguas.

En el convento de La Habana, fundado en 1608, establecieron es-
cuelas pablicas desde un principio, las cuales seguian subsistiendo en
1654, fecha en la que ensefiaban también Gramdtica. En 1755 habia
en ese convento catedras de Gramatica, Filosofia y Teologia.

7. Actividad universitaria

La reunién en la que se tomo el acuerdo de fundar la Real y Pon-
tificia Universidad de México en 1553, se celebré en el Real Colegio
de San Pablo de la capital novohispana, perteneciente a los agustinos,
en presencia de las maximas autoridades del virreinato.

Una vez fundada, los agustinos aportaron a ella ocho alumnos y
sobre todo uno de los mds célebres profesores de la misma, el padre
Alonso de Veracruz, quien desde el primer momento se hizo cargo de
la citedra de Sagrada Escritura y a quien, un mes mas tarde, se le en-
comend6 ademds en propiedad la citedra de Santo Tomds con idénti-
ca categorfa que la citedra de Teologia de Prima. El hecho, segtn el
especialista agustino Prometeo Cerezo, no tenia precedente en la uni-
versidad espaiiola.

Aparte del profesorado en la Universidad de México de Alonso de
Veracruz y otros agustinos (por ejemplo, del padre Antonio Isidro, ca-
tedratico de Sagrada Escritura de 1554 a 1557, o del padre Juan Con-
treras, catedrdtico de Filosofia desde 1587), los agustinos dispusieron
también de sus propios Colegios Mayores que hoy denominarfamos
Universitarios, concebidos primordialmente para estudiantes de la pro-

pia orden pero en realidad abiertos asimismo para alumnos de fuera
de ella.
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El primero en orden cronoldgico fue el de Tiripitio, donde lo es-
tablecié en 1540, pero que en 1543 se trasladé a Tacdmbaro y en 1545
a Atononilco el Grande, donde dejé de existir en 1549. En él se estu-
diaban Artes o Filosofia y Teologia. En Tiripitio asistié6 como alumno
aventajado, el principe Antonio Huutzimengari, hijo del dltimo rey in-
digena de Michoacdn, Caltzontzin Tzintzicha, muerto en la hoguera
por mandato de Nufio de Guzman. En Tacdmbaro, a ocho leguas al
sur de Tiripitio, enseiié6 desde 1545 el padre Alonso de Veracruz, quien
fundd en él una linda biblioteca, superior incluso a la que existia en
Tiripitio.

El Real Colegio de San Pablo de México lo fundé en 1553 el mis-
mo padre Alonso de Veracruz, con capacidad para veinte religiosos y
para el estudio de la Teologia y de las lenguas indigenas. En 1735 dis-
ponia de cuatro catedras de Teologia y de tres de Artes o Filosofia.

En el Colegio de San Pablo de Yuririhaptindaro, fundado en 1560
y que perdurd hasta 1655, llegaron a estudiar 7.000 alumnos, de ellos
el veinte por ciento agustinos, el tres por ciento del clero secular y el
resto, seglares.

El de Guadalajara, erigido en 1575, llegd a formar a unos 3.000
alumnos, 2.200 de los cuales fueron ajenos a la Orden de San Agustin.
En ¢él funcion6 a finales del siglo xvi, la citedra de Teologia de la
Universidad Pontificia que era el seminario diocesano.

Como indice final de la intensa actividad universitaria de los agus-
tinos novohispanos, valga el dato de que en 1735 sélo la provincia de
México contaba en su seno con veinte maestros graduados en la Uni-
versidad, cincuenta lectores (profesores) de Teologia y Filosofia y vein-
te lectores jubilados.

8. Actividad benéfica

Compartiéndola con los franciscanos, los agustinos desarrollaron
en Nueva Espaiia una notable actividad benéfica, especialmente en Mi-
choacan.

Como afirma Robert Ricard, tenfan hospitales en casi todos los
pueblos de indios, concebidos para curar a los enfermos al mismo
tiempo que para facilitar alojamiento a los viajeros y para suministrar
alimentos a la poblacién nativa.
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El servicio corria a cargo, por turnos semanales, de todos los ha-
bitantes del poblado, fueran hombres o mujeres. Durante su turno,
unos y otras vivian practicamente como religiosos, sin adornos de nin-
guna clase, en total abstencién sexual y practicando rezos propios de
los religiosos a medianoche, en la madrugada y en las diferentes horas
del dia, los mas de ellos cantados y de rodillas.

El mas célebre de estos hospitales fue el de Tiripitio, rodeado de
jardines y dispuesto en derredor de un patio interior convertido asimis-
mo en un Ahermoso jardin.

Los AGUSTINOS EN LOS PAfSES BOLIVARIANOS

Los conventos agustinos del Ecuador y Colombia, que hasta 1579
dependieron de la provincia del Pertd, en esa fecha pasaron a constituir
la provincia de San Miguel de Quito, de la que en 1603 se separd la
de Nuestra Sefiora de Gracia de Nueva Granada, aunque siguieron per-
teneciendo a la primera los conventos de Pasto, Popayin y Cali.

Venezuela, aunque contase con una presencia agustina bastante
reducida, practicamente perteneci6 siempre a la provincia de Colombia,
mientras que el convento de Panama estuvo integrado siempre en la del
Pert.

1. Implantacion

Los franciscanos, los dominicos y los mercedarios se expandieron
por los paises bolivarianos (exceptuada Venezuela, que constituye un
caso aparte) siguiendo el curso de la expansién politica espaiiola y en
algunas ocasiones hasta colaborando en ella.

Los agustinos no procedieron asi porque su tardia llegada al Pert
en 1551 les permitié implantarse libremente en un territorio que ya
estaba anexionado a la Corona de Castilla.

En virtud de ello, su llegada a los paises bolivarianos no se realizé
desde el Perti y avanzando paulatinamente hacia el norte, sino de una
manera practicamente simultdnea en Ecuador y Colombia, en cuyas
respectivas capitales de Quito y Santa Fe se establecieron sin proble-
mas en 1573 y 1575.
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Con anterioridad a estas fechas, pero sin consecuencias ulteriores
para la expansién de la orden, en 1527 habia llegado a Coro (Venezue-
la) el agustino Vicente de Requejada, quien durante los afios 1530-1531
acompaié al aleman Nicolds Federman en su expedicién por el inte-
rior venezolano y en 1536 llegé hasta Bogotd. Este mismo Vicente de
Requejada intervino en Bogotd como drbitro de las diferencias surgidas
entre Nicolds Federman, Gonzalo Jiménez de Quesada y Sebastidn de
Belalcdzar. En 1539 colabor6 con el capitin Gonzalo Sudrez Renddn
en la fundacién de Tunja, de la que fue primer parroco.

2. Expansion

Procediendo de una manera igual a la de Nueva Espafia, Peri y
Bolivia, los agustinos se extendieron por los paises bolivarianos de un
modo que se puede calificar de fulminante. La mayor parte de sus fun-
daciones las establecieron en el brevisimo periodo de los primeros
treinta aflos siguientes a su implantacién, transcurridos los cuales re-
nunciaron a todo ulterior anhelo expansivo.

Los conventos que llegaron a establecer en estos cuatro paises fue-
ron los que se detallan en el cuadro de la pagina siguiente.

Como se ve, de estas 41 fundaciones, veintisiete tuvieron su ori-
gen entre 1573 y 1603, trece pertenecen al siglo xvn y solamente una
al siglo xvm.

Este impulso inicial y su rdpida desaparicidén, probablemente obe-
decieron a que desde 1577 hasta 1605 se dirigieron a los paises boliva-
rianos nada menos que un centenar y medio de religiosos procedentes
directamente de Espaiia, aportacién que llegd a desaparecer préctica-
mente a partir de 1605, porque para esas fechas los agustinos cultivaban
doctrinas o parroquias de indios ya convertidos pero no misiones vivas
o de indigenas sin convertir, que era donde se dirigian fundamental-
mente las expediciones misioneras procedentes de Espaiia.

Se da, ademds, la circunstancia de que las fundaciones del si-
glo xviI no fueron en realidad nuevas. En su mayor parte, constituye-
ron una simple transformacién en conventos de algunas doctrinas que
venian atendiendo con anterioridad, para asi burlar la orden de la Co-
rona, impartida a mediados del siglo xvii, de que no fundaran nuevas
casas.
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Panama

Panama 1594

Colombia

Bogota (San Agustin) 1575
Tunja 1578

Popayan 1578

Cali 1578

Cartagena 1580

Leiva 1580

Pasto 1586

Pamplona 1588

Mompox 1603
Tamamaleque 1603

urié 1603

Ramariqui 1619

Otenga 1630

Vélez 1631

Ocafia 1632

Chameza 1656

Rio de Oro (Borotaré) 1659
Chiquinquira 1659

Bogota (Santa Catalina) 1662

Venezuela

Mérida 1591

San Cristébal 1593
Gibraltar 1600
Barinas 1633
Maracaibo 1639
La Grita 1652

Ecuador

Quito (San Agustin) 1573
Cuenca 1576

Latacunga 1579

Ibarra 1579

Quito (San Nicolas) 1581
Loja 1583

Quito (San Fulgencio) 1586
Guayaquil 1588

Riobamba 1590

Sichos siglo xvi

Malque siglo xvi

Tuquerra sin fecha

Quito (Santa Catalina) 1652

Muzo 1678
Bogota (San Miguel) 1732

De estos conventos, los de Barinas y Muzo desaparecieron
en 1774; el de Gibraltar, situado al noroeste de Mérida a orillas del
lago Maracaibo, fue cerrado por orden de la autoridad civil en 1775;
el de Maracaibo dejé de existir en 1791 y el de San Cristébal, en el
extremo suroccidental de Venezuela, en 1794. Los de Cartagena, Mé-
rida, Leiva, Mompox y Tunja se cerraron en 1821.

Con ello se da la nueva y original circunstancia de que las fun-
daciones agustinas fueron menos en la segunda parte del siglo xvm que
en tiempos anteriores.

Sobre el convento de Santa Fe, se hablard mas adelante al referir-
nos al Colegio de San Miguel. El de Tunja fue desde su comienzo Es-
tudio de Filosofia y Teologia para estudiantes de la orden, materias a
las que durante algin tiempo se afadieron los estudios de Gramatica.
El de Cartagena, fundado para que sirviera de lugar de alojamiento a
los religiosos que se dirigian o regresaban del interior de Colombia,
contd con lectores o profesores de Casos de Conciencia (Moral) des-
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de 1621. Ademds, desde 1663 fue casa de estudios para los miembros
de la orden. Del Colegio de Santa Catalina se hablarad al abordar el
tema de la actividad universitaria.

3. Labor pastoral

Si se tiene en cuenta que la mayor parte de los conventos agusti-
nos estuvieron situados en ciudades hispano-criollas, ya cabe suponer
que una de sus principales actividades consistié en el ejercicio del mi-
nisterio pastoral entre la poblacién blanca y entre los indigenas resi-
dentes en esas ciudades o en su alfoz, en su mayoria ya cristianos en
el momento en el que estos religiosos se establecieron en ellas.

Estos mismos conventos se convirtieron en centros de irradiacién
pastoral entre los nativos de las comarcas circundantes de la poblacién
hispano-criolla en la que estaban situados, comarcas a las que atendian
espiritualmente mediante la administracién de las doctrinas o parro-
quias de indios.

A base de este sistema, que en el caso de Venezuela nos es perfec-
tamente conocido gracias a los estudios del historiador agustino padre
Fernando Campo del Pozo, sabemos por ejemplo que en dicha nacién
adoctrinaron, junto con otras drdenes religiosas, casi todo el territorio
de los actuales Estados andinos de Tachira y Mérida, parte de la cuen-
ca del lago Maracaibo y del Estado de Barinas, mas las cuencas de los
rios Apure, Arauca y Orinoco. Las etnias indigenas atendidas por ellos
sumaban un total de setenta.

Este mismo historiador calcula en 300 los agustinos que trabaja-
ron en Venezuela, en unos 20.000 kilémetros cuadrados en el drea que
cultivaron en el siglo xvi, la que probablemente se duplicé y hasta tri-
plicé en los siglos xvn y xvm, y en 70 las tribus evangelizadas.

Descendiendo a cada convento concreto, el de Mérida atendid
desde sus mismos comienzos en 1591 a cuatro doctrinas, a las que
posteriormente se afladieron una docena mads, integradas por unos die-
ciséis poblados, las que conservé hasta el siglo xvil. El de San Crist6-
bal atendi6 la doctrina de Téariba hasta bien entrado el siglo xvii, las
de Capacho y Cucuta (esta ultima, en Colombia) hasta bien entrado
el siglo xvm y las de Quebradahonda, Tabuco, Tequia, Carcasi, Ten y
Sabanalarga, en las riberas del rio Torbes. El de Gibraltar tuvo éneo-
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mendadas hasta mediados del siglo xvn cinco doctrinas de la cuenca
de los rios San Pedro y Santa Ana, mientras que el de Maracaibo se
hizo cargo de otras al sureste de la ciudad y el de Barinas (hoy Bari-
nitas) de las situadas entre tres etnias indigenas.

En Colombia, ademds de las quince doctrinas que el arzobispo
de Santa Fe les entregé en 1584-1585, consta que el convento de Bo-
gotd atendfa 30 hacia 1580; el de Tunja, doce en 1586; el de Ca-
li, una en 1580; el de Otenga, seis en 1639; y el de Ocaia, varias
en 1632.

En Ecuador y en 1612, el convento de Loja administraba dos; el
de Latacumba, otras dos; el de Tuquerres, una. Durante los afios trans-
curridos entre 1557 y 1628, los agustinos atendieron en esta nacién 17
doctrinas. El unico convento que no parece haber ejercido este minis-
terio pastoral entre los indios es el de Cuenca.

Segin el mismo padre Fernando Campo del Pozo, el método ca-
tequétido utilizado por los agustinos se basa en la obra De cathechizan-
dis rubidus de San Agustin, cuya influencia se nota ademds en algunos
catecismos americanos.

Como instrumentos de evangelizacién mds concretos, en unas
ocasiones se valfan del catecismo elaborado por el agustino Agustin de
la Coruiia, obispo de Popaydn, y de las instrucciones impartidas por
los Concilios Provinciales de Lima.

Los propios agustinos elaboraron catecismos concebidos especi-
ficamente para sus hermanos de hébito y redactados en lengua indi-
gena.

Asi, por ejemplo, el padre Vicente Mallol compuso hacia 1603 un
Catecismo en lengua chibcha del que el especialista en esa lengua, el tam-
bién agustino padre Franciso de Orejuela, afirmaba que «era muy ele-
gante y provechoso para ensefiar a los dichos naturales a ser cristianos,
acomodado con su lenguaje y capacidad y por términos muy breves y
pulidos». Ademds de este catecismo chibcha, los agustinos dispusieron
también para su labor, de otro compuesto por el propio padre Orejue-
la, de una traduccién al idioma muisca del Tercer Catecismo del III
Concilio de Lima elaborado a finales del siglo xvn por el padre Carlos
Félix Bonilla, de una Doctrina cristiana y de una Confesion de lafe, en
lengua séliva, del padre Pedro de la Trinidad Cuervo, que vivié en la
segunda parte del siglo xvm, y de un Catecismo en lengua tuneba de fi-
nales de ese mismo siglo.
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4. Labor misional

La labor pastoral en las doctrinas, acabada de aludir, se simulta-
neaba muchas veces con la actividad propiamente evangelizadora o de
conversién al cristianismo de los indigenas que permanecian en la in-
fidelidad.

La distincién entre una labor y otra resulta muchas veces imposi-
ble de establecer porque los propios misioneros y los historiadores de
la orden tampoco paran mientes en ello.

En el caso concreto de estos paises bolivarianos, esta labor propia-
mente misional de los agustinos sélo aparece clara, en cuanto distinta
de la ejercida en las doctrinas, en una serie de territorios concretos
confiados a ellos a lo largo de los siglos xvn y xviiI.

Mezcla de doctrinas y de misiones fueron la de los Nucuchies y
Mucurubd, asi como la de Aricagua, Mucutuy y Mucuchachi, atendi-
das por el convento de Mérida desde finales del siglo xvi y que per-
duraron a su cargo hasta finales del xvm.

Territorios especificamente misionales, en los que estos religiosos
comenzaron por tratar de convertir al cristianismo a los indigenas y
que posteriormente se convirtieron en parroquias de indios, fueron la
misiéon del Apure de los tunebos, en Venezuela; la de Neiva y Timana,
asi como la de los acanayutos de Valledupar, en Colombia; y la de los
yumbos, en Ecuador.

a) La misién del Apure no pasé de un simple intento de evan-
gelizacién protagonizado por el agustino padre Gaspar de Licona y
Gamboa, quien en 1651 acompaiié al capitdn Ochagabia en la explo-
raciéon de dicho rio. El padre Licona llegbé a bautizar a 176 indigenas,
pero en 1654 tuvo que abandonar el territorio por orden de los su-
periores.

b) La misién o prefectura de los tunebos fue una prolongacién de
la doctrina del rio Torbes, en la cuenca del Orinoco. Los agustinos se
hicieron cargo de ella en 1729 con el caricter de prefectura. A su fren-
te estuvieron once prefectos desde 1729 hasta 1818.

¢) De la misién de Neiva y Timana se hicieron cargo los agusti-
nos en 1704 y de la de los acanayutos de Valledupar a comienzos de
ese mismo siglo. La primera la mantuvieron hasta la independencia; la
segunda, hasta 1761.



102 Religiosos en Hispanoam érica

d) Sobre la misién de los yumbos solamente se conoce su existen-
cia en el siglo xvn.

Para esta su actividad evangelizadora, los agustinos se valieron de
los mismos instrumentos catequisticos ya aludidos al hablar de su la-
bor pastoral entre los indigenas.

A ellos cabe afadir la Escuela de la mejor ciencia para ensefiar a los
Iinfieles y la Doctrina cristana., traducciones de sendas obras de San Car-
los Borromeo, asi como Del misionario instruido en su ministerio, del
padre Francisco Romero, agustino peruano que desde 1689 evange-
liz6 entre los indios de Timanda, Sierra Nevada de Santa Marta y La
Guajira.

5. Cultivo de las lenguas indigenas

intimamente asociado a la actividad pastoral y misional entre los
nativos americanos, estd el aspecto del cultivo de los idiomas indigenas
por los agustinos.

La norma general en toda América fue que los evangelizadores
aprendiesen la lengua de sus evangelizados como medio insustituible
de evangelizaciéon y que los doctrineros fueran examinados de la mis-
ma antes de tomar posesion de sus doctrinas.

A este respecto, lo agustinos fundaron en el convento maximo de
Bogotd en 1582 una cdtedra de lengua chibcha o muisca, a la que te-
nian qu asistir los religiosos que se destinaban a las doctrinas, asi como
los estudiantes del Colegio de San Miguel que funcionaba dentro de
ese mismo convento. El curso solia durar dos afios.

El padre Fernando Campo del Pozo, especialista en este tema, in-
serta dos de las férmulas utilizadas por los agustinos de los paises bo-
livarianos en el momento de hacerse cargo de una doctrina, en las cua-
les se hace especial hincapié en el conocimiento de la lengua.

La férmula utilizada por el superior de la orden para presentar a
un religioso al preceptivo examen de lengua indigena antes de ser
nombrado doctrinero era:

A V. A. digo que, en conformidad con las ordenanzas de S. M. y
autos proveidos por esta Real Audiencia, presento y expongo al padre



Ordenes misioneras: los agustinos 103

fray Fulano, hijo patrimonial, para el examen de lengua. A V. Alteza
pido y suplico mande sefialar, etc.

El formulario utilizado para la presentacién del candidato a doc-
trinero decia:

A V. Alteza digo, en conformidad con las ordenanzas de S. M. en
razén de los ministros de las doctrinas, presento ante V. Alteza al pa-
dre fray Fulano para la doctrina de tal pueblo. Habla lo suficiente
para la administracién de los sacramentos (o también: «En lengua
aprobada por el tal fulano, que vio, etc.»). A V. Alteza pido y suplico
haya al dicho religioso por presentado para tal doctrina y colado por
el real patronazgo y que se les dé titulo en forma.

De los 323 agustinos que llegaron a trabajar en Venezuela en-
tre 1527 y 1827, 165 dominaron uno o mas idiomas indigenas, frente
a 158 que los ignoraron.

En el campo de la produccién lingiiistica y ademdas de los catecis-
mos elaborados en lenguas indigenas ya aludidos anteriormente, se co-
noce la existencia de las siguientes obras de agustinos: Arte de la lengua
saliva, del padre Pedro de la Trinidad Cuervo (1783-1841); Gramdticay
Vocavulario en lengua chibcha del padre Francisco Orejuela, de finales
del siglo xvi y comienzos del xvn; Arre de la lengua saliva segin el mé
todo mdsficil a que se pudo reducir el idioma después de muchas correccio-
nes, eleborado en 1790 por el padre Diego Francisco Padilla; Vocabula-
rio en lengua chibcha, del padre Juan Ramirez, de la primera mitad del
siglo XVIL

6. Labor cultural

Como dice el historiador agustino Nicolds Concetti refiriéndose al
Ecuador, «cada convento era una escuela primaria y un colegio, como
sucedia hasta 1631 en Popaydn, Pasto, Cuenca, Loja, Latacunga, Gua-
yaquil y Riobamban.

En Venezuela consta que el convento de Mérida tuvo escuelas
elementales para indios y espafioles y que el de Barinas mantenia una
escuela de Gramatica en 1633.
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Refiriéndose a Colombia, el historiador agustino padre Angel
Aguirre distingue tres clases de escuelas.

En primer lugar, las elementales de agricultura, denominadas tam-
bién prediales o rurales, en las que uno o dos agustinos del convento
o doctrina local ensefiaban a los indigenas el uso de los aperos de la-
branza, asi como el modo de cultivar el trigo, la vid, el olivo o los
arboles frutales.

En segundo lugar las escuelas o talleres artesanales, en las que los
indigenas aprendian la lectura, escritura, catecismo, vagueado de la lana
y lavado, cardado, hilado, tinturado y tejido de la misma, de las que
son un ejemplo las existentes en las doctrinas de El Cacho y Sigchos.

Finalmente, la escuela artesanal de nivel medio del convento de
Santa Catalina de Quito, en la que se ensafiaba a los indios, mestizos
y negros libres, el tallado de la madera, la canteria, la plateria, el lami-
nado del oro y de la plata, la pintura, el dorado y el forjado del hierro.

En este mismo convento, se daban también clases de Gramatica,
Lengua latina y Religién a los habitantes de la ciudad, especialmente a
los mas préoximos al convento de San Miguel.

Consta asimismo que en los conventos de Mérida, Bogotd, Leiva
(desde 1603), Trunja, Cartagena y Pamplona hubo escuelas de Grama-
tica y a veces y simultdneamente de Artes.

En Barinas hubo escuela elemental en la que se ensefiaba el cate-
cismo, asi como la lectura y la escritura.

7. Actividad universitaria

Los agustinos regentaron en los paises bolivarianos las Universi-
dades de San Fulgencio de Quito y de San Nicolds de Bari de Santa
Fe de Bogotd, mas el Colegio de Santa Catalina de Quito.

a) La Universidad de San Fulgencio naci6 de la transformacién en
tal por el papa Sixto V en 1586 del Colegio de San Nicolds de Tolen-
tino, que los agustinos habian fundado en 1581 como centro de estu-
dios superiores de la propia orden.

El papa la destind para el estudio de la Teologia, Derecho Cané-
nico y Artes Liberales, mds cuantas otras ciencias considerasen conve-
nientes los religiosos.
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Estuvo abierta, en primer lugar, para los propios agustinos, pero
también asistian a ella miembros del clero diocesano, religiosos de otras
6rdenes e incluso laicos.

Dado su cardcter de auténtica Universidad Pontificia, otorgaba los
grados de bachiller, licenciado, doctor y maestro en la respectiva espe-
cialidad.

En 1652 fundaron los agustinos en la misma ciudad de Quito el
Colegio de Santa Catalina, definido por un historiador de la orden
como «plantel y poértico para ingresar en la Universidad de San Ful-
gencio.

b) La Universidad de San Nicolds de Bari o Mira naci6 de la ele-
vacién a centro universitario del Estudio General que los agustinos te-
nian desde 1603 en el convento de San Agustin de Bogota, efectuada
por el papa Inocencio XII en 1694. La nueva Universidad comenzé a
funcionar con el caricter de tal en 1696, su mayor apogeo lo resgistr6
de 1732 a 1775, es decir durante la existencia en ella del Colegio de
San Miguel, y dejé de existir en 1861.

La Universidad estuvo ubicada en el mismo convento santaferefio
de San Agustin hasta 1732. En esta fecha se trasladé a otro edificio
aparte de la misma ciudad. En 1775 volvié a asentarse en el convento
de San Agustin, porque la falta de fondos obligé a los agustinos a ce-
rrar y vender el Colegio de San Miguel.

El alumnado estuvo compuesto por estudiantes agustinos exclusi-
vamente, pues el centro fue Universidad Pontificia pero unicamente
para los agustinos.

En ella existieron desde el primer momento las citedras de Teo-
logia de Prima y Visperas, més la de Artes o Filosofia. Posteriormente
se adicionaron a ellas la de Tercio o Teologia Moral, en 1753 la de
Sagrada Escritura y en 1773 la de Instituciones o Derecho Candnico.
Desde 1776 se comenzé a ensefiar en ella la denominada Filosoffa
Nueva, que estuvo antecedida por la enseflanza de las Matematicas y
de la Astronomia desde comienzos del siglo xvm.

Los estudios teoldégicos duraban cuatro o cinco cursos, los filosé-
ficos uno menos.

La direccién académica corria al cargo del rector, cuyo mandato
oscilé entre tres y cuatro afios (hubo 29 entre 1699 y 1861) y cuya
eleccion la realizaban los Capitulos Provinciales. Con él colaboraban
el vicerrector, el regente y el maestro de Estudios.
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El profesorado estaba compuesto por los lectores, todos ellos
agustinos, quienes accedian al puesto por oposicién.

Los grados conferidos eran los de bachiller, licenciado y doctor,
pero no el de maestro, reservado para la Universidad Real.

Los AGUSTINOS EN EL PERU

Durante la época espaiiola, el trasvase de una orden religiosa a
América tuvo lugar las mds de la veces por iniciativa de la propia or-
den, representada bien por sus superiores bien por alguno o algunos
de sus miembros. Por su parte, el desplazamiento de los misioneros al
Nuevo Mundo obedecié como norma a un previo ofrecimiento espon-
taneo de los aspirantes a evangelizadores.

En el caso de los primeros agustinos que se dirigieron al Pert, este
proceso se planted sobre bases distintas.

1. Implantacion

La implantacién de esta orden en dicha regién parece haber obe-
decido al precepto expreso en este sentido, del emperador Carlos V y
del general agustino Jerénimo Seripando.

Obedeciendo 6rdenes de los mismos, el provincial agustino de Es-
paiia, padre Francisco Serrano, escogié a los doce religiosos que, «como
los Doce Apdstoles», deberian integrar la expedicién inicial. Ademds,
inducido probablemente por la circunstancia de que en ese momento
se estaba librando en el Pert la tercera de las cuatro guerras civiles que
llegd a padecer la regién, mientras se organizaba el viaje de los doce
seleccionados por el mismo provincial, destacé en Lima al padre Agus-
tin de la Santisima Trinidad para que les preparase la llegada.

Este dltimo murié antes de que el 1 de junio de 1551 entraran
solemnemente en Lima los que el cronista Bernardo de Torres califi-
caba en 1657 de «doce apostdlicos varones, dignos de inmortal me-
moria» los padres Andrés de Salazar, Antonio Lozano, Juan de San
Pedro, Jeronimo Meléndez, Diego Palomino, Pedro Cepeda, Andrés de
Ortega, Juan del Canto, Juan Chamorro, Francisco de Frias, Juan Ra-
mirez y el estudiante Baltasar Melgarejo.
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De ellos diria la Audiencia de Lima en 1552 que

la ciudad se ha holgado mucho con el fundamento de ella y es fre-
cuentada de mucha gente, asi espaiioles como naturales, que a los
sermones y doctrina que en ella se predican concurren.

Estos doce primeros agustinos llegados al Perd ofrecen dos notas
que merecen recogerse.

La primera es las instrucciones que se les impartieron, género muy
frecuente entre las érdenes religiosas cuando sus miembros acometian
una iniciativa nueva y mads concretamente la evangelizacién de un nue-
vo territorio.

Segun el clasico historiador de la Orden de San Agustin en el
Pert, padre Antonio de la Calancha, estos agustinos deberian observar
una ejemplaridad especial para apoyar con su conducta lo que predi-
caban a los indios; deberian estar dispuestos a sufrir todas las penali-
dades, incluido el martirio, puesto que habian renunciado a todo para
difundir el evangelio; procurarian demostrar ante los indigenas que no
perseguian intereses materiales; no podrian invitar ni ser invitados a
comer por los colonos espaiioles ni por los nativos para evitar toda
sensacién de placer.

Vivirian de las limosnas que se les diesen, sin aceptar ninguna
subvencién de los encomenderos o de la Corona; para los desplaza-
mientos en que las necesitasen, utilizarian cabalgaduras prestadas, ya
que no prodrian tenerlas propias; se procurarian acomodar a la idiosin-
crasia de los indigenas; harian de padres, mediadores y enfermeros para
con los nativos, de los que no se podrian valer para su servicio; ade-
mas de evangelizar a los indios, les ensefiarian a leer, escribir, cantar y
a ejercer los oficios necesarios para la vida en los poblados, como la
pintura, plateria, sastrerfa y demds artes manuales.

Finalmente, procurarian congregar a los indios en poblados, per-
suadirles de la falsedad de su paganismo, intruirlos convenientemente
en el cristianismo y prestigiar el culto mediante la formacién de coros
que los acompaifiaran con canto llano, érgano, flautas y demds instru-
mentos musicales.

Estas instrucciones representan un compendio de metodologia mi-
sional cuyo interés no radica en su novedad, de la que carecen dentro
del dmbito americano, sino en el espiritu que las informa, es decir, en
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la preocupacién de los agustinos por acertar en su cometido evangeli-
zados

Esta misma preocupacién vuelve a aflorar en la segunda de las no-
tas aludidas anteriormente. A los tres meses de la llegada de estos doce
primeros agustinos a Lima, llegd también a la ciudad el nuevo virrey
del Pert, don Antonio de Mendoza, procedente de México.

Para nuestro caso, lo sintomdtico es que con el nuevo virrey lle-
garon también al Pert su confesor y consejero el agustino padre Juan
Estacio, junto con su compaifiero, el padre Juan de la Magdalena. El
viaje lo realizaron por orden de los provinciales de México y de Cas-
tilla para que, en afirmacién del cronista Bernardo de Torres,

como experimentados en la Nueva Espafia pudiesen instruir y adies-
trar a los doce del Pert en la forma de predicar y enseiiar a los indios
y en las demas funciones necesarias para el ministerio apostélico.

El cronista, imbuido en la ya aludida mentalidad de procurar imi-
tar a Jesucristo y sus Doce Apostoles, apostilla que la llegada de estos
dos nuevos religiosos al Pert represent6 para los primeros doce agusti-
nos algo asi como la asociacién de San Pablo y de San Bernabé a los
Doce Apdstoles de Jesucristo.

Al margen de esta interpretacién, que no deja de ser un tanto for-
zada, la asesoria misional de esos dos agustinos llegados de Nueva Es-
pafia al Perd para compensar la falta de experiencia de los doce pri-
meros, representa una iniciativa que no es original ni exclusiva de los
agustinos, pero si una de las pocas muestras concretas que se conocen
a este respecto.

2. Expansion

Inducidos por su intenso espiritu evangelizados los primeros
agustinos del Pert, una vez asentados en Lima, orientaron su primer
despliegue hacia el campo misional y precisamente hacia el extremo
septentrional de la actual repuiblica peruana. Alli, en la regién de Tru-
jillo, iniciaron en el mismo afio de 1554 la labor evangelizadora desde
sus conventos de Huamachuco, Cajabamba y Chachapoyas. Los dos
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primeros subsistirian hasta 1770 y 1780, respectivamente, mientras que
el tercero no perdurd mas que hasta 1567.

Tras ceder a la comprensible tentacién de establecerse en ciudades
como Trujillo (1558) y Cuzco (1560), en esta ultima fecha ampliaron
la labor misional iniciada en 1554 asentdndose en Conchucos y Lay-
mebamba, y poco después en Pacasmayo (1563), Huambos (1565) y
Clisa (1567), siempre en el extremo septentrional del Peru.

A partir de 1570, sin abondonar el norte, iniciaron desde el Cuzco
su expansién por el centro y el sur peruanos, pero con la nueva carac-
teristica de preferir las ciudades hispano-criollas a los poblados de in-
dios. Asi, a lo largo de los tltimos treinta afos del siglo xvi, se van
asentando sucesivamente en Arequipa (1574), lea (1583), Saiia (1584),
Hudanuco (1584), Pisco (1584), Caiiete (1587) y Callao (1595), al mismo
tiempo que en los poblados indigenas de Cotabamba (1570), Abancay
(1575) y Nazca (1587), los dos primeros en la regién del Cuzco.

A comienzos del siglo xvn, empiezan a complementar las funda-
ciones anteriores con otras nuevas que van rellenando los espacios de-
jados hasta entonces vacios en el centro y en el sur del territorio, me-
diante un proceso de expansiéon especialmente acusado entre 1606
y 1610 debido a las entregas que se les hicieron de numerosas doctrinas.

He aqui, en sintesis, los principales lugares de asentamiento de los
agustinos peruanos, cada uno de los cuales representa ademds un foco
de actividad por las regiones vecinas.

Afo Lugar Afo Lugar

1551 Lima (San Agustin) 1587 Nazca

1554-1770 Huamachuco 1587 Chusgén

1554-1780 Cajabamba 1595-1746 Callao

1554-1577 Chachapoyas 1598 Lima (San lldefonso)
1558 Trujillo Siglo xvii Chuquibamba
1559-1759 Toledo 1606 Supe

1560 Cuzco 1606 Talambo

1560-1567 Laymebamba 1606 Otusco

1563 Pacasmayo 1610 Jejetepeque
1565-1567 Huambos 1610-1674 San Pedro Lloc
1567-1793 Clisa 1610 Sinsicap

1570-1770 Cotabamba 1610 Chapén

1574 Arequipa 1610 Morupe

1575-1577 Abancay 1617 Huancavelica

1583 lea 1618 Lima (Nuestra Sefiora de la
1584 Huanuco 1618 Guia)

1584 Safia 1620 La Ligua

1587 Cafiete Huamanga (Ayacucho)
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En estos conventos se pueden distinguir cuatro categorias.

San Agustin de Lima constitufa un caso especial por estar situado
en la capital del virreinato, por ser el centro neurdlgico de la provincia
agustiniana y por albergar un Estudio General. En 1589 y 1598 resi-
dfan en él 110 religiosos, 40 de ellos estudiantes de Gramadtica, Artes y
Teologia.

Un segundo grupo de casas estuvo constituido por los conventos
que por su situaciéon o por ser también centros de estudio albergaban
una comunidad numerosa, menos que la de San Agustin de Lima pero
mayor que las de otros. A él pertenecian los del Cuzco, con 50 religio-
sos en 1612, Pacasmayo, con 52, y Trujillo, con 25.

A la tercera clase pertenecian los restantes conventos situados en
distintas ciudades hispano-criollas, como Callao, Arequipa, Hudnuco,
Cafiete e lea, cuya comunidad solia oscilar entre diez y quince miem-
bros.

Los ubicados en pueblos de indios solian estar habitados por un
numero de religiosos inferior a diez.

Segin el historiador agustino padre Avencio Villarejo, entre 1573
y 1620 profesaron en el convento de San Agustin de Lima nada menos
que 569 religiosos, de los que 157 no perduraron. A ellos hay que aiia-
dir los que emitieron sus votos en otras casas de noviciado de esta mis-
ma provincia agustiniana, como Trujillo, Cuzco, Arequipa y Pacas-
mayo.

Descendiendo a momentos concretos, el numero de agustinos
en 1579 debia de ser muy elevado toda vez que en el Capitulo Provin-
cial de esa fecha se ordené suspender la fundacién de nuevos conven-
tos debido al exceso de personal y se separd de la provincia peruana la
de San Miguel de Quito.

Segtiin el cronista agustino Juan Martin Maldonado, la orden
contaba en el Perd en 1551 con 36 conventos, casi 40 doctrinas y
unos 850 religiosos. Por Bernardo de Torres sabemos que por esas
mismas fechas los criollos superaban en numero a los peninsulares,
cuya cifra era de unos 105, entre los que abundaban especialmente
los hermanos legos, méds numerosos entre los peninsulares que entre los
criollos.

Sabemos también que en 1701 los religiosos integrados en esta
misma provincia agustiniana del Pert, es decir, los existentes en las ac-
tuales Perd y Bolivia, sumaban un total aproximado de 1.400.
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3. Labor pastoral

Como sucede en todas las érdenes religiosas de América, en todas
las partes del continente, los agustinos realizaron una doble actividad
pastoral, segun se tratara de los que residfan en las ciudades hispano-
criollas o de los que lo hacfan en poblados indigenas.

Los residentes en los conventos de Lima, Trujillo, Callao, Hua-
nuco, Safia, Cafiete, Cuzco, Arequipa e lea, se dedicaron principal-
mente a atender a los espailoles y criollos mediante el ejercicio de los
ministerios de la predicacién, administracién de sacramentos y celebra-
cién de los actos de culto, ministerios que resplandecieron, sobre todo
el convento-santuario de Guadalupe de Pacasmayo.

Esta misma fue la actividad, pero con los matices propios de las
circunstancias, ejercida por los religiosos para con los indigenas que vi-
vian en esas mismas ciudades y sobre todo, entre los nativos a los que
atendian en calidad de doctrineros o parrocos de indios.

En este tltimo caso, la dificultad estriba en distinguir el momento
en que el ejercicio del ministerio era de caricter pastoral, por tratarse
de indigenas ya convertidos al cristianismo, o de indole misional, de-
bido a que esos indigenas aiin no eran cristianos.

Dado el momento de su llegada al Peru, los lugares en que se
asentaron y el proceso de cristianizacién del territorio (el mismo pro-
vincial agustino afirmaba en 1566 que «casi todos los de este reino son
bautizados», aunque adolecian de muchas deficiencias), la labor de los
agustinos entre la poblacién indigena parece haber tenido un cardcter
predominantemente pastoral, pero con el matiz de que esos nativos, ya
convertidos al cristianismo, todavia estaban muy necesitados de pro-
fundizar en él.

En este sentido puede afirmarse que, en relaciéon con los indios,
los agustinos peruanos fueron mads bien doctrineros que misioneros.

Estas doctrinas estuvieron agrupadas en derredor de los principales
conventos, razén por la cual abundaron especialmente en el radio de
acciéon de las casas establecidas en Trujillo, Hudnuco, Caiiete, lea,
Cuzco y Arequipa.

En cuanto al nimero, en 1587 los agustinos peruanos atendian,
en numero de 32, a 31 pueblos de indios, habitados por unos 46.500
nativos. En 1612 administraban unas veinticinco doctrinas, cada una
de ellas compuesta por un mayor o menor numero de poblados mas
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pequeiios y diseminados por la comarca. Los doctrineros agustinos que
las atendian sumaban un total aproximado de cuarenta.

Cronolégicamente, esta labor de doctrinero o parroco de indios,
intensa durante la segunda mitad del siglo xvi y primeros afios del xvn,
fue decayendo cada vez mds debido a que el paulatino aumento del
clero secular permitié a los obispos ir prescindiendo cada vez mas, de
los religiosos en la administracién de unos curatos que eran apetecidos
de todos por constituir un medio de vida consistente en el sinodo o
subvencién de que estaban dotados.

Los propios cronistas agustinos informan de que durante el pro-
vincialato del futuro obispo Luis Lopez de Solis, es decir, entre 1571-
1575 y 1583-1587, la orden renuncié a veinticinco doctrinas, precisa-
mente a las mas pingiies, como las de Cochuncos, reservdndose las de
Cotabamba y Huamachuco. La renuncia y su consiguiente entrega al
clero secular, obedecié al deseo de que los religiosos vivieran mdas en
conformidad con el propio sistema de vida.

Aquilatando mas, las de Huambos pasaron al clero secular en
1563, las de Chachapoyas y de Laymebamba en 1567, las de Conchu-
cos en 1584. En cambio, las de Huamachuco y Cotabamba permane-
cieron en manos de los agustinos hasta 1770, las de Abancay has-
ta 1777 y las de Clisa hasta 1793.

Bernardo de Torres que escribia en 1657, afirma refiriéndose
a 1615:

Habiamos ya reducido grandes provincias y cogido en ellas fértilisi-
mas cosechas de almas. Teniéndolas ya bien instruidas en las materias
de fe y en la policia cristiana y parecia que no nos quedaba hacer de
nuevo porque eran muy buenos cristianos los indios de nuestro cargo

en las nobles provincias de Guamachucos, Conchucos... Cotabam-
bas....

La utilizacién del término reducir para describir la labor realizada
por los agustinos, suele equivaler en estos casos al de convertir al cris-
tianismo. En tal supuesto, la actividad de los agustinos peruanos co-
menzo6 siendo misional para con el tiempo transformarse en pastoral.

Sin embargo, por las razones indicadas anteriormente, lo mas pro-
bable parece ser que los agustinos en sus relaciones con los indios fue-
ron predominantemente doctrineros y que si Torres alude a una labor
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evangelizadora o misional lo hace porque el cristinismo de los indige-
nas y los doctrineros se encontraba todavia en una etapa muy insufi-
ciente.

De hecho, en lo que mds insisten los primeros religiosos al hablar
de su labor, es el esfuerzo que les supuso anular a los hechiceros y
desterrar la idolatrfa de unos indios que ya estaban bautizados.

4. Labor misional

Aparte de lo que tuviera de misional acabado de indicar, los agus-
tinos peruanos ejercieron una actividad nitida y plenamente evangeli-
zadora, aunque cuantitativamente restringida, en Vicalbamba, entre los
mainas del Marafién y entre los ninarvas del Apurimac.

A Vicalbamba, regién situada al noroeste del Cuzco, fueron des-
tinados en el Capitulo Provincial de 1566 los padres Diego Ortiz, Juan
del Canto y Marcos Garcia. Este, que ya habia estado alli pocos meses
antes de ese mismo afio, habia convertido al cristianismo a Tito CUSI
Yupanqui, hermano de Sairi Tupac, rebelado contra la Corona espa-
fiola en 1562, asi como de Tupac Amaru, que sucedi6é a Tito Cusi Yu-
panqui en la rebelién hasta que fue ejecutado por el virrey don Fran-
cisco de Toledo en 1572. Tito CUSI Yupanqui aborrecia al padre
Marcos Garcia porque, habiendo apostatado, el agustino le reprendia
publicamente su apostasia, poligamia y embriaguez. El padre Ortiz edi-
ficé con licencia del inca una casa y capilla en Guarancalla, pero cay6
en desgracia del inca por reprenderle también publicamente. El inca
llevé a Vicalbamba al padre Ortiz y el padre Garcfa. Estos volvieron al
pueblo de Puquiura, donde bautizaron algunos indios. El inca desterr6
de Vicalbamba al padre Garcia.

Muerto Tito CUSI Yupanqui de apoplegia, los indigenas torturaron
al padre Ortiz para que resucitara a su monarca, hasta que le dieron
muerte de un hachazo en 1568.

Con ello desaparecié esta mision.

En Mainas, y mds concretamente en Borja, ciudad septentrional
peruana situada en la margen izquierda del bajo Marafién fundada por
Diego Vaca de Vela en 1616, permanecieron desde ese momento du-
rante algun tiempo algunos agustinos evangelizando a los indigenas de
los alrededores.
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Esta presencia agustiniana fue el antecedente de lo que después
seria la prdspera misiéon de Mainas de la Compaiifa de Jesus. Sin em-
bargo, dentro de la Orden de San Agustin pasé tan desapercibida que
ni siquiera aluden a ella los cronistas de la orden, contemporaneos de
los acontecimientos que se narran, como Antonio de la Calancha o
Bernardo de Torres.

La misién de los ninarvas fue iniciada en 1684 por el padre José
Espinosa, hasta entonces catedratico de Visperas de la Universidad
agustiniana de San Ildefonso. El y un total de otros ocho agustinos
que se le ofrecieron mas tarde, exploraron la abrupta regién por la que
discurre el Apurimac medio, en la que en plena selva llegaron a fundar
dos poblados estables.

Su labor de lenta pero firme evangelizacién se vio repentinamente
truncada en 1703 ante una rebelién llevada a cabo por los indios, en
la que perdieron la vida el agustino Agustin Hurtado y cinco indigenas
cristianos.

El padre Espinosa, que habia muerto en 1694, dejé manuscrito un
Arte del idioma de los ninarvas.

5. Labor civilizadora

Anotamos anteriormente que entre las instrucciones entregadas a
los primeros agustinos que llegaron a Lima en 1551, figuraban las de
que les ensefiaran a los indios a leer, escribir, cantar y ejercer los ofi-
cios o artes manuales necesarios para la vida en los poblados en que
deberian congregar a los indigenas.

Los historiadores agustinos del Perd no le prestan a este aspecto
de la actividad de su orden la misma atencién que los de Nueva Es-
pafia. De todas maneras, cabe espigar algunos testimonios que reflejan
en los agustinos peruanos un proceder idéntico al de sus hermanos no-
vohispanos y que coincide con el de todos los evangelizadores ameri-
canos.

Uno de los testimonios mds explicitos en este sentido es el pasaje
con el que el cronista Antonio de la Calancha describe, en 1639, la
labor realizada por los padres Antonio Lozano, Juan de San Pedro y
Juan Ramirez, miembros de la expedicién de los siete agustinos que
implantaron la orden en el Pert en 1551.
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De ellos dice que

estos tres ordenaron la policia a los indios y en su conversién las si-
guientes cosas: que durmiesen en alto sobre barbacoas, porque dor-
mian como bestias en los suelos; que se cubriesen lo interior de sus
carnes para mads salud y mejor modestia; que en el modo de comer,
conversar y vestir, ya que no se igualasen a los espafioles, los imitasen
levantdndose algo del trato abatido con que se criaban; fundaron en
todos los pueblos de aquella dilatada provincia, Huamachuco, unas
estancias de ganado menor para sustento de los pobres.

Acto seguido afiade que

fundaron hospitales en todos los pueblos y mandaron que hubiese
médico en cada uno, aunque tienen pocas enfermedades. Estas y otras
muchas cosas que hoy se guardan estableci6 el padre Juan Ramirez y
sus compaieros y lo mismo se introdujo en todo el Perd a imitacién
suya.

En efecto, al igual que estos tres destacados misioneros, otros pro-
cedieron también de manera similar. Los que trabajaban en Layme-
bamba y Conchucos hacia 1560 congregaron a los nativos en poblados
y los iniciaron el la policia cristiana. E1 padre Diego Ortiz, destinado en
Vilcabamba, hacia 1568 ensefiaba «a leer y escribir en nuestra lengua a
los muchachos» y tenfa su residencia convertida en hospital. Al mismo
Bernardo de Torres le hemos visto decir anteriormente, que para 1615
los agustinos tenian ya «bien instruidas en las materias de la fe y en la
policia cristiana» las provincias que se les habian encomendado.

Otro dato concreto en este mismo sentido es el de que en 1584,
junto con el convento, los agustinos fundaron en Hudnuco una escue-
la para ensefiarle «latinidad y virtud a los naturales de la ciudad y a los
que alli concurriesen para que la juventud aprendiese letras y virtudes».

6. Actividad universitaria

Segun el historiador agustino padre Avencio Villarejo, al finalizar
el siglo xvi, con el abandono de las doctrinas, comienza la etapa cul-
tural de la provincia agustiniana del Perd que, como ya sabemos, com-
prendia también Bolivia.
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Desde este punto de vista, el cronista Bernardo de Torres resume
esta actividad enumerando catorce agustinos que regentaron cdatedras
en la Real Universidad de San Marcos de Lima entre los afios de 1577
y 1657.

Inserta también una lista de veintidés religiosos de su orden que
hasta 1657 habian escrito alguna obra sobre cualquier tema.

El exponente maximo de esta actividad agustiniana en el Perd fue
el Colegio-Universidad de San Ildefonso, calificado por el mismo To-
rres como el primer Colegio de Regulares fundado en Lima y «uno de
los ateneos que mas han ennoblecido este reino peruano y su opulen-
tisima corte de Lima después de su Real Academia».

Su fundacién data de 1598, fecha desde la cual ya pudo otorgar
titulos académicos dentro de la orden. El papa Paulo V lo elev6 a Uni-
versidad Pontificia en 1608 unicamente para los agustinos, y comenz6
a funcionar como tal en 1616 con tres citedras de Teologia (Prima,
Visperas y Nona), una de Teologia Moral y otra de Artes, la que en
1657 se habia desdoblado en dos.

Las autoridades académicas estaban constituidas por el rector, cuya
designacién correspondia al Definitorio o Consejo de la Provincia, el
vicerrector, el maestro regente de Estudios y el maestro de estudiantes.

Para 1657, ademds de otros cargos, habian salido de esta Univer-
sidad 25 maestros en Teologia, 29 doctores, ocho maestros en Artes y
ocho catedraticos de la Universidad de Lima.

El Colegio-Universidad estuvo situado dentro del mismo recinto
del convento de San Agustin de la capital peruana, pero funcionaba
con independencia de éL

Los agustinos En BalIVIA

El territorio de la actual Bolivia formd parte durante la época es-
pafola de América, de la provincia agustiniana del Pert a pesar de que
una real cédula de 1594 ordenaba la creacién, entre otras, de la provin-
cia de Santa Cruz de la Sierra y no obstante que el general de la orden
dispuso en 1601 que la provincia peruana se dividiera en dos: la de
Lima, con limite meridional en el Cuzco, y la de Charcas, que com-
prenderia los obispados de La Paz, Santa Cruz de la Sierra y Chuqui-
saca (Sucre).
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Por ello, los datos de indole general recogidos hasta aqui sobre la
provincia del Pert son validos también para Bolivia.

1. Implantacion y expansion

Los agustinos llegaron a Bolivia a los ocho afos de establecerse
en Lima, es decir, 1559, fecha en la que fundaron cuatro conventos.

De la misma manera y por las mismas razones que en Nueva Es-
paila, en los paises bolivarianos y en el Pert, su expansién fue rapidi-
sima, hasta el punto de que todos sus conventos los fundaron a lo lar-
go de la segunda mitad del siglo xvn.

La lista de los mismos, con indicacién de la fecha de fundacién,
adiciondndole la de su desaparicién en los casos en que tuvo lugar con
anterioridad a la independencia, es la siguiente:

Paria-Challacollo 1559-1750 Salinas 1588
Capinota 1559-1770 Pilaya 1588-1780
La Paz-Chuquiabo 1562 Paspaya 1588-1774
Chuquisaca (Sucre) Copacabana 1589

Tapacari 1563
Colpa 1570-1793
Omasuyos 1576
Cochabamba 1578

La Loma 1590
Pucarini 1591-1767
Itapaya siglo XVI-1813
Sicaya siglo XVI-1770

Potosi 1583 Misque 1603
Tarija 1588 Oruro 1606
Incahuasi 1588 Poop6 1617-1774
Pisa 1588 Tomina 1620

Llama la atencién que de estos veinticinco conventos, desaparecie-
ran ocho en el siglo xvii, lo cual obedecié probablemente a que en
realidad, mas que conventos propiamente dichos, eran lo que en el
lenguaje de la orden se denominaban simples presidencias o vicarias,
es decir, doctrinas o parroquias de indios que pasaron a la jurisdiccién
del obispo local y que lo mismo fueron abandonadas por los agustinos
y entregadas al clero secular.

Al igual que en el Pert, tampoco en Bolivia se tuvo en cuenta la
prohibicién del Capitulo Provincial de 1579 de que se siguieran fun-
dando mas conventos debido al excesivo numero de los mismos, aun-
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que en el caso de Bolivia la cifra solamente arrojaba ocho en ese mo-
mento.

2. Labor pastoral

En el caso de Bolivia, la labor pastoral de los agustinos entre la
poblacién ya cristiana, es decir, entre los espafioles, los criollos y los
indigenas ya convertidos al cristinismo, hay que suponerla ante la im-
posibilidad de describirla debido a que se carece de datos concretos
acerca de la misma.

Lo que no puede omitirse es el hecho de que los agustinos boli-
vianos atendieron los célebres santuarios de Copacabana y de Pucarini,
centros religiosos de primerisimo orden en el marco de la devocién
popular, sobre todo el primero, muy frecuentado por la poblacién his-
pano-criolla y mds aun por la nativa, del que los cronistas agustinos
no se cansan de hablar.

3. Labor misional

Tampoco es susceptible de descripcién, por falta asimismo de da-
tos, la labor evangelizadora de estos agustinos bolivianos entre los in-
digenas que a su llegada a un lugar determinado encontraron ya so-
metidos politicamente pero todavia sin convertir a los indigenas.

Repitamos lo que al hablar del Pert hemos visto decir en 1657 al
cronista Bernardo de Torres:

Habiamos ya reducido grandes provincias y cogido en ellas fértilisi-
mas cosechas de almas. Teniamoslas ya bien instmidas en las materias
de fe y en la policfa cristiana y parecia que no nos quedaba que ha-
cer de nuevo porque eran muy buenos cristianos los indios de nues-
tro cargo en las nobles provincias de... Charcas, Paria, Tapacari, Ca-
pinota, Cochabamba, etc. y de ellas las mds pingiies habiamos
renunciado en los sefiores obispos.

En contraposicién con ello, si consta de los territorios o misiones
periféricas cultivados desde finales del siglo xvi y a lo largo de los si-
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glos xvn y xvm, en los que la labor misional agustiniana estuvo acom-
paiiada de la anexién politica y, por supuesto, de la accién civiliza-
dora.

Estas misiones fueron concretamente las de los chiriguanos, la de
los moxos o mojos, la de los chunchos y la de Mapiri.

a) Los chiriguanos, tribu situada al sur de Bolivia, fueron abor-
dados por los agustinos en la década de 1580, durante la cual fundaron
entre ellos sus conventos o residencias de Tarija, La Loma, Incahuasi,
Pisa, Salinas, Pilaya y Paspaya.

La ubicacién de estos conventos indica que su labor se desarrolld
sobre todo en el tridngulo formado por los rios Pilaya y Pilcomayo,
donde permanecieron hasta la segunda mitad del siglo xvm.

b) La misién de los mojos, en la vertiente de la selva boliviana
orientada hacia el rio Beni, la iniciaron dos agustinos que en 1615
llegaron a la regién en compaiiia del capitdn Pedro de Egui y Ur-
quiza. Alli fundaron los poblados de Nuestra Seilora de Guadalupe
de Apolobamba, San Juan de Sahagtin, Inamara, Tumupausa e Ixia-
mas.

Tras la muerte en 1629 de dos religiosos a manos de los indios,
los agustinos intentaron reanudar la evangelizacién en 1633, de la mis-
ma manera que lo volvieron a hacer de 1673 a 1680, fecha esta ultima
en la que fue asesinado otro religioso.

La presencia de los agustinos en la regién, aunque esporadica,
continud hasta comienzos del siglo xviiL

¢) A los chunchos, habitantes al oriente de los Andes bolivianos,
en la cuenca del rio Paititi, llegaron por primera vez los agustinos
en 1620. Tras varios intentos frustrados, en 1629 reanudaron la evan-
gelizacién, la que de nuevo tuvieron que interrumpir por la muerte de
tres misioneros a manos de los indigenas, hasta 1635. La misién fue
abandonada en 1649 sin apenas haber cosechado en ella mas que el
bautismo y la alfabetizacién de algunos nifios.

d) La misiéon del Mapiri, de Leeos o de Tipoani, situada en las
estribaciones orientales de los Andes bolivianos, fue iniciada por los
agustinos en 1718, quienes en 1779 tenian cristianizadas a cuatro et-
nias indigenas, compuestas por millar y medio de nativos.

Refiriéndose a sus dificultades, pero omitiendo las desavenencias
que los agustinos mantuvieron con las autoridades eclesiasticas y civi-
les, el Capitulo Provincial de 1789 decia que
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nunca tuvieron los agustinos en las misiones de Mapiri un maravedi
seguro, debiendo mantenerse tUnicamente de las sementeras hechas
por los nedfitos. Pretendiase maravillas de los misioneros sin darles
los subsidios convenientes.

La misién, que siempre contd con un personal muy reducido, fue
abandonada por los agustinos en 1796 al morir asesinado por los in-
dios el padre Lazaro Agramonte.

4, Labor civilizadora

Como pertenecientes a la provincia del Pert, los agustinos bolivia-
nos no pudieron proceder de otra manera distinta a la de los peruanos,
aunque sean muy escasos los datos concretos que se nos han trasmiti-
do en relacién con su labor civilizadora entre los indigenas.

El mas revelador en este sentido y que es una muestra de su pro-
ceder, es el referente al convento-santuario de Copacabana. De él se
nos dice que los agustinos fundaron una escuela para enseilar a los ni-
fios a leer, escribir y contar y otra para ensefiarles a tocar el érgano
con miras a la celebracién de los actos de culto. También se nos afiade
que «trataron de ponerlos en policia y que aprendiesen las virtudes
morales», asi como que fundaron un hospital.

Consta asimismo expresamente que en la misién de los mojos en-
seflaron a los nifos «buenas costumbres y a leer y escribir como ellos,
con lo que se hacen discretos y avisados».

Los AGUSTINOS EN CHILE
1. Implantacion

En cumplimiento de dos reales cédulas de 1591 y de una tercera
de 1594, por las que se les comunicaba que el servicio de la Corona
requeria que pasasen a Chile, cuatro agustinos del Pert se dirigieron a
Santiago en 1595. Alli fueron recibidos con honores oficiales y publi-
cos y, tras permanecer alojados durante algin tiempo con los merce-
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darios, en ese mismo afio fundaron su primer convento del reino, no
sin una fuerte oposiciéon por parte de los franciscanos.

2. Expansion

A partir de este momento, las fundaciones de los agustinos en
Chile atravesaron tres etapas.

Durante la primera, comprendida entre 1595 y 1627, establecieron
doce conventos, cifra superior casi en el doble a los fundados con pos-
terioridad. Este impulso inicial desaparecié en la segunda de las fechas
indicadas, para reanudarse, y aun as{ débilmente, en 1689, fecha desde
la cual y hasta 1672, fundaron otras tres casas. Tras un nuevo periodo
de estancamiento, entre 1702 y 1746 fundaron otros cuatro conventos.

He aqui, en sintesis, la ubicacién de las casas agustinas en Chile,
con la indicacién de la fecha de su fundacién:

Primera etapa Segunda etapa

Santiago 1595 Colchagua 1659

La Serena (Coquimbo) 1595 La Cafada (Santiago) 1660
Millapoa 1595 Cauquenes 1672

Valdivia 1596

Putaendo siglo X Tercera etapa

La Chimba (Alhué) 1600 Rere 1702

Viiia Nufioa 1601 Perequilauquén (Reinoguelén) 1702
Aconcagua 1603 Quillota 1728

Longotoma 1608

Talca 1619
Penco-Concepcion 1621
Valparaiso 1627

Melipilla 1746

De estos conventos, el de Millapoa, préximo a la villa espafola
de Santa Cruz de Ofiez y Loyola, dejé de existir en 1599 debido al
abandono de la poblacién a causa de una rebelién de los indios. Lo
mismo sucedié con el de Valdivia, cuya restauracién se intentd infruc-
tuosamente en 1645. Por su parte, el de Aconcagua sélo subsistié has-
ta 1625, los de La Vifia y Longotoma hasta 1640 y el de Cduquenes
por poco tiempo.
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La desaparicién de esas seis casas hace que el nimero de las fun-
daciones agustinianas en Chile llegara a una cifra alarmantemente
baja a mediados del siglo xvn, siguiendo la tendencia precisamente
contraria a lo que acostumbraba suceder en todas las érdenes religio-
sas, incluidas las restantes provincias americanas de la Orden de San
Agustin.

Reflexionando sobre este hecho andmalo, el cronista Bernardo de
Torres afirma con toda razén en 1657 que

hubiera crecido aventajadamente esta provincia y en lo espiritual y
temporal fuera una de las mejores de América, si el estruendo de las
armas y los grandes estragos que en el Reino ha causado y causa cada
dia la obstinada guerra que los barbaros mantienen no hubiera im-
pedido el progreso de sus fundaciones.

Desde el punto de vista del personal, en 1610 contaba esta pro-
vincia agustiniana de Chile (incluyendo a Argentina) con 67 religio-
sos; de ellos 38 eran sacerdotes, 19 estudiantes y 10 hermanos legos.
La cifra ascendia en 1700 a 170 religiosos aproximadamente y en
1790 a 152.

Desde 1595 hasta 1674, profesaron en esta provincia 419 religio-
sos, mientras que desde 1674 hasta 1882 lo hicieron 926.

Estas cifras, mds el hecho de la escasisima aportacién espaiiola a
la provincia de Chile durante los siglos xvn y XVIII, evidencia que
estos religiosos eran en su mayoria criollos. Sabemos, sin embargo,
que el prior general de la orden, padre Nicolds Oliva, se lamentaba
en 1675 de que también se admitiera en ella indiscriminadamente a
mestizos, «gente —dice— de infima y vilisima condicién, rebeldes y
casi totalmente incapacitados para vivir en sociedad». El general pro-
hibié admitirlos al hébito a fin de que la orden «no acogiera como a
hijos a los que en otras partes no se dignaria admitir ni como a es-
clavos».

De los 152 agustinos existentes en Chile en 1790, 90 residian en
Santiago, ocho en La Serena-Coquimbo, 16 en Penco-Concepcidn,
doce en Talca, ocho en Valparaiso, nueve en La Estrella y otros nueve
en Quillota.

Las de Santiago y Penco eran casas de estudios para la formacién
de los sacerdotes de la orden y el segundo, ademas, casa-noviciado.
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3. Labor pastoraly misional

En 1631 le decia el procurador de los agustinos a la Audiencia de
Chile que los religiosos en su orden, lo mismo que los miembros de
las restantes, habian prestado grandes servicios a la Corona

ocupandose en la predicacién y administracién de los santos sacra-
mentos a los espafioles como a los naturales con gran fervor y espi-
ritu, viviendo en los dichos conventos con grande ejemplo de virtud
y observancia de sus reglas e institutos, saliendo a predicar y confesar
a los pueblos de indios a donde no hay conventos.

El ministerio de la predicaciéon y de la administracién de los sa-
cramentos a los espafloles y criollos lo ejercieron los agustinos en Chi-
le, lo mismo que en las demds partes, como actividad principal, en los
conventos ubicados en lugares de poblaciéon predominantemente blan-
ca, entre los que ldgicamente destaca Santiago.

Son estos conventos a los que indudablemente tenia en cuenta el
Capitulo Provincial de 1653, al dejar constancia de que la afluencia de
fieles a sus iglesias y la devocién de los mismos dependia de la abun-
dancia y preparacién de los confesores. Para mantenerlas, nombra a un
lector de Cosas de Conciencia (Moral) en los conventos principales.
El lector deberia proponer y solucionar los casos los lunes, miércoles y
viernes, en presencia de todos los religiosos sacerdotes y estudiantes de
la casa. En los conventos, este lector serfa el mismo prior o superior
de la residencia.

Por su parte, el papa Clemente XI le concedié en 1710 a esta pro-
vincia de Chile la facultad de poder tener doce maestros en Teologia,
numero igual al de las restantes provincias de la orden y que el papa
Inocencio XIII elevé a dieciocho en 1723.

Entre los indigenas, ejercieron también esos ministerios tanto en
las ciudades hispano-criollas, en las que siempre convivian con la po-
blacién blanca un mayor o menor nimero de nativos, como en los
alrededores de las mismas y, sobre todo, en las comarcas en las que
estaban situados los restantes conventos, ubicados todos ellos en po-
blados de indios.

A este respecto, y por via de ejemplo, baste citar el caso del con-
vento de Perquilauquen, cuyos religiosos tenian que atender en 1716
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una doctrina de 30 leguas de larga por 20 de ancha y 80 de circunfe-
rencia.

La importancia que se le daba a este ministerio entre los indigenas
la refleja el hecho de haberse instituido en el siglo xvn el titulo, muy
estimado, de «predicador y confesor de indios, mulatos, negros y mes-
tizos», cuya concesiéon era de incumbencia exclusiva de los Capitulos
Provinciales. De entre ellos, el de 1635, fecha en la que ya habia nue-
ve, distinguié con él a cuatro religiosos y el de 1644 a seis.

El Capitulo de 1635 fundamenta la concesién en el argumento de
que el fin principal de la orden era «la conversion de infieles y la en-
seflanza de los recién convertidos». Ademds, deja entrever que el co-
metido de estos predicadores y confesores de indios era recorrer las
haciendas para atender espiritualmente a los espafioles, criollos e indi-
genas residentes en ellas.

4. Labor culturaly universitaria

En afirmacién del historiador agustino padre Victor Maturana, los
religiosos de la Orden de San Agustin tuvieron siempre estudios, desde
sus mismos comienzos, en todas las casas principales, tanto para sus
propios religiosos como para los seglares.

De hecho, en 1746 eran centros de esta clase los conventos de
Santiago y Concepcién como minimo, el primero desde 1710.

En 1790, en el de Coquimbo habfa un Lector de Gramadtica y otro
de Artes, mientras que en el Talca funcionaba una escuela elemental
para nifios.

En 1663 los agustinos intentaron infructuosamente convertir en
centro de estudios superiores o universitarios para los religiosos de su
orden y para los restantes eclesiasticos y seglares su Colegio de San
Ildefonso de Santiago de Chile, a imitacién de la Universidad de este
nombre que poseian en Lima.

El Colegio se transform¢6 en Universidad en virtud de una real cé-
dula del 3 de diciembre de 1746 con el nombre de San Felipe. En ella
se cred en 1786 una catedra de Filosofia para los agustinos.

En 1812 ordend el gobierno chileno que en todos los conventos
agustinos hubiera una escuela publica y gratuita para los nifios del
lugar.
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LOS AGUSTINOS EN ARGENTINA

Los agustinos consideraron a la actual Argentina como una pro-
longacién de su provincia de Chile, sobre todo a las regiones por ellos
denominadas transandinas, es decir, a las de la Rioja, Cuyo y Mendo-
za, lo que en este tltimo caso también lo hicieron los mercedarios y
los jesuitas. La Corona les ordené en 1594, lo mismo que en el caso
de Bolivia, que creasen en ella las provincias de Tucumén y de Rio de
la Plata, pero el precepto no surtié efecto. Hasta 1819 los conventos
de Argentina siguieron perteneciendo a la provincia de Chile.

Estos conventos fueron solamente cuatro.

El de San Juan de Cuyo, del Pico o de la Frontera, erigido en
1642, convertido en casa de estudios y de noviciado en 1746 y cuyos
veinte religiosos se dedicaban en 1790 a regentar dos citedras de Teo-
logia, dos de Filosoffa y otras dos de Gramadtica, ademds de a organizar
ejercicios espirituales segin el método ignaciano y a dirigir una escuela
elemental.

El de Mendoza, que subsistié6 desde 1657 hasta 1815 y en el que
en 1790 habia diez agustinos dedicados a predicar, confesar, ensefiar a
los nifios y atender enfermos.

El de Buenos Aires, fundado en 1689 tras sendos intentos frustra-
dos realizados en 1620 y 1634.

Finalmente, el hospicio de Logrofio, en el que en 1790 residian
tres religiosos.






I

ORDENES MISIONERAS: LOS RECOLETOS

La Orden de los Agustinos Recoletos (OAR), que en el caso de la
América espaiiola suelen recibir el nombre de candelarios, es una rama
de la Orden de San Agustin (como lo son los capuchinos respecto de
la Orden de San Francisco), constituida oficialmente como orden reli-
giosa, es decir, como institucién auténoma con superior general pro-
pio, en 1912.

Hasta esa fecha, los recoletos habian constituido juridicamente una
sola orden religiosa, la de San Agustin, juntamente con los denomina-
dos hasta 1959 ermitafios y desde entonces simplemente agustinos.
Con ellos compartfan un unico prior o superior general para toda la
orden, aunque en la prictica gozaban de una gran autonomia al de-
pender de un vicario general propio, sujeto a su vez, al menos en el
plano juridico, al prior general.

Los agustinos recoletos o descalzos nacieron en Talavera de la Rei-
na (Toledo) en 1558 como movimiento dentro de la Orden de San
Agustin, deseosos de practicar un sistema de vida mads estricto que el del
sector mayoritario de la orden, consistente en una conducta, tanto per-
sonal como comunitaria, de mayor recogimiento, oracién y penitencia.

El nuevo sector, sin por ello desgajarse del cuerpo general de la
Orden de San Agustin, consiguié constituir en Espafla una provincia
religiosa propia en 1601. Veinte afios después, en 1621, logrd erigirse
en congregaciéon auténoma, dependiente todavia del superior general
de la orden pero regido directamente por el propio vicario general. La
independencia total no la obtuvieron hasta 1912.

El hecho de que los recoletos constituyan hoy una orden religiosa
en plano de igualdad con todas las demds, asi como el de que has-
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ta 1912 actuaran con una gran autonomia, aunque juridicamente no
constituyeran una institucién religiosa propiamente dicha, induce a es-
tudiar la actuacién de estos religiosos en la América espafiola con un
cardcter también auténomo.

ORIGEN EN AMERICA: EL DESIERTO DE LA CANDELARIA

En la América espaiiola, los agustinos recoletos o descalzos no co-
menzaron su implantacién en la forma habitual de la Recoleccién
agustiniana nacida en Espafla en 1558, en el sentido de que le diera
vida al nuevo movimiento algin recoleto espafiol desplazado al Nuevo
Mundo, aunque su origen si se inspiré en la Recoleccién espaiiola.

Los agustinos recoletos americanos nacieron en la propia América
y hubieran podido ser considerados como una orden especificamente
americana, al igual que la Caridad de San Hipélito y que la Orden de
los Betlemitas, si no hubieran surgido con posterioridad, bajo la inspi-
raciéon y asocidndose a la Recoleccién peninsular.

Aun asi, su origen fue muy particular porque, a diferencia de lo
que suele acontecer en estos casos, la iniciativa de su creacién no par-
ti6 desde dentro de la propia Orden de San Agustin, sino del exterior,
y se concibié en la propia América. Mdas concretamente, en la actual
Colombia.

En 1595, el acomodado pero decepcionado Juan Rodriguez deci-
di6 cambiar de vida y, tras recorrer varios parajes solitarios de la ribera
del rio Gachaneca, en 1597 termind asentindose con una docena de
seguidores en el denominado Desierto de la Candelaria, al norte de
Bogota y al sureste de la ciudad de Tunja. El sistema de vida de los
nuevos anacoretas consistié en habitar, a imitacién de los antiguos pa-
dres del desierto, cada cual su propia choza de paja dedicado a la ora-
cién y a la penitencia. Esta vida de total soledad solamente la inte-
rrumpian con motivo de las reuniones periédicas que organizaban para
asistir a conferencias espirituales, intercambiar experiencias, animarse
unos a otros y recibir nuevos consejos del director espiritual sobre el
modo de progresar cada dfa mas en la virtud.

En 1604, mediante la colaboracién del agustino Mateo Delgado
de los Angeles, estos ermitafios se convirtieron en religiosos mediante
la adopcién de la Regla de San Agustin y la incorporacién a la provin-
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cia agustiniana de Nuestra Seiiora de Gracia del Nuevo Reino de Gra-
nada (Colombia), pero con el matiz especial de interpretar la observan-
cia de esa regla en conformidad con el espiritu, mas riguroso, de la
recoleccién agustiniana espaiiola.

Desde entonces, las iniciales chozas de los anacoretas se transfor-
maron en un convento agustiniano que todavia subsiste hoy con el
nombre del paraje, es decir, con el de Desierto de la Candelaria. De
él, se deriva el nombre de candelarios dado popularmente a este sector
colombiano de la Orden de San Agustin. El desierto ha sido objeto de
la obra, mitad poema histérico, mitad narracién novelada, titulada E7
desierto prodigioso y prodigio del desierto, escrita por Pedro Solis de Valen-
zuela a mediados del siglo xvn.

EXPANSION DE LA RECOLECCION COLOMBIANA

Estos movimientos rigoristas nacidos dentro de una orden religio-
sa suelen expandirse rapidamente. Ejemplos de ello son los espirituales,
los recoletos y los capuchinos en el seno de la Orden de San Francis-
co; los descalzos, en el de la Orden de Nuestra Sefiora del Carmen; y
el de los propios recoletos dentro de los agustinos espaifioles.

Siguiendo esta misma tendencia, los recoletos colombianos del
Desierto de la Candelaria no tardaron tampoco en iniciar una trayec-
toria expansionista. Sin embargo, ésta no siguié un curso rectilineo
porque las dificultades que se les plantearon a estos religiosos en sus
relaciones con la provincia de Nuestra Sefiora de Gracia de Colombia,
a la que pertenecian juridicamente, les obligaron a tener que conjugar
Sus avances con sus retrocesos.

En el proceso de expansiéon de esta recoleccidén colombiana, hay
que distinguir tres corrientes.

La primera estd constituida por las fundaciones inspiradas en el
movimiento recoleto colombiano pero que no llegaron nunca a inde-
pendizarse de la provincia agustiniana, en cuyo territorio estuvieron
enclavados, sino que formaron siempre parte integrante de la misma.
Tal es el caso de los conventos recoletos de Mizque (Bolivia), fundado
en 1617, Copacabana (Bolivia), fundado en 1589, Nuestra Seflora de la
Gufa (Lima), erigido en 1630, Chalma (México), fundado en 1683, y
de la hospederia fundada en México en el siglo XVIII para resolver el
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problema de alojamiento de los recoletos que desde Espaila se dirigfan
a Filipinas o que regresaban del archipiélago a la peninsula, en el tra-
yecto Veracruz-México-Acapulco y viceversa.

La segunda corriente la representan una serie de fundaciones en-
troncadas con el Desierto de la Candelaria, pero que o no llegaron a
pasar de un intento de fundacién, o no tuvieron mds que una vida
efimera o que terminaron desgajandose de la propia recoleccién y rein-
corporandose a la provincia matriz de Nuestra Sefiora de Gracia, a ve-
ces, mediante procesos un tanto tormentosos.

Es el caso de los conventos de Ramiriqui (1619), Vélez (1631), Los
Santos (1631), Portobelo (1636), una ermita de Cartagena de Indias
(1637), el convento de la isla de Santa Catalina (1642), Nemesa (1644),
Cartago de Costa Rica (1645-1678), Mompox (1652), La Grita (Vene-
zuela, 1652) e isla de Getsemani (frente a Cartagena de Indias, 1680).

Todas estas fundaciones e intentos de fundacién coinciden cro-
nolégicamente con la etapa mdas atormentada de la recoleccién cande-
laria. A pesar de ello, no dejan de ser un signo de la pujanza inicial
del movimiento, que chocd con la oposicién del sector mayoritario de
la orden en Colombia.

La tercera corriente del proceso de expansién de los recoletos co-
lombianos la constituyen las fundaciones permanentes, espina dorsal
de la que desde 1660 se convirtié definitivamente en la provincia re-
coleta de la Candelaria, independiente de la de Nuestra Sefiora de Gra-
cia del Nuevo Reino de Granada e integrada en la nueva rama de la
recoleccién agustiniana.

Estas fundaciones fueron las que figuran en el siguiente cuadro,
cuyas dos ultimas columnas indican el numero de religiosos existentes
en cada convento en 1775 y 1822:

Afio Ciudad 1775 1822
1604 Desierto de la Candelaria 16 1"

1607 Cartagena (La Popa) 13 4

1610 Panama 10 8

1635 Bogota (Colegio San Nicolas) 46 58

1644 Neiva

1667 Honda 6 5

1670 Bogota (Monserrat)

1678 Valle de Mutina (Costa Rica)

1729 Tunja (ElI Topo)

1729 Misiones 8
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Sumadas a estas fundaciones permanentes las frustradas, efimeras
o perdidas aludidas anteriormente, puede observarse que la recoleccion
colombiana experimentdé un acusado impulso fundacional hasta media-
dos del siglo xviI. Este impulso decayé durante la segunda mitad de
esa centuria y desapariciéon en la del siglo XVIII, etapa esta ultima que
no registré6 mas novedades en este sentido que la prosperidad adquiri-
da desde 1729 por el convento de Tunja.

Desde el punto de vista de la expansién considerada cronolégica-
mente, los agustinos recoletos representan un caso unico dentro de las
6rdenes religiosas de varones, si se exceptian las 6rdenes monasticas
masculinas.

De estas siete fundaciones, el Desierto de la Candelaria conservé
siempre un significado especialisimo para los recoletos, derivado de su
cardcter de casa matriz y de centro de formacién de religiosos en cuan-
to sede de formacién de novicios y de estudiantes. Este ultimo caracter,
compartido también por los conventos de Santa Fe y de Cartagena, es
lo que le gand asimismo una gran importancia a estas dos fundaciones,
sobre todo a la de Bogota, por las mayores posibilidades que ofrecia su
cualidad de ciudad capital del virreinato de Nueva Granada.

El nimero de casas y de religiosos, ambos relativamente reducidos
en relacién con los moédulos de la época, sitda a los recoletos por de-
lante de algunas otras 6rdenes religiosas de varones pero los coloca por
detrds de todas las denominadas 6rdenes misioneras de América: fran-
ciscanos, jesuitas, dominicos, agustinos, mercedarios y capuchinos. Los
recoletos tuvieron en contra suya la circunstancia de no constituir en
realidad mds que una sola provincia religiosa, la de representar una co-
rriente muy circunscrita dentro de una orden, como la agustiniana, que
no favorecié su expansién y la de alimentar un espiritu que esa misma
orden de San Agustin (a semejanza de los franciscanos y, en menor
medida, los mercedarios) encauzd fuera de Nueva Granada asimildn-
dolo dentro de la corriente mds general de la orden, mediante la fun-
dacién de conventos recoletos en el seno de las provincias.

REGIMEN JURIDICO DE LA RECOLECCION

Desde el punto de vista juridico, los recoletos colombianos o can-
delarios ofrecen la particularidad, que comparten con los carmelitas
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descalzos, de no haber constituido mas que una sola provincia religio-
sa, si bien entre ellos media la diferencia de que los recoletos no eran
una orden religiosa distinta de la de San Agustin mientras que los car-
melitas descalzos si constituian una institucién religiosa paralela a la de
los calzados.

El proceso seguido para llegar a constituir esa provincia fue real-
mente tormentoso, aunque no infrecuente dentro del mundo de las or-
denes religiosas.

El impulso expansivo con el que surgié la Recoleccién, evidencia-
do en el nacimiento de tres fundaciones en solamente siete aflos, cre6
la alarma en la provincia agustiniana de Nuestra Sefiora de Gracia del
Nuevo Reino de Granada, temerosa (como asi acabaria sucediendo) de
un posible desgajamiento de la orden. Por otra parte, el espiritu de ais-
lamiento de estos religiosos no se consideré como el mas adecuado
para la ingente tarea celestial de la evangelizacién americana. Por ello,
el Capitulo Provincial de 1613-1614 determind la extincién del inci-
piente movimiento recoleto.

La decisién capitular terminé por aplazarse, lo que permitié a los
candelarios obtener del general de la orden y de la Santa Sede sendos
decretos, expedidos en 1616, por los que se autorizaba la subsistencia
de la recoleccién en las condiciones acostumbradas en estos casos den-
tro de todas las érdenes religiosas: vida practicamente auténoma res-
pecto del resto de la provincia y, ademds, con noviciado propio.

Con el nuevo provincial elegido en el Capitulo de 1617 resurgié
la oposicién a los recoletos. Estos, obligados a recurrir de nuevo a
Roma, consiguieron del general de la orden que en 1621 destacase al
Nuevo Reino de Granada al padre Pedro Manrique con facultades de
visitador y en posesiéon de un decreto por el que se independizaban
aun mas que en 1616 del superior de la provincia de Nuestra Sefiora
de Gracia.

Esta tendencia a la separaciéon de la provincia matriz avanzé un
nuevo paso al conseguir en 1629 los recoletos colombianos su incor-
poracién a los recoletos espaiioles, de los que fueron abandonados en
1638 por las luchas intestinas que se libraban entre los agustinos de
Colombia.

Desamparados de todos, los recoletos candelarios obtuvieron en
1640 un Breve pontificio por el que se constituian en provincia des-
calza o recoleta independiente tanto de la descalcez o recoleccién es-
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paiiola como de la provincia colombiana de Nuestra Sefiora de Gracia.
La nueva provincia se denominaria de la Candelaria y estaria sujeta di-
rectamente al general de toda la orden de San Agustin.

Numerosos incidentes dieron por resultado que esta provincia de-
sapareciese de nuevo en 1648, de manera que sus religiosos se vieron
obligados a incorporarse otra vez a la descalcez espafiola. El general de
la orden en 1660 y los papas Alejandro VII en 1661 y Clemente IX en
1669, confirmaron definitivamente la independencia de la provincia re-
coleta o descalza de la Candelaria.

La provincia dejé de existir en 1861 por decreto del entonces pre-

sidente de Colombia, Tomds Cipriano Mosquera, pero se restaur6
en 1876.

C ARACTERISTICAS DE LOS RECOLETOS

Como lo indica su misma denominacién, los recoletos nacieron
con espiritu de aislamiento, lo que dentro de las 6rdenes religiosas sig-
nifica que se proponian aspirar a la perfecciéon personal més bien me-
diante los ejercicios de oracién y de penitencia dentro de sus casas,
que mediante el desarrollo del ministerio pastoral o misional fuera del
convento.

De hecho, entre las normas establecidas por el Desierto de la
Candelaria en 1604, figuraban algunas de indole tan eminentemente
contemplativa como el rezo diario del Oficio Divino y del Oficio Par-
vo, la practica de dos horas diarias de oracién mental o la prohibicién
de salir del convento si no era para atender a los enfermos.

Como indice del espiritu de sacrificio, valga resefiar el rezo de
Maitines a medianoche sin dispensa para nadie, la prohibicién de co-
mer carne los miércoles, viernes y sabados, la prohibicién de beber
aguardiente de la tierra decretada en 1710 o la limitacién del menaje
de cada religioso a una cama de tablas con una estera o piel de cober-
tor y un poco de paja como colchén, una almohada de jerga, una silla
y los libros de devocién que se le sefialaran a cada cual.

Esta vida de caricter casi exclusivamente contemplativo, mas se-
mejante a la de monjes que a la de frailes, fue la que predomind entre
los recoletos o candelarios colombianos durante los primeros veinte
afios de su existencia.
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A partir del segundo decenio del siglo xvn, esa exclusividad cedid
el paso al simple predominio, en virtud del cual, estos religiosos siguie-
ron siendo preferentemente contemplativos pero con una actividad ex-
terior, sobre todo misional, mds intensa que en tiempos anteriores.

Para la formacién de su personal, dispusieron en el Desierto de la
Candelaria de estudios de Gramdtica desde 1617, de una céitedra de
Artes desde 1665 y de otra de Moral desde 1792. El convento de Bo-
gotd, fundado en 1635, se convirtié6 en 1687 en el célebre Colegio de
San Nicolds o estudiantado interno de Teologia y residencia de mas
de un profesor recoleto de la Universidad de Santa Fe. El de Tunja
tuvo también desde 1786 estudios de Filosofia.

Los estatutos de la recoleccion especifican hasta el tltimo detalle
el género de vida y hasta el horario que debian seguir los estudiantes.

A este respecto, merece recogerse literalmente la disposicidn refe-
rente a colegios como el de San Nicolas:

En los Colegios que estuvieren donde hay Universidades los estu-
diantes podrdn ir a las escuelas y oir las lecciones que convinieren y
a las conferencias y actos publicos; y cuando hubiere algun famoso
predicador, podran ir a oirle algunas veces; y también podran ir jun-
tos a alguna granja a recrearse cuindo y coémo pareciere al rector.
Acabados los estudios, el que saliere del Colegio esté un afio en al-
guna de las casas de novicios, reformdndose y corrigiendo su espiritu,
antes de que le ocupen en algin oficio de letras.

LABOR PASTORAL

Dijimos anteriormente que, a pesar de su cardcter eminentemente
contemplativo, los recoletos no dejaron por ello de realizar también
su correspondiente labor espiritual fuera del convento.

En su caso concreto, esta labor hay que suponerla en los campos
de la predicaciéon popular, de la administracién de los sacramentos
y de la celebracién de los actos de culto, porque se carece de datos
acerca de ella.

Sintoma de la misma, en el caso concreto de la predicacion, es,
por ejemplo, que en 1795 gozaran del titulo de predicadores tres de
los cinco religiosos sacerdotes que moraban en el Desierto de la Can-
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delaria, siete de los diecinueve que lo hacian en el de Santa Fe y cua-
tro de los siete que residian en el de Cartagena.

LABOR MISIONAL

Un segundo campo cultivado por los candelarios fue el de la
evangelizacién de los indios en sus misiones de Urabd, Darién, Chocé,
los Llanos de San Juan y Guayana.

En Urab4, penetrd el padre Alonso de la Cruz Garcfa de Paredes,
desde el convento de Cartagena, en 1626, al que pronto se unié el
hermano Luis del Castillo. Su estancia entre los indigenas fue mds bien
breve porque sus propositos en aquellos momentos eran mas bien de
tanteo.

A raiz de una segunda entrada, emprendida en 1627, el padre
Garcia de Paredes, ayudado ahora de otros religiosos, consiguié fundar
dos poblados misionales, de entre los cuales seleccioné a algunos in-
dios ya cristianos con los que regresé a Cartagena para promover el
interés por la evangelizacién del territorio.

A éste regreséd a finales de 1629 o comienzos de 1630 acompaila-
do de los padres Bartolomé de los Angeles y Miguel de la Magdalena,
de dos negros que adiestrasen a los indigenas en la agricultura y con la
firme promesa por parte de las autoridades de que se le facilitaria mads
personal misionero. La muerte de los tres misioneros a manos de un
cacique ya cristiano, al que recriminaban su poligamia, aconsejé a los
recoletos abandonar en 1633 la regién, en la que ya habian fundado
quince reducciones o poblados misionales y bautizado a unos tres mil
indigenas.

Dos afios mas tarde, en 1635, volvieron a Urabd otros dos cande-
larios, pero el peligro de sublevacién general de los indios, irritados
por los excesos de algunos colonos asentados en la regién, obligd a los
misioneros a abandonar esta dltima, ahora definitivamente por parte
de los recoletos, en 1636.

Al cultivo de estas misiones de Urabd, obedecié el que en 1630
y 1635 se organizasen en Espafia sendas expediciones misioneras, inte-
gradas por un total de ocho recoletos, con destino a esa region.

El envio de estas expediciones, prometidas al padre Alonso de la
Cruz Garcia de Paredes a finales de la década de 1620, es un hecho
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normal dentro del proceso evangelizador americano. Ya no lo es tanto
el que las perspectivas de éxito abrigadas durante algin tiempo indu-
jeran a los recoletos a dirigirse directamente a la recién fundada Con-
gregaciéon de Propaganda Fide para, marginando peligrosamente al
Consejo de Indias, informarla de su labor misional. En otras ocasiones
similares a ésta, la reaccién del Consejo de Indias fue adversa a la ini-
ciativa por considerarla una violacién del derecho de Patronato de la
Corona espafola. Ignoramos cudl fue la actuacién del Consejo de In-
dias en esta coyuntura concreta. Solamente consta que la congregacion
le prometi6é toda clase de ayuda al padre Alonso de la Cruz, la que
dificilmente podia concedérsela, fuera del orden puramente espiritual,
sin contar para ello con el Consejo de Indias.

La misién del Darién, colindante con la de Urab4, fue una conti-
nuacién de esta tltima, pero no pas6é de un simple intento.

Los dos candelarios que en 1636 se vieron obligados a abandonar
Urab4d, el padre Juan de Sahagtin y el hermano Andrés de Jesus, se di-
rigieron en 1637 a Darién, pero a finales de ese mismo afio tuvieron
que renunciar a las buenas perspectivas evangelizadoras que se les pre-
sentaban, porque el gobernador del territorio les orden6é que regresa-
sen a Cartagena, temeroso de que la presencia de los religiosos soli-
viantase a los indigenas.

Poco mas que un simple intento como el de Darién fue la misién
del Choco, en la costa colombiana del Pacifico, no lejos de las de Ura-
ba y Darién.

A diferencia de lo realizado en estas dos tdltimas regiones, las cua-
les ya estaban sometidas politicamente a la Corona de Castilla cuando
llegaron a ellas los recoletos, en la del Chocé los cuatro que lo hicie-
ron a finales de 1637 penetraton en compaiifa del capitdn Juan Vélez
de Salamanca, cuya misién era someter a los indigenas.

Estos cuatro recoletos, una vez concluida la accién bélica, inicia-
ron la evangelizacién y uno de ellos, el hermano Andrés de Jesus, llegé
hasta a elaborar un Catecismo en idioma chocoano. Como en los casos
de Uraba y Darién, esta labor evangelizadora apenas si durd un afo
por la oposicién a los religiosos desatada por los colonos.

A Casanare o mision de Santiago de las Atalayas, en la regién co-
lombiana de los Llanos Orientales, se dirigieron los recoletos en 1622
y alli permanecian en 1784 tras un circunstancial abandono en 1753.
En el presente caso, la iniciativa evangelizadora no partié de los can-
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delarios sino de las autoridades civiles y religiosas de Santa Fe, las cua-
les dividieron en dicha fecha la evangelizacién de los Llanos Orientales
colombianos entre los recoletos, los franciscanos, los dominicos y los
jesuitas.

Desde el punto de vista juridico, esta misién de Santiago de las
Atalayas de los agustinos recoletos ya llegd a organizarse formalmente
pues conté con su prefecto, nombrado por el Capitulo de la provincia
de la Candelaria. Desde el punto de vista misional, se estructurd en
tres doctrinas o parroquias de indios, con sus correspondientes anejos.
Los recoletos terminaron por evangelizar toda la regién mediante el
tradicional sistema de congregar a los indigenas en poblados, si bien
carecemos de datos concretos sobre la evolucién de esta labor mi-
sional.

Teniendo en cuenta que la enorme extensién del territorio no
guardaba relacién con una poblacién indigena mdas bien escasa, no sor-
prende que en 1678 se considerara como un gran éxito el que los cua-
tro misioneros destacados en ella en ese momento hubieran consegui-
do aumentar el nimero de nativos bautizados «en mil quinientas almas
con los fugitivos reducidos de nuevo y con los gentiles nuevamente
convertidos». Como tampoco llama la atencidén que en 1686 se consi-
deraran plenamente satisfechos por haber logrado congregar en po-
blados a trescientos adultos y un centenar de nifios después de tres
meses de improbos trabajos.

El circunstancial abandono de esta misién en 1753 obedeci6 al
intento del arzobispo de Santa Fe de confiar estas doctrinas de los
agustinos recoletos al clero secular, lo que no pasé de ser una medida
transitoria.

En Guayana o misiéon de las Bocas del Orinoco, acabada de aban-
donar por los jesuitas, penetraron los recoletos en 1665, pero la falta
de apoyo oficial a su labor les obligé a abandonar la regién al poco
tiempo, lo que volvieron a hacer mads tarde tras un segundo intento de
evangelizacién. La dificultad principal para desarrollar su actividad mi-
sional radicé en la imposibilidad de abordar a unos indigenas que vi-
vian escondidos por miedo a los piratas franceses, holandeses e ingleses
que asolaban las riberas del Orinoco.

Aunque su labor no fuera propiamente misional por tratarse de
indigenas ya plenamente insertados en el cristianismo, merece resefiarse
también que los recoletos sustituyeron a los jesuitas cuando éstos se
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vieron obligados a abandonar en 1767 sus misiones (en este momento,
ya doctrinas) de la ribera colombiana del rio Meta.

LABOR DOCENTE

Ademids de la labor pastoral y misional, consta que los recoletos
de Tunja comenzaron a regentar en 1807 tres cdtedras de Gramatica,
Filosoffa y Letras, con lo que prestaban a la ciudad un servicio tanto
mayor cuanto que segin un documento de esa fecha

carece en la actualidad de medios para la educacién de la juventud,
viéndose los padres de los alumnos precisados a remitir sus hijos has-
ta la capital, con crecidos gastos que no pueden sufragar los que son
pobres y frustrindose muchas veces la instruccién de su cultivo en las
artes y ciencias.



v

ORDENES MISIONERAS: LOS CAPUCHINOS

La Orden de Frailes Menores Capuchinos (OFMCap), fundada en
Italia en 1528, constituye, junto con los franciscanos y los conventua-
les, una de las tres ramas de que consta la Orden de San Francisco y
representa una interpretaciéon mds rigurosa de la regla comun a todos
ellos, asi como una forma peculiar del habito.

C ARACTERISTICAS DE LOS CAPUCHINOS EN A MERICA

A pesar de su fundacién en 1528, los capuchinos no llegaron a la
América espafiola hasta 1647, fecha en la que se establecieron en Ura-
ba y Darién, aunque s6lo temporalmente. Fueron, por lo mismo, los
ultimos cronoldgicamente en asociarse a la evangelizacién americana,
en la que en ese momento seguian trabajando los franciscanos, los je-
suftas y, en menor medida, los agustinos recoletos, y de la que casi se
habian disociado totalmente los dominicos, los ermitafios de San
Agustin o simplemente agustinos y los mercedarios.

Su asociacién a esta empresa evangelizadora fue la mas peculiar
de todas las 6rdenes misioneras americanas.

Como dice el historiador capuchino Antonio de Alcacer, su tar-
danza en desarrollar la actividad misional entre los indios americanos
no obedecié a la falta de espiritu sino a exceso del mismo.

Durante mucho tiempo, los capuchinos temieron que su trans-
plante a América los obligara a quebrantar determinados preceptos de
la Regla de San Francisco como, por ejemplo, el de la absoluta pobre-
za, dada la fama de las riquezas americanas; el de no andar a caballo,
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teniendo en cuenta las distancias y la geografia; el de andar descalzos,
ante la existencia de las niguas, que aconsejaba proteger los pies; el de
que el superior o ministro general visitara personalmente los conven-
tos, como lo ordenaban sus constituciones, lo que era imposible dada
la lejania.

Esta misma asociacién, no la hicieron desde Espaiia directamente
sino desde Africa, lo que representa un caso unico entre las 6rdenes
religiosas.

Ademis, y de manera similar aunque no idéntica a los merceda-
rios, su primera llegada al Nuevo Mundo, es decir, su asentamiento en
Urabd y en Darién en 1647, no constituyd en ninguno de los casos el
comienzo definitivo de su presencia en América, presencia que, por
afladidura, se vio seriamente amenazada en sus comienzos, primero en
Urabd (1647), luego en Darién (1647) y finalmente en Cumand (1647-
1656), territorios de los que fueron expulsados o se vieron en trance
de hacerlo por haber llegado a ellos de una manera andémala.

Finalmente, esta incorporacién a la empresa evangelizadora la tra-
mitaron incurriendo en la anomalia de no dirigirse al Consejo de In-
dias, como era de rigor, sino a la Congregacién Pontificia de Propaganda
Fide. Semejante conducta despertd sospechas en la Corona espaiiola,
la cual vio en ella un intento de soslayar su derecho de Real Patronato.
Pronto los capuchinos se vieron obligados a rectificar, pero aun asi
mantuvieron con dicha Congregacién romana unas relaciones mas es-
trechas y directas que las demds 6rdenes misioneras, sobre todo duran-
te los primeros tiempos.

Su tardia llegada al continente americano la compensaron con su
dedicacién casi exclusiva a la evangelizacién de los indios. Fuera de
ella solamente ejercieron labor pastoral en Luisiana y en las villas de es-
pafioles situadas en sus misiones venezolanas, a lo que hay que aifia-
dir sus predicaciones populares en La Habana, Venezuela y Colombia.

Este exclusivismo misional los diferencia también de las restantes
6rdenes misioneras americanas en que no estuvieron organizados en
conventos ni en provincias sino en misiones, tomando este término
en su doble acepcién local y territorial.

Puesto que no podian ser visitados personalmente por el superior
o ministro general de la orden, como lo ordenaban sus constituciones,
los conventos fueron sustituidos por las misiones o residencias misio-
nales, situadas en los pueblos de indios y lugar de morada de los mi-
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sioneros, y por los hospicios o lugares de alojamiento de los religiosos
transedntes, ancianos y enfermos, en ambos casos al cargo de un pre-
sidente.

Fueron hospicios el efimero de Cartagena de Indias (1647-1648), el
de Caracas (fundado en 1664 y restablecido en 1791), el erigido en
1723 en la misién de Santa Marfa de los Angeles de Guécharo, des-
truido por un terremoto en 1726 y trasladado en 1766 a la del Santo
Angel del Caripe (Cumand), el de Maracaibo (1760), el del Villadupar
(Colombia), fundado en 1786 para religiosos enfermos y el de la ciu-
dad de Cumana (1795).

En 1707 y 1740, se les ordend que en cada territorio misional es-
tablecieran una casa de seminario para el aprendizaje del idioma indi-
gena por los religiosos que llegaban de Espafia, para enfermeria y para
céarcel de los religiosos discolos, pero estos preceptos solamente dieron
por fruto la fundacién de los hospicios del siglo xvm acabados de men-
cionar.

Conventos propiamente dichos o asimilados a ellos fueron unica-
mente los de San Felipe Neri de Bogotd (1778), el también colombia-
no del Socorro (1787) y el de La Habana (1783), que constituyeron
sendos centros de misiones populares.

Los territorios misionales, que sustituyeron a las provincias en lu-
gar de depender de ellas como era lo normal, gozaban de cierta auto-
nomia, en cuya virtud cada uno de ellos constituia una entidad juridi-
ca distinta de otro pero sin disfrutar de la independencia aneja a las
provincias, circunscripciones estas ultimas que siempre dependian, uni-
ca y exclusivamente (exceptuando un periodo inicial en el caso de los
mecedarios), del superior general de la respectiva orden.

Caracteristico también de los capuchinos es que los territorios mi-
sionales que cultivaron dependieron, no de unas provincias americanas
que no existian, sino de las provincias espafiolas de la orden, con la
circunstancia de que cada uno de esos territorios misionales acabd con-
virtiéndose en parcela propia de una provincia espaiiola determinada,
que era a su vez la que lo surtia de personal y la que ejercia cierta
jurisdicciéon sobre él. Este sistema de aprovisionamiento de personal
misionero ya habia intentado implantarlo Felipe II entre los francisca-
nos en 1572, pero sin fruto.

La vigencia de este sistema entre los capuchinos convirtié a sus
misiones americanas en algo propio y de atencién obligada de la res-
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pectiva provincia espaiiola. De aqui que entre esta Gltima no se diera
la resistencia a suministrar misioneros observada a veces en las érdenes
religiosas. Tuvo, en cambio, el inconveniente de que el envio de sus
misioneros estuvo sujeto a la disponibilidad de personal de la respec-
tiva provincia espaiiola.

En la observancia de este sistema, late la razén de que, a diferen-
cia también de las restantes 6rdenes misioneras, los evangelizadores ca-
puchinos fueran exclusivamente espailoles, salvo muy contadas excep-
ciones. De otras partes de Europa, no lo podian ser debido a la
exclusién de los religiosos extranjeros decretada en 1519 y sobre todo
en 1530, exclusién que se mantuvo en vigor a lo largo de toda la épo-
ca espaiiola de América y la que sélo pudieron salvar los jesuitas. Tam-
poco podian proceder de la propia América porque ya sabemos que
los capuchinos no dispusieron en ella de casas de formacién. Los alu-
didos Colegios de misiones de Bogotd, Socorro y La Habana no fue-
ron casas de noviciado ni de estudios, sino tinicamente centros de pre-
dicacién pupular habitados por religiosos y sacerdotes. El mismo
Colegio de misiones de La Habana, concebido para la misién de Lui-
siana, no fue tampoco centro de reclutamiento o de formacién de as-
pirantes a la orden con destino a dicho territorio.

Estos Colegios de misiones representan una nueva caracteristica
capuchina a pesar de que se trata de un sistema de rafz medieval fran-
ciscana adoptado posteriormente en Espafla por los agustinos en 1573,
por los jesuitas en 1576, 1607 y 1755, por la Corona y por el clero
secular en 1768-1769 y 1782-1783 y por los mercedarios desde 1780,
aunque el auténtico éxito lo obtuvo en la orden franciscana a partir de
1679 en Espaiia y de 1682 en América.

Los Colegios de misiones capuchinos acabados de mencionar no
coinciden plenamente mds que con el establecido por los mercedarios
en Tejar (Ecuador) en 1789 y, en parte, con los diecisiete fundados por
los franciscanos en América, de los que se distinguen en que estos ul-
timos eran centros de reclutamiento y formacién de personal misione-
ro ademds de centros de predicaciéon popular. A imitaciéon de los fran-
ciscanos, los capuchinos dispusieron también de un Colegio de mi-
siones, enfocado hacia América, en Sanlicar de Barrameda desde 1795,
trasladado a Antequera (Madlaga) en 1800.

Ademds de casi exclusivamente espaifioles, los misioneros capuchi-
nos fueron relativamente muy numerosos. Su total aproximado de 800,
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cifra que representa el 5,35 por ciento del total de evangelizadores
americanos procedentes de fuera del continente, es un porcentaje muy
elevado si se tienen en cuenta las dimensiones de la orden y la exten-
sién de los territorios evangelizados.

Este aspecto ofrece, a su vez, la particularidad de que los capuchi-
nos necesitaran recurrir a un elevado numero de evangelizadores porque
fueron también los que mds pusieron en préctica la facultad de que cada
misionero pudiera regresar a Espafia a los diez afios de llegar a América.

Compartiéndola con los franciscanos, los capuchinos ofrecen asi-
mismo la peculiaridad de que el auténtico superior supremo de sus mi-
sioneros fuera el comisario general residente en Espaiia, aun cuando el
cargo no fuera idéntico en ambas 6rdenes.

Un ulterior aspecto caracteristico suyo fue que sus territorios mi-
sionales estuvieran enclavados preferentemente en Venezuela. Fuera de
esta republica hispanoamericana sélo evangelizaron, transitoriamente,
en Uraba, Darién, Chocd, Trinidad y Luisiana y, de una manera defi-
nitiva, en el extremo nororiental de Colombia.

Dado el caricter estrictamente misional de la orden, en ella no
cabe hablar de posesiones ni de grandes conventos, por lo que ofrece
una faceta de pobreza muy superior a las restantes ordenes religiosas
de varones, incluidos los franciscanos.

Desde este mismo punto de vista econdémico, las misiones capu-
chinas son célebres por los hatos de ganado establecidos en Guayana,
Cumand y los Llanos de Caracas (lo que también hicieron los francis-
canos en el territorio venezolano de Piritu) como medio de subsisten-
cia propia y de los indigenas y que fueron el origen de la prosperidad
econdmica de las tres regiones.

Cabe observar, finalmente, que el sistema de evangelizacién ca-
puchina coincidié con el de todas las restantes dérdenes misioneras
americanas en basarlo en la propia congregacién de los indigenas en
reducciones o poblados misionales, pero entre ellos esta concentraciéon
aparece mas acusada que en los demas.

MISIONES Y MISIONEROS CAPUCHINOS

Tras la breve evangelizacién de Urabd, Darién y Chocd des-
de 1647, los capuchinos iniciaron definitivamente su labor misional en
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las regiones venezolanas de Cumand (1657) y los Llanos de Caracas
(1658), con religiosos pertenecientes, respectivamente, a las provincias
espaiiolas de Aragén y Andalucia.

En 1682, los capuchinos catalanes inciaron la evangelizacién de la
isla Trinidad, desde la que en ese mismo afio pasaron a Guayana.

A estos territorios, adicionaron los capuchinos valencianos en 1694
el de Santa Marta-Riohacha-Maracaibo, dividido en 1739 en el de San-
ta Marta-La Guajira-Riohacha, a cargo de los valencianos, y de Mara-
caibo-Mérida-La Grita, al cuidado de los navarros.

Desde 1763 hasta 1772, evangelizaron también la regién del Alto
Orinoco-Rionegro, que dependié de la misién de los Llanos, y en 1772
se establecieron en Luisiana, cedida por Francia a Espafa en 1763 y
devuelta por Espaiia a Francia en 1801. Esta misién de Luisiana estuvo
al cargo de los capuchinos de la provincia de Castilla.

De los aproximadamente 800 religiosos que llegaron a trabajar en
estas misiones, se calcula que a mediados del siglo xviir lo hacian un
centenar, quienes atendian a cerca de ochenta puestos misionales, con
un total aproximado de 22.000 indigenas. El padre Lazaro de Aspurz
calcula que en 1788 el nimero de misioneros capuchinos ascendia a
un minimo de 224 y el de indigenas a su cargo en 30.237 sélo en las
misiones de los Llanos de Caracas y de Guayana.

O RGANIZACION JURIDICA DE LAS MISIONES

Exceptuadas la misiéon de Trinidad, que juridicamente formé una
entidad con la de Guayana, y la del alto Orinoco, que la formé con la
de los Llanos de Caracas, cada uno de los territorios misionales con-
signados anteriormente estuvo regido por un prefecto de la misién,
designado en un principio, por la Congregacién de Propaganda Fide
para diez afios, desde 1667 por el comisario general, desde 1676 por
los propios misioneros, desde 1689 otra vez por el comisario general y
desde 1692 de nuevo por los misioneros. Al prefecto asesoraban otros
dos misioneros, denominados conjueces.

El prefecto mantenia relaciones especiales con el superior de la
provincia encargada de su respectivo territorio misional y dependia di-
rectamente del comisario general de Indias, cargo de inspiracién fran-
ciscana que desde 1749 lo compartieron, cada cual para su territorio,
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los provinciales de Andalucia y de Navarra y desde 1756 también los
de Cataluiia y Valencia. En 1777 se propuso la creacién de un comi-
sario general unico para todas las misiones capuchinas de Venezuela
con residencia en Caracas, pero el proyecto no prospero.

Todas las misiones capuchinas dispusieron desde 1692 de un pro-
curador general encargado de tramitar en Madrid sus asuntos. El cargo
se bifurcé en 1756 en dos procuradores, uno para Cumand y otro para
los territorios restantes, pero en 1781 se volvid al sistema de un pro-
curador unico para todas las misiones, aunque elegido rotativamente
entre un religioso de las diversas provincias espaiiolas.

Asimismo, todas estuvieron también sujetas al visitador que para
su inspeccién nombraba al comisario general. Desde 1692, el nombra-
miento se lo reservé la Corona para un miembro de la terna que le
propusiera el comisario general de Indias.

IMPLANTACION EN AMFERICA: URABA-DARIEN-CHOCO (1647)

La preocupacién capuchina por las misiones americanas comenzd
en 1645, cuando la provincia capuchina de Valencia obtuvo de la
Congregacién Pontificia de Propaganda Fide licencia para destacar mi-
sioneros al Marafién. Para la empresa se eligieron doce religiosos mads
un prefecto, a imitacién seguramente de los Doce Apdstoles mds Jesu-
cristo. Los religiosos tuvieron que desistir del viaje por la oposicién del
Consejo de Indias, el cual objeté que ese territorio estaba reservado
para los jesuitas y franciscanos. Esta misma Congregacién de Propagan-
da Fide autorizé en 1644 a la provincia capuchina de Andalucia a en-
viar religiosos al Africa negra por América, a cuyo puerto de Cartagena
de Indias (Colombia) llegaron en 1647.

Aunque no contaban para ello con la preceptiva autorizacién del
Consejo de Indias, cuatro de estos capuchinos permanecieron en Car-
tagena, mientras que los cinco restantes se trasladaron a Uraba. Todos
ellos tuvieron que regresar a Espafia en 1648 por orden de la Corona
y de los propios superiores.

Este segundo intento capuchino de implantacién en América
coincidié cronoldgicamente, aunque fue totalmente distinto de él, con
el tramitado por fray Francisco de Pamplona. Este célebre capuchino,
tras haber permanecido brevemente en el Congo en 1645, en compa-
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iifa de otros capuchinos italianos, se dedicé a promover la actividad
misional en América de los capuchinos espafioles. Para ello se dirigio,
en una nueva iniciativa anémala, a la Congregacién de Propaganda
Fide, la cual lo autorizé en 1646 a fundar una misién en Darién y otra
en la regién de Benin, ambas al cuidado de la provincia de Castilla.
Por falta de personal, la provincia s6lo se responsabilizé de la primera.

Vencidas las suspicacias del Consejo de Indias nacidas de la inter-
venciéon de la Congregacién de Propaganda Fide, fray Franciso se em-
barcé para Darién en 1647 junto con otros capuchinos. Con autoriza-
cién de la Congregacion, en 1648 regres6 a Espafia en busca de mads
misioneros y hasta viaj6 a Roma para informar a la Congregacién so-
bre el nuevo territorio misional. En 1649 regres6 a Darién con una
nueva expedicién de cinco misioneros.

La evangelizacién del territorio comenzé en 1648 con tan buenos
auspicios que los capuchinos no tardaron en fundar en él tres misio-
nes. Sin embargo, en 1652 tuvieron que abandonarlo debido a una re-
belién general de los indios. Después de servir a los apestados en Pa-
nama y Portobelo, los religiosos regresaron a Espaiia en 1653.

Su labor fue proseguida en 1681 por otros siete capuchinos, quie-
nes a su vez tuvieron que regresar a Espafia en 1689, ante la imposi-
bilidad de hacer fruto entre los indigenas.

Al abandonar Darién en 1652, el prefecto de la misién, padre An-
tonio de Oviedo, intent6é evangelizar el Chocé, pero murié a manos
de los indios. A esta regién volvieron en 1672 otros doce capuchinos,
pero lo ignoramos todo acerca de ellos.

Debido a toda esta serie de vicisitudes, Urabd, Darién y Chocé
representan las regiones de la primera implantacién de los capuchinos
en América, aunque el verdadero proceso de asentamiento y expansién
comenzé en Cumand en 1650, no sin sufrir también sus correspon-
dientes vicisitudes.

Los CAPUCHINOS EN CuMANA (1657)
1. El territorio

La misién capuchina de Cumana la delimitaron, por el norte y el
este, el Mar Caribe; por el sur, el rio Orinoco; y por el oeste, una linea
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imaginaria que descendia desde la ciudad de Cumand hasta Ciudad
Bolivar, con una pequefla inflexién hacia el oriente antes de llegar al
Orinoco.

Durante los siglos xvn y xvm, Cumand fue una provincia que se
identificaba en gran parte con la Gobernacién de Nueva Andalucia. En
términos administrativos actuales, venia a coincidir con el Estado ve-
nezolano de Monagas, afiadiéndole el delta del Orinoco.

2. Los evangelizadores

De 1657 a 1817, se dirigieron a Cumand treinta y una expedicio-
nes de capuchinos, integradas por 220 religiosos, pertenecientes en su
inmensa mayoria a la provincia de Aragén.

Como dato para un estudio socioldégico de los mismos, puede
aducirse el de que en 1795 habia en la misién un total de 39 religio-
sos, de los que 17 estaban comprendidos entre los 30 y los 40 aifios;
diez, entre los 43 y los 50; nueve, entre los 51 y los 60; y ocho entre
los 61 y los 70.

De esos mismos 39 religiosos, cuatro llevaban en la misién tres
afos; siete, siete afios; quince, doce; cinco, dieciocho; cuatro, veinte;
y cuatro, treinta. La mayoria en buena edad y con mucha experiencia.

Hasta 1695, los misioneros no dispusieron de ninguna cantidad
fija para su mantenimiento. En 1696, el prefecto, padre Lorenzo de Za-
ragoza, obtuvo la asignacién oficial de 50 pesos anuales para cada re-
ligioso, cantidad que en 1753 se elevé a 150 y que en 1761 se fij6 en
algo mas de 183.

La discriminacién de que eran victimas con anterioridad a esta fe-
cha habia inducido a la Corona a favorecerles con donativos especia-
les. Asi, en 1776 les doné cinco juegos completos de utensilios para la
celebracion del culto, més cierta cantidad para la compra de libros, ro-
pas y baratijas para los indigenas. En 1680 ordend que en cada viaje
que efectuase el patache de la Margarita se les enviasen tres pipas de
vino de veintisiete arrobas y media cada una, seis arrobas de cerca
blanca, treinta de aceite para guisar y cien varas de lienzo, cantidades
que en 1686 experimentaron un aumento.

Por esa misma razdn, el Gobernador de Cumand ordend en 1704
que se les destinase de la Caja de Comunidad lo equivalente a una
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sementera, mientras que por esas mismas fechas iniciaron el fomento
de un hato de ganado que en 1730 estaba compuesto por diez vacas,
en 1761 por 1.300 vacas, 24 caballos, 15 yeguas y seis mulos, y en 1772
por 1.380 vacas. Desde 1784, tras el abordaje de los indios guaraunos
del delta del Orinoco, afadieron a éste, un segundo hato que en 1803
contaba con 2.000 reses.

Aparte de estos dos hatos de cardcter comunitario y destinados in-
distintamente para las necesidades de todos los misioneros de Cumana,
cada misién dispuso también de su propio hato para el sostenimiento
del misionero y de los indios pertenecientes a ella.

3. Problemas de implantacion

Durante su estancia en Roma en 1649, fray Francisco de Pamplo-
na habia conseguido que la Congregacién de Propaganda Fide apro-
bara la fundacién de una segunda misién capuchina en América, ade-
mas de la del Darién, en las pequeiias Antillas y mds concretamente
en las islas de Barlovento.

Fray Francisco de Pamplona, al mismo tiempo que la ya aludida
expedicién de misioneros con destino al Darién, condujo en 1649 otra
de dos capuchinos aragoneses que se dirigieron a la isla de Granada,
ignorantes de que estaba ocupada por los franceses. Esta circunstancia
los obligé a proseguir viaje a la isla Margarita, pero sus autoridades,
aunque espaiiolas, les aconsejaron que se dirigieran a la costa septen-
trional venezolana de Cumana.

Este cambio de destino no era facultativo de los religiosos, quie-
nes necesitaban para poder efectuarlo tanto la autorizaciéon del Conse-
jo de Indias como de la Congregacién de Propaganda Fide. El proble-
ma lo solucioné una junta de las autoridades religiosas y civiles de la
regién, las cuales decidieron en 1650 que los capuchinos se establecie-
ran primero en la villa espafiola de Cumand y luego en la de Concep-
cién de Piritu, fundada por ellos mismos, a la que no tardaron en afia-
dir otros dos pueblos.

La decisién de la junta no fue obsticulo para que el gobernador
de Nueva Barcelona, quien atrajo a su causa al obispo de Puerto Rico,
convocante y presidente de la junta de 1650, se opusiera al estableci-
miento de los capuchinos en el lugar porque con ello contravenian el
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destino que les habia asignado el Consejo de Indias. La situacién se
les complicé con la muerte del fray Francisco de Pamplona en 1651,
cuando se disponia a regresar a Espafia para solucionar el problema.

En ese mismo afio de 1651, el Consejo de Indias ordend a los
capuchinos que regresasen a Espaila.

Aqui tuvieron que enfrentarse con los franciscanos, quienes recla-
maban el territorio para su orden, e incluso con las suspicacias del
Consejo de Indias por sus relaciones con la Congregacién de Propa-
ganda Fide, pero al fin consiguieron que el Consejo de Indias revoca-
ra su decisién de 1651 y los autorizara para evangelizar en Cumanid
en 1656, autorizacién que también obtuvieron de la Congregacién de
Propaganda Fide en 1657.

En virtud de esta autorizacién, en 1657 se dirigieron a esa regién
los padres Lorenzo de Magalldén, que habia regresado de Cumana en
1651, José de Carabantes, Francisco de Tauste, Agustin de Frias y Lo-
renzo de Belmonte, mds el hermano lego Miguel Torres.

Los cuatro primeros desempeflaron una gran labor en los comien-
zos de la mision.

4. FExpansion

La expansién de los capuchinos en Cumana pasé por dos etapas
cuya diferencia consiste en el diverso ritmo impreso en su avance por
la regi6n. En la primera, que coincide con los casi cien afios compren-
didos entre 1657 y 1750, ese ritmo fue acelerado. Durante la segunda,
que abarca los sesenta y siete afios que corrieron entre 1750 y 1817, el
ritmo fue lento comparado con el del periodo anterior.

El comienzo de la expansién estuvo precedido por un grave con-
tratiempo. Tanto los religiosos llegados en 1657 como los que se aiia-
dieron a éstos en 1658, encontraron graves dificultades para internarse
en un territorio cuyos habitantes estaban en guerra entre si y con los
espafioles, hasta el punto de que los vecinos de Cumanda tuvieran que
ir protegidos por soldados cuando tenian que acudir al rio de las afue-
ras de la ciudad a proveerse de agua.

Ante ello prefirieron dedicarse a la predicacién y al ejercicio del
ministerio sacerdotal en la propia Cumand y hasta en Caracas. Las de-
laciones ante el Consejo de Indias, propiciadas por las recriminaciones
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contra los colonos efectuadas por el padre José de Carabantes en sus
sermones, de que estos capuchinos preferian la comodidad de las ciu-
dades espafiolas a las incomodidades de la evangelizacién de los in-
dios, que es a lo que habfan sido destinados, movié a la Corona es-
paiola a prohibir en 1660 el desplazamiento de nuevos religiosos de
esta orden a Venezuela y a ordenar que regresasen a Espaiia los diecio-
cho que en ese momento se encontraban alli.

Con su vieje a la peninsula para tratar este asunto, los padres
Francisco de Tauste y Agustin de Frias consiguieron, no sin oposicién
por parte de algunos miembros del Consejo de Indias, que la Corona
suspendiese en 1662 la doble decision de 1660.

Mientras los padres Tauste y Frias negociaban con el Consejo de
Indias en Madrid, los capuchinos que quedaron en Venezuela iniciaron
su penetracién entre los indigenas, de manera que la orden oficial de
1660 coincidié precisamente con la fundacién del primer poblado mi-
sional: los Angeles de Guacharo, al que siguié en 1662 la de El Pilar.

A partir de este arranque de 1660 y hasta 1713 la expansién mi-
sional capuchina se centrd sobre todo entre los indios chaimas, es de-
cir, a lo largo de una franja horizontal cuyo eje central lo constituyd
el paralelo de la entrada mdas pronunciada del golfo Triste, pero sin
llegar ni a la costa de este golfo ni a la peninsula de Paria.

En esa regién establecieron los capuchinos su primera misién de
Santa Maria de los Angeles en 1660, en la que congregaron a tres mil
nativos de todas las edades y sexos. A ella siguieron nada menos que
otras veintiuna, de las que tres fueron destruidas por los caribes y los
franceses pero reedificadas de nuevo, una cuarta quedd sin edificar y
diez sélo tuvieron una existencia efimera.

Desde 1713 hasta 1735 la expansién adopté la direccidn sur, de
manera que los capuchinos terminaron evangelizando durante esta eta-
pa el espacio comprendido entre la franja horizontal del periodo ante-
rior y el curso del rfo Guarapiche, que se convirti en el limite meri-
dional de la misién.

La huida hacia el Orinoco de los temidos caribes asentados en las
margenes del Guarapiche, tras la derrota que les infligié en 1719 el go-
bernador José Francisco Carrefio, permitié a los capuchinos convertir
a dicho rio en el eje de la evangelizacién durante esta etapa. A lo largo
de él y descendiendo por su ribera en direccién suroriental, fueron
fundando nuevas misiones y desde él evangelizaron el espacio que se
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extiende hasta el golfo Triste, al que no habian llegado durante la eta-
pa anterior.

De las dieciocho misiones fundadas durante este periodo, sola-
mente subsistieron cinco durante algin tiempo.

A esta época pertenece el acuerdo suscrito en 1724 por los capu-
chinos de Cumana y los franciscanos de la vecina misién de Piritu para
delimitar la frontera entre los dos territorios, asi como el convenio fir-
mado en 1734 por estos mismos capuchinos y franciscanos, mas los
jesuitas del Orinoco medio, sobre este problema de las respectivas ju-
risdicciones.

A partir de 1736 y hasta 1739, los capuchinos retrocedieron a la
hasta entonces olvidada, peninsula de Paria, en la que fundaron seis
misiones, mientras que desde 1750 hasta 1776 avanzaron desde el rio
Guarapiche hasta el rio Tigre con la fundacién de cinco nuevos pobla-
dos misionales.

Si se tiene en cuenta el ritmo de fundaciones seguido hasta ahora
(21 entre 1657 y 1713; 19 entre 1713 y 1735), la fundacién de sola-
mente cinco a lo largo de los veintiséis afios comprendidos entre 1750
y 1776, indica claramente que el proceso de expansién sufrié un estan-
camiento a mediados del siglo xviiL.

El estancamiento perdurd hasta 1791, fecha con la que se cierra el
periodo de expansién puesto que desde 1776 hasta esa fecha, los ca-
puchinos sélo adicionaron a los antiguos, ocho nuevos poblados mi-
sionales en su avance hacia el Orinoco por el sur y las islas de su delta
por el este.

Puesto que la llegada de misioneros a Cumana se siguié mante-
niendo durante este periodo e incluso aument6 respecto del anterior
(108 de 1657 a 1749 y 112 de 1750 a 1803), no cabe atribuir a la falta
de evangelizadores esta pérdida del ritmo en la expansidén.

El obispo de Puerto Rico, didcesis a la que pertenecia Cumani,
don Pedro Martinez de Oneca, que visito el territorio de 1758 a 1759,
atribuye el estancamiento a que en ese momento los capuchinos ya no
tenfan «territorio ni indios que conquistar». Quedaban sin evangelizar
los indios guaraunos del delta del Orinoco pero, ademas de que eran
«pocos para ejercitarse en ellos un cuerpo de misiéon crecido como
éste», el terreno pantanoso no se prestaba para la fundacién de pobla-
dos misionales ni los indios estaban dispuestos a habitar en reduccio-
nes situadas tierra adentro.
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El gobernador de Cumand, coronel José Diguja y Villagémez,
coincidia en 1761 con el obispo de Puerto Rico en que solamente que-
daban por evangelizar los guaraunos del delta, pero afadia que era di-
ficil que los misioneros penetrasen en esos terrenos pantanosos para
fundar misiones.

El delta del Orinoco fue abordado por los capuchinos ente 1760
y 1763, donde establecieron cinco poblados, uno de los cuales subsis-
tié hasta 1783.

Aun asi, tanto el obispo como el gobernador ocultan que también
quedaba sin evangelizar la franja que se extendia entre los rios Tigre y
Orinoco, en cuya evangelizacién invirtieron los capuchinos cuarenta
y un afos, es decir, muchos mads para un territorio que era mucho me-
nos extenso.

La explicacién de esta lentitud hay que buscarla en las dificultades
del terreno en el caso del delta y en la proximidad de los caribes, en
la necesidad de consolidar lo mucho evangelizado hasta entonces y
en las menores perspectivas que ofrecia la regién en el caso de la franja
meridional acabada de aludir.

5. Los evangelizados

Segun el padre Buenaventura de Carrocera, los capuchinos llega-
ron a fundar en Cumand 109 misiones, reducciones o poblados misio-
nales, de las que 36 subsistieron hasta 1810, trece desaparecieron con
el tiempo y otras diez mads estaban en vias de fundacién a finales del
siglo XVIIL.

Tomando como base una estadistica de 1780, podemos hacernos
una idea de la composicién demogréafica de esas misiones. En las trein-
ta y tres que se describen en esa fecha, vivian un total de 2.977 fami-
lias, integradas por 13.938 personas. Fuera de casos extremos, como el
de las misiones habitadas por 2.060 y 1.100 indigenas, repectivamente,
la mayor parte de las mismas solia oscilar entre los 100 y los 400 ha-
bitantes.

La proporcién entre misioneros y misiones a las que atender varia-
ba conforme a los tiempos. Pero es sintomatico que, segin cuatro es-
tadisticas que cubren el periodo comprendido entre 1730 y 1780, esta
proporcién fuera sorprendentemente equilibrada: en 1730 esa propor-
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cion era de cinco a siete; en 1761, de veintinueve a veinte; en otra
estadistica de 1761, de veintiocho a veintitrés.

No es corriente encontrar en América casos como éste de los ca-
puchinos de Cumand en el que el numero de misioneros supere al de
misiones, como sucedia en 1761.

En los casos, mucho mias frecuentes, en que sucedia al revés, un
misionero tenia que atender a varios poblados, lo que solia hacer resi-
diendo la mayor parte del tiempo en el principal, denominado cabe-
cera, y desplazdndose cuando fuera necesario o lo creyera oportuno a
los restantes de menor importancia, llamados aledafios, anejos, visitas
o agregados.

Para conocer y poder calibrar con toda exactitud la labor espiri-
tual de los capuchinos de Cumand, he aqui una estadistica de 1780
sobre la cifra de habitantes y el nimero de bautismos administrados
hasta esa fecha en cada misién. La comparacién entre ambos datos
permitird extraer una serie de conclusiones:

Mision Fundacion Habitantes Bautismos
Los Angeles 1660 403 6.159
El Pilar 1660 281 1.622
Carimucuo 1660 233 3.001
Chacaraguar 1664 300 1.350
Caimaquecuar 1677 1.800 7.709
Catuaro 1689 405 2.377
Rincén 1691 424 2.604
Capayacuar 1713 556 1.223
Ropapan 1718 246 2.601
Caicara 1731 403 1.596
Punsere 1731 561 802
Amacuro 1737 297 440
Tapirin 1754 316 503
Areo 1761 106 408
Aguasay 1769 201 248
Aribi 1777 126 26

Segun el autor de esta estadistica, padre Simén de los Torrelosne-
gros, el nimero de bautismos administrados en Cumand hasta 1780
ascendia a 52.864.

De estas dieciséis misiones, seleccionadas porque son las que nos
ofrecen la posibilidad de comparar el numero de sus habitantes con el
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de bautismos, el caso mas claro es el de la ultima: San Maximo Aribi,
en la que a lo largo de tres aflos los capuchinos no habian administra-
do mads que veintiséis bautismos, lo que hace pensar en que los bauti-
zados fueron nifios dnicamente y tal vez algiin anciano.

En todas las restantes, la cifra de bautismos administrados supera-
ba en 1780 al numero de habitantes de la respectiva poblacién. A pri-
mera vista, ambos datos parecen inducir a creer que todos esos habi-
tantes estaban bautizados. Sin embargo, en realidad no era asi. En las
misiones que llevaban menos de cincuenta afios de exitencia, estd claro
que los nacidos en ellas durante ese periodo superaban al nimero de
bautizados.

Este hecho, mas el ya citado caso de Aribi, evidencia que los ca-
puchinos actuaban con precaucién en la administraciéon del bautismo.
Sabemos, en efecto, que bautizaban sin mds a los recién nacidos y a
los nifios con la autorizacién de sus padres, pero que en el caso de los
adultos no administraban el sacramento sino en el momento en que
los consideraban preparados.

Es 1égico que en las misiones con un siglo aproximado de funda-
cién el nimero de bautismos se cifre en algunos millares en todas ellas.
Esta cifra total de sacramentos administrados es, en realidad muy redu-
cida si se tiene en cuenta la proporcién entre habitantes y bautizados.

Todo ello lleva a la conclusiéon de que si los capuchinos bautiza-
ron en Cumana a 52.864 indigenas desde 1660 hasta 1780 no fue por-
que administraran el sacramento a todos los indios sistemadticamente
sino porque terminaron bautizdndolos a todos paulatinamente, a base
de preparacién y de tiempo.

Su modo concreto de actuar nos lo especifica un testimonio con-
signado por ellos mismos.

Segun el padre Lorenzo de Zaragoza, misionero de comienzos del
siglo xvui, todos los indios de la misién acudian a misa diariamente,
concluida la cual se organizaba la catcquesis. Esta la dirigia el misio-
nero personalmente, utilizando para ello tanto el idioma indigena
como el espaiiol. Luego, en sus propias casas, muchos de los nativos
se la proseguian ensefiando entre si, o los padres a los hijos.

Como la doctrina cristiana solia cantarse, esta costumbre de la en-
saflanza domiciliaria recuerda los cdnticos continuos en casa y por las
calles del poblado de que se nos habla en México de mediados del
siglo xvi.
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Coincidiendo con una tradicién que comenzd pricticamente con
la evangelizaciéon hispanoamericana, el padre Lorenzo de Magallén in-
sistia en 1655, refiriéndose a esta misién de Cumana, en la necesidad
de que la enseflanza de la doctrina cristiana fuera uniforme, tanto des-
de el punto de vista de que en lo posible no se cambiara de misionero,
como del modo de la enseflanza. Su argumentacion era sdlida:

No hay cosa que mas les estorbe y embarace que la diversidad y mu-
danza de los maestros espirituales porque, aunque en sustancia ense-
fien lo mismo los unos que los otros pues predican un mismo Evan-
gelio y una misma fe catdlica, la diversidad del modo de ensefiar hace
gran dafio y engendra grande dificultad en los catecimenos nedfitos
y nuevos cristianos, que pierden lo ya adquirido con el nuevo modo
de doctrina y se les hace mucho maés dificultosa la ensefianza.

El aludido esmero en la preparacién de los indios para el bautis-
mo vuelve a aparecer con mayor claridad aun, si se examina la con-
ducta de los capuchinos desde el punto de vista de la administracién
de los sacramentos de la penitencia y de la eucaristia.

Una estadistica de 1711 nos descubre lo que acontecia en este
punto:

Mision Fundacion Poblacién Penitencia Eucaristia
Los Angeles 1660 700 Todos 50
Chacaraguar 1664 - 140 50
Carinicuar 1666 300 Todos 115
Caimaquecuar 1677 1.200 529 411
Casanay 1681 500 244 80
Guaipanacuar 1691 500 220 150

Como se ve, en Santa Maria de los Angeles y en Carinicuar, fun-
dadas en 1660 y 1666 respectivamente, a los cincuenta aflos de su fun-
dacién acostumbraban a confesarse para cumplir el precepto pascual
todos los obligados a ello, pero no todos estos mismos comulgaban.
Esta desproporcién entre penitentes y comulgantes aun aparece mads
clara en las misiones restantes. Sabemos ademds que en el caso de Ca-
rinicuar, de los 115 que se confesaban veintiséis eran hombres y
ochenta y nueve mujeres y que entre los 220 que se confesaban en
Guaipanacuar figuraban veinte muchachosy muchachas.
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La conclusién que parece deducirse es que, fuera de las misiones
de Nuestra Sefiora de los Angeles y de la de Carinicuar, los capuchinos
no admitian a la confesién a todos los bautizados en edad de practi-
carla, que no administraban la comunién a todos los que se confesa-
ban y que el nimero de mujeres que recibian estos sacramentos era
superior al de hombres.

No se nos dice por qué no eran admitidos a la confesién todos
los que estaban en edad de hacerlo.

Por lo que se refiere a la eucaristia, su administracién a los indios
constituyé siempre un tema muy discutido desde el comienzo de la
evangelizacién hispanoamericana. El cuadro acabado de insertar coloca
a los capuchinos de Cumand en el sector de quienes segufan en este
punto una conducta restrictiva, consistente en no administrar el sacra-
mento sino cuando los indios estaban ya perfectamente preparados
para recibirlo.

Un nuevo sintoma de la precavida lentitud con que actuaban es-
tos capuchinos de Cumanad, indice a su vez de las dificultades que en-
contraban en la cristianizacién de los indigenas, lo ofrece la transfor-
macién de sus misiones en doctrinas o parroquias de indios.

En 1713 fueron objeto de esta transformacién un total de diez
misiones por haber cumplido un minimo de veinte afios de fundacién.
De esas diez, una siguié al cargo de los propios capuchinos, mientras
que las nueve restantes fueron confiadas al clero secular. Las dificulta-
des que encontraron estos sacerdotes diocesanos para cumplir su deber
de pérrocos obligd a sustituirlos en 1752 por los capuchinos.

Esto significa que la labor desarrollada por los capuchinos en Cu-
mand tuvo primordialmente un caricter estrictamente misional des-
de 1660 hasta 1717 o, lo que es lo mismo, que sus misiones dependie-
ron de la propia orden y no llegaron a considerarse definitivamente
evolucionadas.

La excepcién la constituyeron las diez acabadas de aludir, cuya
transformacién de misiones en doctrinas en 1713, lo mismo cuando
estuvieron confiadas al clero secular que cuando eran administradas
por los capuchinos, las convirtié en sendas parroquias de indios que
pasaron de la jurisdiccién de los capuchinos a la del obispo de Puerto
Rico.

En el orden profano, los habitantes de las misiones no pagaban
tributo, mientras que si lo hacian los habitantes de las doctrinas.
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6. Ataquesy defensa de las misiones

La inseguridad de la provincia de Cumana provino de los indios
caribes y de los ataques de franceses e ingleses mas bien que de los
indigenas habitantes de los poblados misionales. Tuvo por lo mismo
un caracter predominantemente de agresidén exterior, aunque tampoco
faltaron las rebeliones de los nativos ya congregados en pueblos.

La primera rebeliéon de que tenemos noticia pertenece a 1669.

Refiriéndose a la situacion reinante hasta esa fecha, el capuchino
Francisco de Tauste, testigo personal de los acontecimientos, relata que

desde el principio de nuestra misién (1657) hasta el afio de 1669 se
goz6 de alguna quietud en toda esta provincia con todas las naciones
de ella, las cuales, con el trato de los religiosos, se domesticaron de
modo que por dondequiera andaban libremente los espaiioles, trata-
ban y contrataban con los indios sin el menor riesgo, y asi caribes
como los demds naturales iban a las ciudades de los espaiioles; abrié-
ronse caminos por todas partes y para los Llanos, de donde se han
sacado innumerables vacas y sebo, de que se ha sustentado toda esta
provincia y las fuerzas de Su Majestad.

Tras estos doce afios iniciales de paz, en 1669 se reunieron veinte
caciques dispuestos a vengar los robos y raptos de mujeres de que eran
victimas por parte de algunos colonos espaiioles. Su primera accién fue
atacar el poblado de San Francisco, en el que fueron rechazados por
sus habitantes, quienes les inflingieron fuertes pérdidas, con sélo la
muerte de un indio cristiano y tres heridos entre los atacados.

En 1670, el gobernador de Cumand, don Sancho Fernindez de
Angulo y Sandoval, destacd un piquete de treinta soldados y ochenta
indios reducidos para que castigasen a los invasores. El piquete no
consiguié su objetivo porque los indios se refugiaron en los montes y
hasta llegaron a causarles cuatro bajas a sus perseguidores.

En un cambio de téictica, el gobernador decidi6 en 1671 fundar la
ciudad de San Carlos para que sirviera de contencién a los caribes. Sin
embargo, éstos se coaligaron con los franceses y proyectaron atacar di-
cha ciudad.

En agosto de 1673, los caribes penetraron por el rio Guarapiche,
donde dieron muerte a tres espafioles pero, al comprobrar que San
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Carlos estaba bien defendida, se dirigieron a los llanos, donde se en-
contraban los poblados misionales de San Francisco, San Juan y Nues-
tra Sefiora del Pilar. En ellos cometieron toda clase de tropelias hasta
que fueron ahuyentados por un piquete de soldados enviado por el
gobernador.

En 1674, volvieron a reanudar sus ataques los caribes y los fran-
ceses, quienes destruyeron la ciudad de San Carlos y las misiones de
San Francisco, San Juan y el Pilar.

Sendos levantamientos de indios, aunque ahora mads restringidos
que los de 1669-1674, dieron por fruto la ruina de la misién de Irapa
en 1690 debido a un ataque de los caribes; de la de Marianta en 1691;
el incendio de la de Santa Cruz en 1692 y la destruccién de la de San
Miguel en fecha indeterminada.

En 1718 ocurrié un nuevo levantamiento de los caribes. Un caci-
que cayd con su gente sobre el hato de ganado que el espafiol Francis-
co Blanco tenfa en el valle de Aragua y, después de dar muerte a once
vaqueros, se dirigié a las misiones de San Félix y San Miguel, a las que
prendi6 fuego.

En 1731 fue atacada la misién de Punseres «por una tropa de
indios salvajes», que fueron rechazados por sus habitantes, mientras
que los caribes, incitados por los franceses, asolaron en 1735 la misién
de los Remedios, en la que ahorcaron al misionero, dieron muerte a
37 indios guaraunos, incendiaron la iglesia y las casas y se llevaron
cautivos a las mujeres y a los nifios.

Hacia 1737 atacaron los franceses la misién de San Juan Bautista
de Soro (Paria), en la que saquearon la iglesia y las casas de los indios,
prendieron fuego al poblado y huyeron con el botin, llevando consigo
al misionero, padre Juan de Carifiena, al que cuatro dias después deja-
ron abandonado en una playa.

Por su parte, los ingleses desembarcaron en 1766 en las misiones
de Irapa y el Soro, en las que entraron a saco y de las que se llevaron
cuanto pudieron tras haber incendiado las casas. Despavoridos, los in-
dios huyeron a los montes, donde premanecieron hasta 1771.

En Cumand, al igual que en las restantes misiones hispanoameri-
canas, los primeros defensores de las reducciones o poblados misionales
eran sus propios habitantes. Para ello estaban organizados en milicias,
«con un sargento mayor, sus capitanes, alféreces, sargentos y ayudantes,
todos con sus patentes de los seflores gobernadores y sus insignias».
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Es sintomdtico a este respecto que a veces, al describir el estado
de una misién, junto con el nimero de sus habitantes se indiquen
también los «<hombres de armas» de los que disponia cada poblado mi-
sional.

En este sentido, segin una relacién de 1761, dieciocho misiones
que en esa fecha estaban habitadas por 702 familias, integradas por
4.663 habitantes, disponian de 1.080 indios armados. Otra relacion
de 1773 nos informa de que «los hombres de armas» en Cumand en
1702 eran 1.702; las familias, 2.153; y los habitantes, 9.067.

Relacionando el nimero de familias con el de «hombres de ar-
mas», puede observarse que en mds de una ocasién ese numero es
exactamente el mismo en ambos casos, lo que indica claramente que
se trataba de familias presididas por el marido, que solia ser el «<hom-
bre de armas» y cuyos hijos ain no estaban en condiciones de empu-
fiarlas.

En otros muchos casos, el numero de familias es superior al de
«hombres de armas», lo que es una seflal de que el marido ya no es-
taba en condiciones de luchar debido a la edad, o que estaba ausente
o fugado o bien porque hubiera muerto.

Los casos, poco frecuentes, en los que el numero de hombres de
armas supera al de familias obedece a que en éstas habia mds de un
varén en condiciones de luchar, es decir, el marido mds uno o varios
hijos del matrimonio, e incluso algin otro adulto que permaneciera
soltero.

Como «hombres de armas» se solia considerar a todos los varones
del poblado misional comprendidos entre los 18 y los 40 afios.

Al igual que otros territorios, Cumana disponia también de su
ejército regular, integrado por blancos y pardos, acuartelados en las vi-
llas espaiiolas.

A este fin, se fund6 en 1671 la ciudad de San Carlos «con trein-
ta vecinos», destruida por los caribes y abandonada por sus habitantes
en 1674, sin que se llegara a reedificar a pesar de lo que ordenara la
Corona en 1686.

Con antiguos residentes de San Carlos, mas las treinta familias ca-
narias que en 1682 habfan llegado a Cumana, fundé en 1676 un po-
blado en el valle de Santiago el gobernador don Juan Padilla. La lle-
gada de estas familias canarias se venfa tramitanto desde antes de 1672,
fecha en la que el capuchino Agustin de Frias solicité el envio de un
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centenar, de las trescientas que la Corona habia prometido en diversas
ocasiones.

Por reales cédulas de 1686, 1696 y 1704 se ordenaba ademis la
fundacién de otros dos pueblos de espaiioles, uno en las cercanias de
la misién de Concepcién de Cocuisas y el otro en las proximidades
de la de San Franciso. El primero estuvo a pundo de fundarse en 1700
con el nombre de Nuestra Sefiora de Atocha y Australia. Mdas tarde, en
1718, con el levantamiento de los caribes impidi6é la fundacidén que se
proyectaba en las riberas del Guarapiche. Finalmente, en 1722 se cum-
plian todos los requisitos legales para fundar la ciudad de Maturin,
aunque de hecho su fundacién real se retrasé hasta 1760.

En este mismo orden de cosas, el capuchino Victoriano de Cas-
tejéon proponia en 1625 la fundacién, no de dos, sino de tres poblados
de espafioles, y Sebastidn de Puerto Mahén, también capuchino, de-
fendia ardientemente en 1696 la presencia de espaiioles en la regién
para, entre otras cosas, evitar los levantamientos de los indigenas o de-
fenderlos de las invasiones de los indios vecinos.

A estos poblados hay que afiadir las ciudades de Cumand, San Fe-
lipe de Arias, Rio de Caribes y Campano.

La ciudad de Cumana tenfa en 1773 un total de 889 hombres de
armas; San Felipe de los Arias, 231; San Felipe, 351; Rio de Caribes,
187; y Campano, 330.

7.  Beneficios profanos de las misiones

Las 109 misiones, reducciones o poblados misionales fundados por
los capuchinos en Cumana, representan la inserciéon en un sistema de
vida urbana de toda la poblacién prehispanica de todo ese territorio,
hasta entonces diseminada y que no disponia de otro medio de vida
que el recolector, es decir, lo que daba la naturaleza.

Este nuevo sistema de vida, ademds de la cristianizacidn, supuso
la integracién en el mundo occidental de esos indigenas, a los que el
padre Lorenzo de Magallén describia en 1653 como de «groserisimo
ingenio» y necesitados «antes de ser ensefiados a ser hombres y vivir
como tales, a ser cristianos».

Como ejemplos concretos de esta insercién referentes especifi-
camente a Cumand, en 1713 se nos dice que «a los que son ya cris-
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tianos y estdn en poblacién se les compele a que se vistan y para eso
mandan a los indios que hilen algodén y echen telas y se vistan de
ellas».

En este mismo orden de cosas, ya hemos visto al padre Lorenzo
de Zaragoza hablar de la escuela misional, en virtud de la cual, segin
sendos testimonios de 1653 y 1713, los indios «habian aprendido a
leer» o sabian «leer en libro».

A esos mismos misioneros les hemos visto también referirse a la
ensefianza bilingiie.

Las misiones fueron, en efecto un medio para que los indigenas
aprendieran el castellano sin por eso olvidar su idioma nativo. Este ul-
timo lo consevaron y lo fomentaron los misioneros, primero, apren-
diéndolo ellos mismos y, luego, fijdndolo con caracteres latinos y
transmitiéndolos a la posteridad.

En este sentido sabemos, por ejemplo, que en 1650 estaban ela-
borando los capuchinos una Gramadtica de la lengua chaima con la
ayuda de un soldado veterano, que el padre José de Carabantes hacia
lo mismo en 1663 y el padre José de Najera hacia 1675, que el mismo
padre Carabantes se dedicé a confeccionar un Sermonario, que en
1759 se utilizaban en las misiones un Artey Vocabulario, un Catecismo
y una Doctrina en lengua chaima y que en 1760 el Consejo de Indias
sometié a consulta la impresiéon de cierta obra de un capuchino de
Cumand.

Entre las obras concretas de esta indole consta de la existencia de
las siguientes:

—Padre Francisco de Tauste, Arre y Vocabulario de la lengua de los
indios chaimas, cumangotos, cores, pariasy otros de la provincia de Cumand,
Madrid 1680, obra que contenia ademas una Doctrina cristianay Cate-
cismo de los misterios de nuestra santa fe.

—Padre José de Carabantes, Vocabulario de la lengua caribe, sin
fecha.

—Padre Francisco de la Puente, Catecismo de Ila doctrina cristiana en
lengua de los indios chaimas, Madrid 1703.

—Padre Juan del Pobo, Instruccion para los confesores en lengua chai-
ma, de la que no se sabe si llegd a imprimirse.

—Padres Francisco de la Puente, Joaquin de Alquézar y Esteban
de Arizala, Doctrina cristiana y Catecismo para la mds breve ensefianza de
los indios de Ia nacion Chaima.
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—Padre José de Najera, Espejo mistico en el que el hombre interior se
mira prdcticamente ilustrado para los conocimientos de Dios y el ejercicio de
las virtudes, Madrid 1672.

Los misioneros fueron asimismo el instrumento de la pacificacién
de la regién y de su prosperidad econdmica.

Tan tarde como en 1676, e incluso en 1696, era muy reducido el
numero de colonos espaiioles asentados en Cumand, los cuales vivian
ademds muy pobremente y sélo en parejes préximos a la costa por
miedo a los indios del interior. Esta situaciéon de temor, que les impe-
dia la expansion territorial y el progreso econdmico, se nos describe asi
en 1678: a la llegada de los capuchinos en 1657

estaba toda esta tierra a la ocasién por todas partes hecha un erizo.
Por cualquier parte se encontraban indios bravos. Los vecinos de Cu-
mand por mar y tierra se vefan acosados: por la mar, de los caribes
de la isla de San Vicente y otras; y por tierra, de los indios y caribes
de toda esta provincia.

Tanta era la opresién de los espafoles —eontintia el documento—que
por ninguna parte se atrevian a salir de sus haciendas y, si lo hacfan,
era con gravisimos riesgos: de ordinario sucedian muertes de espafio-
les y de esclavos que echaban los indios cuando més descuidados en
sus labranzas los acosaban con flecheria y les era forzoso dejar sus
labranzas.

En la ciudad de Cumanacoa, que dista un dia de camino de Cumana
la tierra adentro, no podian salir de sus casas si no es con armas en
las manos: a sus mismas puertas los indios les flechaban las bestias y
vacas; si alguna mujer habia de ir a buscar agua o lavar, con estar el
rio casi tocando las casas la habian de hacer escolta y convoyar algu-
nos hombres armados. Tanta era la opresion de los espafioles que se
veian acorralados y a punto de desamparar los pueblos.

La descripcién posiblemente sea un tanto exagerada por el deseo
de su autor de recargar las tintas negras para hacer resaltar la labor de
la propia orden capuchina. Sin embargo, su fondo de verdad lo de-
muestra el hecho de que los espafioles no se habian atrevido a avanzar
tierra adentro.
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Al dar cuenta en 1763 del estado del territorio, al que acababa de
visitar, el gobernador de Cumand, don José Diguja y Villagémez, lo
compara con el de 1720 y lo resume asi:

La real hacienda nada producia hasta el aiio 1720, por ser pocos los
indios tributarios; el ramo de diezmos, cortisimo; y de entradas y sa-
lidas, mucho mas por la falta de frutos y comercio, por lo que tra-
bajosamente se costeaban las pocas pensiones que sobre si tenian las
Cajas. Su entrada anual, gastos y demds circunstancias ventajosas en
el dia son manifiestas... y, en fin, del estado que tenfa la gobernacién

al expresado afio 720 al que tiene en el presente hay diferencia como
del ser al no ser.

Los CAPUCHINOS EN LOS LLANOS DE CARACAS

1. E] terrirorio

La misién capuchina de los denominados inexactamente Llanos
de Caracas estuvo limitada al norte por el tramo del mar Caribe, com-
prendido entre el golfo Triste (Carabobo) y la desembocadura del rio
Unare; al este, por una linea imaginaria que, arrancando de esa misma
desembocadura, llegaba a la del rfo Cuchivero; al sur, por el Orinoco
y su afluente el rio Sinaruco; y al oeste, por otra linea imaginaria que
ascendfa por el rio Tocuyo, se internaba hacia el este por el rfo Mas-
parro y retrocedia hacia el oeste para remontar el rio Apure hasta la
altura (y en territorio colombiano) del nacimiento del rio Sinaruco, en
el meridiano de Mérida aproximadamente.

Segun la actual configuracién administrativa de Venezuela, el te-
rritorio abarcaba todo el actual Estado de Gudrico y parte de los de
Yaracuy, Lara, Cojedes, Portuguesa, Apure, Barinas y Aragua.

En el campo de lo religioso, la misién estuvo al cargo de la pro-
vincia capuchina de Andalucfa desde que se independizé de la de Cu-
mana en 1676. En el concepto del historiador capuchino Buenaventura
de Carrocera, esta misiéon fue «quizads la mas gloriosa y de mas positi-
vos resultados de cuantas los capuchinos espafioles tuvieron en el ac-
tual territorio de Venezuela», lo que equivale a decir de cuantas los
capuchinos cultivaron en la América espaiiola.
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2. Los evangelizadores

Desde 1658 hasta 1796, fecha de la primera y de la ultima expe-
dicién de religiosos, se dirigieron a esta misién un total aproximado
de 232 capuchinos, pretenecientes casi exclusivamente a la provincia de
Andalucia.

Desde el punto de vista sociolégico, valga el dato de que en 1770
habia en ella veintisiete religiosos, de los que ocho tenian entre 30
y 40 afos de edad; tres, entre 41 y 50; once, entre 51 y 60; y cinco,
entre 61 y 72. Su experiencia misional oscilaba en ese momento entre
los 6 afios de evangelizadores de diez, los 14 de dos, los 22 de nueve
y los 28 de seis.

Estos datos, confirmados por otros similares cuya insercién seria
enojosa, prueban que la edad de los evangelizadores oscilé entre los 25
afos de edad a su llegada a la misién y los 65 en el momento de su
muerte. Se trat6, por lo mismo igual que en el resto de América, de
misioneros que iniciaron su labor en un momento de plenitud juvenil
y que la desarrollaron plenamente durante la etapa durea de la vida
humana, es decir, con la responsabilidad y fuerzas de la madurez, a
igual distancia de la bisofiez que de la senetud.

En el desarrollo de su cometido, y como dicen los superiores de
la misién en 1745, padecieron «inponderables trabajos, sudores, afa-
nes, fatigas, contradicciones y sangre, que muchos han derramado».
Los aspectos fundamentales que les acarrearon estos sufrimientos fue-
ron el de la congregaciéon de los indios en poblados, el de la subsis-
tencia econdmica y conservacién de los mismos, el de la promocién
humana de unos nativos que se resistian a abandonar su sistema pri-
mitivo de mayor libertad pero también de mas primitivismo, el de la
conversion al cristianismo de unos paganos a los que era dificilisimo
hacérselo comprender y aun mads practicar, y las «persecuciones y ca-
lumnias» de que fueron objeto los evangelizadores por parte de «al-
gunos malos cristianos que viven en estas regiones como unos ateistas
y heliogdbalos».

Dentro de este gran cumulo de dificultades perdieron la vida a
manos de los indios los padres Plicico de Belicena en 1666, Juan
de Utrera en 1695, Luis de Orjiva en 1698, Miguel de Madrid en
1689, Salvador de Casabermeja en 1716 y Bartolomé de San Miguel
en 1737.
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3. Expansion

Desde 1658, fecha de su comienzo, hasta 1678, que se puede con-
siderar como el afio de la estabilizacién del proceso, la misién capu-
china de los Llanos atraves6 una etapa de especiales dificultades.

Los capuchinos comenzaron evangelizando el oeste de Barquisi-
meto y sureste de Valencia, y preferentemente el actual Estado vene-
zolano de Cojedes, pero de las diez misiones o reducciones fundadas
entre 1659 y 1673, siete desaparecieron entre 1661 y 1682, debido so-
bre todo a las fugas de los indios congregados en ellas.

Con la fundacién en 1678 de la villa espaiiola de San Carlos de
Austria, en el Estado de Cojedes, a la que en 1694 se aiiadi6 la de
Nuestra Sefiora del Pilar de Zaragoza, el proceso de expansién misional
cambid totalmente de perspectiva. Autorizados por una real cédula de
1676, ratificada en 1692, a ir acompafiados de soldados para congregar
a los indigenas en reducciones o poblados misionales, los capuchinos
abandonaron su anterior «método apostélico» de realizar dicha congre-
gaciéon por si solos y optaron por llevarla a cabo con el acompaiia-
miento de hombres armados «escolta», residentes en la ciudad de San
Carlos de Austria, como sistema de defensa de los indios.

La idea ya venia acaricidndose desde 1664 y constituy6é un apasio-
nado motivo de controversia, asi como un delicado caso de conciencia
para los propios capuchinos.

He aqui cémo la justificaba uno de ellos, el padre Arcingel de
Albaida, en 1690, después de haberse mostrado contrario a la misma:

Y por udltimo y fin remate de mi tragedia digo que, si bien es ver-
dad... que siempre fui de sentir que los misioneros entrasen apostdli-
camente, aunque no de que cesasen las entradas, pues lo uno con lo
otro me parecia el medio mds eficaz para que se ampliaran las misio-
nes y soy del mismo sentir, digo ahora que lo primero sin lo segundo
y sin el resguardo de los blancos, el intentar el misionero entrar apos-
télicamente a reducirlos y asegurar el fruto de aquellas almas, supiese
que estaba el camino mds frecuentado de salteadores pudiendo llevar
gente de escolta para su resguardo, lo dejara de hacer y, siguiendo su
dictamen, se expusiese a perderlo todo. Y asi, viendo cerradas las
puertas por todas partes, no s6lo en orden a la ampliacién de las mi-
siones sino a la conservaciéon de los que tantos afios han estado de-
bajo de nuestra doctrina y ensefianza, determinamos el padre Buena-
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ventura de Vistabella y yo de retirarnos a la quietud de nuestras
celdas, y de este sentir me parece que estdn los mas padres de esta
mision.

Por su parte, el Consejo de Indias, que en 1689 habia rectificado
la real cédula de 1676, justificaba en 1692 la ratificacion de esta ultima
diciendo que «es impracticable por ahora dejar de entrar con armas los
espafioles ni poder hacerse esta reduccién sin ellos y que, atentas las
circunstancias presentes, es justificadisima su intervencién».

Basada en el nuevo método, la expansién experiment6é un claro
auge, reflejado en las diecisiete misiones fundadas entre 1679 y 1700,
aunque once de ellas desaparecieron entre 1688 y 1706.

Desde el punto de vista geografico, el proceso expansivo adquiri6
también una amplitud insospechada hasta ahora, ya que por el oriente
lleg6 hasta el Estado de Aragua, por el sur hasta Calabozo y por el
oeste hasta el norte del Estado de Portuguesa.

Tras un breve paréntesis de estancamiento debido a la escasez de
misioneros y, como dice una Relacion de 1745, la llegada a los Llanos
en 1706 de una expedicién de nueve religiosos significé un nuevo im-
pulso expansivo. A partir de este mismo afio y hasta 1764 los capuchi-
nos fundaron nada menos que treinta y tres misiones. Con ello, duran-
te la presente etapa terminaron extendiendo su accién evangelizadora
por casi todo el territorio que llegé a abarcar la misién, exceptuado el
extremo suroccidental de la misma, que se abordé durante el periodo
siguiente.

Durante esta etapa comprendida entre 1706 y 1764, se obseva una
desusada intensificacién en el sistema de fundar nuevas misiones, o lo
que es lo mismo, en congregar a los indigenas en poblados misionales
mediante el sistema de que los religiosos abordaran a los indios acom-
paiiados de la escolta.

El hecho parece haber obedecido a la ratificaciéon oficial de esa
posibilidad en 1692, a la sustitucién en 1706 de la entrega de indios
por una cantidad de dinero en concepto de remuneracién a los inte-
grantes de la escolta, en no admitir como miembros de la misma sino
a espaifioles voluntarios, decisién tomada también en 1706, y a la su-
peracién en 1717 de cierta oposicidn al sistema de «escolta» fomentado
en la ciudad de San Carlos de Austria por los vecinos Bartolomé Gu-
tiérrez de Roda y Esteban Moreno.
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Si tomamos, por ejemplo, el periodo comprendido entre 1701
y 1744, puede observarse que durante él, realizaron los capuchinos 46
expediciones reduccionisticas, en las que solamente en seis prescindie-
ron de soldados. En las 40 que contaron con ellos, en seis participaron
entre 19 y 50; en diecisiete, entre 51 y 100; en once, entre 101 y 150;
en una, mas de 300; y en las seis restantes, en numero que no se Nos
especifica.

En una ocasién, los 56 hombres armados que acompaiiaron a los
religiosos llevaron consigo 300 caballos, pero sélo en cuatro coyuntu-
ras entablaron combate y en otra (1744) perdié la vida un indio y que-
daron heridos nueve.

De los mas de 300 hombres armados que intervinieron en una
expedicién de 1720, desertaron la mayor parte, quedando solamente 60
colaborando con los capuchinos en la reduccién o congregacién de los
indigenas.

También por via de ejemplo, cabe anotar que en 1737, con 50
soldados, no se redujo a ningin indio; en 1720, con 19, se reduje-
ron 248; en 1739, con 60, se redujeron 14; en 1738, con 156 hombres
y 300 caballos, se redujeron 58; en 1740, con 100 soldados, se reduje-
ron 200; y en 1744, con 145 soldados, solamente se redujeron cinco
indigenas.

La duracién de la expedicién reduccionista duraba, a juzgar por
diecisiete de estas entradas en las que se nos especifica este dato, entre
mes y medio y algo mds de tres meses.

La inexistencia de relacién entre el tiempo empleado y el nimero
de nativos congregados en pueblos lo evidencian las siguientes cifras.
En una expedicién de 40 dias se redujeron 95 indios; en una de 45, se
redujeron 66; en dos de 60, se redujeron 111 y 105, respectivamente;
en tres de 75, se congregaron 82, 200 y 232, respectivamente; en dos
de 80, se redujeron 60 y 114; en cinco de 90, se redujeron 17, 59, 230,
231 y 268, respectivamente; en tres de 100 dias se congregaron 56, 68
y 156 nativos.

La participacién de soldados o de la «escolta» en el proceso de
congregacion de los indios en poblados misionales, constituyé siempre
un tema de controversia en el marco de la metodologia misional ame-
ricana. En virtud de ello siempre hubo quienes la defendieron tedrica-
mente y la pusieron de hecho en prictica, asi como quienes mantuvie-
ron la teoria y la conducta contraria. Los tinicos puntos comunes en
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esta controversia fueron el doble principio de que lo mas «evangélico»
o lo mas «apostédlico» era prescindir de los soldados y de que, si se
recurria a ellos, era como medio unicamente defensivo. La divergencia
de posturas estribd en si en la practica era licito, necesario o conve-
niente recurrir a ellos para facilitar la evangelizacion.

Este caso de los capuchinos de la misién de los Llanos es dnico
en América por el acaloramiento que alcanzd la controversia, por el
recurso a las autoridades civiles y religiosas, e incluso a la Corona, para
que la dilucidaran, por la inusitada frecuencia con la que recurrieron a
la escolta y por la elevadisima cifra de los componentes de la misma.
Lo normal en América fue que los misioneros recurrieran al acompa-
flamiento de hombres armados cuando lo consideraban necesario de-
bido a la belicosidad de los indios, que no acudieran a las autoridades
sino para solicitar el nimero de soldados que juzgaban necesarios y
que los componentes de la escolta (muchas veces, unicamente indios
voluntarios) no sobrepasaran un simple pelotdn.

Tras otros cuantos afios de estancamiento, los capuchinos reanu-
daron su proceso de expansion en 1768, favorecidos e impulsados por
el gobernador de Venezuela, don José Solana.

El proceso, que dur6 hasta 1797 y durante el cual se fundaron
veintidds nuevas misiones, se enfilé ahora hacia la regién comprendida
entre los rios Apure y Meta, es decir, hacia las partes central y oriental
del Estado venezolano de Apure.

Los motivos de este cambio de orientacidn estribaron en el hecho
de que en el resto del territorio ya se habia consumado el proceso de
expansion y en el de que convenia, por una parte, acercarse al Orinoco
porque con la expulsién de los jesuitas en 1767 habian pasado al cui-
dado de los capuchinos los seis poblados o misiones que la Compaiifa
de Jests administraba en la regién de Cabruta y, por otra, era conve-
niente también aproximarse lo mds posible al alto Orinoco y Rio Ne-
gro para comunicarse con los nuevos poblados que alli habian estable-
cido, desde 1764, los propios capuchinos de la misién de los Llanos.

A partir de 1797, fecha de la fundacién del tultimo poblado o mi-
sion de la etapa anterior, comienza un ultimo periodo que durd has-
ta 1820, durante el cual solamente se establecieron dos nuevas misio-
nes, una en 1802 y otra en 1806.

El grito en favor de la independencia de Venezuela, pronunciado
en Caracas el 19 de abril de 1810, significé el comienzo del fin de esta
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misién de los Llanos, la cual termind desapareciendo, debido a la obli-
gada dispersion de los religiosos, hacia 1820.

4. Los evangelizados

A lo largo de los afios transcurridos desde 1658 hasta 1820, los
capuchinos fundaron en este territorio 54 poblados misionales estables,
30 de breve duracién y seis villas o ciudades espaiiolas. Ademads, aten-
dieron a otros seis poblados de indios no fundados por ellos.

Estas misiones nunca llegaron a susbsistir simultineamente porque
su fundacién fue paulatina, porque en un momento determinado de-
saparecfan algunas debido a las fugas de sus habitantes y porque otras
iban pasando al cuidado del clero secular mediante su transformacion
de misiones en doctrinas o parroquias de indios, dependientes cand-
nicamente del obispo de la didcesis. Asi, por ejemplo, en 1751 aten-
dian a catorce, con un total de 5.867 habitantes, en 1786 a treinta y
una, con 15.255, en 1801 a veinticinco, con 12.695 y en 1810 a diecio-
cho, con 15.846.

Fuera cualquiera el nimero de misiones atendidas en cada mo-
mento concreto, cada una de ellas solfa estar atendida por un religioso,
cuando no por dos e incluso mds. Son pocas las ocasiones en las que
el nimero de misiones era superior al de misioneros. Esta circunstancia
parece haberse dado sobre todo a finales del siglo xviil, como se de-
duce de que en 1786 la proporcién fuera de 35 a 31, en 1790, de 30
a 23; y en 1792, de 26 a 18. Sin embargo, en 1791 esta proporcién era
de 30 a 32, mientras que en 1761 habia sido de 19 a 24; en 1773, de
31 a 36; y en 1777 de 25 a 25.

Contra lo que solia suceder en el resto de América, estas misiones
constituian una unidad poblacional carente de anejos, visitas o peda-
nias dependientes de un poblado principal o cabecera que era el que
le daba el nombre a la misién y en el que residia el misionero la ma-
yor parte del tiempo.

Ademis, llama la atencidn en ellas el hecho de que, a diferencia
también de lo que ocurria en otros lugares, junto con los indios vivie-
ran en muchos de los poblados misionales otras razas en nimero sor-
prendentemente elevado, sobre todo espaifioles. Valga como ejemplo el
de que en las dieciséis misiones que los capuchinos quisieron entregar
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al obispo en 1777 habitaban un total de 4.518 indios y 4.726 espaiio-
les y otras gentes. De estos dieciséis poblados misionales, tres estaban
habitados por indios exclusivamente, mientras que en otro no habia
ninguno.

Esta convivencia de indios con los miembros de otras razas estaba
prohibida oficialmente, precisamente para proteger a los indigenas de
los abusos y malos ejemplos de los advenedizos. Los misioneros ame-
ricanos solian compartir también esta postura, aunque las circunstan-
cias los obligaran con excesiva frecuencia, a tener que tolerar una pre-
sencia de extrafios con la que de hecho no simpatizaban.

Los capuchinos de los Llanos representan en este punto una de
las pocas excepciones al ambiente general americano. El obispo de Ca-
racas atribufa en 1781 esta postura a que dichos religiosos no querian
estar solos con indios rusticos y a que, de lo contrario, las otras razas
carecian de pastor espiritual porque no podrian atenderlas.

Los capuchinos justificaban su modo de proceder con el argumen-
to de que los espafioles, mestizos o pardos eran necesarios en los po-
blados de indigenas para que colaboraran en la busqueda de los nati-
vos que se fugaban de la reduccién, para que protegieran al propio
misionero si los indios acordaban asesinarlo durante alguna borrachera
general, para disuadir a los nativos de cualquier otro exceso, para co-
laborar a insertarlos en la vida politica y racional, es decir, en la civi-
lizacién, y para el desempefio de oficios necesarios en el poblado pero
que los indios no sabfan ejercer, como el de carpintero o barbero.

La metodologia misional seguida por estos capuchinos de los Lla-
nos fue similar a la puesta en practica en otros lugares, pero merecen
recogerse algunos detalles que les son propios.

Refiriéndose a ello, el prefecto de la misién, padre Ildefonso de
Zaragoza descubre en 1692 algo que en realidad no es nada inédito
pero sobre lo cual se poseen pocos testimonios tan directos y expresi-
vos como el suyo.

Segun él, los primeros capuchinos de los Llanos de Caracas co-
menzaron por examinar la manera de ser de los indios, su modo de
vida y de gobierno, su sistema religioso y su grado de civilizacién.
Todo, «para aprender con ellos la predicacién que se deseaba, al modo
que en otras partes se ha ejecutado». Los capuchinos esperaban poder
atraerlos el cristianismo «oyendo a los infieles y filosofando con sus
razones naturales hasta quedar reducidos con actos de entendimiento».
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Sin embargo, la conclusiéon a que llegaron fue que este modo de pro-
ceder era baldio pues «no se hallaba en ellos ningtin género de politi-
ca, pero aun aparecian irracionales».

Sin quererlo, el padre Zaragoza descubre en este pasaje la falta de
tradicién misionera de una orden religiosa, como la suya, que era nue-
va en el campo de la evangelizacién americana. Fuera de los didlogos
0 cologquios mantenidos por los denominados Doce Apdstoles francis-
canos de México en 1524 con los jefes aztecas de Tenochtitlan, los
evangelizadores americanos no acostumbraron a filosofar con unos na-
tivos que sabian que no los iban a comprender.

Fue precisamente en esta argumentacién del padre Zaragoza en la
que se basé desde el primer momento de la evangelizacién americana
la prictica misional, seguida también por los capuchinos, de basar la
cristianizacién del indio en dos soportes fundamentaales: su elevacién
humana, o su civilizacién, como requisito para cultivarlo espiritual-
mente, y el enfoque del cristianismo como algo que habia que ense-
flar, mds bien que demostrar, en la seguridad de que los indigenas lo
aceptarian si llegaban a comprenderlo, sin necesidad de profundos ra-
zonamientos filos6fico-teoldgicos.

Es asimismo caracteristico de estos capuchinos de los Llanos, su
propdsito de separar a los jovenes de los adultos a fin de mantener a
los primeros incélumes en su cristianismo.

Una real cédula de 1696, dirigida al mismo padre Ildefonso de Za-
ragoza en su calidad de prefecto de la misién, recoge el estado de la
cuestion al consignar que se le habia propuesto a la Corona espaiiola
la conveniencia de separar a los jovenes de los viejos para que los pri-
meros no imitaran las malas costumbres de los segundos, con lo que
se inutilizaban los esfuerzos cristianizadores de los misioneros. La Co-
rona rechazé el proyecto por los inconvenientes de indole afectiva que
entraiiaba y porque los capuchinos tenian que arrostrar una dificultad
que se daba también e inevitablemente «en las montafias» espafiolas.

A pesar de este rechazo oficial, el Capitulo capuchino de 1700
atn segufa insistiendo en la idea en ese momento. Para llevarla a la
practica proponia que, una vez avenidos a abandonar su dispersién de-
mografica, los indigenas adultos se repartiesen entre los soldados que
habian colaborado en la concentracién mientras que los «muchachos»
quedarian al cargo de los dos religiosos que deberia haber en cada nue-
vo poblado misional.
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La Corona ordend en 1702 al gobernador de Venezuela que con-
vocase una junta de eclesidsticos para que estudiasen el proyecto. Este
dltimo se pondria en practica si los convocados estuvieran de acuerdo
con él por unanimidad, pero se suspenderia su realizacién si no se daba
esa circunstancia.

El proyecto no se llevd a cabo. De haberse puesto en préactica hu-
biera representado un método misional verdaderamente revolucionario,
el cual hubiera facilitado enormemente la labor evangelizadora de los
capuchinos.

Este proyecto vuelve a revelar la falta de experiencia de estos reli-
giosos. Anhelantes como los que mds de una perfecta cristianizacién
de los indios, incurren en la ingenuidad de creer en las posibilidades
cristianizadoras del contacto de los indios con los colonos espaiioles,
ya reflejada en su aludida tendencia a que convivieran unos con otros
en un mismo poblado. Esa entrega de los indios adultos a los soldados
que habian colaborado en su congregacién en poblados la prohibié la
propia Corona en 1706. Independientemente de ello, al excogitar su
posibilidad o su simple conveniencia, los capuchinos actuaron en con-
tra de la mentalidad, oficial y privada, predominante en la América es-
paifiola.

Por lo que se refiere a los frutos de la evangelizacién, el padre
Mateo de Anguiano, historiador de las misiones capuchinas, los resu-
mia hacia 1713 afirmando que

pasan de cien mil las almas que hasta hoy han bautizado, siendo muy
para alabar a Dios el que mds de la mitad han pasado a la otra vida
prevenidos con los santos Sacramentos y con sefiales moralmente
ciertas de su salvacién, todo lo cual consta de los Libros de Bautis-
mos y de Difuntos de dichas poblaciones.

Se trata de una apreciaciéon, muy frecuente en América, de los
grandes frutos cosechados por los evangelizadores, en este caso por
los capuchinos de los Llanos de Caracas, y al mismo tiempo de una
alusién suficientemente explicita, poco frecuente en la literartura mi-
sional americana, de que los capuchinos administraban el bautismo con
parsimonia, es decir, no al ritmo del ndmero de indigenas que iban
congregando en poblados o reducciones sino al ritmo de la prepara-
cién religiosa de cada cual.



Ordenes misioneras: los capuchinos 173

5. Beneficios profanos de las misiones

El mismo padre Mateo de Anguiano, acabado de citar, afladia que,
ademds de los frutos de indole espiritual, los capuchinos de los Llanos
fundaron «cerca de cien poblaciones, bastantemente numerosas de al-
mas, sin haber costado al patrimonio real caudal alguno, ni el sacar los
indios de los montes ni el poblarlos». Anota asimismo que otro de los
beneficios aportados por estos evangelizadores consistié en haber faci-
litado la colonizacién del territorio por los espafioles.

Dejando en pie estos dos asertos innegables, conviene concretar
que en estas misiones capuchinas de los Llanos se percibe una preo-
cupacion especial de sus misioneros por civilizar al indigena. Esta
preocupacioén civilizadora fue substancial a toda la evangelizacién ame-
ricana, pero los capuchinos de esta regiéon hacen especial hincapié en
ella porque partian de un concepto particularmente desvalorativo del
indigena llanero, aunque no fuera totalmente inédito, o propio exclu-
sivamente de ellos.

Para los capuchinos, estos nativos «parecian irracionales» o «aun-
que tienen alma racional, parecen salvajes sin tratos o usos humanos»,
como afirmaba en 1692 el padre Ildefonso de Zaragoza. O, como de-
cian en 1745 los superiores de la misidn,

los indios que ha habido y hay en el territorio de esta Provincia y sus
dilatados llanos... son de la tercera clase, que viven more pecudum (al
estilo de las ovejas), como barbaros y brutos, sin conocimiento de
Dios ni adoracién falsa ni verdadera, ni subordinacién a justicia ni
superior alguno. Este juicio adverso lo ratificaban afadiendo que ca-
recian de jefes o caciques, practicaban la poligamia, vivian némada-
mente, eran rencorosos y vengativos y «son muy flojos, perversos y
haraganes».

En la misién de los Llanos, al igual que en el resto de América,
la civilizacién de los indios realizada por los misioneros consistié en
integrar a los nativos en la cultura occidental, comenzando por su con-
gregacién en poblados, siglo y medio simultdineamante de ese proceso
de transculturacién.

De él formaban parte aspectos como la erradicacién del desnudis-
mo, la alimentacién, el autogobierno y la alfabetizacién por citar sélo
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cuatro puntos concretos, de los cuales hablan especificamente los ca-
puchinos.

Refiriéndose a la desnudez, en 1745 se nos dice que uno de los
mayores trabajos de los misioneros era el de «buscarles el vestuario pre-
ciso para que puedan entrar en la iglesia y asistir a la doctrina».

El modo de proceder en este punto, tanto de los misioneros como
de los indios, se nos describe en 1692:

Por verlos siempre tan desnudos y amigos de vivir sin embarazo en-
tregaban a las indias dos onzas de algodén para que lo hilasen, que
aun enteras por su ociosidad no lo ejecutaban, y este hilado era para
los indios, que lo hacian tejer a fin de que se cubriesen sus carnes
tanto los varones como las hembras... Lo regular era en aquellos que
conservaban la ropa no quitdrsela hasta que se les cayese a pedazos;
en otros, cuando entraban en la iglesia, desnudarse y sentarse sobre
ella; y en los que en el templo estaban con ella, ponerla al hombro
luego que salian de éL

Para el sostenimiento econ6émico de los indigenas, los capuchinos
recurrieron, al igual que en Cumana y en Guayana, a la formacién de
un hato de ganado y, lo mismo que los restantes misioneros de toda
América, a la introduccién de la agricultura.

El hato de ganado de los Llanos contaba en 1689 con doscientas
reses vacunas, criadas por los capuchinos sin costo alguno para los
indios.

A base de él —se nos dice en dicha fecha—se socorren las misiones
asi de carne para el sustento de los misionarios como para el de los
indios enfermos y necesitados, a quienes continuamente se les asiste
con carne; y del sebo se hacen velas para alumbrarse los religiosos y
la manteca sirve para las ldmparas de las iglesias, de suerte que con
las limosnas que los padres recogen de los fieles se sustentan asi los
indios y... puede antenderse la dicha misién.

El hato dio pie para que se les acusara a los capuchinos de que
con él quebrantaban el voto de pobreza, por lo que una real cédula de
1689 se lo prohibid. Justificados los religiosos ante la Corona, ésta se
lo volvié a autorizar en 1692 y en 1702.
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En esta ultima fecha se les autorizaba también, de una manera
expresa, para que cultivaran en beneficio de los indios, plantaciones
de maiz, café, cacao, etc., administradas por los religiosos. La misién de
San Francisco Javier de Agua de Culebras llegd a tener una hacienda
con 18.000 plantas de cacao.

En lo referente al autogobierno, se nos dice también en 1692 que
hasta entonces no se habian nombrado alcaldes ni regidores indigenas
en los poblados misionales «por no hallarlos capaces hasta ahora de
estos nombramientos». A pesar de ello, los capuchinos trataban de ca-
pacitarlos para el desempeiio de esas funciones permitiendo que algu-
nos indios mas despiertos usaran

unos bastones como usan los caciques y capitanejos de otros pue-
blos de indios reducidos y encomendados a la provincia, queriéndolos
imitar, y es as{ que a ellos continuamente les estdn persuadiendo los
padres, dandoles a entender el modo de gobierno que tienen los es-
pafioles en sus pueblos y los demds indios reducidos para irles ense-
fiando la usanza de nuestras costumbres politicas para que las apren-
dan y se aficionen a ellas, sobre lo cual siempre han trabajado mucho
los misioneros y ha sido éste (después de ensefarles la doctrina cris-
tiana) su principal cuidado.

Respecto de la alfabetizacién, y mas concretamente del aprendizaje del
castellano, el Consejo de Indias sentenciaba en 1692 que

parecen satisfacer bastantemente estos religiosos fuera de lo que cons-
ta de los Autos, como asimismo por ellos ser ahora impracticable se
les ponga maestros porque ni habrd quien quiera serlo ni se hallard
como deba ser el que se asignare; y cuando los niflos que se crian
entre los espafioles la hablen, y también los mds inmediatos a estos
religiosos, todo lo que no fuere dejirselo hoy a su cuidado para que
ya por si, ya por los indios ladinos se la ensefien, parece serd sin fruto
discurrir en ello.

Esta ensefianza del castellano, en cuyo fomento tuvo especial in-
terés la Corona espaiiola, no fue dbice para que los capuchinos de los
Llanos contribuyeran a la pervivencia de los idiomas indigenas apren-
diéndolos ellos mismos para relacionarse con los nativos y trasladdn-
dolos a la forma escrita.
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En este sentido y dentro de esta misién, el obispo Mariano Marti
nos dice que durante la visita cursada a Venezuela de 1771 a 1784 en-
contré en la sacristia de la misién de Jujure o Turén «un libro o cuar-
tilla del Catecismo de indios guamos».

Por su parte, el padre Jerénimo José de Lucena copié en 1788
sendos Vocabularios de los idiomas otamaco, taparita y yarura.

Los CAPUCHINOS EN EL ALTO O RINOCO-RIONEGRO (1763-1772)

En el siglo xvm, se le dio el nombre de alto Orinoco a lo que
puede considerarse como segundo tramo de dicho rio. Mds concreta-
mente, al tramo de esa rfa fluvial que sirve de frontera actual entre
Venezuela y Colombia hasta la desembocadura del rio Vichada. Por
Rionegro se entendid el territorio situado en el nacimiento de este rio
y sobre todo en el dngulo formado por el Casiquiare y el rio Negro.
Ambos estdn enclavados en el mitad meridional del actual Estado ve-
nezolano de Amazonas.

El territorio fue confiado a los capuchinos en 1763, quienes en
1772 se lo traspasaron a los franciscanos.

Aunque geograficamente distinta de los Llanos, la regién siempre
fue considerada por los capuchinos como una parte de dicha misién
de Caracas, con la que de hecho formd dentro de la orden una sola
unidad.

En ella establecieron en 1765 las misiones de San Francisco Sola-
no de Casiquiare y San Carlos de Rionegro, en 1767 las de San Felipe
y Santa Barbara, en 1768 las de San Antonio y San Miguel de Gua-
rma y en 1769 la de Santa Gertrudis del Alto Paramo.

Los CAPUCHINOS EN TRINIDAD (1682-1714)

La misién capuchina de la isla Trinidad, heredera de una incipien-
te atendida por los jesuitas, formé parte durante sus treinta y dos afios
de existencia, de la también misién capuchina de Guayana, que se de-
rivé precisamente de ella. Dentro de la orden, desde 1687 se separd de
la misién de Cumana y siempre estuvo al cargo de los capuchinos ca-
talanes.
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Los primeros capuchinos llegaron a la isla en 1682. Fueron los pa-
dres Angel de Mataré y Pablo de Llanes, quienes no tardaron en pro-
seguir viaje a Guayana. El segundo regresé posteriormente a la isla ante
la muerte en Guayana del primero.

La evangelizacién propiamente dicha comenzdé en 1687 con la
llegada de doce nuevos misioneros. A partir de ese momento, los
capuchinos catalanes fueron fundando sucesivamente, segin el padre
Buenaventura de Carrocera, los poblados misionales de Naparima o
Guairfa, Sabana Grande y Sabaneta en el mismo afio de 1687, Cocos
en 1689, que no llegé a durar un afio, Cafiero en 1691, que desapare-
cié en 1698, Mallero en 1697, trasladado a Los Arenales y desapareci-
do en 1700, y Nuestra Sefiora de Montserrat.

En 1689 estaban ya congregadas, en las cuatro primeras misiones
fundadas, 500 familias indigenas y se habian bautizado 600 parvulos.

Estos éxitos le hacian decir en 1693 al prefecto de la misién, pa-
dre Gabriel de Barcelona, que habia motivos mas que suficientes para
alegrarse

porque las misiones estdn llenas de indios, los montes despoblados
porque algunos que no habfan podido hablar, los cuales ain no ha-
bian visto las misiones, después del ruido (una represalia militar) han
venido como corderos con propdsito de no volverse; apenas oyen la
campana, cuando ya corren a la iglesia y los muchachos a la escuela;
y apenas oyen la voz de los padres, cuando luego se hace lo que se
les manda.

El mismo prefecto especificaba en 1694 que los bautizados hasta
entonces habian sido 1.636, que los adultos fallecidos después de ha-
ber recibido el bautismo sumaban 250, que la mayor parte de los adul-
tos estaban ya en condiciones de bautizarse y que la mayoria de los
nifios de todas las misiones sabian leer, algunos escribir y casi todos
cantar en las misas.

También es cierto que habia un sector de indigenas irreductibles,
los cuales dieron muerte en 1699 a los padres Esteban de Feliu, Mar-
cos de Vic y Raimundo de Figuerola.

Unos aflos mas tarde, en 1707, estaban congregados en Naparima,
Sabana Grande, Sabaneta y Montserrat los 964 habitantes de la isla, de
los que 919 estaban bautizados y 45 permanecian en la infidelidad.
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La misién, entregada al clero secular en 1714, momento en el que
contaba con 1.200 habitantes, fue abandonada por los capuchinos ese
mismo afio, aunque en 1744 se les ordené a los de Cumana que regre-
sasen a la isla en calidad de pérrocos de indios.

Segtin las Ordenaciones elaboradas para Trinidad y Guayana en
1687 por el prefecto, padre Tomds de Barcelona, los indios debian acu-
dir a la iglesia al salir el sol para rezar, aprender la doctrina cristiana y
oir misa, tras lo cual se dirigirian al trabajo. Al anochecer, volverian al
templo para repetir los actos de la mafiana, excepto la misa. Los dias
festivos escucharian una platica, acabada la misa, y los sdbados por la
tarde se cantaria la letanfa de la Virgen.

Los misioneros, celebrada la misa, visitarfan diariamente las casas de
los nativos para comprobar si habfa algin enfermo o si habia dado a luz
alguna mujer, por si necesitaban algin auxilio espiritual o corporal.

A finales de afio se constituia el consejo municipal.

Las Ordenaciones de 1690 prescribian que la ensefianza impartida a
los indios fuera uniforme, en idioma nativo por la mafiana y en espa-
fiol por la tarde, asi como que los indigenas solamente trabajaran vein-
ticuatro dias al mes. Consta que en 1689, habia una escuela en cada
misién, en la que los nifios estaban ya casi totalmente alfabetizados.

Para la cristianizacién y alfabetizacién de los indigenas, los capu-
chinos elaboraron, entre otras obras, una Gramdtica de la lengua napa-
rina, anénima, y unos Cartapacios para el confésonario, predicacion y doc-
trina, también en idioma naparino.

Los CAPUCHINOS EN GUAYANA
1. El territorio

En cuanto al campo misional, el término Guayana designé duran-
te la etapa espaiiola de América, un territorio mucho mads restringido
que el de la gobernacién de este mismo nombre.

Mientras esta ultima abarcaba practicamente todo el territorio de
la actual Republica de Venezuela situado al sur del Orinoco, la misién
capuchina coincidié con la regién limitada al norte por el Orinoco
desde Ciudad Bolivar hasta la desembocadura en el mar; al oeste, por
una linea imaginaria que, partiendo de Ciudad Bolivar, corria paralela
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e inversa al rio Caroni por su margen izquierda; al sur, por las indefi-
nidas posesiones portuguesas, aunque en realidad la accién de los ca-
puchinos no sobrepasé el paralelo 60 latitud norte; y al oeste, por
la linea también imaginaria que en términos generales coincidia con la
actual frontera venezolana.

Desde el punto de vista de la actual configuracién administrativa
de Venezuela, este territorio ocupd todo el Estado de Amacuro, mas el
triangulo oriental del Bolivar formado por el meridiano de Ciudad Bo-
livar y el ya aludido paralelo 60, latitud norte.

2. Los evangelizadores

Desde 1682, fecha de la llegada de los primeros capuchinos a
Guayana, hasta 1815, en que lo hicieron los tltimos, se dirigieron
a este territorio un total de trece expediciones misioneras, integradas
por 128 religiosos, casi todos catalanes.

En las Ordenaciones que en 1690 impartié, para Trinidad y Gua-
yana, el Capitulo misional de ese aflo, se especificaba que las casas de
los misioneros solamente debian tener tres habitaciones, mas las ofici-
nas necesarias.

Se establece asimismo que el prefecto de la misién no podia au-
torizar a ningin misionero a regresar a Espafia sin la mayoritaria opi-
nién de sus dos asesores, la cual serfa vinculante.

El coronel don Eugenio de Alvarado, miembro de la Expedicién
de Limites, describe con el maximo detalle en 1755, la vida de los ca-
puchinos de Guayana.

Los misioneros se levantaban al alba, hacian oracién, celebraban
misa y reunian a los indios para la catcquesis y las oraciones, lo que
volvian a repetir por la tarde. El resto del dia lo pasaban «en sus ocu-
paciones mecdanicas o lectura de libros, segun la inclinacién de cada
cual». Comian a las doce y a continuacién dormian la siesta.

Vestian como en Europa, aunque con un pafio mds fino. No usa-
ban medias, pero si chinelas en lugar de sandalias. Los desplazamientos
a otros pueblos los efectuaban a caballo «por pura necesidad», ya que
esta montura les estaba prohibida por su regla.

Su economia se basaba en la agricultura y en el hato de ganado
del que se hablard después.
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Explotaban ademds un trapicho o fibrica de aguardiente en Caca-
gual, licor que se habia hecho casi indispensable «tanto por el introducido
abuso de hacer las once, como dice, como para curar alguna caida y dar
de tanto en tanto un trago a los indios que emplean en algiin mandado».

De entre estos misioneros, perdieron la vida a manos de los in-
dios fray Angel de Llevaneras en 1693, los padres José de Seva y Lucia-
no de Vic, mas el hermano fray Silvestre de Monragull, en 1694, y el
padre Tomas de Barcelona en 1702.

3. Intentos de implantacion (1682-1724)

La evangelizacién de Guayana por los capuchinos atravesé una
primera etapa de tanteos durante la cual, esta misién se confundié con
la de la isla Trinidad, desde la que en 1682 llegaron al territorio gua-
yanés los padres Angel de Matar6 y Pablo de Llanes.

La prematura muerte del primero y el regreso a Trinidad del se-
gundo hicieron que la evangelizaciéon propiamente dicha no comenza-
ra hasta 1687, fecha desde la que fueron llegando a la regién nuevos,
aunque reducidos, grupos de religiosos que consiguieron fundar cuatro
misiones. Los ataques de los caribes, la carencia de alimentos, la insa-
lubridad del clima, la falta de proteccién y la escasez de personal fue-
ron otros tantos factores que se confabularon para que en 1720 no
quedaran en el territorio mds que un capuchino, y éste en calidad de
capellan de la fortaleza de Santo Tomé.

De las cuatro misiones establecidas entre 1682 y 1720, dirdn en
1728 los religiosos llegados en 1724 que «no hallamos ni vestigios de
las pasadas reducciones».

Aspecto caracteristico de esta etapa es la llegada a la regién, con
el fin de colaborar con los capuchinos en la evangelizacién y coloni-
zacién del territorio, de treinta familias canarias en 1718, las cuales no
tardaron en abandonarlo por falta de medios de subsistencia.

4. Proceso de expansion (1724-1817)

En 1724, con la llegada de seis nuevos capuchinos catalanes, co-
mienza la etapa de expansidén sistematica y definitiva que se prolongara
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hasta 1788, fecha en la que se estancd también definitivamente, aun-
que la misién siguié hasta 1817.

El afio 1724 representa el comienzo definitivo de la evangeliza-
cién de Guayana porque los capuchinos, escarmentados ante lo que les
habia ocurrido a sus antecesores desde 1682, arbitraron el modo de
subsistir en medio de unas condiciones especialmente adversas. El ar-
bitrio consistié en la formaciéon de un hato de ganado vacuno y caba-
llar a base del cual poderse alimentar tanto los religiosos como los in-
dios, hato al que se volverd a aludir al hablar de los beneficios profanos
de la evangelizacién.

Durante el periodo comprendido entre 1724 y 1766, la misién vi-
vi6 el momento de su mayor prosperidad, reflejada en la fundacién de
nada menos que de treinta y tres reducciones o poblados misionales,
aunque para 1777 habian dejado de existir catorce de ellos y algunos
habian sido de muy corta duracién.

Tras esta etapa de prosperidad, los diez aflos comprendidos entre
comienzos de 1766 y comienzos de 1776, coinciden con el periodo
durante el cual desempeiié el gobierno de Guayana don Manuel Cen-
turidn, ofrecen una serie de caracteristicas que obligan a considerarlos
como una etapa distinta de las demads.

La primera y mds llamativa es la nueva y doble tendencia experi-
mentada por la expansién: los capuchinos avanzaron hacia el suroeste
o tramo medio del Caroni y hacia el sur o Laguna de Parime.

La tendencia hacia el suroeste se refleja en la fundaciéon de cuatro
misiones entre 1770 y 1771, todas ellas en las proximidades de la con-
fluencia del rio Paragua con el Caroni. El avance hacia el sur lo evi-
dencian las exploraciones al Parime organizadas en 1772, 1773 y 1775,
asi como la fundacién en esos parajes de otros cuatro poblados, alguno
de ellos de espaiioles, entre 1774 y 1776.

Con la entrega de la comandancia de Guayana a Centurién en
mayo de 1766, el proceso de expansiéon misional, que desde 1724 se
habia venido desarrollando dentro de lo que podriamos llamar nor-
malidad propia de este tipo de territorios, experimenta una profunda
mutacién tanto desde el punto de vista de la fundacién de misiones
como del traslado y proteccién de las mismas.

Las fundaciones por parte de los capuchinos, debido a los graves
litigios que los religiosos mantuvieron con Centurién, perdieron el rit-
mo de la etapa anterior. Durante los diez afios que durd su gobierno,
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los capuchinos solamente fundaron siete nuevas misiones, frente a las
seis de 1737 a 1746, las diez de 1748 a 1757 y las otras diez de 1758
a 1767. Se da ademads la circunstancia de que cinco de estas misiones
fueron fundadas antes de que surgieran las desavenencias entre los re-
ligiosos y el gobernador a finales de diciembre de 1770.

Son los mismos capuchinos quienes en 1778 afimaban que «tiem-
po ha que no adelantamos un paso por habernos quitado los soldados»,
carencia que se adicionaba a la falta de medios econémicos debido a
los retrasos que padecian en el cobro del sinodo o subvencién oficial
anual, en cuyo concepto les adeudaba la Corona mas de 60.000 pesos.

El nuevo impulso de la expansiéon no se produjo hasta 1779 y so-
brevino, al parecer, como fruto de la colaboracién de don Antonio de
Pereda, nuevo gobernador de Guayana, y del intendente general de
Caracas, don José de Avalos.

La colaboraciéon de ambos funcionarios reales con los capuchinos
cristaliz6 en la restauracién de algunas misiones que estaban destrui-
das, a las que se adicionaron otras nuevas. Ademds, se produjo una
expansion hacia el oriente para cortarles el paso a los holandeses del
Esequibo, en cuya virtud se establecieron cinco misiones en las proxi-
midades de los rios Yaruari y Cuyani entre 1779 y 1788.

Con la fundacién de la mision de Nuestra Seifiora de Belén de
Tumeremo, se clausura la lista de fundaciones establecidas por los ca-
puchinos en Guayana. En 1803, la Corona, renovando un precepto ge-
neral de 1744, ordend al obispo de Guayana que el clero secular se
hiciera cargo de las misiones fundadas desde hacfa més de veinte afios.
Los acontecimientos politicos sobrevenidos en Venezuela por esta épo-
ca, obligaron a olvidar esta cuestién.

La misién de Guayana dejé de existir en 1817, afio en el que el
general independentista Piar se apoderé de Guayana y con ello de todas
las misiones capuchinas. De entre los religiosos, uno huyo, catorce mu-
rieron victimas de la adversidad y veinte fueron asesinados en Camachi.

5. Los evangelizados

Al hablar de la misién de Trinidad, extractamos las normas im-

partidas en 1687 a los capuchinos de esa isla de Guayana sobre el
modo de catequizar a los indios.
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En 1690 y 1745, se complementarfan esas normas con otras en las
que se ordenaba bajo graves penas, que la catcquesis se impartiera por
la mafiana en idioma nativo y por la tarde en espaiiol. El texto de las
oraciones, asi como el de las preguntas y respuestas del catecismo, seria
idéntico en todas las misiones para que los indios no se confundieran
cuando viajaban de un lugar a otro.

Todos los dias de fiesta se debia pronunciar una platica a los in-
digenas en su propia lengua sobre «las materias conducentes a su sal-
vacién», sobre los sacramentos y los mandamientos.

En las normas de 1745 se hace ademds, especial hincapié en la
conveniencia de utilizar para la catcquesis «algunas estampas de la
creacién del mundo, novisimos y misterios principales de las festivida-
des de entre afio porque les entre por los ojos lo que oyen predicar».

Un testimonio personal del padre Agustin de Olot, que misionaba
en Guayana hacia 1730, especifica mds ese modo de proceder:

El modo de educarles que tengo —dice el padre Olot—es que a la
hora que el sol sale se toca a misa y acuden los indios; se les ensefia
todo el catecismo; vienen a las siete todos los muchachos a la escuela
y, dada la leccién, les hago decir el Padre Nuestro, el Ave Maria, Cre-
do, Salve y Articulos de la fe, con sus preguntas en espaiiol. A las
dos vuelven y hacen lo mismo, cantando toda la doctrina en su len-
guaje, es éste hombres y mujeres, haciéndoles a lo dltimo sus pregun-
tas, rematando con decir: «Alabada Maria; sea Dios bendito y ala-
bado».

La combinaciéon de tres estadisticas, pertenecientes a 1755, 1770
y 1777, nos proporcionan en cifras una idea aproximada de la labor
evangelizadora realizada por los capuchinos, deducida de las misiones
existentes en esas fechas, como se puede ver en el cuadro de la pagina
siguiente.

Lo primero que evidencian estas tres estadisticas es el permanente
avance de los capuchinos en la fundacién de misiones, en el que so-
lamente se observa un retroceso en 1730 y un vacio entre 1738 y 1747,
ambos compensados por la fundacién de tres en 1730 y de dos en
1733, 1760 y 1770.

Desde este mismo prisma, solamente dos (Capapuy y Caruachi)
experimentaron un declive en su poblacién: la primera entre 1755
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Habitantes en Bautismos hasta
Misién Fundacion

1755 1777 1755 1777

Suay 1724 240 950
Caroni 1724 253 991 1.294

Amaruca 1730 208 612
Yacuario 1730 342 1.945
Cupapauy 1730 590 520 1.084 1.697
Palmar 1733 270 419 168 650
Huicsatono 1733 348 219
Altagracia 1734 419 619 1.238 1.887
Miamo 1748 287 564 250 898
Carapo 1752 518 781

Aguacapua 1753 140 41
Murucuri 1754 190 360 656
Yaruari 1755 163 340 551
Habitantes en Bautismos hasta

Mision o

1770 1777 1770 1777
Ayma 1755 388 497 599 494
Guasipati 1757 370 531 316 452
Paracairuru 1760 446 581 639 780
Montecalvario 1760 206 366 387 608

Cavallapi 1761 120 200
Caruachi 1763 130 85 403 87
Cumamu 1767 106 379 47 228
Puedpa 1769 52 114 56 59
Tupuquén 1770 110 292 56 287

y 1777 y la segunda entre 1770 y 1777. El caso de Capapuy es intras-
cendente pues el declive s6lo fue de 70 habitantes a lo largo de vein-
tidés afios. El de Caruachi fue de 45 en siete, lo que posiblemente
obedeciera al desencadenamiento de alguna epidemia o a la fuga de
algiin grupo de indios.

El caso mas corriente es el de las misiones que a lo largo de vein-
tidés anos duplicaron el nimero de sus habitantes y el de las que a lo
largo de siete lo aumentaron en medio o en un centenar. Las causas
de este aumento suelen estribar, o bien en el incremento vegetativo de
la poblacién, o bien en la adicién al poblado misional ya existente
de nuevos indigenas que hasta ese momento vivian diseminados por la
comarca, es decir y hablando técnicamente, hasta entonces no reduci-
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dos a poblado, o bien al traslado a ellos de los habitantes de misiones
que se abandonaban por la razén que fuera, por ejemplo, debido a
la insalubridad de su ubicacién o a la proximidad de indigenas beli-
COSO0s.

Por lo que se refiere a la administraciéon del bautismo, en 1772
se nos dice que en unas misiones «todos» sus habitantes estaban ya
bautizados (Altagracia, Cupapuy, Yaruari, Huicastono), que en otras
estaban «los mdas» (Yacuari, Ayma, Guasipati, Carapo, Miamo, Mu-
rucuri, Montecalvario) y que en unas terceras lo estaban «los menos»
(Tupuquén, Cumamu). Si se observa, el mayor o menor numero de
bautizados estd en relacién con la mayor o menor antigiiedad de la
misién.

El mayor o menor numero de bautismos administrados obedecia
a que los capuchinos no administraban el sacramento sino conforme
se iban preparando para él los adultos de cada poblado, como lo evi-
dencian los casos de Palmar, Miamo, Agucapua, Murucuri y Yaruari
segin la estadistica de 1755 y los de Guasipati, Cumamu y Tupu-
quén segun la de 1770.

Aspecto fundamental en el proceso evangelizador era el de las dis-
tancias existentes entre las diversas misiones, ya que de ellas dependian
la mayor o menor posibilidad de atenderlas en el caso de escasez de
personal misionero.

Analizados desde este punto de vista, en diecisiete casos, dos mi-
siones se encontraban de la mas préxima a una legua de distancia; una,
a dos; cuatro, a tres; cuatro, a cuatro; dos, a cinco; una, a siete; dos, a
nueve, y una, a doce.

En 1772 solamente se daban dos casos en los que un misionero
tenfa que atender a dos misiones.

Segun la estadistica de 1788, entre 1724 y 1773 los capuchinos
habian fundado en Guayana 31 misiones, administrado 22.722 bautis-
mos, celebrado 3.363 matrimonios y enterrado a 11.097 difuntos. El
nimero de indios que atendfan en ese momento ascendfa a un total
de 14.029.

Segin el padre Buenaventura de Carrocera, cuando los capuchi-
nos abandonaron Guayana en 1817 habian fundado un total de 52 mi-
siones, de las que subsistian 28 en dicha fecha y de las que todavia
subsisten 28. En ellas habian administrado 48.208 bautismos, celebra-
do 8.258 matrimonios y dado sepultura eclesidstica a 28.293 difuntos.
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6. Ataquesy defénsa de las misiones

Como ha dicho el historiador Demetrio Ramos, «la puerta de
Guayana fue siempre uno de los puntos débiles de la monarquia es-
pafiola» debido a la indefensién derivada de una falta de relieve que le
permitiera establecer un sistema defensivo, a la facilidad con que los
invasores podian eludir la vigilancia espafiola a través de los numero-
sos cafios del Orinoco y a la escasa poblacién espaiiola asentada en el
territorio.

Esta indefensién fue lo que permitié los asaltos perpetrados por
los ingleses y franceses a finales del siglo xvi y gran parte del xvn, los
que a su vez obligaron a arbitrar diversos medios defensivos por parte
de la Corona espaiiola.

Por lo que se refiere a las misiones capuchinas, éstas fueron ade-
mads victimas de los ataques de los caribes y de las sublevaciones de los
propios indios habitantes en ellas.

De la tragedia derivada de la suma de todas estas adversidades nos
puede dar una idea lo acontecido con las catorce misiones que dejaron
de existir ente 1724 y 1777.

La desaparicién obedecié en un caso a la muerte de los indios en
una epidemia de viruelas; en otro, al incendio de la misién por los
caribes, lo que provocé la huida de los indigenas; en otro, al incendio
por los ingleses; en siete, a la sublevacién y consiguiente fuga de los
nativos; en cuatro, al simple abandono de la misién por los nativos.

En el caso de las sublevaciones, en una ocasién los indigenas die-
ron muerte a un espafiol; en otra, a cinco; en una tercera, a dos, de-
jando por muertos o heridos a otros varios; en otra, a otros dos; en
otra, a uno; y en la ultima, a un capuchino, a un espafiol y a dos
indios. Solamente en un caso, la sublevacién no dejé muerte ninguna.

Descendiendo a los momentos concretos en los que se produjeron
ataques, los ingleses ocuparon en 1740 las misiones de Suay y Santa
Barbara de Payaraima. El ataque dio lugar ademds a que los habitantes
de las misiones de Altagracia, Cupapuy y Amacuro se indignaran con-
tra los capuchinos y a que los de Upata huyesen a los llanos del Ca-
sanare ante el temor a los invasores.

De los holandeses del Esequibo decia en 1769 el prefecto capu-
chino, padre Benito de La Garriga, que a lo largo de los veintidés afios
que llevaba de misionero en la regién «siempre los holandeses me han



Ordenes misioneras: los capuchinos 187

obligado a estar muy vigilante, como mis antecesores, para impedir los
dafios que causan a nuestras misiones» mediante la penetracién en
Guayana para esclavizar a los indios.

Sin embargo, los enemigos mdas peligrosos de las misiones capu-
chinas guayanesas fueron los «hermanos caribes», como los denomina
un religioso en 1734.

De ellos afirma en 1750 otro religioso, que

se ha reconocido siempre en la nacién Caribe muy particular aver-
sién, aborrecimiento y oposicién a los espafioles, motivados asi de su
nativa barbaridad como de la comunicacién y trato que siempre han
tenido con algunos franceses, codiciosos y malos cristianos, y con los
holandeses.

En las incursiones depredadoras de los caribes, ha distinguido De-
metrio Ramos tres periodos: la fase inglesa, que comienza en 1731; la
francesa, o de influencia de los franceses sobre los indios, que comien-
za en 1735; y la de signo o influencia holandesa, que arranca de 1742.

Obra de los caribes fue el asalto perpetrado en 1733, en el que
dieron muerte a un soldado e hirieron a ocho, y la destruccién de va-
rias misiones.

Para conjurar este peligro de los caribes, se realizaron varios inten-
tos de pacificacién a lo largo del siglo xvu.

Independientemente de ellos y para defender a las misiones de
toda clase de enemigos interiores y exteriores, los capuchinos abogaron
por el doble sistema de que se asentasen en el territorio familias espa-
fiolas «para escolta, seguridad y resguardo» de las misiones y de que
ellos mismos pudieran disponer de una «escolta» o grupo de espaiioles
armados, no para atacar a los indigenas o para obligarlos por la fuerza
a congregarse en poblados, sino para la defensa de los nativos y de los
propios misioneros de los ataques de los demads.

Ante una propuesta del padre Francisco de Santander, superior de
los religiosos, que solicitaba el paso a Guayana de cincuenta familias
canarias debido a la «total falta de poblacién de espaiioles», la Corona
permitié ese paso en 1716. Las familias, en numero de treinta, llegaron
en 1718 provistas de una real cédula en la que se ordenaba a la Au-
diencia de Santa Fe que destinase una partida de fondos para que los
recién llegados pudieran retirar de las Cajas oficiales esa cantidad, ante
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lo cual los canarios se vieron obligados a abandonar Guayana y se tras-
ladaron a la provincia de Caracas, donde habia mas posibilidades de
subsistencia.

En 1728, el prefecto de las misiones, padre Benito de Moya, vol-
vi6 a insistir en este punto de la necesidad de las familias espafiolas.
Segin él, «para poblar en Guayana y para escolta y abrigo de las mi-
siones de tierra adentro» se necesitaban doce familias «bien acomo-
dadas». Era necesario también cubrir las cien plazas de que estaba do-
tado el fuerte de Santo Tomé, en la desembocadura del rio Orinoco,
para lo cual habia que enviar a él un capitdn y un alférez, ya que en
la propia Guayana solamente se podian reclutar «negros, mulatos,
mestizos, facinerosos y desterrados, que mds sirven de vicio que para
el real servicio».

El Consejo de Indias manifest6 en 1733 que no tenia inconve-
niente en permitir el paso a Guayana de veinticinco familias canarias
toda vez que tampoco lo tenia el capitdn general de archipiélago.

La idea volvié a propugnarla en 1734 el procurador de las misio-
nes, padre José Antonio de Vic, quien abogaba expresamente por el
envio de esas veinticinco familias, cuyos gastos debian correr durante
el primer afio a costa de la real hacienda y cuya misidn consistiria en
colaborar con los religiosos en la congregacion de los indios en pobla-
dos, en la defensa de esas poblaciones y en la insercién de los nativos
«en la debida politica y cristiandad».

Estas veinticinco familias canarias llegaron a Guayana en 1736 en
compafifa de una expedicién misionera de doce capuchinos catalanes
y formaron el poblado de Nuestra Sefiora de la Candelaria de Upata
en 1739.

La real cédula que autorizaba el paso, destind 3.000 pesos para la
manutencién de las familias durante un afio, cantidad que las Cajas
Reales de Caracas entregarian sin aducir pretexto ninguno en contra,
cldusula esta dltima consignada seguramente para evitar que se repitiera
lo ocurrido con las treinta familias llegadas en 1718.

El mismo padre Benito de Moya volvi6 a insistir en este punto al
abogar en 1749 por el envio inmediato de otras doce familias, pero
ahora catalanas, a las que posteriormente deberian seguir otras hasta
completar el nimero de treinta.

Su peticién se basaba en las razones de siempre. Por una parte,
los escasos ochenta hombres de armas de que.disponia la guarnicién
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de Santo Tomé, la cual «mdas parece una aldea que un pueblo» y cuyos
moradores que eran «pobrisimos», no estaban en condiciones de defen-
der unas misiones situadas a mas de cuarenta leguas de distancia. Por
otra, esas misiones se encontraban en «evidente peligro de destruccién»
debido a la proximidad de los caribes y a la facilidad con la que estos
indios podian atacarlas.

A pesar de ello, hasta 1762 no llegd a establecerse el pueblo de
espaiioles de San Antonio, con cuyos vecinos pactaron los capuchinos
en 1763, que sin su permiso ninguno de ellos pudiera abandonar la
villa, en correspondencia a los gastos que su fundacién habia supuesto
a los religiosos, quienes ademds proveyeron a cada vecino de una casa
y de una labranza de yuca. La villa no pasaba en 1772 de trescientos
habitantes, repartidos entre espaifioles, negros y zambos.

Por estos mismos afios, concretamente en 1763, los capuchinos
vieron cumplido también su ya antiguo deseo de que se les concediese
la «escolta» o grupo de espafioles armados con fines defensivos.

En la necesidad de esta escolta, ya puesto de manifiesto desde su
llegada a Guayana, habian insistido los misioneros en 1744, 1752, 1759,
1760, 1761 y 1763, hasta el punto de ofrecerse en 1761 a mantener
ellos mismos a los treinta soldados que solicitaban si se les abonaban
las cantidades oficiales o sinodo que les adeudaba la Corona.

Estos treinta hombres armados ya se les habian concedido en
1754, pero la concesidén no debid llevarse a efecto porque el goberna-
dor de Cumand, don Mateo Gual, expuso a la Corona la imposibili-
dad de proporcionar esos soldados si no se incrementaba en idéntica
cantidad el nimero de los destacados en el fuerte de Santo Tomé.

La nueva y definitiva concesién de 1763 dejaba al comandante de
Guayana en libertad para destinar a las misiones entre veinte y treinta
hombres armados bajo el mando de un oficial de buena conducta.

El gobernador de Cumand, don José Diguja y Villagémez, infor-
marfa poco después de que «se habia facilitado cuanta escolta ha si-
do posible a los misioneros», el 5 de noviembre de 1764 se elaboré el
reglamento al que deberia atenerse el escolta y el 8 de noviembre
de 1765 se ordend la concesién de esos soldados al procurador de las
misiones, padre Fidel de Sautd.

Este punto de la escolta constituy6 uno de los motivos de las fric-
ciones del gobernador don Manuel Centurién con los capuchinos.
Centurién comenzé por sustituir el reglamento de 1764 por otro, ela-
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horado en 1769, en cuya virtud los veinticinco o treinta soldados mas
un oficial, previstos en la real cédula de 1763, quedaban reducidos a
veintisiete soldados y un oficial. Estos dieciocho hombres armados se
habian reducido a doce en 1771, nuimero que aumentarfa en uno o
dos mds cuando amenazase algiin peligro de levantamiento indigena,
mientras que en 1774 se nos dice que «no hay escolta oficial en la
forma que quiere el rey», es decir, en la ordenada en 1763. Finalmente,
en 1778 se dejaba constancia de la «falta de escolta de veinticinco
hombres con un oficial de buena conducta», como consecuencia se-
guramente de la politica seguida por Centurién.

En este punto, el gobernador habia llegado al extremo de negarse
a proporcionar hombres armados a los religiosos cuando éstos los ne-
cesitaron en una situacién de peligro sobrevenida en 1772.

Ademds de a las familias espafiolas y a la escolta, los capuchinos
recurrieron para defender sus misiones a los indigenas habitantes en las
mismas.

Si escogemos como muestra lo que acontecia en doce misiones en
1761, resulta que el numero de habitantes de las mismas que estaban
en condiciones de hacer frente al enemigo por medio de las armas,
denominados en la literatura misional «hombres de armas», ascendia
a 1.011.

De entre estas doce misiones, en siete el nimero de esos «hom-
bres de armas» coincidia con el de familias, lo que indica que el ar-
mado era el cabeza de familia o, mas exactamente, el marido.

En cuatro misiones, el nimero de indigenas armados supera en
una o dos personas al de familias, sefial de que estas ultimas contaban
con otros tantos jovenes, es decir, hijos del matrimonio, en edad de
empuilar las armas.

Solamente en un caso aparecen 103 hombres de armas en un total
de 66 familias, signo de que la juventud masculina era especialmente
numerosa en esa mision.

7.  Beneficios profanos de las misiones

Como se dice en un documento oficial anénimo de cardcter me-
todolégico de 1745 aproximadamente, referente a Guayana, el misio-
nero no tenia «menos trabajo en civilizar a los indios que en ensefiar-
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les lo que pertenece al bien de las almas porque de por si son dejados
totalmente».

El documento hace consistir esta labor civilizadora de los misio-
neros en que pusieran el maximo cuidado en que los indigenas sem-
braran, recogieran y administraran debidamente la yuca, los plitanos,
el arroz y el algodén, tanto los de las labranzas individuales como los
de las comunitarias.

Atestigua asimismo, que se obligaba a los indigenas a aprender el
castellano mediante el sistema de no permitir que los nifios hablaran
el materno.

Deja constancia también de que en Guayana, los misioneros alo-
jaban en su casa al mayor numero posible de nifios porque con este
sistema «se civilizan y aprenden del mismo padre, con sus testigos abo-
nados porque sus padres todo lo preguntan».

Finalmente, el documento revela también la existencia de escuelas
en las misiones, a menos que se tratara de alguna muy reciente fun-
cién, punto del que ya vimos hablar anteriormente al padre Agustin
de Olot al describir su metodologia misional hacia 1730.

A la mejora del sistema de vida de los indigenas congregados en
los poblados misiones, alude en 1761 el gobernador de Ctimand, don
José Diguja y Villagémez, al afirmar que todos estaban situados en pa-
rajes fértiles, que a sus habitantes no les faltaba nada de lo necesa-
rio, que las casas en que vivian los indios eran «suficientes» y cémodas,
que los poblados se mantenian «con mucho aseo y buen régimen»
y que los indios tenian «sus particulares labranzas de los frutos del pais»,
ademds recibian ayuda econémica por parte de los religiosos.

Por lo que se refiere a las consecuencias politicas de las misiones,
éstas las exponfa el mismo Diguja y Villagémez en 1761. Su pasaje es
algo extenso, pero merece recogerse por su claridad y por tratarse de
un testimonio ajeno a los capuchinos.

Los capuchinos catalanes [dice] han pacificado y reducido parte de la
provincia de Guayana, evitando el que los holandeses se hayan inter-
nado en ella, y auxiliado al presidido y ciudad de Santo Tomé, de
que ha resultado el estado que hoy tiene, y cerrar el Orinoco para el
inhumano comercio de los caribes y dichos holandeses, y que éstos y
demds extranjeros no corran libremente, como lo ejecutaban, las pro-
vincias de Cumand, Barcelona y Caracas, Barinas y Santa Fe, para



192 Religiosos en Hispanoam érica

cuyo efecto han sido ttiles las muchas anteriores providencias dadas
desde el afio 1694.

Tengo igualmente expuesto —prosigue—lo muy importantisimas
que son estas misiones para evitar que los holandeses se internen por
los rios Cuyuni y Mazurini... y resguardo del presidio, al que proveen
de viveres y de indios necesarios que se han ofrecido y ofrecen, asi
del rey como particulares, sin los cuales y dichos viveres no pueden
subsistir el presidio ni sin éste las misiones.

A estos ultimos servicios de tipo laboral prestados por los indios
de las misiones capuchinas, se refiere también el prefecto, padre Beni-
to de La Garriga, en 1780. Segun él, a esos indios habia que agrade-
cerles su colaboracién en la reedificacién de presidios y fortalezas y
castillos, la ayuda prestada a todas las expediciones de exploracidn, el
espiritu de servicio que mostraron para con la expediciéon de Limites
de 1750 cuando llegd a Guayana en 1754, la parte desempeiiada en
el traslado de la ciudad de Guayana a Angostura (actual Ciudad Bo-
livar) en 1764 y los trabajos que seguian realizando tanto para los
habitantes de esa ciudad como para las villas espaiiolas de Upata y
Barcelona.

Desde el punto de vista econémico, un territorio en el que has-
ta 1724 era imposible subsistir por falta de viveres se convirtid, desde
esa fecha, en una prospera regiéon cuyos habitantes se mantenian sobre
todo a base del hato de ganado vacuno y caballar formado por los ca-
puchinos.

A fin de hacerse con las primeras reses, el prefecto de la misién,
padre Tomas de Santa Eugenia, junto con tres espaiioles, se dirigié en
1725 a la ciudad de Nueva Barcelona (Cumand), cuyo sargento mayor,
don Francisco de Figueroa, le dond sesenta cabezas, a las que los fran-
ciscanos de Piritu afiadieron otras tantas. «Con solas estas reses —dice
en 1773 el padre Jaime de Puigcerddi—se plantd el hato que en el dia
de hoy es el sustento de esta misién».

Segun el gobernador Centurién, el hato constaba en 1771 de mds
de 50.000 reses, lo que representaba una riqueza muy superior a la del
resto de toda la provincia. El mayoral del hato certificé en 1772 que
éste constaba de mas de 10.000 cabezas de ganado vacuno, 2.000 de
caballar, 73 muifas y cada afio se herraban unos 12.000 becerrros, 400
potros y 80 muletos. En 1778 se calculaban en 220.000 las cabezas de
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ganado vacuno que pasaban en Guayana, de las que 180.000 pertene-
cfan al hato de los capuchinos y las 40.000 restantes a vecinos parti-
culares.

A base de este hato de los religiosos, se alimentaban de carne los
misioneros y los indios. Pero merece recogerse también el hecho de
que los mismos religiosos le donaron al rey en 1778 un total de 12.000
reses para que pudieran subsistir los pobladores espafoles que entonces
se proyectaba enviar a Guayana, ofrecimiento que el rey aceptd aun-
que después el proyecto no se pudiera llevar a la practica.

Miguel Marmioén, gobernador de Nueva Andalucia de 1782 a 1784
y autor del calculo de las 220.000 cabezas de ganado al que acabamos
de aludir, emitia en el mismo afio de 1788 esta opinién, critica y lau-
datoria al mismo tiempo, sobre el sistema econémico practicado por
los capuchinos guayaneses:

Estas misiones, manejadas bajo el sistema econdémico que hasta el
presente se ha seguido, sin que por esto sea, segin toda probabilidad,
el mds acertado ni deje de tener que enmendar a mayor beneficio y
utilidad comdn de la provincia, son no obstante las mds bien provis-
tas y las que se hallan mejor asistidas.

En el campo lingiifstico, los capuchinos elaboraron un Vocabulario
para la lengua arauca, anonimo; un Vocabulario del espanyol al guarauno,
también andénimo; un Vocabulario del espanyoly caribe, obra del padre
Martin de Taradell; y un Breve compendio de nombres sustantivosy adje-
tivos o términos mds comunesy necesarios para entender la lengua pariagota
por el abecedario, con algunas advertencias, obra del padre Miguel Angel
de Gerona.

Los CAPUCHINOS EN LA FRONTERA COLOMBIANO-VENEZOLANA

1. E] terrirorio

Con el nombre de frontera colombiano-venezolana, se quiere in-
dicar aqui la regién occidental venezolana de Maracaibo y la del extre-
mo nororiental de Colombia, que abarca la Sierra Nevada de Santa
Marta, la Serranfa de Perija y la Guajira.
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Ambas regiones se engloban bajo una misma denominacién por-
que comparten una historia, en gran parte comun desde el punto de
vista misional. Ya se dijo anteriormente que las dos constituyeron un
unico campo de accién en el que evangelizaron los capuchinos valen-
cianos desde 1694, aunque en 1749 la colombiana quedé al cargo de
estos mismos religiosos bajo el nombre de misién de Maracaibo, Mé-
rida y La Grita, mientras que la venezolana quedd confiada a los ca-
puchinos navarros bajo el nombre de misién de Santa Marta, la Gua-
jira y Riohacha.

2. Los evangelizadores

En esta regién llegaron a misionar un total de 147 capuchinos, de
los que murieron a manos de los indios fray Gregorio de Ibi en 1694
y el padre Buenaventura de Benifairé en 1776.

En su calidad de misioneros, estos religiosos percibian en 1788 el
sinodo o subvencién oficial de 183 pesos por persona y afio, mds la
denominada oblaza, consistente en la entrega a cuenta de la real ha-
cienda de harina, de cera para el alumbrado de la iglesia, vino para la
celebracién de la misa y ornamentos sagrados por valor de cincuenta
pesos al aiflo.

3. Expansion

Los capuchinos comenzaron por establecerse en 1694, al suroeste
de la ciudad de Maracaibo, en virtud de una real cédula de 1693, por
la que se ordenaba al prefecto capuchino de la misién de los Llanos
de Caracas que destacase a algunos religiosos para la evangelizacién de
los indios motilones. De los tres que se dirigieron a Maracaibo en
1694, fray Gregorio de Ibi, religioso no sacerdote, fue torturado, sacri-
ficado y devorado por los indigenas ese mismo afio, mientras que los
otros dos fallecieron poco tiempo después victimas de «enfermedades
malignas».

A este inicial y frustrado intento de evangelizacién, siguié en 1696
un segundo protagonizado por otros cuatro religiosos procedentes tam-
bién de la misién de los Llanos pero que se establecieron, no en Ma-
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racaibo como lo habian hecho los anteriores, sino en las proximidades
de la ciudad de Riohacha. La llegada de estos cuatro religiosos, todos
ellos valencianos, obedecié a otra real cédula de 1694 por la que se
fundaba la misién de Santa Marta y se confiaba a la provincia capu-
china de Valencia.

El definitivo proceso de expansién comenzé en 1699 con la in-
corporacién a los cuatro capuchinos de 1694, de otros diez que llega-
ron en dicho afio procedentes directamente de Espaiia.

Sin embargo, no tardé en darse una paradoja. La resistencia a la
evangelizacién por parte de los indigenas de la regiéon de Riohacha o
de la Guajira obligd a los capuchinos a abandonar este territorio en
1701, que quedd al cargo de un sacerdote secular, y dirigirse a la re-
gion de Maracaibo, con lo que reanudaron la labor inciada y frustrada
en ese mismo lugar, por los tres primeros religiosos destacados a ella
siete afios antes.

Una nueva expediciéon de once capuchinos valencianos llegados a
Riohacha en 1716, hizo posible que se reanudase la evangelizacién de
la misién de la Guajira al mismo tiempo que se prosegufa la de Mara-
caibo.

A partir de este momento, la evangelizacién siguié su curso nor-
mal en un territorio especialmente dificil por la rebeldfa de los guajiros
y la falta de cooperacién de las autoridades espaiiolas.

Entre estas adversidades, cabe destacar la expulsiéon de los capu-
chinos de Maracaibo en 1721 por el obispo de Santa Marta, aun-
que regresaron a la regién en 1721, y la destruccién de la mayor parte
de las misiones de la Guajira en 1776, debido a una sublevacién de los
nativos.

Los capuchinos abandonaron el territorio en 1819 debido a la
Guerra de la Independencia.

4. Los evangelizados

Dentro de los escasos datos que se poseen acerca de la evangeli-
zacién de este territorio, cabe anotar que la misién de Maracaibo con-
taba en 1786 con veinte reducciones o poblados misionales, habitados
por un total de 1.255 indigenas, de los que 612 estaban bautizados
y 643 permanecfan en el paganismo.
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En esa misma fecha, en la misién de Santa Marta-Riohacha, habia
trece reducciones y diez permanecian destruidas desde la sublevaciéon
de los indios en 1776.

Resumiendo la labor evangelizadora de los capuchinos en esta re-
gién colombiano-venezolana, el padre Antonio de Alcacer, historiador
de esa misma orden, la sintetiza en 1696 enumerando los 72 poblados
misionales que se llegaron a fundar entre 1694 y 1819: 26 en la regién
de Maracaibo, 21 en la Guajira y 25 en la de Santa Marta.

Los CAPUCHINOS EN LuiSIANA

La Luisiana, posesién francesa desde 1682, fue cedida por Francia
a Espafia en 1762 mediante el Tratado de Fontainebleau, ratificado por
el de Paris de 1763, e incorporada a la Corona espaiiola en 1767. Es-
pafa se la volvié a ceder a Francia en 1801 y en 1803 fue vendida por
Francia a los Estados Unidos, de los que desde entonces forma parte
como uno de los Estados de la Unidn.

Durante la etapa francesa, la colonia habia estado a cargo de los
jesuitas (expulsados en 1767) y de los capuchinos canadienses. Este he-
cho fue uno de los principales motivos que indujeron a la Corona es-
pafiola a valerse principalmente de esta ultima orden religiosa para la
atencién espiritual de la colonia durante la etapa de su posesién.

A ella llegaron, procedentes directamente de Espaiia, aunque ha-
ciendo escala desde 1783, afio de su fundacién, en el Colegio de mi-
siones de La Habana, un total de 51 capuchinos: seis en 1772; veinte
en 1784; ocho en 1787; seis en 1794; y once en 1800.

A diferencia de lo que acontecidé en los restantes territorios ame-
ricanos cultivados por los capuchinos, esta orden no fue la Unica asen-
tada en la Luisiana espafiola. Los capuchinos espafioles fueron los mas
numerosos de la regidn, pero en ella ejercieron también su ministerio
los franciscanos desde 1787, algunos dominicos, mercedarios, benedic-
tinos, carmelitas y miembros del clero secular, mas los capuchinos y
clérigos franceses e irlandeses que permanecieron en la colonia tras su
cesién a Francia o que llegaron a ella con posterioridad a 1767 para
atender a los colonos compatriotas suyos.

No se poseen datos sobre la poblacién indigena, como tampoco
sobre la labor evangelizadora realizada entre ella por los religiosos.
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La labor de estos tltimos, tanto en el caso de los capuchinos
como de las otras 6rdenes y del clero secular, se centré en el cultivo
espiritual de la poblacién catdlica, asentada principalmente en el valle
del rio Missisippi entre Nueva Orleans por el sur y Saint Louis por el
norte, e integrada por los franceses, canadienses e irlandeses, mas los
funcionarios espafioles y algunos pocos malaguefios y canarios.

A ellos hay que afiadir también a los norteamericanos, en su ma-
yoria protestantes, para conformar en 1766 una poblacién constituida
por 11.643 habitantes (sin contar a los indios), de ellos 5.725 libres
y 5.918 esclavos.

Por ser considerados como misioneros, los capuchinos percibian
en 1767 un sinodo o subvencién oficial de diez pesos anuales por reli-
gioso, cantidad que en 1792 se elevd a treinta pesos.

Ademas, en Nueva Orleans poseyeron una hacienda, cultivada por
esclavos.

De entre los capuchinos asentados en Luisiana, destacé el padre
Cirilo de Barcelona, superior de la expedicién de religiosos llegada en
1772 al obispo auxiliar de Nueva Orleans desde 1781.

Los CAPUCHINOS Y LA PREDICACION POPULAR

Aludimos anteriormente a la predicacién popular en ntcleos de
poblacién ya cristiana, tanto espafiola como indigena, como al tdnico
ministerio ejercido por los capuchinos en América fuera de la evange-
lizacién de los territorios estudiados hasta aqui.

Esta predicacién popular revistié las dos formas acostumbradas
entonces: la pronunciacién de sermones en un lugar determinado, con
motivo sobre todo de una festividad especial o de la celebracién de la
Cuaresma, y la practica de las denominadas misiones circulares, consis-
tentes en recorrer sucesivamente varias ciudades o villas durante un de-
terminado periodo de tiempo para predicar y confesar en ellas, tras lo
cual regresaban al punto de partida, que fueron sobre todo los conven-
tos de Santa Fe y del Socorro, fundados precisamente en 1778 y 1787
para el ejercicio de este ministerio.

A este respecto consta, por ejemplo, que los capuchinos del Co-
legio de San Felipe Neri de Santa Fe de Bogotd realizaron entre 1779
y 1782 seis misiones circulares, cuyo nimero de misioneros que las
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ejercieron, duracién, pueblos recorridos y confesiones y comuniones
administradas en cada una de ellas, figuran en el siguiente cuadro:

Misioneros Meses Pueblos Confesiones Comuniones
2 3 8 18.950 12.320
2 5 13 23.620 15.230
3 3 21 55.600 46.300
3 3 7 15.310 11.610
3 5 10 24.500 26.300
4 9 15 69.650 43.300
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ORDENES PASTORALES

Bajo el epigrafe de 6rdenes pastorales, se engloban aqui a aquellos
Institutos religiosos de varones implantados en la América espafola
cuyo cometido consistié, ademas del comin a todas las 6rdenes reli-
giosas de aspirar a la perfeccién mediante la observancia de las propias
reglas y constituciones, en desarrollar la labor no especializada entre
fieles que se suele denominar cura pastoral y que consiste en el ejerci-
cio de los ministerios de la predicacién, administraciéon de sacramentos
y celebracién de los actos de culto.

El desempeno de la cura pastoral como objetivo principal de la res-
pectiva orden o congregacién religiosa, no obsta para que los miembros
de alguna se dedicaran también como propia, a otra actividad encami-
nada al bien espiritual de los fieles, actividad que suele ser la ensefianza.

Estas 6rdenes pastorales se distinguen de las restantes érdenes o
congregaciones religiosas, o bien en que no se dedicaron a la evange-
lizaciéon de los indios, como lo hicieron las misioneras, o bien en que
no se trazaron un cometido especial y propio de ellas, como es el caso
de las drdenes de caridad, de las drdenes mondasticas masculinas, de las
ordenes femeninas o de quienes practicaron un sistema de vida no ins-
titucionalizado (las beatas, las recogidas y los ermitaiios).

En el caso de la América espaiiola, entre estas drdenes pastorales
destacaron por su difusién los carmelitas descalzos. Junto con ellos,
compartieron también su cardcter pastoral los carmelitas calzados, los
minimos de San Francico de Paula, los oratorianos o filipenses, los pa-
dres del Salvador, los patles, los servitas y los trinitarios.

Su expansi6én, muy superior a la de los restantes Institutos de esta
indole, permite dedicarle un apartado especial a los carmelitas descal-
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zos. En cambio, la reducida implantacién y las escasisimas noticias que
se poseen acerca de ellas, obligan a aludir a las restantes en un unico
apartado.

Los CARMELITAS DESCALZOS

Los carmelitas descalzos constituyen una rama de la Orden de
Nuestra Seflora del Carmen, fundada en el siglo xn, y se denominan
con el segundo adjetivo para distinguirlos de sus homénimos los cal-
zados o simplemente carmelitas.

Esta rama de los descalzos nacié en 1568 como un movimien-
to de reforma dentro de la orden carmelita, es decir, como una ten-
dencia de mayor rigor dentro de la institucién, impulsada sobre todo
por Santa Teresa de Jesds (1515-1582), fundadora de la rama femenina
y cofundadora de la masculina, que es de la tnica que se hablard en
las paginas que siguen.

1.  Implantacion en América (1585)

Tanto Santa Teresa de Jestis como su principal colaborador en la
reforma de la orden y, por lo mismo, en el nacimiento de la rama de
los carmelitas descalzos, padre Jerénimo Gracidn de la Madre de Dios,
concibieron la reforma carmelita como un sistema de vida encaminado
a la perfeccién personal del religioso y a la conversiéon de los infieles.

Este tdltimo cometido lo iniciaron los carmelitas descalzos me-
diante el envio de su primera expedicién misionera al Congo en 1582,
a la que posteriormente siguieron otras.

Por lo que se refiere a la América espaiiola, la iniciativa evangeli-
zadora no se concibié en 1583, fecha en la que el padre Gracian co-
municé a los carmelitas descalzos que Felipe II deseaba que participa-
ran en la evangelizacién de los indios americanos y que

decfa muchas veces a sus mas cercanos ministros que la nueva planta
del Carmelo, desinteresada, recogida y fervorosa, era la mas a propod-
sito para la propagaciéon de la fe; y para obligarla mds negd a otras
religiones (6rdenes religiosas) esta empresa, dindosela a la nuestra.
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Este pasaje del padre Gracidn estd indicando la existencia entre los
carmelitas, de un mar de fondo consistente en cierta resistencia a la
labor evangelizadora entre infieles (a la que nos referiremos mas tarde)
para vencer, la cual aduce el argumento de la preferencia del Rey Pru-
dente por los carmelitas descalzos para la realizacién de ese cometido.
El padre Gracidn no especifica a qué drdenes religiosas habia exclui-
do Felipe II de la evangelizacién americana, pero sabemos que para en-
tonces lo habia hecho respecto de las érdenes monasticas de varones
en 1563 y 1576 y respecto de los trinitarios en 1560.

Mas tarde, en 1586, pondrd de relieve en su obra Celo de la pro-
pagacion de la fe, que la actitud de la Corona para con los carmelitas
descalzos al desear que se implantaran en América, era una muestra
especial de estimacién, pues hasta entonces les habia denegado la li-
cencia en este sentido a los carmelitas calzados. La denegacién habia
tenido lugar, por lo menos, en 1584 y se repetiria poco después en
1586, 1588 y 1601.

La peticién regia de 1583 fue lo que probablemente dio lugar a
que en el Capitulo Provincial de Lisboa de 1584 se aprobara, a suge-
rencias del padre Gracidn, la fundacién de un convento de carmelitas
descalzos en México.

Por su parte, la celebracién de este Capitulo proporciond ocasién
al mismo padre Gracidn para firmar en 1584 con el franciscano Martin
Ignacio de Loyola una Concordia, suscrita también por otros tres car-
melitas y tres franciscanos.

En ella, se comprometian los firmantes a fomentar entre los fieles
el espiritu misional, a dar participacién en sus oraciones y sacrificios a
los seglares que los ayudasen, a remitir a Europa amplias relaciones so-
bre la respectiva labor evangelizadora para suscitar vocaciones misio-
neras y a elaborar gramdticas de idiomas indigenas.

La autorizacién regia para que los carmelitas descalzos pudieran
viajar a América, asi como las disposiciones oficiales para facilitarles el
viaje, pertenecen a los primeros dias de mayo de 1585.

En virtud de ellas, el 11 de julio de ese mismo afio iniciaron la
travesia maritima rumbo a Nueva Espafla, en Sanlicar de Barrameda,
once religiosos de los doce inicialmente seleccionados, ya que uno tuvo
que desistir del viaje a ultima hora por razones de salud.

Ya hicimos observar al hablar de los agustinos, que este nimero
de doce es caracteristico de las primeras expediciones de las 6rdenes
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religiosas cuando se decidian a iniciar la evangelizacién americana o
la de una regién determinada a la que concedian especial importancia,
lo que siempre hacian a imitacién de los Doce Apdstoles de Jesu-
cristo.

Los carmelitas descalzos se atuvieron a este simbdlico ntimero en
la presente expedicién de 1585, y volveran a intentar hacerlo en 1587,
aunque esta expedicién no llegé a emprender el viaje a ultramar.

Esta primera expedidién carmelita ofrece la novedad de que estu-
viera integrada por cinco religiosos sacerdotes, tres religiosos estudian-
tes y tres hermanos legos o coadjutores. Lo normal en esta época era
que, fuera de los jesuitas, no participaran en las expediciones de esta
indole mas que religiosos sacerdotes, asistidos por algunos criados no
sacerdotes. Posiblemente haya que ver en esa elevada participacién de
estudiantes y de coadjutores, un signo de las dificultades encontradas
para alcanzar el numero de doce misioneros a base exclusivamente de
religiosos ya sacerdotes.

Como habia sucedido con los jesuitas en 1566 y sucederda con los
capuchinos en 1647, la insercién de los carmelitas descalzos en la em-
presa evangelizadora de América supuso una excepciéon dentro de la
politica oficial de la Corona espaifiola practicada hasta entonces, y con-
sistente en reservar la evangelizacién de los indios para los francisca-
nos, los dominicos y los agustinos, es decir, para las érdenes mendi-
cantes de la primera hora, aunque con la salvedad y las dificultades
expuestas al hablar de los mercedarios, que también fueron orden mi-
sionera en América.

La excepcién obedecié, lo mismo que en el caso de los jesuitas
y de los capuchinos, a la ejemplaridad de vida de estos religiosos, a
la que —en el concepto de la Corona—los capacitaba especialmente
para colaborar en la conversién al cristianismo de los indigenas ameri-
canos.

2. Expansion americana

Tras su llegada a la ciudad de México en noviembre de 1585, los
carmelitas se instalaron en la ermita de San Sebastidn, la cual terminé
constituyendo su primer convento y el centro de su irradiacién por
todo el virreinato de la Nueva Espaiia.
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Comparada con la mayor parte de las restantes 6rdenes religiosas
de varones, la expansiéon de los carmelitas desclazos por América fue
muy reducida. De hecho, sus fundaciones se limitaron a las siguientes:

Afio Ciudad Denominacion
1585 México San Sebastian
1586-1611 Atzacoalco (México) San Sebastian (doctrina)
1586 Puebla Nuestra Sefiora de los Remedios
1589 Atlixco Nuestra Sefiora del Carmen
1593 Morelia Nuestra Sefiora del Carmen
1593-1613 Guadalajara Nuestra Sefiora de la Concepcién
1597 Celaya Nuestra Sefiora del Carmen
1601-1613 México Colegio del Santo Angel
1606-1796 Santa Fe Desierto de los Leones
1613 Coyoacan Colegio del Santo Angel
1614 Querétaro Santa Teresa
1644 Salvatierra Santo Angel
1689 Tacuba Colegio de San Joaquin
1698 Toluca Nuestra Sefiora de la Concepcion
1699 Oaxaca Santa Cruz
1735 Orizaba Santa Teresa
1738 San Luis de Potosi
1745 Tehuacan
1796 Tenancingo Desierto

Como se ve, la presencia de los carmelitas descalzos en la Améri-
ca espaiiola se redujo exclusivamente a Nueva Espaiia.

Esta circunscripcién de las fundaciones al virreinato de Nueva Es-
pafla, junto con su numero relativamente reducido dentro del mundo
de las érdenes religiosas de entonces, fueron dos factores que contri-
buyeron a que la Orden de los carmelitas descalzos en América se
identifique con su unica provincia o circunscripcién mexicana.

Sobre el potencial personal de la orden, he aqui algunas cifras.

El convento de México albergaba en 1591 un total aproximado de
cuarenta religiosos, mientras que el de Guadalajara hubo que suprimir-
lo en 1613 por el reducido nimero de sus moradores.

El ntimero total de carmelitas descalzos residentes en Nueva Es-
pafia se cifraba en ochenta y uno en 1597, en ciento cincuenta en
1601, en doscientos veintiocho en 1664, en 609 en 1775 y en doscien-
tos cuarenta y tres en 1822.
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El nimero de conventos era de nueve en 1664 y de dieciséis en
1775. En 1822 segufan subsistiendo quince de los dieciocho fundados
entre 1585 y 1796.

De los ochenta y dos carmelitas descalzos residentes en Nueva Es-
pafia en 1597, mds de la mitad habfan ingresado en la orden en el
propio virreinato.

En 1597 se introdujeron cortapisas a estos ingresos, sobre todo en
lo referente al de los criollos. Se determind, en efecto, que a estos tl-
timos no se les admitiera en la orden si no habian cumplido veintidés
aflos y sabian «muy bien Gramadtica», mientras que a los nacidos en
Espafia se les podia dispensar de este segundo requisito, aunque se-
guian obligados a aprender esa disciplina, una vez hecha la profesién,
antes de ser ordenados de sacerdotes.

Estas reservas hacia los criollos, nacidas —eomo dice Felipe II al
papa en 1595—de que «la tierra de alli es libre y viciosa no estin he-
chos a la aspereza y rigor de acd», volvieron a manifestarlas los carme-
litas descalzos en 1604 y 1701.

En la primera de la fechas, autorizaron al definitorio o consejo de
la provincia para poder dispensar dos veces durante un trienio, de la
prohibicién del ingreso de los criollos en la orden siempre que el as-
pirante tuviera mas de veinte afios y el ingreso fuera aprobado por cua-
tro de los cinco definidores o consejeros. La disposiciéon pasé sustan-
cialmente a las constituciones de la provincia de 1701.

La norma era duramente criticada a medidados del siglo xvn por
un sector de religiosos novohispanos, entre ellos el historiador padre
Agustin de la Madre de Dios, cuyas opiniones le merecieron en 1653
la inhabilitacién para todo cargo, asi como la prohibicién de predicar
y confesar. El religioso solamente conseguirfa su rehabilitacién, y aun
as{ parcial, en 1654, al retractarse de su postura anterior.

Como afirma el historiador de esta provincia carmelitana de Nue-
va Espafia, padre Dionisio Victoria Moreno, en 1966 y 1983, las res-
tricciones seflaladas al ingreso de los criollos en la orden, odiosas por
su caracter discriminatorio, por una parte, evitaron las luchas intestinas
libradas en las 6rdenes mendicantes por los religiosos espafioles y los
criollos por el desempeiio de los cargos de la provincia (denominado
el problema de la alternativa) y por otra, obligaron a la orden a recibir
a «grumetes sin gramatica», como eran la mayoria de los espafioles que
llegaban al virreinato procedentes de la peninsula.
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A diferencia, pues, de lo que sucedié entre otras érdenes religiosas,
sobre todo entre los franciscanos, los dominicos y los agustinos, el per-
sonal de la descalcez carmelitana de Nueva Espafia estuvo integrado casi
exclusivamente por religiosos llegados directamente desde Espafia y por
carmelitas que, nacidos en Espafia, tomaron el habito en América.

De entre los primeros consta que, ademads de los once iniciales de
1585, se embarcaron para Nueva Espafia 16 en 1595, 15 en 1597, 23
en 1601, 12 en 1602, 14 en 1608, varios en 1613 y 12 en 1673, cifras
que no agotan el numero de los que se hicieron a la mar pero que
parecen muy préximas a las de quienes lo hicieron a costa de la real
hacienda.

El padre Jer6nimo Gracidan de la Madre de Dios, colaborador de
Santa Teresa de Jesus en la reforma carmelitana o fundacién de los car-
melitas descalzos, asi como San Juan de la Cruz, el poeta mistico por
antonomasia, estuvieron también a punto de dirigirse a Nueva Espaiia
en calidad de vicarios provinciales, el primero en 1587-1588 y el segun-
do en 1591, afio en el que precisamente murio.

3. Régimen juridico

Hasta 1588 los carmelitas descalzos residentes en el virreinato no-
vohispano y que integraban concretamente los conventos de México y
Puebla, dependieron directamente de la provincia carmelitana espafiola
de Andalucia de los carmelitas calzados.

En 1588 pasarian a depender de la provincia de San Felipe de
Portugal, una de las cinco en las que se dividié la descalcez carmelita-
na en esa fecha, bajo la jurisdiccién de un vicario general de toda la
orden, es decir, tanto de los carmelitas descalzos como de los calzados.

Bajo esta misma jurisdiccién suprema permanecieron, hasta que
en 1590 se erigieron en provincia auténoma (ya con tres conventos)
que adoptd la denominacién de San Alberto de México.

En 1593, al constituirse la descalcez en una orden religiosa espe-
cifica, distinta de la de los carmelitas calzados y con un propdsito ge-
neral distinto también del hasta entonces propoésito general de la unica
Orden de Nuestra Sefiora del Carmen, la provincia de San Alberto de
México pasé a depender directamente del superior general de la des-
calcez, con el Unico matiz de que desde 1594 hasta 1600, el provincial
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mexicano fue también vicario o comisario general. En 1600, esta ulti-
ma dignidad comenzd a constituir un cargo distinto del provincial,
pero la diferencia se volvié a suprimir en 1601.

Desde esta fecha en adelante, la provincia de San Alberto de Mé-
xico dependi6é siempre directamente del propdsito o superior general
de la descalcez.

4.  Vida interna

Compartiendo con todas las demds 6rdenes religiosas los tres vo-
tos preceptivos de obediencia, pobreza y castidad, los carmelitas des-
calzos de Nueva Espafia se distinguieron de los demds religiosos en la
importancia que le dieron a la pobreza, a la clausura y a la vida de
aspereza y mortificacion.

Al menos durante los primeros tiempos, en la pobreza fueron mas
estrictos incluso que los franciscanos. Lo mismo que estos tltimos, no
podian poseer bienes ni comunitaria ni personalmente, pero a diferen-
cia de ellos, se autolimitaron hasta la cuantia de las limosnas que re-
cogian para su subsistencia.

En cuanto a la clausura, mientras que entre los restantes religiosos
solamente consistia en la prohibicién de la entrada de mujeres en el
convento, entre los carmelitas descalzos se extendia a la prohibicién de
las salidas del convento a los propios religiosos. En este sentido, en
1596, 1597 y 1600 se especificé taxativamente cudntos y quiénes eran
los religiosos que podian salir a la calle en cada ocasién, cifrandose el
numero en un maximo de cuatro.

La razén de esta limitacidn estribaba en que, segin el Capitulo
Provincial de 1596, el mejor camino para la perfeccién era que «cada
religioso se esté en su celda meditando de dia y de noche en la ley del
Sefior, lo cual la razén dicta y dice no poderse guardar sin clausura y
mucho recogimiento».

Segun el padre Dionisio Victoria Moreno, historiador de esta pro-
vincia carmelitana de México, las mortificaciones acostumbradas entre
sus religiosos solian dividirse en ordinarias y extraordinarias.

Las primeras consistfan en la aspereza y pobreza del vestido, en la
frugalidad en la comida, en el ayuno casi diario y en los ejercicios de
penitencia que se practicaban comunitaria y privadamente.
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Las segundas consistian en medidas como las que consigna a me-
diados del siglo siglo xvn un cronista de la orden, aunque con el tiem-
po se suprimieran:

Solianles vestir con un hébito de locos hasta media pierna y cortarles
el cerquillo o panderetas y con un sombrerillo de indio sin alas y
mugroso les mandaban llevar un haz de alfalfa o de lefa a las puertas
de palacio del virrey para que lo vendiesen, sefialindoles por precio
uno excesivo para que nadie lo comprase... Otras veces los envia-
ban... a comer con los pobres en las porterias de San Antonio, de
San Francisco o de la Compaiiia.

Tanto la tendencia a la clausura como a la mortificacién, encon-
tré su maximo exponente en los denominados Desiertos carmelitanos,
de los que existieron el de Santa Fe o de los Leones (préximo a la
capital del virreinato) de 1606 a 1796 y el de Tenancingo, que sustitu-
y6 al anterior, de 1796 hasta 1824.

Ambos estuvieron constituidos por un conjunto de ermitas de
madera y paja, aisladas unas de otras, a las que se retiraban los religio-
sos anhelantes de una vida de mayor aislamiento y mortificacién, en
las que vivian al estilo de los ermitafios.

Por lo que se refiere a su vida cotidiana, el mismo cronista de me-
diados del siglo xvi, padre Agustin de la Madre de Dios, especifica
que, independientemente del silencio practicado durante todo el dia,
los carmelitas mexicanos seguian el siguiente horario:

00 h.: Rezo de los Maitines, en el que empleaban casi dos horas

05 h.: Oracién en el coro

06 h.: Rezo de Prima, Sexta y Nona

07 h.: Dedicacién de cada cual a su oficio

08 h.: Celebracién de la misa

10 h.: Examen de conciencia y desayuno

11 h.: Fregado de la casa y aprovisionamiento de lefia para la cocina

12 h.: Estudio, comida y siesta

14 h.: Rezo de Visperas en el coro y a continuacién estudio,

limpieza, visita a los enfermos y confesionario

17 h.: Una hora de oracién mental de rodillas, capitulo de cul-

pas, disciplina tres veces por semana, estudio y oracién
hasta el momento de acostarse.
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5. Labor pastoral

La labor pastoral de los carmelitas descalzos mexicanos se orient6
en tres direcciones fundamentales: el culto y la atencién al confesio-
nario en sus propias iglesias; la predicacién, tanto dentro como fuera
de ellas; y la cura de almas, desarrollada durante veinticinco afios en
la doctrina o parroquia de indios de San Sebastidn. Los primeros mi-
nisterios los ejercieron entre los espafioles y criollos, mientras que el
segundo lo desarrrollaron entre indigenas ya cristianos.

La predicacién fuera de la propia iglesia era uno de los motivos
por los que se dispensaba expresamente de la norma general de la clau-
sura, pero bajo la condicién de que el predicador se limitase a cumplir
estrictamente su cometido y en el menor tiempo posible. Las consti-
tuciones de 1592 excluian de este menester a los que no estuvieran
versados en filosofia y no hubieran cursado teologia durante dos afios
como minimo, a menos que estuviesen licenciados en derecho.

La doctrina de San Sebastidn era una parroquia de indios situada
en el barrio de Atzacoalco, al nordeste de la capital mexicana, la cual
estaba al cargo de los franciscanos cuando los primeros carmelitas lle-
garon a la ciudad en 1585. Su poblacién estaba constituida en 1547
por 1.500 varones superiores a catorce afios y por 2.000 mujeres de
maés de doce.

Tras una apasionada controversia con los franciscanos, los carme-
litas se encargaron de esa doctrina o parroquia de indios en 1586. La
aceptacién de este ministerio pastoral fue una continua fuente de con-
flictos entre los propios carmelitas porque lo prohibian sus constitucio-
nes de 1588, 1592 y 1604, pero lo defendian las autoridades. Al cabo
de veinticinco afios, en 1611, la doctrina pasé a los agustinos, quienes
la administraron hasta 1636.

El ya aludido historiador padre Dionisio Victoria Moreno justifica
este ministerio, prohibido por las leyes internas de la orden, en el do-
ble hecho de que sus hermanos de habito no eran propiamente parro-
cos sino simples colaboradores del de Santa Catalina y en el de que
no lo ejercieron con el caricter de justicia sino con el de caridad, por
lo que juridicamente no eran titulares de lo que en el derecho cané-
nico de entonces se denominaba un beneficio curado, es decir, el ejer-
cicio de un ministerio pastoral al que iba anejo el derecho a percibir
una determinada retribucién.
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Aparte de estos argumentos de indole juridica, los carmelitas des-
calzos apreciaron en la administracién de esta doctrina el inconvenien-
te de que

venian los dichos indios todos los sdbados y fiestas principales a can-
tar en canto llano la misa y visperas, y otras veces de dérganos, con
muchos instrumentos de chirimias, cornetas, flautas y, lo que es mads,
con cascabelada, que no causaba poca risa en la iglesia... El religioso
o religiosos que les ministraba lo mds del dia andaban fuera de clau-
sura, con su capilla, porque a cualquier hora de la noche que los lla-
masen habfan de acudir a sus casas a hacer que aprendiesen a leer los
muchachos, que se castigasen los delitos de indios e indias, que se
recogiese el dinero necesario para los ornamentos y otros gastos, y
que todo corriese por mano de los religiosos, lo cual tenfa muchos
inconvenientes.

Este pasaje, aunque redactado para demostrar que a los carmelitas
no les convenia administrar esa doctrina, nos ilustra suficientemente
sobre el funcionamiento de la misma.

A estos datos, cabe afadir que los religiosos les predicaban a los
indios los dias festivos por la mafiana y por la tarde y que, para la
mejor comprension del cristianismo «ddbanles estampados los ministe-
rios de la fe y en especial los de las postrimerias... les daban estampa-
dos ejemplos tenebrosos con que se retrajesen de pecar».

Este cultivo espiritual de los indigenas es lo que indujo al padre
Elias de San Juan Bautista a componer unos Didlogos en lengua mexica-
na impresos en 1598, un Compendio de las excelencias de la bula de Ia
Santa Cruzada en lengua mexicana, editado en 1599 y reeditado en 1601,
y tal vez también los andénimos Gramdtica y Diccionario mexicanos.

6. Intentos evangelizadores

No hay duda ninguna de que la primera expedicién de carmelitas
descalzos a México tuvo cardcter misionero. Asi se lo hemos visto afir-
mar al padre Jerénimo Gracidn de la Madre de Dios al transcribir los
deseos de Felipe II de que los carmelitas descalzos se asociaran a la
obra misional. Ademads, el monarca sufragd los gastos de los expedido-
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narios como se hacia con todos los que viajaban en calidad de evan-
gelizadores.

El padre Gracidn era un decidido partidario de que los carmelitas
descalzos combinasen la vida de contemplacién con la accién evange-
lizadora. Ademds de esta expedicion a México de 1585, a él se debe la
organizacién de las que en 1582, 1583 y 1584 viajaron al Congo, aun-
que las dos primeras no pudieran llegar a su destino. A él se debe tam-
bién la obra de cardcter misional Celo de la propagacion de lafe, la que
él mismo subtitula Exhorracion para ir a predicar el Santo Evangelio a la
gentilidad y a las terras de infieles y herejes, con siete ediciones, dos de
ellas en italiano, entre 1586 y 1702.

Junto con él, defendié también el objetivo misional de la orden
la Congregacion de San Elias o rama espafiola transplantada a Italia en
1597, uno de cuyos miembros fue el célebre misionélogo padre Tomas
de Jesus, autor del opusculo titulado Stmulus missionum, sive de propa-
ganda a religiosis poe universum orhemfide, editado en Roma en 1610 e
incluido tres afios mds tarde en su obra mds extensa De procuranda sa-
Tute omnium gentium.

A diferencia del padre Gracidn y de sus seguidores, otro sector de
la nueva orden opinaba que la reforma carmelitana «era principalmente
eremitica, contemplativa y retirada». Esta tltima tesis la mantuvo tam-
bién el cardenal Belarmino en 1608.

La cuestién se debati6é oficialmente en los Capitulos de 1583 y en
los dos celebrados en 1585. Incluso, cuando en 1608 el papa Paulo V
exhorté a los carmelitas a que enviaran mds misioneros al Congo, el
Capitulo de 1610 le respondié que la orden estaba dispuesta a obede-
cerlo pero que solicitaba una aclaracién sobre si la labor evangeliza-
dora entre infieles formaba o no parte de los objetivos de la insti-
tucion.

El papa no respondié a la pregunta, aunque volvié a insistir en su
deseo de que se reanudara la misién del Congo. Ante ello, los superio-
res destacaron en ese mismo afio de 1610 a otros tres misioneros, pero
en 1612 el propio propédsito general de la orden preceptué que desis-
tieran del viaje a Africa los nuevos doce carmelitas que en esa fecha se
aprestaban para embarcarse rumbo al Congo.

De esta manera, la rama espafiola de la orden (no la italina) ter-
miné optando definitivamente por la vida contemplativa y renuncian-
do a la accién evangelizadora entre infieles.



Ordenes pastorales 211

El triunfo de esta tendencia fue lo que impidié que los carmelitas
decalzos cultivaran ningin campo misional en América a partir del se-
gundo decenio del siglo xvn, hasta el punto de que, como hemos visto,
abandonaran en 1611 la doctrina o parroquia de indios de San Sebastidn.

En sentido contrario, la postura del sector favorable a las misiones
fue lo que posibilité los intentos evangelizadores de los carmelitas des-
calzos en Nuevo México, en California y hasta en Filipinas.

El primer propodsito en este sentido lo debian llevar ya albergado
los miembros de la expedicién de 1585, pues solamente a ellos se pue-
de referir el mandato que la Corona espafiola imparti6 el 9 de junio de
ese afio al virrey de Nueva Espaiia y que recoge la Recopilacion de leyes
de los reinos de las Indias de 1681 (libro 1, titulo 14, ley 13). En él se
dice textualmente:

Mandamos a los virreyes de Nueva Espafia que a los religiosos carme-
litas descalzos que su Orden enviare desde alli a las islas Filipinas,
Nuevo México y otras partes a predicar el santo Evangelio, convertir y
ensefar a los naturales, den licencia para ello y lo demds que se acos-
tumbre, y porque se animen y esfuercen en servir a nuestro Sefior en
aquel oficio apostdlico los favorezcan y ayuden en todo lo posible.

Simultineamente, pero ahora desde Espafia, se propusieron viajar
directamente «a Nuevo México o Filipinas» en 1587 un grupo de car-
melitas descalzos encabezados por el padre Jerénimo Gracidn, pero la ex-
pedicién no llegé a emprender el viaje. Luego, en 1597, se hicieron a la
mar con este mismo fin, quince religiosos y dos criados, pero tampoco
pudieron llegar al entonces denominado Nuevo Reino de San Francisco
de México porque ya se habian adelantado los franciscanos con Juan de
Onate, y la Corona no considerd conveniente la presencia en la regién
de mas 6rdenes misioneras. Esta postura se mantenia en 1601.

En esta ultima fecha, el virrey de Nueva Espaiia, Conde de Mon-
terrey, intenté obligar a los carmelitas descalzos a que misionaran en
Rio Verde, regién del oriente mexicano abandonada recientemente por
los franciscanos. El definitorio o consejo de la provincia de San Alber-
to de México accedid a enviar alli dos o tres religiosos, pero solamente
durante un afo. En realidad, no llegé a destacar ninguno.

Fue también en 1601 cuando el mismo virrey los autorizé para
que pasaran a California ya que no habian podido poner en practica
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la licencia en este sentido obtenida de la Corona en 1598. En virtud
de la autorizacién del virrey, desde mayo de 1602 hasta abril de 1603
acompafaron a Sebastidn Vizcaino los carmelitas descalzos Andrés de
la Asuncién, Tomds de Aquino y Antonio de la Ascensién, autor este
ultimo de tres relaciones sobre el descubrimiento de California.

Este mismo padre Antonio de la Ascencién elevé a la Corona va-
rios memoriales sobre la poblacién y evangelizacién de California en
1608, en 1620, en 1629, en 1633 y en 1636. Ademds, en 1628 habia
abogado por la ida a California de los carmelitas descalzos el agustino
Pedro Nieto, quien consiguié incluso que el papa ordenase en 1536 al
nuncio de la Santa Sede en Espaiia; que hablase con el rey para que
enviase a dicha peninsula a religiosos agustinos y carmelitas descalzos.

Todos estos esfuerzos resultaron vanos porque California quedé
de momento olvidada.

7. Labor educativa

Desde el punto de vista educativo, respecto de los carmelitas descal-
zos, s6lo nos consta que tuvieron que dedicarse a la ensefianza de los
nifios indigenas en su doctrina o parroquia de San Sebastidn, pues era
una labor aneja a la cura pastoral entre los nativos, y que en el convento
de Celaya regentaron un colegio de nifios espafioles durante algunos afios.

De este colegio se nos dice que

los nifios que de toda la comarca alli educaron aquellos primeros afos
salieron, tan bien inclinados que la mayor parte de ellos se hicieron
religiosos y clérigos y eran los que en el convento por muchos afios,
oficiaban casi siempre solos las misas cantadas en el coro.

OTRAS ORDENES PASTORALES
1. Carmelitas calzados
Los carmelitas calzados, o simplemente carmelitas, de los que he-

mos visto originarse los descalzos en 1586, nunca llegaron a establecer-
se en la América espafiola como orden religiosa propiamente tal.
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Su desplazamiento al Nuevo Mundo fue autorizado por el papa
Adriano VI en 1522 y la presencia individual de algunos religiosos de
esta orden ya aparece en 1527.

En 1535, les prohibié fundar un convento en Lima el domini-
co Tomas de Berlanga, entonces obispo de Panamd, si no presentaban
licencia expresa de la Corona para ello, la que nunca llegaron a
poseer.

Con anterioridad a 1584, en este mismo afio y en los sucesivos
de 1586, 1588 y 1601 la Corona les prohibié el paso a América, aun
en el caso de que por cualquier via hubiesen obtenido la preceptiva
autorizacién oficial para ese fin, si en el documento no se especificaba
expresamente que con esa autorizaciéon se derogaba la prohibicién ge-
neral de que efectuasen el desplazamiento.

A estas disposiciones se afiadieron la de 1633, que orden¢ la de-
molicién de los conventos que hubieran fundado en Nueva Espaiia, y
la de 1640, que preceptuaba el embarque para la peninsula de los que
se habian instalado sin licencia en Guadalajara y Zacatecas (México).

En 1592, seis vecinos de Lima informaron a Felipe II de que en
el Pert habia muchos carmelitas doctos, ejemplares y aptos para la
evangelizacion, tras lo cual le piden que permitiera la implantacién de
esa orden en la capital del virreinato, al que con ese fin habfa llegado
el maestro fray Juan de Valenzuela, vicario general de la orden. Las
razones de los peticionarios fueron consideradas validas por el monar-
ca, pero la peticién de los vecinos solamente merecid esta respuesta,
afadida al documento: «Guardese para cuando los contenidos en ella
pidan algo». De hecho, la orden no llegd a implantarse oficialmente
en el Pert.

En 1656, el general de la orden, padre Juan de la Concepcidn,
solicit6 de la Corona que se le permitiese fundar una casa en Lima. La
respuesta del Consejo de Indias fue negativa, basada en que no con-
venfa aumentar el numero de casas religiosas, «ademds del mal ejemplo
que harfa el abrir esta puerta para otras pretensiones».

Desde el punto de vista de las fundaciones realizadas, ademas de
las aludidas en las reales cédulas de 1633 y 1640, consta que los car-
melitas calzados llegaron a tener también, no obstante las prohibicio-
nes oficiales, sendos conventos en Tacunga (Ecuador) y Popayin (Co-
lombia), cuya existencia fue efimera, pues no duré mas que de 1684
a 1704 y de 1689 a 1704, respectivamente.
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Carmelitas calzados, cuya situacién juridica nos es desconocida,
eran Gregorio de Santa Marfa, que viajé en 1527; un tal fray Bernabé,
que en 1562 era capelldn de conquistadores en Nueva Granada; Alonso
de Molina, que obtuvo licencia en 1573 para explorar el volcan nicara-
giiense de Masaya y explotar un negocio de perlas; y Melchor de Portes,
que obtuvo autorizacidn para viajar al Pert a cobrar ciertas deudas.

Realizando labores de indole mas religiosa, aparecen Pedro Viez
de Urrea penetrando en 1560 entre los chunchos de Bolivia, quienes
le dieron muerte en 1568 al mismo tiempo que a los soldados del ca-
pitdn Manuel Escobar; un carmelita anénimo y otros varios sacerdotes
intentando evangelizar a los chiriguanos del sur de Bolivia, en la dé-
cada de 1570; Juan Mexia, acompafiando en 1581 al obispo de Tucu-
man, Francisco de Vitoria; y Miguel de Espinosa, acompaiiando en
Buenos Aires en 1622 al obispo, también carmelita, Pedro Carranza,
quien lo nombré provisor de la didcesis.

Pertenecié asimismo al Carmen calzado, Antonio Vazquez de Es-
pinosa, quien, tras recorrer gran parte de la América de entonces, des-
cribié lo observado durante sus viajes en su Compendio y descripcion de
las Indias Occidentales, impreso en Madrid en 1613-1620.

2. Minimos de San Francisco de Paula

Fundados en 1444, afiadian a los preceptivos votos de obediencia,
pobreza y castidad de todas las 6rdenes religiosas, el especifico de abs-
tinencia perpetua. Aunque su objetivo concreto era atender a las victi-
mas del hambre, de las guerras y de las tiranias, en la América espa-
fiola; aparecen como una orden consagrada a diversos menesteres de
indole religiosa.

A ella, pertenecia el célebre fray Bernardo Boil o Buil cuando
en 1493 viaj6 a la Espafiola (Republica de Haiti y Dominicana) en ca-
lidad de delegado pontificio.

Sobre la orden como tal, solamente se sabe que en 1646 fundé en
Lima un hospicio u hospederia para religiosos suyos en la ermita de
Nuestra Sefiora del Buen Viaje, convertido en convento formal en 1710
y en el que en 1764 moraban 24 religiosos sacerdotes, dos hermanos
legos y cuatro donados o criados, dedicados a regentar una escuela de
primeras letras.
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También conté con un pequeiio convento en Huamanga (Aya-
cucho).

En el siglo xvm, el virrey del Pert creé en la Universidad de San
Marcos de Lima una citedra de Teologfa, no remunerada, que confié
a esta orden.

También en el siglo xvm, iniciaron cuatro o cinco religiosos mi-
nimos una fundacién en Puebla de los Angeles (México).

Estos religiosos, junto con otros que se encontraban en las ciuda-
des, también mexicanas, de Jalapa y Tampico, fueron reembarcados
para Espafia por el virrey, Duque de Escalona.

3. Oratorianos o Filipenses

Los oratorianos, llamados asi por pertenecer a la Congregacién del
Oratorio y denominados también filipenses por haber sido fundados
por San Felipe Neri, nacieron en 1575 pero no constituyen una orden
religiosa propiamente dicha porque no hacen votos ni viven todos en
comunidad.

La congregaciéon ha estado integrada siempre por grupos de sacer-
dotes y de seglares que constituyen el respectivo Oratorio, auténomo
respecto de los demds, para aspirar a la perfeccién propia aunque tam-
poco se inhiben de proyectarse hacia el exterior.

Establecidos en Espaiia en el siglo xvn, consta de su presencia en
México, Guatemala (desde 1644), Panamd, Colombia y Lima. En esta
dltima ciudad, se hicieron cargo en 1683 del hospital del Espiritu San-
to, mientras que en la capital novohispana se establecieron en 1767 en
la Casa Profesa de la Compaiifa de Jests, al ser suprimidos estos reli-
giosos en Espafla y América.

Su fundacién principal fue la mexicana de San Miguel el Gran-
de, en el Estado de Guanajuato, a donde llegaron en 1712 y donde
en 1753 abrieron el Colegio de San Franciso de Sales con catedras de
Gramatica y Bellas Letras, Filosofia y Teologia, cuyos estudios tenian
validez en la Real y Pontificia Universidad de México. Segun sus pro-
pios estatutos, el objetivo del Colegio era hacer de los jévenes unos
«caballeros cristianos, politicos y sabios».

El profesor mas destacado del colegio fue el oratoriano Juan Be-
nito Diaz de Gamarra, nacido en Zamora de Michoacin en 1745 y



216 Religiosos en Hispanoamérica

autor de varias obras filos6ficas consideradas por la especialista Elisa
Luque Alcaide en 1970 como «los primeros eslabones de la renovacién
de los estudios en México», mediante las cuales intenté «la renova-
cién de temas y sistemas, conservando a la vez las lineas que la tradi-
cién y la costumbre habian establecido». A los oratorianos les cabe
también el mérito de que otro miembro de su congregacién, Hipdlito
Aguado, colaborara en la fundacién de los recogimientos femeninos de
Santa Ana y de San Miguel de Belén (1683) de la capital novohispana,
asi como el de que Manuel Bolea, sacerdote también del Oratorio,
fundara en 1790 en la misma ciudad de México un colegio para niflas
pobres, prescindiendo de su origen legitimo o ilegitimo.

4.  Padres del Salvador

Cabe la posibilidad de que a finales del siglo xvn hubiera religio-
sos de esta orden en Chile, dado que en 1788 se solicité para ello,
aunque entonces infructuosamente, la que hasta 1767 habia sido resi-
dencia de los jesuitas en Santiago.

5.  Pailes

Los patles, denominados también lazaristas, son los miembros de
la Congregaciéon de la Misién, fundada en 1625 por San Vicente
de Padl con el objetivo principal de evangelizar a los pobres, especial-
mente a los campesinos, aunque también se orientaron pronto hacia la
direccién de seminarios diocesanos.

Establecidos en Espafia en 1704, a finales del siglo xvii tenfan una
casa en la ciudad de México, tnica noticia que de momento se posee
acerca de su presencia y actividad en Hispanoamérica.

6. Servitas

Los servitas o Siervos de Maria fueron fundados en 1233 por siete
mercaderes de lana, quienes adoptaron la regla de San Agustin con el
caracter de orden mendicante, lo que les hacia depender de las limos-
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flas de los fieles para su subsistencia y dedicarse a toda clase de apos-
tolado.

Instalados en Espaiia a finales del siglo xvi, en 1791 inauguraron
una casa en Meéxico.

7.  Trinitarios

Los trinitarios, miembros de la Orden de la Santisima Trinidad,
fueron fundados en 1198 por San Juan de Mata y San Félix de Valois
para redimir cristianos cautivados por los musulmanes, objetivo idén-
tico al de los mercedarios.

En América aparecen por primera vez en la persona de fray An-
tonio de Mendoza, quien en 1534 se presenté en Santo Domingo con
un hijo suyo y se dedicd a la instruccién de los indigenas «con increi-
ble fruto». Este religioso es probablemente el mismo al que el domi-
nico Tomds de Berlanga, obispo de Panam4, le prohibié en 1535 que
fundara un convento si no presentaba la licencia regia para ello.

Consta que estos religiosos fundaron una casa en el Cuzco a raiz
de la conquista del Peri, mandada destruir por Hernando Pizarro tras
la batalla de Salinas (1538).

En 1538 aparece un religioso de esta orden formando parte de una
expedicién integrada por otros sacerdotes seculares, dos dominicos y
un franciscano, que se proponian evangelizar en Florida.

Una real cédula de 1560 deja constancia de que recientemente ha-
bian pasado al Pert algunos extrinitarios en habito de clérigos seculares
que deseaban fundar un monasterio. La Corona prohibié la fundacién
porque en ese momento no convenia que hubiera mds conventos que
los de franciscanos, dominicos y agustinos.

La prohibicién de fundar se la reiter6 en 1584 el virrey del Perd,
Conde de Villar.

La intervencién de este ultimo indica que, pese a las prohibicio-
nes, no dejo de haber trinitarios, lo mismo que en el caso de los car-
melitas calzados, que hicieron caso omiso de ellas.

En 1590, se encontraba en la costa ecuatoriana de Esmeraldas fray
Juan de Salas, quien alerté a las autoridades sobre el peligro de corsa-
rios ingleses. En 1600 y 1620 se dedicaban algunos religiosos de esta
orden a recolectar limosnas en Charcas para la liberacién de cautivos,
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ocupacién que se les prohibié. En 1702 ordené Felipe V la detencién
y el envio a Espafia de un trinitario castellano y de otro alemén que
se proponian viajar a América, via Londres, para defender la causa del
Archiduque de Austria, en su guerra contra los borbones por el trono
de Espaiia.



VI

ORDENES ASISTENCIALES

Denominamos dérdenes o congregaciones religiosas asistenciales a
aquellas cuyos miembros se dedicaron a la asistencia o cuidado de los
enfermos.

A este tipo de Institutos religiosos petenecieron, dispuestos por or-
den alfabético, los betlemitas, los Camilos, los canénigos regulares de
San Antonio Abad, los hermanos de la Caridad de San Hipdlito y los
hermanos de San Juan de Dios.

En la mayoria de los casos, el cuidado prestado a los enfermos
por estos religiosos se desarrollé6 en los hospitales, pero se da también
la modalidad de haberlos atendido fuera de los centros de salud. Por
ello, entre estas drdenes cabe una primera distincién, consistente en las
que tuvieron cardcter hospitalario y en las que carecieron de él, mucho
mds difundidas las primeras que las segundas.

Tres de estas cinco drdenes religiosas fueron de cardcter laical,
concretamente los betlemitas, la Caridad de San Hipdlito y los her-
manos de San Juan de Dios. Como se da la circunstancia de que esas
tres fueron precisamente las mds extendidas de América, puede decirse
que estas 6rdenes fueron en su mayoria laicales. Es cierto que entre los
hermanos de San Juan de Dios hubo también religiosos sacerdotes,
pero este ministerio se circunscribié a un sector muy reducido que no
tuvo mds que cardcter complementario dentro de la propia orden.

Ninguna, excepto la de los betlemitas, tuvo su correspondiente
rama femenina. En realidad, puede decirse que durante la época espa-
fiola de América todas ellas fueron érdenes o congregaciones religiosas
en la practica exclusivamente de varones, pues las betlemitas no llega-
ron a contar mas que con una fundacién y, en términos estrictos, ni
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siquiera constituyeron una congregacién religiosa propiamente dicha
hasta el siglo xix.

De las aludidas cinco instituciones de esta indole existentes en la
América espaiiola, una de ellas, los betlemitas, compatibilizaron el cui-
dado de los enfermos con la ensefianza elemental impartida en escue-
las anejas a los hospitales a los nifios pobres de la localidad.

Una tltima caracteristica de estas 6rdenes o congregaciones reli-
giosas asistenciales es que, de las cinco que llegaron a existir en la
América espaiiola, dos de ellas, los betlemitas y los hermanos de la Ca-
ridad de San Hipdlito, nacieron en la propia América, aunque funda-
das por espaiioles. La primera, ademds recorrié el camino inverso se-
guido por las procedentes de la peninsula al instalarse en las islas
Canarias.

En los primeros tiempos de la América espafiola, la implantacién
de las primeras drdenes misioneras (franciscanos, dominicos, agustinos,
mercedarios y, mas tarde, jesuitas) se vio favorecida por la necesidad
de evangelizar a los indigenas.

Por el contrario, la imposibilidad o falta de propdsito de dedicarse
a este menester obstaculizé la implantacidén de otras érdenes religiosas,
como es el caso de los monjes y de las instituciones mondsticas feme-
ninas.

En este mismo sentido, la perenne necesidad de atender a los en-
fermos constituyd el alidado mds poderoso para fomentar la presencia
en el Nuevo Mundo de las 6rdenes asistenciales.

Esta necesidad, ineludible en cualquier parte dada la naturaleza
humana, en la América espafiola, se dejé de sentir con una fuerza es-
pecilisima y desde tiempos muy tempranos debido al surgimiento de
las epidemias, a la aparicién de nuevas enfermedades al contacto de las
nuevas razas entre si, a los efectos sanitarios derivados de las guerras
de conquista y de los ataques de los indigenas y de los corsarios, asi
como a la falta de instituciones de salud entre la poblacién indigena.

Un indice claro de la preocupacién oficial por solucionar esta ne-
cesidad, lo refleja el esfuerzo de la Iglesia por fundar hospitales en to-
das partes y desde el primer momento, asi como la importancia que la
legislacion atribuye a este aspecto de la sociedad hispanoamericana.

A este respecto, la Recopilacion de leyes de los Reinos de las Indias de
1681, le dedica un apartado especial a este tema (libro 1, titulo 4), en
el que, ademds de otras disposiciones de indole mas concreto, consigna
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el precepto general, tomado de una real cédula de 1541, de que las
autoridades americanas tuvieran especial cuidado de que se fundaran en
todos los pueblos de espaiioles e indios «hospitales donde sean curados
los pobres enfermos y se ejercite la caridad cristiana».

Fue esta perenne y acuciante necesidad la que propicié una am-
plia difusiéon de las ordenes de cardcter hospitalario en la América de
los siglos xvi a xix como instrumentos especialmente adecuados para
ese fin.

Por ello, resulta perfectamente comprensible el transplante a Amé-
rica de una orden espafiola especializada en este menester como la de
los hermanos de San Juan de Dios, asi como el nacimiento en la pro-
pia América de los hermanos de la Caridad de San Hipdlito y de los
betlemitas.

Por su especial difusién, en las paginas que siguen se les dedicara
el correspondiente apartado propio a los primeros y a los tltimos,
mientras que las érdenes o congregaciones religiosas restantes se englo-
bardn bajo un tnico epigrafe.

Los HERMANOS DE SAN JUAN DE DIOS

Los hermanos de San Juan de Dios, llamados en América juani-
nos, fueron fundados por el santo portugués del que tomaron el nom-
bre, el cual, tras una vida aventurera, se convirtié impresionado por los
sermones del beato Juan de Avila e inicié una nueva vida, germen de
la nueva orden, en el hospital de Granada en 1537.

1. Expansion en América

El primer contacto de los hermanos de San Juan de Dios con el
Nuevo Mundo tuvo lugar a finales del siglo xvi.
Lo relata la primera crénica de la orden con estas palabras:

Corrian los aflos de 1595 cuando ya en Espaila y en Italia se habian
fundado muchos hospitales y conventos. De ellos salfan a servir en
las armadas, asi de mar como de ejércitos de tierra, nuestros frailes,
conducidos de su instituto y llamados de los reyes, con singular con-
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suelo de los que herian o enfermaban, pues hallaban en ellos el alivio
y remedio. Habian navegado algunos en las armadas que van a la
Nueva Espaiia y Tierra Firme.

Esta labor de enfermeros de las flotas que se dirigfan o procedian
de América continud en afios posteriores.

Quede constancia de ella, pero anotemos que la implantacién de
la orden en la América espafiola no se derivd de estos viajes sino del
proposito expreso de estos religiosos de dedicarse al cuidado de los en-
fermos en hospitales de tierra adentro.

La implantacién la solicit6 en abril de 1584 a la Corona espaiiola,
el hermano Damian de Ruda. Segun la peticion elevada en esa fecha a
Felipe II, él y otros compaiieros del hospital de San Juan de Dios de
Granada, tras haberlo tratado con el hermano mayor y los restantes
hermanos del centro, habian concebido el propdsito de viajar a las In-
dias «para ejercer el dicho oficio de la hospitalidad» como lo habian
prometido en la profesiéon y tal como lo ejercfan en todos los hospi-
tales de la orden, sin otro deseo que el de servir a Dios y al préjimo.

En conformidad con ello, fray Damian de Ruda solicitaba licencia
para que en la flota de septiembre de ese afio pudieran viajar cuatro
hermanos profesos y dos sirvientes del Hospital de Granada.

La respuesta, consignada en el mismo documento original de la
peticién, fue extremadamente lacénica: «No ha lugar».

A pesar de esta denegacidn oficial, la Orden de San Juan de Dios
terminé implantdndose en América en 1602 al hacerse cargo del Hos-
pital de San Felipe y Santiago de La Habana, los hermanos fray Diego
de la Fuente, fray Andés Alcaraz, fray Gonzalo Gonzilez y fray Andrés
Paz, quienes el afio anterior habian llegado a Cuba procedentes de
Cartagena de Indias (Colombia).

A partir de esta fecha, la orden fundé o atendi6 en la isla los hos-
pitales siguientes:

Afo Ciudad Denominacion del hospital
1602 La Habana San Felipe y Santiago

1712 Santo Espiritu San Juan de Dios

1722 Santa Clara San Juan de Dios

1728 Puerto Principe San Juan de Dios

(Camagley)
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El hospital de La Habana fue el tnico existente para los 5.000 ha-
bitantes de la ciudad hasta que en 1665 se fund6 también en ella el
Hospital de Paula, para mujeres, y en 1681 el de San Lizaro, al margen
de la Orden de San Juan de Dios.

Este mismo hospital de la capital cubana desempeiié un protago-
nismo especial con ocasién del incendio del casco viejo de la ciudad
de 1622, y al declararse la epidemia de peste amarilla en 1647 y de
tifus en 1654.

Tres afios después del establecimiento en La Habana, en 1605 lle-
garon a México, procedentes directamente de Espafia, los hermanos
fray Bruno de Avila, fray Juan de Segura, fray Gonzalo de San Esteban
y fray Juan Leonardo, quienes en 1608 iniciaron la expansién de la
orden por la actual Republica de México.

En ella llegaron a atender los hermanos de San Juan de Dios los
hospitales relacionados a continuacién:

Afio Ciudad Denominacion
1608 Guadalajara
1608 Zacatecas
1608 Durango
1616 Colima
1616 San Luis de Potosi San Juan Bautista
1616 Leén (Guanajuato) Santos Cosme y Damian
1619 Orizaba
1623 Celaya
1625 México
1626 Campache Nuestra Sefiora de los Remedios
1630 Puebla
1644 Morelia Nombre de Jesus
Siglo xvii Mérida (Yucatan) Nuestra Sefiora del Rosario
Siglo xvii San Juan del Rio
Siglo xvii Patzcuaro
Siglo xvii Aguascalientes
Siglo xvii Tezcoco
Siglo xvii Toluca
Siglo xviii Oaxaca
Siglo xviii Cucaira
1710 Ciudad Real de Chiapa
Siglo xviii Espiritu Santo
Siglo xviii Pachuca

Siglo xviii Veracruz San Juan de Dios
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La entrega a la orden de los primeros hospitales mexicanos en 1608
coincidié con el establecimiento de los hermanos de San Juan de Dios
en Lima por la obra de fray Francisco Lépez, al que poco después siguid
su llegada a Cartagena de Indias en 1610, a Potosi (Bolivia) en 1613, a
Arica (Chile) en 1616, a Cérdoba (Argentina) en 1618, a Panama en
1621 y a Ledén de Nicaragua en 1624, fecha ésta que marca el inicio de
la expansion, aunque un tanto restringida, por América Central.

En esta dltima region, la orden solamente llegé a hacerse cargo de
seis hospitales:

Afo Ciudad Denominacién
1624 Ledén de Nicaragua Hospital del Obispo
1636 Santiago de Guatemala Santiago
1642 Santiago de Guatemala San Lazaro (Hospital Real)
1642 Granada de Nicaragua
1730 Comayagua (Honduras)

Siglo xvii Sonsonate (El Salvador) Venerable Juan Pastor

Por su importancia como lugar de paso para el virreinato del Pert
y para el regreso de este virreinato a Espafia, Panamd llegé a contar
con dos hospitales al cargo de los hermanos de San Juan de Dios, el
primero de los cuales, situado en la capital, se convirtié ademdas en sede
de uno de los tres vicarios o comisarios generales de la orden en Amé-
rica, junto con los de México y Lima.

Estos dos hospitales panamefios fueron el de San Juan de Dios,
fundado en 1621 en la misma ciudad de Panami, y el de San Sebas-
tidn, levantado en Portobelo en 1629.

El de la ciudad de Panama fue el Unico centro hospitalario exis-
tente en ella a lo largo de todo el siglo xvn.

Colombia fue, después de México, el principal lugar de expansién
de la orden, con nada menos que dieciocho hospitales:

Afo Ciudad Denominacién
1610 Cartagena San Juan de Dios
1613 Cartagena Getsemani

1635 Santa Fe San Pedro
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Afo Ciudad Denominacién

Siglo xvii Santa Fe JesUs, Maria y José
1636 Tunja Purisima Concepcion
1648 Leiva Nuestra Sefiora de Montserrat
1663 Mariquita San José
1665 Pamplona Santa Ana
1668 Mompox San Juan de Dios
1669 Vélez San Juan Bautista
1670 Nata Santisima Trinidad

Siglo xviii Santa Marta

Siglo xviii Pasto

Siglo xviii Cali

Siglo xviii Neiva

Siglo xviii Popayan

Siglo xvii Sibate

Siglo xviii Honda

La expansion de la orden por el resto de América del Sur reflejada
en los hospitales que lleg6 a atender, fue la que sigue:

Nacion Afo Ciudad Denominacion
Peru 1608 Lima San Diego
1610 Callao Nuestra Sefiora de Covadonga
1619 Cuzco San Bartolomé
1628 Huamanga
(Ayacucho)
1635 Huancavelica San Bartolomé
1648 Arequipa Nuestra Sefiora de la O
1650 lea San Nicolas
Bolivia 1613 Potosi

1615 Oruro

1619 Cochabamba
1629 La Paz

1635 Tarija

1648 Nizque

1663 La Plata (Sucre)

Chile 1616 Arica
1617 Concepcion Nuestra Sefiora Misericordia
1628 Santiago Nuestra Sefiora del Socorro
1630 Safa San Sebastian

1645 Valdivia

Siglo xvii Pisco
1745 La Serena Nuestra Sefiora de la Asuncion
1785 Chillan
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Nacién Afo Ciudad Denominacién

1786 Valparaiso
Siglo xviii Constitucion
Argentina 1618 Cérdoba Santa Eulalia
1635 Buenos Aires San Martin
1763 San Juan
1763 Mendoza
Siglo xviii Santigo del Estero

Como puede observarse, no hubo ningin hospital fundado o
atendido por los hermanos de San Juan de Dios en Costa Rica, Vene-
zuela, Ecuador, Paraguay, Uruguay y Republica Dominicana.

También merece apuntarse que el nimero de centros hospitalari-
dos confiados a la orden en la actual Reptblica de México, que su-
maron la cifra de veinticuatro, supera con mucho al de cualquiera otra
nacién hispanoamericana, excepto Colombia, a la que solamente aven-
taja con seis centros hospitalarios.

El caso de México no sorprende, pues el virreinato de Nueva Es-
pafia fue siempre, tomado en conjunto, el campo preferido por las 6r-
denes religiosas, algunas de las cuales, como los carmelitas descalzos, lle-
garon hasta restringir practicamente a él su expansién por la América
espafiola. Dentro de las mismas drdenes hopitalarias, ya vimos que Mé-
xico fue el lugar de nacimiento y principal desarrollo de la Orden de la
Caridad de San Hipdlito, y veremos enseguida que constituyd el campo
preferido por los betlemitas, aunque en este caso después del Pert.

Lo que si resulta peculiar, es que el nimero de hospitales confia-
dos a los hermanos de San Juan de Dios en Colombia sea muy supe-
rior al de los que atendieron en el Pert, regién esta ultima que por la
importancia de que gozaba entonces hubiera permitido a primera vista
suponer lo contrario. El hecho probablemente obedecié a que Pert
contd, en mayor numero que Colombia, con centros sanitarios funda-
dos o atendidos por instituciones o personas distintas de los hermanos
de San Juan de Dios, es decir, que estos religiosos antepusieron Co-
lombia al Pert porque las necesidades de la primera, en este campo,
eran superiores a las del segundo.

El hecho de que Chile y Cuba contaran con un nimero de cen-
tros asistenciales relativamente tan elevado, si se tiene en cuenta su su-
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perficie y su poblacién, se debié a las especiales circunstancias por las
que atravesaron ambas regiones: los ataques de los piratas en el primer
caso y las guerras contra los araucanos en el segundo.

Desde el punto de vista cronoldgico, la expansion de la orden de
San Juan de Dios coincide con todas las demds en la especial intensi-
dad de su impulso inicial, de la que solamente constituyen sendas ex-
cepciones Cuba y Argentina, donde el impulso fundacional de la or-
den fue mds intenso en el siglo xvin que en el xvn.

Comparados entre si estos dos siglos y sin ébice para que las fun-
daciones fueran mds numerosas en la primera mitad del primero que
en la segunda, la expansién de la orden refleja, tomada en conjunto,
una extrafia continuidad, en el sentido de que se fue haciendo cargo
de hospitales de manera permanente a lo largo de ambas centurias. En
todas las demds drdenes, exceptuados los capuchinos y las capuchinas,
el siglo xvir se presenta siempre mds pobre que el xvn y el resurgi-
miento que a veces se da en él suele corresponder a su segunda mitad
e incluso a sus postrimerias.

Las excepciones a esta tendencia estdan representadas por América
Central y por Panamd, regiones en las que la orden de San Juan de
Dios limit6 su expansién al siglo xvn.

2. Diversidad de centros hospitalarios

Los hospitales atendidos por los hermanos de San Juan de Dios
distan mucho de guardar cierta uniformidad.

Asi, por ejemplo, mientras el de Guadalajara (México) estuvo es-
pecializado en enfermedades venéreas, el de Zacatecas se destind prin-
cipalmente para los indios mineros de la regién; el de Durango, para
los heridos en las guerras con los chichimecas; el de Orizaba, para in-
dios transeuntes hacia México o desde la capital; los de Veracruz y
Cartagena de Indias, para marinos; los de Portobelo y Panamad, para los
que llegaban enfermos en las flotas procedentes de Espaiia o del Perd,
respectivamente.

Desde el punto de vista del nimero de camas, los de Durango
(México) y Comayagua (Honduras) no contaron durante algin tiempo
mas que con una docena de camas, atendidas por ocho religiosos; el
de Santiago de Guatemala, con cincuenta, al cuidado de una veintena
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de hermanos; el de Panamd, con ciento cincuenta y el de Santiago de
Chile con medio centenar. A finales del siglo xviil, el hospital de Lima
habia aumentado sus treinta camas de otros tiempos a un minimo
de cincuenta; el de La Paz, de treinta a un centenar; el de Mizque, de
dieciséis a veinticuatro; el de Potosi, de treinta a cuarenta y seis; el
de Arica, de diez a veinticuatro; el de Santigo de Chile, de un reduci-
do numero a nada menos que ciento cuatro.

En cuanto al numero de enfermos atendidos, el de La Habana os-
cilaba entre 700 y 800 al afio a mediados del siglo xvn; en el de San
Juan de Dios de Cartagena de Indias se atendieron de 1772 a 1777
a 12.323, con una mortalidad de 555; en el de Panamd, de 1772 a 1775,
a mas de 6.000, de los que murieron 43, repartidos entre 1.958 enfer-
mos pobres, y 3.736 militares, 248 presidiarios, 43 negros y 26 escla-
vos; el de Santigo de Chile tenfa a mediados del siglo xvn un movi-
miento anual de 700 enfermos y el de Panamd, hacia 1635, un millar.

3. Sistema asistencial

Las autoridades de Panama resumian elogiosamente en 1635 la la-
bor realizada por los hermanos de San Juan de Dios que atendian el
hospital de la ciudad y que puede ampliarse a los restantes hospitales.

En afirmacién de dichas autoridades, los religiosos de esa orden

lo administraban con cuidado y caridad y, como profesan el voto de
hospitalidad, octpanse continuamente doce religiosos que aqui hay
en la administracién de los sacramentos y curacién de los enfermos,
valiéndose de las limosnas del pueblo, mediante lo cual se ha cono-
cido con la experiencia con cudntas ventajas se administra ahora que
cuando lo tenian a cargo hombres particulares y el grande beneficio
que esta Republica y los viandantes reciben de la administraciéon de
estos religiosos.

4. Meéritos sanitarios

Dentro de esta abnegada labor de asistencia a los enfermos, a los
hermanos de San Juan de Dios les cabe el mérito especial de que fray
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José Tello fuera el primero en instalar en 1766 la primera sala de éu-
cos en el hospital de Santiago de Chile para tuberculosos, convirtién-
dose en portavoz de la tesis reinante entre la clase médica sobre la in-
dole contagiosa de esa enfermedad.

Destacaron también dentro del campo de la sanidad: fray Pedro
Omepezoa, facultativo que ejercié la medicina dentro y fuera del hos-
pital de Santiago de Chile en el siglo xvn; fray Pedro Manuel Chapa-
rro, titulado en la Universidad de Santiago de Chile en 1782, opositor
a su catedra de medicina e introductor en él de la vacuna contra la

viruela; y fray Juan Antonio (sic), inico médico de la ciudad de Santa
Fe de Bogotd hacia 1733.

5. Régimen juridico de la orden

En 1630, mediante precepto que volvié a recogerse en 1681 en la
Recopilacion de leyes de los Reinos de las Indias, se le ordené a las autori-
dades americanas que no permitieran permanecer ni desarrollar ningu-
na actividad en América a los religiosos de la Orden de San Juan de
Dios que pasaran a Indias sin la preceptiva licencia real.

La norma era comun, o al menos similar, para todas las érdenes
religiosas.

Por ello es més digno de notarse, pues se refiere especificamente a
dicha orden, que la Corona estableciera una serie de normas muy con-
cretas para los religiosos de San Juan de Dios en 1652, las cuales fue-
ron recogidas también por la Recopilacion (libro 1, titulo 4, ley 5).

Segiin estas normas, que suman un total de treinta, la orden dis-
pondria de dos tipos de casas: los conventos propiamente dichos y las
residencias anejas a los hospitales.

Los conventos estarian constituidos unicamente por las casas de
México, Panamd y Lima, mds las de Santa Fe de Bogota, Potosi y San-
tiago de Chile.

Estas seis casas se regirian como fundaciones propias de la orden.
Las tres primeras serian sede del respectivo comisario o vicario general,
al que estarian sujetos todos los religiosos de la respectiva circunscrip-
cién. Esos comisarios o vicarios generales harian las veces del propdsi-
to general de toda la orden, en lo referente a visitar los restantes con-
ventos y hospitales para reformar en ellos lo que fuera necesario. En
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las otras tres casas habria un prior o superior local en cada una de ellas,
de categoria inferior a las de comisario o vicario general.

Estas mismas seis casas o conventos propiamente dichos se regi-
rian por las normas internas de la orden y serian las tnicas en las que
se podrian recibir novicios. Estos, una vez hecha la profesién religiosa,
serian distribuidos por los hospitales.

Si los aspirantes al habito no eran suficientes para cubrir las necesi-
dades de personal de la orden, las autoridades civiles del lugar en el que
se encontrara cada hospital informarian de ello a la Corona, de la misma
manera que lo haria también el respectivo comisario o vicario general y
el propdsito general de toda la orden, para que se enviasen religiosos de
Espafia, como se hacfa entre las restantes 6rdenes religiosas.

En las residencias anejas a los hospitales, no podria haber mas re-
ligiosos de los necesarios para el «servicio y ministerio, cura y limpieza
de los pobres que en cada uno se curaren». Este nimero no seria se-
flalado por el comisario o vicario general de cada circunscripcién sino
por las autoridades civiles del lugar, previa comunicacién a las autori-
dades religiosas y teniendo en cuenta la capacidad del hospital y los
recursos econdmicos del mismo.

De entre los religiosos sefialados para cada centro hospitalario, uno
o dos podrian ser sacerdotes, los cuales debfan contar con la previa
aprobacién del obispo local para ejercer su ministerio, pero no podian
desempeiiar el cargo de superiores ni en los conventos propiamente di-
chos ni en las residencias anejas a los hospitales.

Los religiosos al cargo de un hospital debian concienciarse de que
el centro sanitario se les confiaba, no para que lo convirtieran en un
convento propio de la orden, sino para que asistieran en él a los enfer-
mos bajo la jurisdiccién del obispo local. Esta dependencia no era obs-
tdculo para que los religiosos eligiesen por si mismos a los hermanos
responsables del centro.

Por esta misma razon, los hospitales no podian convertirse en no-
viciados de la orden, cometido que solamente podian desempeiiar los
ya aludidos conventos de México, Panamd, Lima, Santa Fe de Bogota,
Potosi y Santigo de Chile.

Los religiosos residentes en los hospitales deberian tener en cuenta
que no eran «duefios ni sefiores de ellos y de sus rentas y limosnas»,
sino simples administradores, con obligacién de dar cuenta de los mis-
mos a las autoridades siempre que éstas se lo pidieran.
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Por no ser dueiios de los centros que atendian, ni constituir éstos
un convento, los religiosos no podrian tampoco modificar su residen-
cia sin licencia de las autoridades, aunque si gozarian de facultades para
sustentarse a base de los ingresos del respectivo centro sanitario.

Los comisarios o vicarios generales de México, Panamd y Lima es-
taban facultados para trasladar a los religiosos de un hospital a otro.
Estos vicarios generales fueron suprimidos en 1805.

Los BETLEMITAS

Los betlemitas o miembros de la Congregacién Betlemitica son la
principal de las cuatro érdenes o congregaciones religiosas fundadas en
América durante la época espafiola, circunstancia especialisima que la
hace compartir con las restantes, la peculiariedad de no responder al
denominador comin de que las Ordenes religiosas establecidas en
América fueron un transplante de las existentes en Espafia, pero de las
que se distingue, junto con su rama femenina, en que, a diferencia de
las otras dos, representa una auténtica inversién de ese hecho con la
fundacién de una casa en Canarias.

1. Origen

Los betlemitas deben su origen al venerable Pedro de San José Be-
tancur o Bethancour, nacido en Villaflor (Tenerife) en 1626 y muerto
en Guatemala en 1667.

Pedro de Betancur, que tras fracasar en los estudios que cursaba
para hacerse sacerdote, se habia convertido en ermitafio, creo en 1661
en la capital guatemalteca una confraternidad de terciarios franciscanos
dedicados a la beneficiencia. El centro lo denonimé él mismo Hospital
de Belén o de Bethlem, del que deriva el nombre de los betlemitas
dado a sus seguidores.

Como él mismo le decia a Felipe II en 1663 al solicitar la apro-
bacidén oficial para esa confraternidad, al actuar de esa manera lo hacia
porque «la mucha necesidad que los pobres convalecientes pasan en
esta ciudad de Santiago de Guatemala después que salen del hospital
es mucha por no haber en ella convalecencia».
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El sistema de ayuda que esa confraternidad prestaba a los conva-
lecientes la especificaba en esa misma fecha el obispo de Guatemala,
fray Payo de Ribera, al recomendarle al monarca espafiol la solicitud
del hermano Pedro de Betancur. «Este hombre —dice—ha afiadido en
el pobre sitio de su casa, por medio de limosnas, unos aposentos don-
de recoge, sirve y sustenta a los que, curados ya en los hospitales, que-
dan en estado de convalecientes».

Por lo que parece, Betancur no proyectaba fundar ninguna nueva
orden religiosa. Lo tnico que se proponia era reunir a un grupo de
terciarios franciscanos que atendiesen voluntaria y desinteresadamente
a los enfermos dados de alta en al Hospital General de Guatemala, para
lo que en su testamento redacté una serie de normas.

Entre ellas, dejando a un lado las prescripciones puramente internas
de la comunidad, cabe destacar que, por la mafiana, sus seguidores de-
bian dar de comer a los enfermos «con lectura espiritual que los herma-
nos irdn haciendo por turno». Por la tarde, «hacia las dos, juntos los her-
manos y convalecientes», debian leer y explicarles un capitulo de la obra
de Tomas de Kempis titulada Za imitacion de Cristo. Por la noche, el her-
mano de turno rociaria con agua bendita las habitaciones y la enfermeria.

Sin embargo, «lo mas principal» era «oir misa y llevar a ella a los
enfermos imposibilitados en dias destinados por la devocién, para co-
mulgar».

El 2 de mayo de 1667, solamente seis dias después de la muerte
de Pedro de Betancur, llegé a Guatemala la noticia de que Felipe II
habia aprobado la fundacién del Hospital de Belén a instancias del
hermano Rodrigo de la Cruz, al que el mismo fundador habia desta-
cado con este cometido a Espaiia.

2. Evolucion

Debido a la oposicién de los propios franciscanos, en este mismo
aflo de 1667, se vieron obligados los betlemitas a abandonar su habito
de terciarios franciscanos y a independizarse de la Orden de San Fran-
cisco, quedando sometidos en todo a la jurisdiccién del obispo local.

En adelante, los betlemitas vistieron hdbito talar de color pardo
ceflido con un cinturén de color negro, capucha, capa, sombrero par-
do de lana con dos cordones pendientes, sin medias, con sandalias, con
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una ldmina en forma de escudo que representaba la Natividad de Je-
sucristo en el lado izquierdo de la capa y con barba al estilo de los
ermitafios. Esta conservacién de la barba daria lugar a que en Argenti-
na denominasen a los betlemitas padres barbones.

Estas normas sobre el modo de vestir figuran en las primeras
constituciones de la confraternidad, elaboradas por el definitivo impul-
sor de la institucién, el hermano Rodrigo de la Cruz.

En ellas también se estipula que

el religioso betlemita debe ser en la iglesia y en el coro, devoto; en
los dormitorios y claustros, silencioso; en la celda, recogido; en las
enfermerias, oficiosamente piadoso; en las calles y plazas, modesto,
penitente y edificativo; de cuyas preciosas propiedades depende la
existencia y firmeza de estado, el aprovechamiento espiritual, el esti-
mativo honor de las republicas.

Estas mismas constituciones, ratificadas en 1717, fueron las que
complementaron el inicial proyecto del venerable padre de Betancur
enriqueciéndolo con el objetivo de atender también a la educacién de
los nifios, sin por ello descuidar la atencién a los convalecientes.

Contintdese —dicen las constituciones—el piadoso y necesario minis-
terio que dej6 introducido nuestro venerable padre Pedro de San José
de ensefar a los niflos pobres a leer, escribir y contar y la doctrina
cristiana, en escuela particular que debe haber en cada hospital. Y sera
maestro uno de los religiosos, adviritiendo que éste sea tal que a cuya
virtud pueda confiarse la buena educacién y ensefianza de los pobres,
y eso graciosamente, sin recibimiento de alguna paga o estipendio.

Definitivamente consolidada con este doble objetivo, la confrater-
nidad fue convertida en «verdadera y religiosa Congregacién de los
Betlemitas» bajo la regla de San Agustin por el papa Clemente X en
1673, a solicitud también del hermano Rodrigo de la Cruz, llegando
con este fin a Roma.

Pocos afios mads tarde, en 1710, el papa Clemente XI transformé
la congregacién en auténtica orden religiosa con votos solemnes, exen-
ta de la jurisdiccién del obispo local.

La ultima transformacién sufrida por la nueva orden sobrevino
en 1728, fecha en la que se autorizé el sacerdocio entre los religiosos.
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Las condiciones sefialadas para ello fueron que, el religioso en
cuestion llevara un minimo de diez afios en la orden y que en cada
convento no pudiera haber mas de dos religiosos sacerdotes, excepto
en las casas matrices, en las que podria haber tres. Si los sacerdotes
excedian ese numero, no podrian ejercer el sacerdocio hasta que la
muerte de los que lo ejercieran redujese su nimero a la cifra indicada.
Estos sacerdotes llevarfan una vida idéntica a los demads religiosos, ade-
mads de corona clerical.

Sintoma de que la orden fue decayendo, con el tiempo, de su pri-
mitivo rigor es que en 1770 fueron enviados cuatro reformadores bet-
lemitas a Indias y Filipinas.

La orden fue suprimida por dos decretos de las Cortes de Cadiz del
27 de septiembre y 25 de octubre de 1820, debido a lo que se considerd
la postura de los betlemitas como favorable a la cusa de la independencia.

A diferencia de la rama femenina, la cual recobré un nuevo im-
pulso en 1840 y todavia sigue subsistiendo présperamente en la actua-
lidad, la rama de varones, que es el objeto de las presentes pdginas,
dejo de existir en tiempos muy recientes.

3. Expansion

La expansiéon de la Compaiifa Betlemitica fue bastante rdpida,
puesto que en 1687, a los veinte aflos de su aprobacién, ya atendia a
once hospitales y en 1717 a veintiuno. Sabemos ademds que en esta
dltima fecha, contaba con un total de 253 religiosos, los cuales aten-
dian a 1.260 enfermos.

Las casas que llegaron a fundar los betlemitas en toda la América
espafiola fueron treinta y una, distribuidas de la siguiente manera:

En Cuba, dos en La Habana, en 1712 y 1713.

En México, nueve: dos en la capital, en 1673 y en Oaxaca; y una
en Puebla (1686), Ciudad Judrez, Guadalajara, Veracruz y Guanajuato.

En Guatemala, dos.

En Ecuador, tres: dos en Quito y una en Cuenca y en Ambato.

En Pert, once: dos en Lima (1672 y 1703) y en Cuzco, y una en
Chachapoyas (1676), Cajamata (1677), Piura (1678), Trujillo (1680),
Huanta (1680), Moquegua (1744) y Paita (1678).

En Bolivia, una en Potosi.
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En Argentina, dos: Buenos Aires (1745) y Mendoza.

Cada una de estas casas suponia la atencién al respectivo hospital
al que se encontaba adosada, excepto en los casos de México, Quito y
Cuzco, ciudades en las que una de la dos residencias de la orden exis-
tentes en ellas eran casa-noviciado o, en la denominacidén interna de
los religiosos, casa matriz.

En 1820, estas casas estaban divididas en dos provincias: la de
Nueva Espafia, con diez hospitales, y la del Pert, con veintidos.

No poseemos datos concretos sobre cada una de estas fundacio-
nes, pero pueden valer como muestras los siguientes:

El nimero de religiosos moradores en México, Guatemala y Lima
solia oscilar en derredor de los 50; los de Cajamarca, Puebla, Ciudad
Judrez, Guadalajara y Quito, entre 15 y 20; los de Piura, Trujillo,
Huanta, Oaxaca, Potosi y La Habana, entre 10 y 15.

En 1817, el hospital de Chachapoyas disponia de ocho camas; el
de Cajamarca, de 51; el de Piura, de otras ocho; el de Trujillo, de 39
para hombres y 24 para mujeres.

En el siglo XVIII, en el hospital de La Habana llegé a haber has-
ta 500 enfermos y en el de Lima 150.

Por lo que se refiere a las escuelas, consta que en 1817 funciona-
ban la de Cajamarca, que estaba muy concurrida la de Piura y que se
habia clausurado la de Trujillo.

4. Labor hospitalaria y educativa

El betlemita guatemalteco Martin de San José resumia asi en 1831,
ya suprimida la orden, la doble labor realizada por esta ultima.

Yo me tomaria un empefo inutil alabando las ventajas de todas cla-
ses que reporta... el Instituto Betlemitico.

En sus salas, mediante la dieta y la asistencia en la convalecen-
cia, se logra el fruto de la curacién de los que han salido del Hospital
General; se precave la recaida que irfa a exigir nuevos gastos y se sal-
va la vida a todos aquellos que, atacados por segunda vez, mueren
sin remedio.

En sus escuelas se ensefia a leer, que es la fuente del saber; se
ensefia a escribir, con que se prepara la subsistencia a tan crecido na-
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mero de cuidados como son los que necesitan de esos principios para
existir. El grado de adelantamiento de las escuelas de varones es so-
bresaliente... Se ejercita la lectura y se aprovechan los mejores princi-
pios de moral para recomendarles a la memoria de los nifios. Se en-
seflan la reglas mas necesarias a la ciencia de los nimeros: enteros,
quebrados, denominados, reglas de tres y de compaiiia. Se enseiia la
doctrina cristiana y se perscriben las reglas de urbanidad y civismo.

O TRAS ORDENES ASISTENCIALES
1. Camilos o Cruciferos

Los Camilos, denominados también agonizantes, padres de la Bue-
na Muerte, hermanos del Bello Morir y cruciferos (por la cruz que lle-
vaban sobre la sotana), eran los miembros de la oficialmente denomi-
nada Orden de los Ministros de los enfermos, fundada en 1586 por
San Camilo de Lellis y aprobada por la Santa Sede en 1591.

Su objetivo se refleja en la férmula de la profesién, en la que el
candidato decfa: «Prometo servir a los pobres enfermos mientras viva
con la mayor caridad posible». Este servicio lo realizaron normalmente
atendiendo corporal y espiritualmente a los desahuciados donde se en-
contrardn, aunque a veces también se hicieron cargo de algin hospital.

La orden se establecié en Espafia en 1634 y fue suprimida en Es-
pafia y América en 1835, pero posteriormente se restauro.

Su presencia en América data de 1707 con el paso al Peru del si-
ciliano padre Clodoveo Carani, en calidad de capelldin del virrey Cas-
tell dos Rios, pero esa iniciativa individual no parece haber significado
la implantacién de la orden como tal en el continente hispanoameri-
cano.

En 1770, los Camilos fundaron en la ciudad de México el conven-
to de la Buena Muerte, confirmado por una real cédula de 1735, al
que en 1740 aiadieron la ermita de Santa Liberata, entregada por el
virrey Marqués de Villagarcia. El paulatino aumento de nuevas casas
les permitid erigir en Nueva Espaiia, en la segunda mitad del siglo xvm,
una provincia propia.

También fundaron una casa en Popayidn (Colombia), que perdurd
desde 1766 hasta 1821.
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En el virreinato del Perd, contaban en 1764 con dos casas en
Lima, un hospicio o convento pequefio en Arequipa y otro en Hua-
manga (Ayacucho), con un total de 47 religiosos sacerdotes, quince
hermanos legos y dos donados o sirvientes asimilados a los religiosos.
La mayor parte de este personal lo absorbia el convento de la Buena
Muerte de Lima, que albergaba a 39 religiosos de coro, catorce legos y
siete donados.

2. Candnigos Regulares de San Antonio Abad

Los Candnigos Regulares de San Antonio Abad, denominados
también antoninos y miembros de la Orden Hospitalaria de San An-
tonio, fueron fundados en Viena en 1560 y administraban un hospital
en México, abandonado cuando el papa Pio VI suprimié la orden en
Espafia y América en 1787.

3. Hermanos de la Caridad de San Hipdlito

La Orden de la Caridad de San Hipélito fue fundada por el es-
pafol Bernardino Alvarez como prolongacién de la labor asistencial
iniciada por él en México en 1567, con la fundacidén de un hospital
anejo a la iglesia de San Hipélito, concebido para atender a los con-
valecientes del hospital del Marqués del Valle y del de las Bubas. En
él se atandia también a los pobres y a los locos y hasta el propio Ber-
nardino Alvarez organizé un servicio de recuas para llevar a ese centro
sanitario a los pobres que llegaban al puerto mexicano de Veracruz en
las flotas procedentes de Sevilla.

La orden inicié sus pasos con un grupo de sacerdotes y seglares
que se unieron a Bernardino Alvarez en un primer momento.

En un principio, sus miembros solamente emitian votos simples,
por lo que la institucién no fue mds que una congregacion religiosa,
pero el papa Clemente VIII la convirtié en orden propiamente dicha al
autorizarla para emitir en la profesién votos solemnes. A los tres de
obediencia, pobreza y castidad afiadian sus miembros el de hospitalidad.

La difusién de la orden fue muy rdpida, aunque apenas sobrepaso
las fronteras mexicanas.
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El propio Bernardino Alvarez fundé, ademas del incial de San Hi-
polito de México, los hospitales de Oactepec (1567), Jalapa (1569), Ve-
racruz (1569) y San Juan de Ulda (1569), estos dos ultimos trasladados
en 1606 a la Nueva Veracruz y unidos en el tnico hospital de San
Juan de Montesclaros, mds el del Desierto de Perote (1568) y el de
Acapulco (1584).

Con posterioridad a la muerte del fundador en 1584, la orden eri-
gi6 el hospital de Puebla (1596) y se hizo cargo, como minimo, del
hospital de Espiritu Santo de México (1602), Oaxaca (1613), Querétaro
(1624) y Nuestra Sefiora de Loreto en Veracruz, fundado a comienzos
del siglo xvn por el cirujano italiano, doctor Pedro Ronsén, exclusiva-
mente para cirugia y s6lo para operar a mujeres enfermas de bubas.

Fuera de México, la orden funddé un hospital en La Habana en
1567 y se hizo cargo del Hospital Real de Guatemala a comienzos del
siglo XVIL

Segun Josefina Muriel, de 1756 a 1766 la orden atendié a 1.067
mujeres enfermas, de las que llegaron a sanar 777 y fallecieron 272.
Sobre el nimero de hombres enfermos atendidos, carecemos de toda
indicacion.



I

ORDENES MONASTICAS MASCULINAS

Por érdenes mondsticas masculinas se entienden las congregacio-
nes religiosas de varones, denominados vulgarmente monjes, que vi-
vian (y siguen viviendo) en monasterios dedicados principalmente a la
vida contemplativa, es decir, a la oracién, al estudio, a la celebracién
de la liturgia, a la administracién de los sacramentos dentro de sus pro-
pias iglesias y, en ocasiones, a la labor parroquial y a la docencia, sobre
todo universitaria.

Se diferencian de las 6rdenes mendicantes (franciscanos, domini-
cos, agustinos, carmelitas, servitas y capuchinos) cuyos miembros sue-
len denominarse frailes, en que la vida de los monjes se desarrollaba
normalmente dentro de los muros del respectivo monasterio y en que
se sustentaban a base de sus propias posesiones, principalmente rusti-
cas, mientras que los mendicantes compatibilizaban la vida contempla-
tiva dentro del convento con la vida activa fuera de él y se sustenta-
ban, al menos por norma, de las limosnas de los fieles.

De las o6rdenes religiosas no mendicantes (jesuitas, mercedarios,
etc.) se diferencian en que éstos ultimos también se dedicaban a la vida
contemplativa y a la vida activa, pero coincidian con ellos en la sus-
tentacién a base de bienes propios de la institucién por estar obligados
a la pobreza personal o individual, pero no a la comunitaria.

Todos ellos coincidfan en el denominador comin de que cada or-
den, fuera mondstica, mendicante o no mendicante, vivia en conformi-
dad con la propia regla o conjunto de normas elaboradas por su respec-
tivo fundador, lo cual le imprimia a cada cual un especifico espiritu o
modo de ser. Entre los monjes perdomind la regla de San Benito, pero
cada orden la complementd con sus propias normas o constituciones.
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Desde 1492 hasta 1824, es decir, desde el descubrimiento de Amé-
rica hasta su independencia de Espaiia, existieron en la peninsula las
siguientes 6rdenes mondsticas de varones: 1) los benedictinos, funda-
dos en el siglo ix y subdivididos en los sectores de Congregacidon
Claustral Tarraconense o Cesaraugustana y Congregacién de la Obser-
vancia de Valladolid o de San Benito de Espaila e Inglaterra, ambas
subsistentes desde la Edad Media hasta la exclaustracion de 1836; 2)
los cistercienses, llamados también Monjes de San Bernardo, fundados
en 1098, presentes en Espaiia desde 1140 y subdivididos desde 1616
en Congregacién de Castilla y Congregacion de Aragén; 3) los trapen-
ses, fundados en 1140; 4) los cartujos o Monjes de San Bruno, funda-
dos en 1140 y presentes en Espafia desde 1163; 5) los jerénimos, fun-
dados en Espaiia en 1350; 6) los basilios u Observancia de San Basilio.

A ellos hay que afiadir los premonstratenses o Candnigos Regula-
res de San Agustin, fundados en 1120, los cuales eran también monjes
pero se dedicaban ademds a la cura de almas.

M ONASTERIOS DE MONJES EN A MERICA

Por las razones que se expondrin mds adelante, en la América es-
pafiola no llegaron a establecerse de manera permanente mds que dos
monasterios de monjes; el de los benedictinos de Lima, fundado en
1601, y el de los benedictinos de México, fundado en 1602, ambos
‘dependientes del monasterio catalin de Montserrat.

La primera iniciativa de fundar monasterios de varones en Améri-
ca partié6 del amigo de Cristébal Colén, fray Gaspar Goricio de No-
vara, monje de la cartuja sevillana de las Cuevas desde 1490, muerto
en 1515, quien en 1507 acompaiié a Bartolomé Colén a Roma, donde
solicité del papa la fundacién de una cartuja en Indias. Luego obtuvo
para ello la licencia del general de la Orden de San Bruno, pero el
proyecto no pudo llevarlo a efecto, ignoramos por qué razones.

La segunda iniciativa conocida data de 1559, fecha en la que el
también cartujo fray Juan Bautista Torrén, monje del monasterio va-
lenciano de Montecristo, viajé con dos compaiieros a México, don-
de se le ofrecié un amenisimo paraje para que estableciera en él una
cartuja.
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Los tres monjes, vueltos a Espaiia, consiguieron en 1563 que el
Capitulo General autorizase la fundacién, como primer germen de la
Orden de San Bruno en Indias. También la aprobd el Consejo de In-
dias, pero Felipe II se opuso a la fundaciéon por dos razones. La pri-
mera, porque esos territorios, recientemente anexionados a la Corona
de Castilla, necesitaban mas labor misionera de las érdenes mendican-
tes que de la contemplativa de los cartujos. La segunda porque si au-
torizaba el esbablecimiento de los cartujos en América, la santidad de
vida de los mismos y las ingentes necesidades de los indios le obliga-
rian a permitir también el transplante al Nuevo Mundo de las restantes
6rdenes monasticas de varones.

Estas razones del Rey Prudente parecen militar mds bien a favor
del establecimiento de los monjes en América pues no solamente cons-
tituyen un inapreciable elogio de los mismos, sino también el recono-
cimiento de su ineludible necesidad para el bien espiritual de los indi-
genas. Ambos factores debieran haber inducido a Felipe II no ya
solamente a permitir su establecimiento en América, sino incluso a fo-
mentarlo, en lugar de prohibirlo, como hizo con las érdenes mendi-
cantes.

Ahora bien, como el texto en el que figuran no pertenece a la real
cédula promulgada en este sentido sino a un documento interno de la
orden de los cartujos, cabe la posibilidad de que la verdadera razén de
Felipe II para desechar la iniciativa de fray Juan Bautista Torrén y del
Capitulo General de los cartujos no estribara realmente en esos dos
argumentos, sino en su criterio adverso a la multiplicacién de las 6r-
denes religiosas en el Nuevo Mundo para evitar que la diversidad de
habitos originara una confusién en los indigenas que los indujera a to-
mar los diversos atuendos por diversas religiones, posibilidad a la que
se suele aludir en los documentos oficiales promulgados a este res-
pecto.

De todas las maneras, lo que estd claro es que para estas fechas
de mediados del siglo xvi no habfa atn ningdn monasterio de monjes
en la América espaiiola.

La tercera iniciativa pertenece a 1574 y surgié también en Nueva
Espafia. El procurador del monasterio extremefio de Guadalupe (Céce-
res), Diego de Santa Maria, destacado en México para recolectar limos-
nas, le proponia en esa fecha a Felipe II el traslado de la ermita mexi-
cana de Guadalupe a otro lugar mds adecuado para fundar junto a ella
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un monasterio de Jerénimos con esa misma advocacién. La propuesta
volvié a reiterarla en 1575, como medio para que no se desviasen a
otros destinos las limosnas que le correspondian al monasterio extre-
mefio pero al que en realidad no llegaban. A esta razén, afiade la ul-
terior de que eran muchos los caballeros de la capital mexicana que
deseaban la fundacién en ella de un monasterio jerénimo, para lo cual
estaban dispuestos a colaborar econémicamente con generosidad, como
lo habian hecho con la casa establecida por la Compaiiia de Jests
en 1571

Felipe II, al igual que lo habia hecho poco antes con los cartujos,
respondié a la propuesta de fray Diego de Santa Maria ordendndole
el 13 de marzo de 1576 al virrey de Nueva Espaiia que bajo ningin
pretexto permitiera la fundacién de monasterios.

Esta reiterada oposicién del Rey Prudente al establecimiento del
monacato espailol allende el mar parece haberla compartido también
su hijo y sucesor Felipe III, aunque también es cierto que con él los
monjes se las ingeniaron para fundar los dos unicos monasterios de
varones que llegaron a existir en el Nuevo Mundo, ya aludidos ante-
riormente.

El primero en orden cronoldgico fue el de Nuestra Sefiora de
Montserrat de Lima, fundado en 1601 por el benedictino fray Sancho
Ponce que, facultado por Felipe II en 1598 para recolectar limosnas
con destino a su monasterio de Catalufia, viajé con ese fin al virrei-
nato del Perd junto con otro compafiero. La fundacién la llevé a cabo
con el asentimiento del virrey, Marqués de Caiflete, pero con reservas
por parte del arzobispo de la ciudad, Santo Toribio de Mogrovejo, y a
pesar de la oposicién de Felipe IIl. Este tltimo termind transigiendo
con ella, una vez consultado el virrey siguiente, Marqués de Montes-
claros, por tratarse ya de un hecho consumado. Sin embargo, privé a
los monjes de la facultad de recibir novicios y de la de siguir amplian-
do la casa, capaz solamente para una docena de monjes. Con ello co-
locé al monasterio en la total imposibilidad de subsistir a base de vo-
caciones criollas y de ampliarse, con lo que al mismo tiempo le
planteaba el dilema de morir por inanicién o de proseguir viviendo
unicamente a base de los pocos monjes que le fuera suministrando la
casa madre de Montserrat.

Su prior dependié siempre del monasterio cataldn, que era el que
lo nombraba. Sus miembros, en un promedio de entre diez y doce,
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procedian también de la casa madre de Catalufla por la imposicidn re-
gia acabada de aludir. En cambio, si acogié a donados o sirvientes pe-
ruanos que sustituyesen en los oficios manuales a los monjes no sacer-
dotes, a los que incluso se les destinaba a la colectacion de limosnas
entre los fieles del virreinato. Las costumbres practicadas en él, es de-
cir, el sistema de vida monacal, eran también un transplante de las de
la casa madre catalana.

A su influencia se debié que el virrey Amat proclamara en 1764 a
la Virgen de Montserrat patrona de las milicias de Lima.

El monasterio subsistié hasta 1822.

El segundo monasterio que llegd a existir en la América espafiola
fue el también de Montserrat fundado en México en 1602 por dos
antiguos compafieros de Herndn Cortés, los conquistadores Diego Ji-
ménez y Hernando Moreno. La fundacién se efectué asimismo a pesar
de la oposicién de cietos sectores de la ciudad, entre ellos del arzobis-
po, Juan Pérez de la Serna. Si el proyecto prosperd fue porque se puso
de su parte el nuncio de la Santa Sede en Madrid, a cuyas gestiones se
debié que el papa Clemente VIII aprobara la fundacién en 1604.

Habitado, como el anterior de Lima, por un reducido nimero de
monjes que solia oscilar en la media docena, tampoco gozaba de au-
tonomia respecto del de Cataluiia, que era el que lo proveia de perso-
nal por carecer de noviciado para los aspirantes criollos. Obtuvo re-
nombre en la capital novohispana por su escolania infantil y por sus
obras de beneficencia.

También en Lima se intenté fundar otro monasterio de Nuestra
Sefiora de Guadalupe en 1611, pero el proyecto cristalizé en 1613 no
en un monasterio jerénimo como el inicialmente concebido, sino en
un convento franciscano, tras un agrio y prolongado pleito entre la
Orden de San Jerénimo y la de San Francisco.

Abocé asimismo en fracaso, el proyecto concebido en 1760 por el
acaudalado Francisco Sobral de establecer en la capital del Perd una
cartuja, desechado por el abad el monasterio de Miraflores ante el te-
mor de no poderlo atender convenientemente debido a la lejania.

Respecto de los benedictinos de la congregacién de Valladolid, su
general, fray Isidro Arias, consignaba en 1767 la afirmacién de que no
tenia ningin monasterio en América.

A finales del siglo xvir y comienzos del xix, se preocuparon por
América los trapenses franceses de Valsainte. En 1794 envid a ella su
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abad, don Agustin de Lestrange, un primer grupo de monjes, los cuales
teminaron estableciéndose en Inglaterra. Luego, en 1810 y 1811, ese
mismo abad acord6 pasar con toda su comunidad a la América espa-
fiola, pero en 1814 ya estaba de nuevo de regreso en Francia. En am-
bas ocasiones, el proyecto de fundar un monasterio en América obe-
deci6 al deseo de huir de Francia por las dificultades que atravesaba la
Trapa debido a la prersecucidén napolednica méas que al propdsito de
extender su acciéon al Nuevo Mundo.

Finalmente, tampoco prosperd el intento de fray Bernardo (Mar-
cos) de Sotomayor de establecer en Tagua Tagua, al sur de Chile, otro
monasterio trapense dependiente del zaragozano de Santa Susana de
Maella. El proyecto lo concibié en 1803 y lo gestiond, activa pero in-
fructuosamente, en 1815 y 1823.

C ARACTERISTICAS DE LOS MONJES EN AMERICA

Porque la postura oficial de la Corona espaiiola desempefiard un
papel decisivo en la escasa implantacién de los monjes en América,
conviene comenzar recordando que las 6rdenes mondsticas masculinas
necesitaron siempre, lo mismo que todas las demds, la previa y expresa
licencia de los reyes de Castilla para fundar casas en el Nuevo Mundo.

Recogiendo el sentido de sendas reales cédulas de 1593, 1594,
1619 y 1653, aunque omitiendo otras de 1535, 1559 y 1572, la Reco-
pilacion de leyes de los Reinos de Indias de 1681 (libro 1, titulo 3, ley 1)
ordenaba que

en las ciudades y poblaciones de nuestras Indias se edifiquen monas-
terios de religiosos siendo necesario para la conversién y ensefianza
de los naturales y predicacién del santo Evangelio, con calidad de que
antes de fabricar iglesia, convento ni hospicio de religiosos se nos dé
cuenta y pida licencia expresamente,

so pena de tener que derrumbar las casas que se edificaran sin este re-
quisito.

Esta necesidad, que no cuenta con ninguna excepcidén, se derivaba
del ejercicio por los reyes de Castilla del derecho de Patronato o Vi-
cariato regio. Por ello nos encontraremos con el necesario cumplimien-
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to de este requisito siempre que se trate del desplazamiento de algin
religioso al Nuevo Mundo o de la fundacién en él de algin monaste-
rio o convento.

Cabe observar, sin embargo, que el inciso de que los monaterios
debian ser «necesarios para la conversién y enseiianza de los naturales
y predicacién del Santo Evangelio» representa de por si, y mdas adelan-
te veremos que de hecho lo representd, una dificultad inicial para la
implantacién de los monjes en América. También lo representd para el
transplante de otras érdenes de varones y para la de todas las de mu-
jeres, pero en cambio beneficié a los franciscanos, a los dominicos, a
los agustinos y a los jesuitas.

Lo mismo que todas las instituciones religiosas restantes, los mon-
jes, una vez establecidos en ultramar, siguieron manteniendo intacto el
objetivo personal e institucional propio de su estado de tales. Es decir,
siguieron comprometidos, en cuanto personas y en cuanto miembros
de una institucién religiosa, a procurar la perfeccién propia mediante
el cumplimiento de las normas a las que estaban obligados y a trabajar
por la salvacién de los demas, en conformidad también con las direc-
trices impartidas a este respecto.

A partir de aqui, comienzan las diferencias o caracteristicas que les
son propias.

La primera y mds fundamental de todas ellas es la desproporcién
existente entre su implantacién en Espaiia y su reducidisima expansién
en Ameérica.

Todas las demads ordenes o congregaciones religiosas masculinas
guardan cierta relacién en este punto, salvo los carmelitas descalzos,
los trinitarios y los oratorianos. Su grado de instalacién en América es
proporcional a la media de su mayor o menor prosperidad en Espaia.
Por ejemplo, las grandes drdenes misioneras, como los franciscanos, los
dominicos, los agustinos, los mercedarios, los jesuitas y los capuchinos,
adquierieron en ultramar una difusién muy similar a la lograda en la
peninsula si se tiene en cuenta las circunstancias. Por su parte, las con-
gregaciones religiosas no lograron en el Nuevo Mundo una prosperi-
dad de la que tampoco gozaban en Espaila.

En los monjes, por el contrario, tomados en su conjunto, se dio
la circunstancia de que la relativa prosperidad peninsular no se vio co-
rrespondida por una difusidén proporcional en América, ya que su im-
plantacién en el Nuevo Mundo fue minima en el caso de los benedic-
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tinos de Montserrat y nula en el de todas las demds Ordenes mo-
nasticas. Ya hemos visto que esa implantacién se redujo al estableci-
miento de un monasterio benedictino en Lima y de otro en México, a
los siete intentos frustados, de fundar otros y, como veremos mas ade-
lante, al establecimiento de tres procuras jerénimas o centros de recau-
dacién de fondos (México, Lima y Cuzco) con sélo un par de monjes
en ellas.

A esta caracteristica, se aflade la ulterior de que no todas las ér-
denes mondsticas masculinas existentes en Espafia se establecieron y ni
siquiera intentaron establecerse en América. Las establecidas se reduje-
ron a los benedictinos de Montserrat. Los que intentaron establecerse
fueron unicamente los jerénimos de Guadalupe, los cartujos y los tra-
penses. Por lo mismo, vivieron de espaldas a América los cistercienses,
los premonstratenses y los basilios, con la circunstancia de que ni si-
quiera se preocuparon por instalar en ella monasterios tan prosperos y
tan influyentes como los de El Escorial, Poblet o Nuestra Sefiora del
Prado de Valladolid.

Esta escasisima presencia de las instituciones monacales en Amé-
rica contrasta con el nimero relativamente elevado de monjes espa-
fioles que rigieron sedes episcopales americanas. Su nimero fue muy
inferior al de obispos dominicos y franciscanos y similar al de agus-
tinos y mercedarios, pero muy superior al de monasterios y al de
monjes.

Aparte de esta desproporcién, es llamativo el hecho de que esos
obispos de procedencia mondstica no se preocuparan por el transplan-
te a su respectiva didcesis americana de su propia orden monacal.

También reviste caracteristicas propias la vida de los pocos monjes
que llegaron a establecerse en América.

Las grandes ordenes misioneras dividieron su actividad exterior
entre su labor con los fieles y su accién evangelizadora entre los infie-
les. Las congregaciones religiosas, por su parte, se limitaron a trans-
plantar a América su forma de vida en Espafia. Los monjes, en cam-
bio, desarrollaron una actividad atipica. Se mantuvieron dentro de las
actividades normales en ellos, en el caso de los monasterios de Lima y
México que llegaron a fundar. Pero abandonaron esa normalidad (con
perfecta licitud, pues estuvieron autorizados para ello) en los pocos ca-
sos en los que se dedicaron, o intentaron dedicarse, a la evangelizacién
de los indios y en los muchos en que monjes particulares fueron nom-
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brados recolectores en América de limosnas destinadas a los monaste-
rios que a éste ni los enviaron a ultramar.

Este extrafio cometido dio lugar a una nueva faceta exclusiva del
reducidisimo monacato americano, consistente en la existencia en él de
cuatro tipos de monjes: los de vida normal en los dos unicos monas-
terios establecidos, los evangelizadores, los residentes (generalmente en
numero de dos) en las procuras o centros de recolectacién de limosnas
y los que cogian estas ultimas de forma ambulante.

Algunos monjes desempeflaron también misiones ajenas a la or-
den, pero este hecho no es caracteristico del monacato americano por-
que también se dio entre los monjes espafioles y fue bastante corriente
en las demds érdenes o congregaciones religiosas tanto espafiolas como
americanas.

La doble circunstancia de que los dos unicos monasterios funda-
dos en América dependieran de su casa matriz espafiola, y de que los
recolectores de limosnas trabajaran para su respectivo monasterio es-
paiol, evidencia una dependencia de la orden en Espafia que no es
frecuente en América, donde las 6rdenes religiosas acostumbraron (sal-
vo algunas excepciones) a llevar una vida auténoma, sin otra depen-
dencia exterior que la del gobierno central de la respectiva institucion.

LA PENURIA MONACAL HISPANOAMERICANA

La reducidisima presencia de los monjes en América es una cues-
tién que se ha tratado de explicar de diversos modos y cuya discusién
aun sigue en pie actualmente.

El hecho es sorprendente si se tiene en cuenta que no obedecié a
la penuria de personal entre los monasterios espafioles y que la norma
general fue que las instituciones de la peninsula, y mds concretamente,
las 6rdenes religiosas espaiiolas, terminaran por implantarse en Améri-
ca mds pronto o mas tarde, con la ulterior caracteristica de que mu-
chas de ellas llegaron a competir en prosperidad con las propias pro-
vincias espafiolas de las que nacieron.

También contrasta con el ejemplo opuesto del Brasil, donde los
benedictinos, llegados en 1581, erigieron en 1597 una provincia propia
integrada por once monasterios y tranformada en congregacién en
1827. Estos benedictinos, de origen portugués, hacfan en la profesién
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un cuarto voto por el que se comprometian a «cruzar el mar», insdlito
ya no solo entre los monjes sino incluso entre las grandes 6rdenes mi-
sioneras americanas, ninguna de las cuales lo emitia.

El jesuita Constantino Bayle, primero en abordar el tema de la
escasa presencia en América de las érdenes religiosas de varones no mi-
sioneras, basa en 1946 la ausencia de monjes en las posesiones espa-
fiolas de ultramar en que las érdenes monasticas de varones, por su
espiritu contemplativo y de quietud espiritual, asi como por su tenden-
cia a la posesiéon de grandes y prosperas abadias, no podian sintonizar
con la naciente y tan conflictiva sociedad americana. Ya estabilizada
esa sociedad, la Corona no se mostré favorable a su presencia en el
Nuevo Mundo porque recelaba de que esas 6rdenes quisieran trans-
plantar a ultramar en mayor medida de lo deseable, sus grandes cen-
tros abaciales.

Antonio Ybot Ledn atribuye en 1954 esa penuria a que los mon-
jes espafloles no se sintieron atraidos hacia América por carecer de tra-
dicién misionera.

El benedictino Gabriel Guarda fundamenta en 1973 ese mismo
hecho en el veto oficial de la Corona espafiola, cuya politita en este
punto califica de «antimonaquismo».

Antonio Linage Conde, tras rechazar las explicaciones de Bayle
y de Guarda, atribuye en 1977 la ausencia en América de la vida mo-
nastica institucionalizada principalmente a la «relativa debilidad de
nuestro monacato y su tradiciéon en la misma metrépoli hija de nuestra
singularidad medieval, a su vez determinada por nuestro pasado par-
cialmente isldmico durante los dias de oro de la Europa benedictina».
Una segunda causa la hace estribar en el modo de ser estdtico de todas
las 6rdenes monasticas, el cual las hacia muy poco proclives al dina-
mismo anejo a la empresa eclesidstica americana.

El mismo Linage Conde matiza en 1983 su opinién anterior al
afirmar que en el momento de las conquistas americanas las 6rdenes
mondsticas espaifiolas, vivian un tanto de las rentas y «carecian del em-
puje fundacional y por eso cedieron el paso a los mas nuevos frailes».
En este pensamiento vuelve a insistir mds adelante al reiterar que los
monjes espafloles carecian del «necesario empuje expansivo para aven-
turarse por los caminos del océano y transplantarse a la otra orilla».

La observacién de Bayle de que el espiritu y el sistema de vida de
las érdenes monasticas no se compaginaba con las circunstancias am-
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bientales derivadas de la anexién armada de los nuevos territorios y de
los inevitables problemas que se planteaban a una sociedad naciente,
es valida para explicar el hecho de que los monjes espaiioles no se sin-
tieran atraidos en un principio, como de hecho no se sintieron, hacia
el Nuevo Mundo.

En cambio, la atribucién de la penuria monacal posterior al rece-
lo de la Corona espaiiola equivale a incurrir en el «antimonaquismo»
oficial propugnado por Guarda, al que nos referiremos inmediata-
mente.

La carencia de tradicién misionera a la que alude Ybot Ledn es
innegable, como también lo es que la tradicién constituye un factor
muy influyente en las 6rdenes religiosas. A pesar de ello, hay que ad-
vertir que semejante carencia no fue obsticulo para que se asociaran a
la actividad evangelizadora americana 6rdenes hasta ese momento no
misioneras, como los mercedarios, los agustinos y, ya en el siglo xvn,
los capuchinos; no para que se implantaran en América érdenes reli-
giosas masculinas que en ese momento discutian sobre su espiritu u
objetivo misional, como los carmelitas descalzos; o que nunca se ha-
bian considerado ni llegaron a considerarse después como instituciones
religiosas de caracter evangelizador, como los oratorianos. Esa carencia
de tradicién misionera tampoco obstaculizé el transplante a América de
las 6rdenes o congregaciones religiosas femeninas, las cuales nunca
se propusieron evangelizar a los indios.

Esta explicacién prescinde ademads, de la posibilidad de superar
con el tiempo esa carencia misionera inicial, como lo hicieron los
agustinos y los capuchinos, quienes con el correr de los aflos inciaron
una labor evangelizadora que no figuraba en su tradicién.

Finalmente olvida que, sobre todo desde finales del siglo xvi, en
la América espafiola no todo fue labor misional pues junto con la Igle-
sia evangelizadora convivié una Iglesia definitivamente constituida y
prospera en la que podian haberse establecido los monjes como en Es-
pafia, es decir, sin tener que dedicarse a evangelizar a los indigenas,
como en realidad lo hicieron los pocos que llegaron a establecerse en
el seno de este segundo sector de la Iglesia, al margen de la actividad
misional.

La explicacién de Ybot Ledn solamente tiene valor, pero aun asi
no definitivo, para el momento del descubrimiento del Nuevo Mundo
o para la etapa inmediatamente posterior al mismo.
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El veto oficial aducido como explicacién por Guarda ya hemos
visto que efectivamente se dio, y respecto precisamente de los monjes,
en 1563, 1576 y 1601. Pero no es menos cierto que en la dltima de
estas tres fechas, Felipe III terminé cediendo ante los hechos consu-
mados de haberse fundado el monasterio de Montserrat de Lima,
mientras que por esos mismos afos toler6 que se fundara el monaste-
rio de la misma denominacién de México. Por afiadidura, Carlos V le
habia pedido a los Jerénimos en 1532 que se convirtieran en orden
misionera, a lo que ellos estuvieron dispuestos siempre que la Corona
les edificase casas y les asegurase las rentas, a lo que hay que adicionar
que el mismo Emperador habia autorizado en 1535, 1539 y 1558 el
paso de algunos monjes a ultramar.

En realidad, este veto oficial respecto de los monjes también se
practicé respecto de los trinitarios en 1560, a propdsito de los herma-
nos de San Juan de Dios en 1584, y con relacién a los carmelitas cal-
zados en 1584, 1586, 1588 y 1601, de la misma manera que se habia
recurrido a él en 1537 respecto de las monjas. Atin mds, estaba conte-
nido implicitamente en todas aquellas disposiciones oficiales, como las
impartidas en 1588, 1601, 1620 y 1642, que prohibian el paso a Amé-
rica de los religiosos que no dispusieran ya de fundaciones en dicho
continente, que es la razén aducida por la Corona en el caso de los
trinitarios y a la que se intent6é recurrir tan tarde como en 1662 en
contra del paso de los capuchinos, aunque en este caso infructuosa-
mente. El veto estaba contenido también implicitamente en el criterio,
ya aludido anteriormente, de que la fundacién de nuevas casas religio-
sas estuviera en funcién de su necesidad para la evangelizacién de los
indios.

No se traté de una politica propiamente antimonacal, sino simple-
mente contraria al establecimiento en América de drdenes religiosas
masculinas no misioneras, criterio que en la practica se hizo consistir
en no valerse en el Nuevo Mundo de otras 6rdenes de varones que de
la que con su ejemplaridad o con su labor evangelizadora beneficiasen
a los indigenas, cometido este ultimo ajeno a los monjes.

Por las informaciones recibidas contra algunos de ellos, los mer-
cedarios sufrieron en 1543 la amenaza de tener que reducir a solamen-
te cinco los conventos que tenian fundados en América, mientras que
los carmelitas calzados, no tan estrictos en su sistema de vida como los
descalzos, sufrieron las prohibiciones a las que acabamos de aludir.



Ordenes mondsticas masculinas 251

En sentido contrario, el mismo Felipe II, al que pertenecen casi
todas las prohibiciones consignadas anteriormente, abandond su crite-
rio restrictivo al permitir el establecimiento de los jesuitas en la Florida
en 1564 y en toda América en 1568, de la misma manera que en 1582
foment6 personalmente el establecimiento en México de los carmelitas
descalzos. Por su parte, Felipe II comenzd a contar con los agustinos
recoletos para la tarea evangelizadora a comienzos del siglo xvn y en
1646 permitié la incorporacién a la misma, de los capuchinos.

La norma general consistié en que, de hecho y a pesar de este
criterio restrictivo, especialmente palpable en Felipe II, en América ter-
minaron estableciéndose todas las érdenes religiosas que alimentaron
verdaderos y perseverantes deseos de hacerlo como institucién, no
como simple iniciativa de algun religioso particular, que fue lo mds co-
rriente en el caso de los monjes.

Esta circunstancia le otorga un gran contenido de probabilidad a
la explicaciéon dada por Linage Conde, quien en ultimo término, atri-
buye a la falta de entusiasmo de los monjes por América, su llamativa
ausencia de la misma.

Esto quiere decir que si los monjes hubieran alimentado verda-
dero interés por transplantarse al Nuevo Mundo como institucién
monacal, de la misma manera que terminaron haciéndolo las mon-
jas, lo mas seguro es que hubieran terminado venciendo las iniciales
y previsibles trabas oficiales, tanto mds cuanto que el veto propia-
mente dicho, realmente eficaz y dirigido concretamente a los mon-
jes, solamente se dio durante el reinado de Felipe II, es decir, de
1556 a 1598.

Esta falta de entusiasmo de los monjes por América la revelan nu-
merosos hechos.

Los jerénimos propusieron en 1552 a Carlos V las ya aludidas
condiciones para establecerse en el Nuevo Mundo, y renunciaron a se-
cundar los deseos del Emperador de convertirse en orden misionera. A
lo largo de 1493 a 1824, solamente se realizaron diez intentos de fun-
daciones de monasterios, con la doble circunstancia de que no todos
ellos procedieron de los monjes mismos y de que, el fracaso de ocho
de esos intentos no tuvo por causa la oposicién de la Corona espailo-
la. Ya hemos visto también que la cartuja burgalesa de Miraflores de-
sechd en 1760, la propuesta de establecer una filial en Lima porque la
lejania le impediria atenderla debidamente. Ni siquiera los relativamen-
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te numerosos obispos-monjes que rigieron sedes americanas, se preo-
cuparon por el transplante de su orden al respectivo territorio.

El mismo padre José de Sigiienza, historiador de la Orden de San
Jerénimo, lamenta la falta de entusiasmo por el Nuevo Mundo de su
propia orden con las siguientes palabras:

S6lo deseo se considere cudn poca ansia tuvo esta orden ni sus reli-
giosos en dejar raices en aquellas partes, donde con tanta facilidad se
pudieran, teniendo el poder en la mano, edificar conventos y dilatar
su nombre y memoria... abriéndoseles tan ancha puerta para exten-
derse a oriente y poniente, ha sido tan modesta y tan poco codiciosa
que no ha querido pasar los mojones de Espaiia, lo que no sé si se
hallarad tan ficilmente en otra parte.

Esta falta de interés de los monjes por instalarse en América obe-
decié segin Linage Conde, a la debilidad y a la falta de tradicién mi-
sionera del monacato espaiiol, asi como a la carencia de espiritu de
expansion.

Por tratarse de la maxima autoridad actual en el tema del mona-
cato espainol, esta explicacién hay que aceptarla como vélida, aunque
con las reservas ya indicadas sobre el punto de la carencia de tradiciéon
evangelizadora.

Sin embargo, a estas razones de indole monacal interna hay que
afadir otros cuatro factores de caricter externo que operaron simultd-
neamente con ellas, si ya no es que contribuyeron a generarlas.

La América del siglo xvi, que viene a coincidir con la implanta-
cién de la Iglesia y con la evangelizacién de los indios en la América
nuclear o de las altas culturas, no pudo atraer a las drdenes monasticas
masculinas por la dificultad de compatibilizar la vida monacal con la
labor evangelizadora, la cual les suponia alterar radicalmente tanto su
vida de indole eminentemente contemplativa, como su sistema de sub-
sistencia econdémica. A esta misma razoén, es a lo que hay que atribuir
su total ausencia de la América marginal durante los siglos xvn y xv i
la evangelizacién de los indios no entraba dentro del ideal ni de las
posibilidades monasticas.

Ello es lo que explica que los jerénimos se resistieran a transfor-
marse en orden misionera a pesar de las reiteradas peticiones de
Carlos V de 1531. Esta fue también la razén fundamental de que Feli-
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pe II se opusiera al establecimiento en América de los trinitarios, de
los carmelitas calzados y de los varios monjes que lo intentaron por-
que, en su concepto, en aquel momento no convenia contar mds que
con las érdenes misioneras, razén ultima también por la que permitié
el transplante al Nuevo Mundo de los jesuitas en 1564 y 1568 y de los
carmelitas descalzos en 1585.

El hecho de que estas mismas drdenes monasticas masculinas
tampoco sintieran apetencia por establecerse en la Iglesia americana,
perfectamente constituida y prospera, de los siglos xvn a xix, ya no
obedeci6 a la causa indicada, porque esa Iglesia no era evangelizadora,
sino a otros tres factores fundamentales.

El primero tal vez consistiera en el temor a no poder practicar su
tradicional vida mondstica en un ambiente eclesial atormentado por las
diferencias entre el clero regular y el clero secular, a propdsito de la
administracién de las doctrinas o parroquias de indios, por las luchas
intestinas dentro de las propias érdenes religiosas entre los peninsulares
y los criollos por el desempeiio de los cargos de gobierno (alternati-
va) y por la fama de relajacién que tuvo en Espaiia, la Iglesia americana.

El segundo factor tal vez consistiera en la poca atraccién que los
criollos sintieron hacia la vida mondstica, como tampoco la experimen-
taron hacia la labor evangelizadora.

Esta ausencia de vocaciones criollas se hubiera podido compensar
con la llegada a América de religiosos espaiioles, como sucedié en el
caso de los misioneros, pero esta posible solucién encontré el doble
obstaculo de la primera de las dos causas acabadas de aludir, mas la
ulterior de la financiacién del viaje. Por una parte, los monjes dificil-
mente podian afrontarlos toda vez que ellos mismos recurrian a Amé-
rica como fuente de recursos econdémicos para su subsistencia en Es-
pafia. Por otra, no podian aspirar a que se lo sufragara la Corona
porque ésta solamente corria con esos gastos cuando se trataba de mi-
sioneros, y los monjes no aspiraban a serlo.

Posiblemente influyera también en ellos el temor a que, una vez
en América, la Corona intentara obligarlos a una labor de evangeliza-
cién entre los indios a la que no se sentian llamados. Sin embargo, la
sospecha carece de probabilidad. Es cierto que los monarcas espaioles
presionaron en ocasiones a las grandes 6rdenes misioneras a que no
descuidaran la evangelizaciéon de los nativos, pero al mismo tiempo se
abstuvieron de ejercer presiéon ninguna en este sentido en el caso de
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las restantes dérdenes, entre cuyos objetivos fundacionales no figuraba
el de la evangelizacién de los indigenas.

MONJES EN LA VIDA DE CRISTOBAL COLON

Es del dominio comun, que los franciscanos de La Rabida (Huel-
va) influyeron decisivamente en el descubrimiento de América. Fue su
intervencién la que le posibilité a Cristébal Colén la realizacién de su
proyecto descubridor en 1492.

Los franciscanos no fueron los tnicos que intervinieron el la vida
del almirante. También lo hicieron los jerénimos en tres ocasiones y
sentidos diferentes.

1. Eljeronimofray Hernando de Talaveray el descubriemiento de América

Cuando el franciscano padre Antonio Marchena encaminé a Cris-
tébal Coléon en 1485 de La Rabida a la Corte, lo primero que hizo el
almirante al llegar a Alcalda de Henares el 20 de enero de 1486 pa-
ra entrevistarse con los Reyes Catélicos fue entregar a fray Hernando
de Talavera la carta de recomendacién que llevaba del padre Marchena.
Talavera era un monje jerénimo, antiguo profesor de la Universidad de
Salamanca, prior del monasterio vallisoletano de Santa Maria del Pra-
do, embajador extraordinario ante la corte portuguesa en 1479, obispo
de Avila, posteriomente arzobispo de Granada y, en ese momento de
1486, confesor de la Reina Catdlica.

Talavera comenzé favoreciendo a Colén posibilitdindole su estan-
cia en la Corte castellana para gestionar su proyecto descubridor, me-
diante diversas entregas de fondos oficiales en 1487.

Ademds, desde comienzos de 1486 hasta la primavera de 1487,
presidio la junta o comisiéon de técnicos, juristas y marineros encarga-
dos de estudiar la viabilidad del proyecto colombino. La junta conclu-
y6 sus sesiones desechando el proyecto por imposible. Sin embargo, la
Reina Catdlica no se atuvo a ese dictamen, sino que prefirié aplazar
su decisién para mas tarde, influida seguramente por fray Hernando de
Talavera, por el franciscano Antonio de Marchena y por el dominico
Diego de Deza, quienes al parecer estaban al tanto de un secreto que
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Coldén solamente reveld a los que le merecian especialisima confianza:
el comocimiento, por manifestacién del denominado protonauta des-
conocido, de la existencia de tierras al oeste del océano Atlantico.

Talayera volvié a intervenir en favor de Colén en 1492, cuando,
junto con el dominico Diego de Deza y el camarero real Juan Cabrero,
convencié a Fernando el Catélico para que apadrinase el proyecto co-
lombino.

Finalmente, en ese mismo aflo de 1492 extrajo de los fondos de
la bula de Cruzada de la didcesis de Badajoz, la cantidad de 1.140.000
maravidises para que la Reina Catélica devolviese a Luis de Santdngel
el préstamo que éste le habia adelantado para colaborar en los gastos
del viaje de descubrimiento del Nuevo Mundo.

Con razén le dicia al propio Talayera en 1493, el humanista cor-
tesano Pedro Martir de Anglerfa o de Anghiera que, «segin mi opi-
nidén, este asunto del descubrimiento de América no se abordd sin
vuestro consejo».

2. Coldny el monasterio jeronimo de Guadalupe

Ademas de fray Flernando Talavera, los jerénimos se relacionaron
también con Cristébal Colén debido a las visitas de este ultimo al mo-
nasterio de Guadalupe, hoy atendido por los franciscanos pero que
hasta 1836 pertenecié a los monjes jerénimos.

Segin todos los especialistas, Cristobal Colén se alojé en la hos-
pederia de ese monasterio el 21 de abril de 1486, cuando acompaiiaba
a la corte castellana en su viaje de Salamanca a Cérdoba; los dias 5
y 6 de abril de 1489, con ocasién de viajar de nuevo a Cdérdoba para
entrevistarse otra vez con los Reyes Catélicos; tal vez a finales de junio
o comienzos de julio de 1492, durante el prolongado periodo de des-
canso que los monarcas espafioles se tomaron en dicho monasterio a
rafz de la conquista de Granada; y a finales de agosto de 1493, estancia
a la que volveremos a aludir en seguida.

Ignoramos si estos monjes jerénimos guadalupenses hablaron o no
con Cristdbal Colén sobre su proyecto de descubrimiento antes de que
éste se produjese. Lo cierto es que las relaciones del almirante con el
monasterio extremeiio fueron auténticamente cordiales gracias a estas
visitas.
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El 14 de febrero de 1493, al regreso de su primer viaje de descu-
brimiento y en medio de una espantosa tempestad, Colén —segtn re-
lata Bartolomé de las Casas— «ordend que se echase un romero que
fuese a Santa Maria de Guadalupe y llevase un cirio de cinco litros de
cera y que hiciesen votos todos, que al que cayese la suerte, cumpliese
la romeria».

La suerte recayé en el almirante, quien parece haber cumplido su
promesa en el mes de agosto de dicho aflo.

Fue en este mismo mes cuando en el monasterio se bautizaron
dos criados suyos, al parecer, indios, como reza la partida de bautismo
en texto modernizado:

Viernes, veintinueve de este dicho més, se bautizaron Cristébal y Pe-
dro, criados del sefior almirante don Cristébal Colén. Fueron sus pa-
drinos: de Cristébal, Antonio de Torres y Andrés Blizquez. De Pedro
fueron padrinos el sefior coronel y sefior comendador Varela y bau-
tizélos Lorenzo Ferndndez, capelldn».

Fue probablemente también durante esta visita cuando Colén se
comprometié a ponerle el nombre de Guadalupe a uno de los nuevos
territorios que descubriese. El compromiso lo cumplié al bautizar con
ese nombre a la isla Turuqueira, una de las pequefias Antillas, descu-
bierta el 4 de noviembre de 1493 en su segundo viaje al Nuevo Mun-
do, lo que hizo, segun su hijo y bidgrafo Hernando Colén «por de-
vocién y a ruego de los monjes de aquella advocacién».

De la devocién del almirante a la imagen titular del monasterio
jerénimo de Guadalupe, habla también un ndufrago que acudié de ro-
merfa al santuario, segin el cual en la boca de Colén «no hay otra
invocacion sino Santa Maria de Guadalupe».

3. Colon, favorable al establecimiento de los monjes en Ameérica

En 1502 le pedia Cristébal Colén al papa que «por su Breve man-
de a todos los superiores de cualquier orden, de San Benito, de Car-
tuja, de San Jerédnimo, de menores y de mendicantes» que destinaran a
seis religiosos para que lo acompafiaran a él en su cuarto viaje al Nue-
vo Mundo, solcitud que cay6 en el vacio.
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4. El cartuyjo Gaspar Gorricio, confidente de Colon

Cristobal Colén que desde 1485 hasta 1492 mantuvo especialisi-
mas relaciones con los franciscanos de La Rabida y que gozd ademaés
de la proteccién del jerénimo Hernando de Talayera y de la amistad
el dominico Diego de Deza, en los tdltimos afios de su vida deposito
su confianza en el padre Gaspar Gorricio, monje del monasterio car-
tujo de Nuestra Sefiora de las Cuevas de Sevilla.

Coldn recurrid a él en sus momentos dificiles, abundantes duran-
te la etapa de su vida, mantuvo con él correspondencia epistolar, en
1503 le confié los papeles o documentos que deseaba conservar y a su
muerte en 1506 lo nombrd albacea testamentario suyo.

Gorricio ayudé a Colén a elaborar su Libro de las Profecias, se hizo
cargo de su cuerpo cuando fue trasladado al monasterio de las Cuevas
para su inhumacién, le guard6é en una arqueta los documentos de los
que se hizo cargo en 1503 y que en 1609 fueron entregados a don
Nufio Colén de Portugal, pagé sus deudas y siguié6 manteniendo estre-
chas relaciones con su familia, especialmente con Bartolomé Coldn,
hermano del descubridor.

M ONJES, EN MISION OFICIAL

Ademds del ya aludido monje jerénimo fray Hernando de Tala-
vera, a quien en 1486, 1487 y 1492 le hemos visto desempefiar misio-
nes oficiales respecto de Cristébal Coldn, durante los afios 1516 a 1518
ejercieron también un cometido oficial los denominados reformadores
jerénimos, enviados a las Antillas por el cardenal Francisco Jiménez de
Cisneros, franciscano, arzobispo de Toledo y en ese momento regente
de Castilla.

Se trata de los monjes jerénimos fray Luis de Figueroa, prior del
monasterio de La Mejorada (Olmedo-Valladolid), fray Bernardino de
Manzanedo o de Coria, prior del monasterio de Santa Marta (Zamora),
y fray Alonso de Santo Domingo, prior del monsaterio de San Juan de
Ortega (Burgos), que sustituy6 al prior del monasterio de Buenavista
(Sevilla), iniciamente elegido como miembro de la comisién reforma-
dora. A su designacién para la misién oficial, efectuada el 27 de julio
de 1516, se habia llegado como fruto de una intensa actividad del en-
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tonces clérigo fray Bartolomé de las Casas, posteriormente dominico y
finalmente obispo en Chiapa.

De estos tres monjes jerénimos, se quiso valer Cisneros para re-
formar unas Indias a las que consideraba «corrompidas por intereses» o
en las que en su opinién «todo estaba perdido».

Maids en concreto, de lo que principalmente se trataba, era de ave-
riguar, para luego actuar en consecuencia, si convenfa mantener en las
Antillas el sistema de encomiendas, consistente en que los indios tra-
bajaran para los colonos espafioles a cambio de manutencién y de un
modico salario, o era preferible implantar un sistema de colonizacién,
en cuya virtud tanto los indios, como los colonos espaioles, se pro-
curaran la subsistencia con independencia unos de otros.

Llegados a Santo Domingo, capital de la actual Republica Domi-
nicana, el 20 de diciembre de 1516, estos reformadores jerénimos, una
vez practicadas las oportunas diligencias, llegaron a la conclusién de
que lo mds conveniente era mantener el sistema de encomiendas, pero
dulcificdndolo de manera que el trabajo de los indigenas se hiciera mas
llevadero que el efectuado hasta entonces.

Con ello, la situacién siguié siendo fundamentalmente la misma,
con la circunstancia de que estos reformadores tampoco supieron acer-
tar en los detalles.

La muerte de Cisneros el 8 de noviembre de 1517 y la llegada de
Carlos V a Espaila, el 17 de septiembre de 1517, hicieron que estos
reformadores jerénimos terminaran siendo relevados de su misién el 9
de diciembre de 1518.

Este intento de reforma representa una iniciativa que, de haber te-
nido éxito, y sobre todo, de haber suprimido las encomiendas, hubiera
supuesto una verdadera revolucién social, econémica y laboral en las
Antillas, hasta el punto de que le hubiera dado un vuelco a la coloni-
zacién espaifiola de América, pues en este caso hubiera tenido que se-
guir en adelante, otros derroteros totalmente distintos.

La visién que se suele tener de este intento de reforma de la
situacion antillana es la peyorativa suministrada por Bartolomé de
Las Casas, quien colaboré en la designaciéon de los refomadores y
en la elaboracién de uno de los dos programas de actuacién que se
les entregaron a éstos, pero que termind enemistdndose gravemente
con los monjes porque los jerdnimos no quisieron plegarse a sus
dictdmenes.
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Es cierto que estos monjes no fueran quizd los mds capacitados
para la dificilisima misién que se les encomendé y que, tedricamente
al menos, lo preferible hubiera sido la supresién de las encomiendas
porque hubiera sido la solucién mds humanitaria. Pero tampoco hay
duda de que la situacion antillana de ese momento era complejisima y
de que la supresién de las encomiendas hubiera privado de su medio
de subsistencia a los colonos espaiioles, lo que muy posiblemente hu-
biera originado una rebelién, como sucedi6 en 1543 en el Peru y es-
tuvo a punto de suceder en México al intentarse de nuevo la suspen-
sién del sistema.

Digamos que los reformadores jerénimos no fueron unos genios
ni consiguieron reformar la situacién, pero tampoco fueron los monjes
malvados y totalmente ineptos que nos dibuja Las Casas, victima del
resentimiento.

Quisieron, pero no consiguieron, acertar en una situacién en la
que dificilmente hubiera acertado nadie y menos en solo el afio escaso
durante el cual disfrutaron, con Cisneros, del respaldo oficial, porque
Carlos V ya no se lo prestd.

MONJES EN LA EVANGELIZACION

Son muy pocos los datos que se poseen acerca de la labor evan-
gelizadora de los monjes en América.

Ya aludimos anteriormente a la peticion que Cristébal Colén le
hizo en 1502 al papa a fin de que le acompafiaran, en su cuarto viaje
al Nuevo Mundo, seis benedictinos, cartujos, jerénimos, franciscanos o
religiosos de otras 6rdenes mendicantes, pero que el viaje lo tuvo que
emprender en abril de ese mismo afio sin mds eclesidsticos que los clé-
rigos Juan Dominguez, Juan de Caicedo y Juan de Castuera.

También se poseen ocho reales cédulas en las que Carlos V pidié
en 1532 al Capitulo General de los jerénimos, a su prior general y al
prior del monasterio vallisoletano de Santa Marfa del Prado que envia-
sen diez monjes de su orden para evangelizar en América.

Incluso, el general de los benedictinos vallisoletanos, Isidro Arias,
le decia al rey Carlos III en 1767 que sus monjes «fueron los primeros
que pasaron a sellar en ellas (en las Américas) con su sangre, la doctri-
na de la fe catdlica».
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A pesar de ello, sélo hay constancia de que se dirigieran con ese
fin al Nuevo Mundo el ermitafio de San Jer6nimo, Ramén Pané, en
1493, cuatro Jerénimos en 1535, otros seis Jerénimos en 1539 y dos
cartujos en 1558.

1.  Fray Ramon Pané

El mismo se autodenomina «yo, fray Ramoén, pobre ermitafio de
la Orden de San Jerénimo», sin que en realidad sepamos a ciencia cier-
ta si era monje Jerénimo que anteriormente habia sido ermitafio o era
un ermitafio que habia optado por vivir en soledad conforme a la regla
de San Jerénimo.

Pas6 al Nuevo Mundo en 1493, en el segundo viaje de Colén y
en compafia de otros varios religiosos de diferentes 6rdenes.

Lo tnico que sabemos sobre su actividad evangelizadora es lo que
¢l mismo nos relata. Contra lo que dice de él Bartolomé de Las Casas,
interpretando errédneamente sus palabras, consiguié convertir al cristia-
nismo a la familia del noble indigena Guanaoboconel, cacique o jefe
de una tribu del norte de la actual Republica Dominicana, a uno de
cuyos hijos bautizé el 21 de septiembre de 1496 con el nombre
de Miguel, en el honor de la festividad del dia. Se trata del primer
indio cristianizado del que se tiene noticia, el cual moriria poco des-
pués, junto con su hermano Antdén, a manos del cacique Guarionex,
al que Ramoén Pané no consiguié convertir.

A la familia de Guanaoboconel, la convirtié al cristianismo Ra-
moén Pané con cierta facilidad por encontrarse bien dispuesta, de ma-
nera que le basté con ensefiarle el Padre Nuestro, el Ave Maria, el Cre-
do y la existencia de un Dios creador. En cambio, para la conversion
de otros nativos, experimentd mayores dificultades. A este respecto,
aduce el ejemplo de la tribu de Guarionex, a la que tuvo que impatir
una instruccién mds profunda y a la que finalmente no logré convertir
después de dos aflos de convivencia con ella.

Estas noticias autobiograficas de Pané entrafian una importancia
singular porque son las tnicas que poseemos acerca de los comienzos
de la evangelizacién americana y mds concretamente acerca de la me-
todologia misional practicada por el ermitafio y desfigurada por Las
Casas. Hasta 1500, no vuelven a aparecer datos sobre ese mismo punto
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de la metodologia misional empleada en el Nuevo Mundo ni sobre la
administracién del bautismo a los indigenas que con el tiempo se iban
convirtiendo.

A fray Ramoén Pané le corrresponde ademads el mérito de haber
sido también el primero en transmitirnos escuetos, pero preciosos da-
tos sobre las concepciones y costumbres religiosas de los indios tainos
de las actuales Republicas de Hait{ y Dominicana, es decir, de los ha-
bitantes de la entonces denominada isla Espafiola. Estos datos los con-
signa en su Relacion acerca de las antigiiedades de los indios, las cuales con
diligencia, como hombre que sabe el idioma de éstos, recogio por mandato del
almirante, elaborada en 1496.

La Relacion, insertada por Bartolomé de Las Casas en su Apologé-
tica historia sumaria, representa el punto de arranque de toda una cor-
riente histérica que de América nos ha legado; una riquisima coleccién
de descripciones sobre la antropologia cultural de los indios prehispé-
nicos. La de fray Ramén Pané no es la mas amplia ni la mas detallada,
pero tiene el destacado mérito de haber sido la primera del Nuevo
Mundo y la tnica sobre los indios tainos de la Espafiola.

Esta Relacidn, por sus datos autobiogréaficos y antropoldgicos, con-
vierte a fray Ramoén Pané, no en el mayor, pero si en el primer evan-
gelizador del Nuevo Mundo de cuantos nos son actualmente cono-
cidos.

2. Monjes Jeronimos en el Rio de la Plata (1535)

Los cuatro monjes Jerénimos que viajaron al Nuevo Mundo en
1535 fueron fray Luis Herrezuelo, fray Isidro de Castro, fray Antonio
Bautista de Medina y un tal fray Cristébal, cuyo apellido desconoce-
mos. Todos procedian del monasterio sevillano de Santiponce y zar-
paron de Sanlicar de Barrameda rumbo al Rio de la Plata el 25 de
agosto de ese mismo afio en compaiifa de don Pedro de Mendoza.

Con éste colaboraron en la fundacién de Buenos Aires en 1536,
donde tres de ellos permanecieron atendiendo el culto de las cuatro
primeras iglesias erigidas, con techo de paja, en la nueva ciudad. Lue-
go, destruidas éstas por el fuego, colaboraron en la edificaciéon de una
quinta, construida a base de los restos de una nave. Despoblada Bue-
nos Aires, en 1541 se trasladaron a Asuncién del Paraguay.
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En Asuncién se encontraba, desde su fundacién el 15 de agos-
to de 1537, fray Luis Herrezuelo, quien en 1543 aparece formando
parte del concejo municipal convocado por Alvar Nuifiez Cabeza de
Vaca, y en 1544 colaborando a la destituciéon de este ultimo y a su
sustituciéon en el cargo de gobernador por Domingo de Irala.

Fray Juan Bautista de Medina aparece ya de regreso en Sevilla
en 1546.

En cambio, fray Isidro de Castro todavia continuaba en Asuncién
en 1556, fecha en la que el primer obispo de la ciudad, el franciscano
Pedro Fernindez de la Torre, le solicitd «un sitio con casa e iglesia de
San Gerdnimo que él tenia», al que fue trasladada la iglesia catedral.

De la labor evangelizadora entre los indigenas de estos cuatro
monjes jeronimos, no existen datos. Lo mas probable es que, a pesar
de que viajaran a América en calidad de misioneros, su actividad reli-
giosa se limitara a la cura pastoral entre los nuevos colonos de Buenos
Aires y de Asuncién.

3. Seisjeronimos a Nicaragua (1539)

El papa Clemente VII autorizé en 1532 el paso de 120 religiosos
a Indias, diez de ellos jerénimos. Carlos V solicité en ese mismo afio
del Capitulo General de la orden y del prior del monasterio vallisole-
tano de Nuestra Sefiora del Prado, el envio de jerénimos a ultramar.
En 1533, el Consejo de Indias pensé en la conveniencia de enviar a
América «algunos frailes jerénimos» para que vigilaran el tratamiento
que se les hacfa a los indios, procurando su libertad y la poblacién de
la tierra, y se dedicaran también a la evangelizacién.

Posiblemente obedezca a estas iniciativas, el hecho de que en 1539
viajaran seis jerénimos a Nicaragua, cuya actividad nos es totalmente
desconocida.

4. Dos cartujos en Paraguay (1558)

Solamente se sabe de ellos que pertenecian a la cartuja valenciana
de Valdecristo y que acompaiiaron al Paraguay al capitdn Jaime Ras-
quin en 1558.
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DINERO AMERICANO PARA LOS MONASTERIOS ESPANOLES

Una de la facetas mas sorprendentes del monacato espafiol en
América fue la transformaciéon del Nuevo Mundo, no tanto en un
campo de expansién de las diferentes o6rdenes mondsticas, cuanto
en un lugar para la obtencién de recursos econdémicos con destino al
monasterio que optara o lograra hacerse con esta fuente de ingresos.

El sistema no fue exclusivo de los monjes, puesto que los francis-
canos también se dedicaron en América a recoger limosnas con destino
a Tierra Santa, y los mercedarios con destino a la obra de la redencién
de cautivos. La diferencia estriba en que esa colectacion de donativos
por parte de los franciscanos y de los mercedarios constituia una acti-
vidad tradicional en ambas drdenes, la que compatibilizaban y aun su-
peditaban, a las restantes de indole puramente espiritual, mientras que
en el caso de los monjes se practicé con caricter de exclusividad.

El tema ofrece tres vertientes fundamentales.

Una de ellas es comdn a todos los sectores eclesidsticos espafio-
les, los cuales se beneficiaron de las mandas testamentarias, joyas y di-
nero, remitidas normalmente a la iglesia de su lugar de origen o al
santuario de su especial devocidn por los indianos enriquecidos, por
los altos funcionarios o por los obispos que desde América deseaban
hacerse presentes o mostrar su recuerdo o gratitud al respectivo lugar
natal o al santuario visitado en su nifiez. En el caso de los obispos, es
légico que cada cual se acordara de su propia orden, como nos consta
que lo hacfan, para nuestro caso, los que anteriormente habian sido
monjes.

Una segunda faceta es la consistente en la obtencién, por parte de
la Corona, de ciertos privilegios con fines econémicos, concesién que
representaba uno de los modos a que recurrieron los reyes para bene-
ficiar al monasterio que, por una razén u otra, desearan favorecer.

En este sentido, y sélo por via del ejemplo, Felipe II concedi6 en
1570 al monasterio de El Escorial el monopolio de la distribucién en
América del Nuevo Rezado (misal, breviario, oficio parvo, cantoral)
elaborado por el papa Pio V en 1568. El otorgamiento de este mono-
polio, renovado en 1577 y 1580 porque hubo quien lo trasgredid, lo
basé el Rey Prudente en la razén de que «convenia que hubiese mu-
cho recaudo y cuidado, cuenta y razén y orden, para que no hubiese
fraude» en la distribuicién de esos libros.
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Para la explotacién de este monopolio, los Jerénimos escurialenses
establecieron en México, Lima y Cuzco sendas sucursales consistentes,
no en un monasterio propiamente dicho, sino en una simple residen-
cia o procura habitada por un par de monjes con el oficio de represen-
tantes oficiales del monasterio.

En este mismo sentido, también Felipe II concedié en 1575 al
monasterio Jeréonimo de Buenavista (Sevilla), el monopolio de la difu-
sién en América de la bula de la Cruzada.

El ya aludido monasterio de El Escorial gozdé asimismo del disfru-
te de encomiendas de indios en el Perd, cuya administracién corrfa a car-
go de los monjes que el monasterio destacaba con ese fin al virreinato.

Un tercer aspecto de esta misma practica, fue el de indole devocio-
nal o piadosa, y consistié en valerse de las limosnas procedentes de la
devocién de los hispano-criollos a una advocacién religiosa determina-
da, para con ellas atender las necesidades del monasterio-santuario es-
paiol sede de la imagen, especialmente para sufragar los gastos ocasio-
nados por los peregrinos y por los pobres atendidos por el monasterio.

Como es de suponer, los mas beneficiados por estos ingresos fue-
ron los monasterios que albergaban las imdgenes cuya devocién estuvo
mas extendida en América, entre las cuales figuraba en primer lugar la
de Nuestra Seflora de Guadalupe, a la que segufa la de Montserrat. La
extraordinaria devocién a la primera se refleja, por ejemplo, en los no-
venta y seis topénimos que, segin Mariano Cuesta, estdn esparcidos
por toda la América espafiola.

Respecto del monasterio de Guadalupe, Antonio Linage Conde re-
coge el doble y sintomatico hecho de que, la Cofradia de las Animas del
Purgatorio de la catedral de México se comprometia, por estatutos, a fa-
vorecer a dicho santuario con una manda anual forzosa, y dicha manda
terminé siendo obligatoria en el siglo xvm en las cofradias del virreinato.

El recurso mdas frecuente para la obtencién de limosnas america-
nas para el monasterio, consistié en el envio a ultramar de procurado-
res o colectadores de limosnas.

Ya vimos anteriormente cémo algunos proyectos de fundaciones
de monasterios nacieron de la iniciativa de estos procuradores, como
el de Guadalupe de México de 1574, el de Montserrat de Lima de 1601
y el de Guadalupe de Lima de 1611.

Entre estos procuradores destaca el jeronimo guadalupense fray
Diego de Ocaiia, quien desde 1599 recorrié, junto con su compaiiero
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fray Martin Posadas, todos los paises andinos, desde Panamd hasta
Chile, recolectando donativos para el santuario extremefo, periplo del
que nos ha transmitido una interesante descripcion.

Este asunto de las limosnas americanas no dejé de plantear proble-
mas de concurrencia entre los procuradores de los monasterios penin-
sulares que defendian los intereses de su propia casa, y las personas o
instituciones (obispos incluidos) que pretendian beneficiarse de esos do-
nativos de los fieles en provecho propio o de una causa local. A éstos
y otros problemas similares, debe referirse la Recopilacion de leyes de los
Reinos de Indias de 1681 (libro 1, titulo 21, ley 5) al ordenar, renovando
sendos preceptos de 1551, 1596 y 1622, que las autoridades americanas

dejen y consientan cobrar a las personas que tuvieran poder especial
del monasterio de Nuestra Sefiora de Guadalupe todas las donacio-
nes, mandas o limosnas que hubieren hecho o hicieren cualesquier
personas al dicho monasterio por testamentos, donaciones o en otra
forma, siempre que no hubiesen actuado por coaccién.

La misma ley aflade que donde no hubiera alguien especialmente
facultado para esto, se nombrara a un vecino de la mayor confianza, el
cual podria pedir limosnas y deberfa llevar un libro de contabilidad de
las mismas, las cuales se remitirian a la peninsula en todas las flotas
con destino a la Casa de Contratacién de Sevilla para que ésta las hi-
ciera llegar al monasterio.

De manera similar, pero ahora refiriéndose al monasterio de Mon-
tserrat, la Recopilacion (libro 1, titulo 21, ley 8) recoge y renueva en
1681 un precepto de 1601 en el que se ordenaba a los obispos que no
impidieran la colectacién de limosnas para dicho monasterio ni la fun-
dacién de capillas con esa advocacién, siempre que se tratara de do-
nantes o fundadores espafioles, no indigenas, condicién esta dltima con
la que seguramente se queria salvaguardar la libertad de los nativos.

MONJES EN EL EPISCOPADO HISPANOAMERICANO
En contraste con las escasisimas fundaciones monacales en Amé-

rica, el numero de obispos procedentes de 6rdenes monasticas que ri-
gieron sedes americanas fue muy numeroso.
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El benedictino Gabriel Guarda enumera 36, de ellos cinco basi-
lios, 15 benedictinos, uno cartujo, cinco cistercienses y diez Jerénimos.

Paulino Castafieda y Juan Marchena, méximos especialistas en el
tema del episcopado hispanoamericano, han puesto de manifiesto la
inexistencia de correlacién entre el numero de obispos titulares de se-
des americanas y la implantacién de cada orden religiosa en el conti-
nente. La Corona no se guié en este asunto por el criterio de la ma-
yor o menor difusién de una orden en tierras americanas sino por el
de la confianza y estima que le merecia cada posible candidato.

Asi, los jesuitas y capuchinos carecieron practicamente de obis-
pos a pesar de su fuerte implantacion, sobre todo en el caso de los
primeros, mientras que los dominicos fueron mds numerosos (121 en-
tre 1500 y 1850) que los franciscanos (116 durante ese mismo perio-
do), no obstante la muy superior cuantia de estos ultimos respecto de
los primeros.



VI

ORDENES Y CONGREGACIONES RELIGIOSAS FEMENINAS

Las dificultades anejas a una Iglesia en proceso de formacién, el
papel secundario entonces atribuido a la mujer y la falta de iniciativa
en este sentido por parte de las 6rdenes religiosas femeninas, retrasaron
la llegada de las primeras religiosas a América hasta 1540, es decir, nada
menos que hasta cuarenta y ocho afios después de su descubrimiento.

ANTECEDENTES DE LA IMPLANTACION DE LAS RELIGIOSAS EN AMERICA

El primero que parece haber sentido la necesidad de la implanta-
cién de las drdenes religiosas femeninas en el Nuevo Mundo, fue el
franciscano Juan de Zumadrraga, obispo de México.

Consciente de la imperiosidad de que las niflas indigenas ya cris-
tianas pudieran disponer de internados para educarse al igual que lo
que ya sucedia con los nifios, y de esta manera facilitar el matrimonio
cristiano entre unos y otros, Zumadarraga consiguié que en 1530 llega-
ran a México seis piadosas mujeres, entonces denominadas beatas, con
ese fin.

Ni éstas, ni las ocho que llegaron en 1534, como tampoco las tres
que lo hicieron en 1535 fueron de plena satisfaccién para Zumadrraga.
Por ello, primero en 1532 y luego en 1536, el obispo franciscano insis-
tié ante las religiosas profesas, de las que esperaba un mayor sentido
de la responsabilidad y una total entrega a su cometido.

La respuesta del presidente del Consejo de Indias a estas peticio-
nes, dada en 1537, fue terminante: «Me ha parecido que por ahora no
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debe de haber en las Indias monasterios de monjas y aun hoy he man-
dado que no se haga ninguno».

Zumarraga volvid a insistir en sus proyectos en 1536 y en varias
ocasiones en 1537, en una de ellas juntamente con los obispos de Oa-
xaca y Guatemala.

Fueron, seguramente esta constancia del obispo franciscano y so-
bre todo, los argumentos que esgrimia, los factores que influyeron para
que la Corona cambiase de parecer y permitiese el establecimiento de
las religiosas en el Nuevo Mundo.

La primera fundacién de esta indole fue el convento de la Inma-
culada Concepciéon de México, de religiosas concepcionistas, fundado
por el propio Zumadrraga en 1540.

ORDENES RELIGIOSAS FEMENINAS EN AMERICA

En América, lo mismo que en Espaila, y tanto antiguamente como
ahora, las religiosas constituyeron un mundo variopinto dificil de cla-
sificar.

Las establecidas en América fueron las siguientes, dispuestas por
el orden cronolégico de su primera fundacién en suelo americano, de-
nomindndolas con el apelativo vulgar e indicando en la dltima colum-
na el nimero total de fundaciones que llegaron a realizar en el conti-

nente:

Afio Orden religiosa Lugar Numero
1540 Concepcionistas México 21
1551  Clarisas Santo Domingo 34
1571  Cistercienses Osorno 2
1576 Dominicas Oaxaca 13
1579 Jerénimas Guatemala 6
1598 Agustinas México 12
1604 Carmelitas descalzas Puebla 21
1666 Capuchinas México 11
1668 Betlemitas Guatemala 1
1744 Santa Brigida México 1
1754 Compaiia de Maria México 6
1769 Ursulinas Nueva Orleans 1
1784 Terciarias carmelitas descalzas Cordoba (Argentina) 1
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El cuadro evidencia que, en el transplante de estas trece ordenes
religiosas femeninas a América, pueden observarse tres épocas: la com-
prendida entre 1540 y 1604, que es la de mayor impulso fundacional
y durante la cual resulta 16gico que las concepcionistas y las clarisas
acudieran al Nuevo Mundo apenas se les abriesen sus puertas, alenta-
das por el ejemplo de los franciscanos, mientras que sorprende el retra-
so con que lo hicieron las dominicas y las agustinas, en cuyo trans-
plante parecen haber influido menos sus respectivas Ordenes de
varones.

La segunda etapa estd representada por los dos unicos estableci-
mientos en América de las capuchinas y de las betlemitas en 1666
y 1668, respectivamente, establecimiento que también guarda relacién
con el de los capuchinos y la fundacién o nacimiento de los betlemi-
tas. En la tercera época, correspondiente al siglo xviil, sorprende la
aparicién de una orden como la de Santa Brigida o de San Salvador,
fundada nada menos que el en siglo xvi.

Son tres también los grupos en que se puede clasificar la expan-
sién de estas trece ordenes femeninas, tan diferentes entre unas y otras:
el de las que llegaron a establecer entre 20 y 34 conventos (concepcio-
nistas, clarisas y carmelitas descalzas), el de las que establecieron el nu-
mero medio comprendido entre diez y doce (dominicas y capuchinas)
y el de las que solamente contaron con una cifra de fundaciones com-
prendida entre una y seis (cistercienses, jerénimas, agustinas, betlemi-
tas, Orden de Santa Brigida, Compafiia de Maria, ursulinas y terciarias
carmelitas descalzas).

Desde este ultimo aspecto del numero de fundaciones, llama la
atencién el numero relativamente muy elevado de las carmelitas des-
calzas respecto de la orden de varones y el proporcionalmente muy
reducido de las agustinas, dominicas y betlemitas respecto de sus ho-
monimos, los agustinos, los dominicos y los betlemitas.

También resulta extrafio que en América no llegara a haber reli-
giosas mercedarias y que, en cambio, si se instalaran en ella las cister-
cienses y las jerénimas, siguiendo una tendencia contraria al monacato
espafiol, asi como las de la Orden de Santa Brigida, que no encuentra
correspondencia masculina.

Examinando estas fundaciones desde el punto de vista de su ubi-
cacién, el cuadro resultante llama la atencién por su extraordinaria
irregularidad. En efecto, los 138 conventos de religiosas que llegaron a
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fundarse en la América espafola, estuvieron distribuidos
mente del siguiente modo:

Lugar

Antillas

Santo Domingo
La Habana
Puerto Rico

Luisiana

Nueva Orleans
México

México

Puebla

Guadalajara

Oaxaca

Querétaro

Morelia

Salvatierra

Lagos (Jalisco)
Irapuato
Aguascalientes
Atlixco

Patzcuaro

San Miguel el Grande
Ciudad Real de Chiapa

Guatemala

Guatemala

Panama

Panama

Venezuela

Caracas
Mérida

Numero

A A aaaaalNdNhDwOow

Lugar

Colombia

Bogota
Cartagena
Tunja
Pamplona
Popayan
Ecuador
Cuito
Riobamba
Peru

Lima
Cuzco
Huamanga (Ayacucho)
Trujillo
Arequipa
Bolivia

Chuquisaca (Sucre)
Cochabamba
Potosi

Chile

Santiago
Osorno
La Imperial

Paraguay

Villarma

Argentina

Buenos Aires
Coérdoba
Mendoza
Corrientes

geografica-

Numero

- a2 w o - a a NN D>

-
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Lo primero que resalta en la ubicacién de los conventos de religio-
sas es la marcadisima tendencia de todas las drdenes, sin excepcién, a
establecerse en las ciudades y villas habitadas por la poblacién blanca,
es decir, por peninsulares y criollos. En efecto, de esos 138 monasterios,
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solamente dos estuvieron ubicados en poblaciones de mayoria indigena,
como fueron los de Atlixco y Patzcuaro. Esta preferencia por las ciuda-
des o villas de poblacién blanca estuvo determinada por el hecho de
que eran las que ofrecian mds posibilidades de subsistencia, sin olvidar
por ello que los fundadores de los conventos, casi exclusivamente pe-
ninsulares y criollos, preferian establecerlos en los lugares donde ellos
vivian. Se da incluso la circunstancia de que, hasta los tres conventos
de clarisas destinados especificamente para indias hijas de caciques, se
fundarédn en ciudades de poblacién blanca, como fueron los del Corpus
Christi de México, el de Nuestra Sefiora de Casamoloapan de Morelia
y el de Nuestra Sefiora de los Angeles de Oaxaca o Antequera.

Merece observarse también la evidente preferencia de las religiosas
por Nueva Espaiia, esto es, por la actual nacién de México, en la que
estuvieron ubicados nada menos que sesenta y tres conventos, es decir,
el 45,62 por ciento de los existentes. Esta elevadisima cifra contrasta
vivamente con la reducida del Pert, donde cabia esperar que el nu-
mero fuera mucho mas elevado. Esta desproporcién subsiste si se com-
paran entre si las capitales de ambos virreinatos, de las que Meéxico
contd con veinticinco conventos y Lima solamente con diez.

Desde este mismo punto de vista de las ciudades, sorprende el he-
cho de que Puebla llegara a albergar nada menos que dos monasterios,
mientras que otras ciudades entonces prosperas, como Morelia, Carta-
gena de Indias, Cuzco, Arequipa, Potosi y Chuquisaca solamente al-
bergaran dos o tres, cifra muy similar a la de otras poblaciones mucho
menos importantes, como Salvatierra.

El elevado numero de religiosas que solia albergar cada convento
arroja cifras como la de entre 200 y 300 monjas existentes en Guatemala
a mediados del siglo xviir y de 600 en la ciudad de México en 1774.

Merece observarse finalmente que en Guatemala sélo hubo mo-
nasterios en la capital y que no hubo ninguno en las actuales naciones
hispanoamericanas de El Salvador, Honduras, Nicaragua, Costa Rica,
Panamad, Paraguay y Uruguay.

C ARACTERISTICAS DE LAS RELIGIOSAS AMERICANAS

Lo primero que llama la atencién al centrarla en el mundo de
las religiosas americanas, es la poca atencién que le presta la legisla-



272 Religiosos en Hispanoamérica

cién oficial. Existen numerosas disposiciones de la Corona espaiiola
acerca de ese mundo, bajo la forma de érdenes concretas referentes a
monasterios determinados, pero escasean las normas de caricter ge-
neral.

Si se examinan, por ejemplo, las colecciones de normas oficiales,
puede observarse que el Cedulario indiano de Diego de Encinas, impre-
so en 1596, apenas le presta dedicacién alguna.

Por su parte, la Recopilacion de leyes de los Reinos de las Indias de
1681, sintesis de lo legislado hasta entonces y norma para lo sucesivo,
sitia a las religiosas en un plano muy secundario. Lo referente a ellas
se incluye bajo el epigrafe general del titulo tercero, libro primero: De
los monasterios de religiosos y religiosas, hospicios y recogimientos de huérfa-
nos. El epigrafe es engafioso, pues en adelante no se vuelve a ocupar
de las religiosas mas que para consignar la necesidad de la licencia re-
gia para la fundacién de conventos de religiosos y religiosas, la conve-
niencia de que en los monasterios femeninos no ingresaran mdas don-
cellas de las que se pudieran sustentar y estuvieran sefialadas en el
numero fundacional, y los inconvenientes de que los altos funciona-
rios reales y sus esposas entraran en los conventos de monjas o visita-
ran a éstas en horas intempestivas.

La segunda caracteristica de las religiosas americanas es que, ex-
ceptuadas las betlemitas y las terciarias carmelitas descalzas de Santa
Teresa de Jesus, las primeras de las cuales nacieron en Guatemala y las
segundas en Coérdoba (Argentina), todas las demads 6rdenes y congre-
gaciones femeninas establecidas en el Nuevo Mundo fueron al comien-
zo, un transplante de las previamente existentes en Espaiia.

Posteriormente se surtieron de personal continental, hasta el pun-
to de que, a diferencia de los religiosos, apenas se dan expediciones de
religiosas que, procedentes de Espafla, se dirigieran a América a engro-
sar conventos ya fundados.

Esta observacidon no reza con las ursulinas de Luisiana, todas las
cuales fueron francesas o canadienses debido al origen francés del te-
rritorio.

Casi todas representan también el sector femenino de la correlati-
va orden religiosa de varones. Se salen de esta norma la Orden del
Salvador o de Santa Brigida, la Compaiiia de Maria, el Instituto de
terciarias carmelitas descalzas de Santa Teresa de Jesus y, en Luisiana,
las ursulinas francesas.
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Las capuchinas, por su parte, representan también un caso espe-
cial desde este punto de vista. Constituyen la rama femenina de los
capuchinos pero no tuvieron que ver nada con ellos, ni en su implan-
tacién, ni en su expansiéon, ni en su ulterior desarrollo, pues los tres
aspectos los llevaron a la practica en regiones totalmente distintas.

Se da, ademas, la circunstancia de que las Ordenes de San Jerd-
nimo y del Cister estuvieron representadas en América por la rama fe-
menina pero no por la masculina.

Ademds de su tardio establecimiento en América, tanto si se las
considera en conjunto como por drdenes concretas, las religiosas ame-
ricanas comparten todas la doble nota comun de que su sistema de
vida no les permitié dedicarse a la evangelizacién propiamente dicha,
es decir, a la conversién de los indios al cristianismo, y la de que no
pudieron establecerse sino en lugares habitados por hispano-criollos o,
en algunas ocasiones, por indigenas ya cristianos.

La fundacién de monasterios o conventos no suele obedecer, sal-
vo pocas excepciones, a la orden en cuestién sino a iniciativa de la
respectiva orden de varones, de los obispos locales o de personas pia-
dosas del lugar, algunas veces incluso indigenas. Hasta se dan casos en
los que el fundador se asocia de tal manera al monasterio fundado por
él que, ademas de entregarle sus bienes, se convierte en admistrador de
los mismos y en procurador del bienestar econdémico de las religiosas.
En el caso de mujeres, es también frecuente que la fundadora, una vez
difunto su esposo, ingrese como religiosa en el monastrio del que ha-
bia sido cofundadora.

Durante el siglo xvi y primera parte del xvn, la mayor parte de
los monasterios se fundan para albergar, exclusivamente o no, a las de-
nominadas «hijas y nietas de conquistadores», lo que con el tiempo se
utiliza como argumento de primer orden para conseguir que la Corona
los ayudase econémicamente.

Tanto en este caso, como en aquellos otros en los que la funda-
cién obedece al deseo general de establecer un centro religioso feme-
nino, éste se suele enfocar mds bien como un lugar de refugio para
doncellas pobres a las que conviene poner a salvo econémica y moral-
mente.

A este respecto son ilustrativos los tres textos siguientes.

Las clarisas del Cuzco le decfan a Felipe II en 1573 que su mo-
nasterio lo habia fundado la ciudad con el objetivo principal de «re-
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coger a las doncellas huérfanas o pobres hijas de los que en esta tierra
habian muerto en las guerras y servicio de Vuestra Alteza».
El arzobispo de Lima afirmaba, por su parte, en 1611:

En esta ciudad hay cinco monasterios de monjas, que es el refugio y
amparo que en ella tienen las hijas y nietas de conquistadores que
son llamadas por Dios para este recogimiento y otras muchas que no
pueden tomar estado por su pobreza y necesidad. Esta crece cada dia
mds en este reino y con ella el nimero de mujeres que no tienen
donde recogerse, con deseo de toda esta republica de que se acrecien-
ten uno o dos monasterios mas.

Tan tarde como en 1756, el historiador franciscano Juan de Tor-
quemada definfa con toda normalidad a los monasterios femeninos
como refugios de «doncellas que, o por desgracia o por su genio, no
llegaban a los desposorios».

Se partia de una mentalidad, que ya tendié a desaparecer a finales
del siglo xvm, segin la cual una mujer honesta no podia tener mais
perspectivas que el matrimonio o vida religiosa, ya que la simple sol-
teria estaba mal vista. Como el matrimonio requeria una dote, las que
no pudieran aportarla tenian que volver la vista a un monasterio.

Salvo muy pocas excepciones, como las capuchinas o cuando se
estipula la existencia de plazas gratuitas, para el ingreso en un monas-
terio, se exige siempre la entrega de una dote, cuya cuantia variaba se-
gun el convento.

Como segundo requisito para el ingreso, las aspirantes necesitaban
poseer una cultura al menos elemental pues asi lo exigian sus rezos (el
breviario se rezaba en latin), sus lecturas y la administracién de los bie-
nes monasteriales.

No fue corriente, sino mds bien excepcional, el caso de la convi-
vencia en un mismo monasterio de religiosas de diversa etnia. Desde
este punto de vista, no se hizo distincién entre religiosas espaiiolas y
criollas pero si entre hispano-criollas, indias y negras. El ndmero de
religiosas de esta ultima etnia es practicamente inexistente. Las indias,
por su parte, no acostumbraron a ingresar en monasterios hispano-crio-
llos y ni siquiera en conventos edificados expresamente para ellas. La
excepcién en este punto la constituyen los monasterios de clarisas del
Corpus Christi de México, Nuestra Seiiora de Cosamaloapan de Mo-
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relia y Nuestra Sefiora de los Angeles de Oaxaca o Antequera, cuyas
moradoras fueron exclusivamente indias nobles. Esta escasez de mo-
nasterios para indigenas incliné a estas ultimas a optar mas bien por
los beaterios y los recogimientos que por los conventos.

Desde el punto de vista juridico, cada monasterio constituyd una
entidad auténoma dentro de la propia orden, exceptuado el caso de la
Compaiifa de Maria.

Todos los monasterios, fueran de la orden que fuesen, dependie-
ron siempre de una autoridad superior y ajena a la propia orden pues,
a diferencia de las érdenes de varones, nunca dispusieron de una su-
periora general para toda la institucién. La autoridad suprema de la que
dependieron los monasterios estuvo constituida, en unos casos, por los
superiores provinciales y locales de la orden religiosa de varones a la
que de alguna manera estuviesen afiliados, mientras que en otros, so-
bre todo desde el Concilio de Trento (1545-1563), esa autoridad estuvo
representada por el obispo local para todos y cada uno de los conven-
tos enclavados dentro de los limites de la respectiva didcesis, sin distin-
ciéon de o6rdenes o congregaciones. La unica excepcidn en este punto
la constituyen las betlemitas, que siempre dependieron del superior ge-
neral de la orden de varones de ese mismo nombre.

Consideradas desde el dngulo de su categoria juridica, casi todas
las instituciones femeninas americanas fueron 6rdenes religiosas, pues
emitian en la profesién votos perpetuos y solemnes. A la categoria de
congregaciéon, con votos temporales y simples, no pertenecieron mas
que las betlemitas y las terciarias carmelitas descalzas de Santa Teresa.

A diferencia de las drdenes religiosas de varones, en las que sola-
mente se solian emitir los votos de obediencia, pobreza y castidad, en
las de mujeres se afadia a esos tres el de clausura, en la Compaiiia de
Maria, ademas, el de obediencia especial a la Santa Sede y entre las
betlemitas el de hospitalidad.

En las instituciones con cardcter de orden religiosa, siempre se dio
la distincién entre religiosas de coro y religiosas legas o coadjutoras,
diferencia que no se fundaba (como entre los religiosos) en el hecho
de ser sacerdote o no, sino en la preparaciéon o capacidad para desem-
peilar determinadas funciones, como el rezo del oficio divino en latin
o la ensefianza.

Las ocupaciones de las religiosas legas o coadjutoras consistian
siempre, y en todas partes, en el desempeiio de las labores domésticas
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de los monasterios. Las de las religiosas de coro variaron en conformi-
dad con los objetivos de la propia orden e incluso con los compromi-
sos contraidos por algunos monasterios.

En el caso de la 6rdenes religiosas, la ocupaciéon fundamental
consistié siempre en la vida contemplativa, es decir, en el rezo del
oficio divino y en la préctica de la oracién mental y de otros nume-
rosos actos religiosos. Esta vida eminentemente contemplativa, no ex-
clufa la realizacién de determinadas actividades dentro del propio
monasterio como medio de subsistencia y de ocupacién del tiempo
libre.

En algunas dérdenes religiosas de vida contemplativa y, por supues-
to, en las congregaciones de vida contemplativa y activa simultdnea-
mente, las religiosas, ademads de a la contemplacién, se dedicaron tam-
bién a la atencién de los hospitales, como las betlemitas y las ursulinas,
y a la enseflanza.

Esta ultima fue el objetivo prioritario de la Compafiia de Maria,
del Instituto de las hermanas terciarias carmelitas descalzas de Santa
Teresa de Jesus y en parte, de las ursulinas, pero constituyé también
una labor muy destacada entre casi todas las drdenes de vida contem-
plativa, sobre todo entre las concepcionistas.

En virtud de ello, un elevado nimero de monasterios acostumbré
a albergar dentro de sus muros a una cifra, a veces sorprendentemente
alta, de niflas confiadas a ellos para su educacion, junto con otra cifra
no menos elevada de criadas o mujeres al servicio de las religiosas y de
las nifias.

Por nifias se entiende en la terminologia de la época o bien jo-
vencitas que desde los siete afios ingresaban en un monasterio para ser
educadas en él y formar luego una familia cristiana, o bien mujeres ya
adultas, e incluso ancianas, que habfan ingresado como educandas en
su juventud, pero que prosiguieron viviendo en el monasterio ante la
imposibilidad o la falta de deseo de tomar estado, es decir, de contraer
matrimonio.

En unos casos, las educandas vivian con las religiosas y estaban
distribuidas en grupos, cada uno de ellos al cuidado de una monja,
que fue el sistema caracteristico de las concepcionistas. En otros, las
niflas se educaban en las escuelas anejas al monasterio, pero dentro de
sus muros, como lo hizo la célebre sor Juana Inés de la Cruz en el
de jerénimas de San Lorenzo de México.
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En uno y otro caso, la ensefianza consistia en la lectura, escritura,
reglas de aritmética, a veces latin, musica, canto, bordado, costura, co-
cina, reposteria y, en ocasiones, pintura.

Como ejemplo, valga el de que en los diez conventos situados en
el arzobispado de México, en 1774 vivian un total de 414 mujeres se-
glares «con titulo de nifias educandas de todas clases».

Un real decreto del 22 de mayo de 1774 prohibid, en toda Amé-
rica, la permanencia de las nifias y de las criadas en los monasterios
porque dificultaba la vida comunitaria, inducia al quebrantamiento de
la clausura y era causa de la administraciéon de las rentas. Solamente se
exceptuaba de la prohibicién a las casas religiosas dedicadas especifica-
mente a la educacién de nifas (la dnica en toda América en ese mo-
mento era el colegio de la Compaiifa de Maria en México), y los re-
cogimientos-colegios, diseminados por todo el continente pero que no
estaban al cargo de religiosas.

Segun la historiadora Pilar Foz y Foz, en México, por ejemplo, ya
se habfa pronunciado contra esa costumbre el obispo de Puebla de los
Angeles, Francisco Fabian y Fuero, en 1765, contra cuyas disposiciones
recurrieron las religiosas al IV Concilio Provincial mexicano (1771).
Luego, a rafz de la Real Orden de 1774, de las 414 seglares que vivian
en los diez monasterios de la archididcesis de México, 133 fueron en-
tregadas a sus familiares, 76 pasaron al recogimiento-colegio de Belén,
tres quedaron residiendo fuera por ser ancianas, 54 permanecieron en
los monasterios por razones de salud, 112 como criadas y 36 a la es-
pera de una nueva resolucién.

Los posteriores recursos de las religiosas contra la Real Orden
de 1774, dieron por fruto que en 1796 se permitiera de nuevo la edu-
cacion de nifias en los monasterios debido a la escasez de centros do-
centes femeninos.

Asi, por ejemplo, y segin la misma historiadora acabada de citar,
en México proseguia habiendo en 1811-1812, nueve monasterios que
albergaban a un total de 305 nifias, de ellas 39 menores de quince
afos, 123 comprendidas entre los 15 y los 20 y 143 mayores de 25. El
numero de criadas ascendia a 565, es decir, superaba con mucho, al de
las propias religiosas.

Desde el punto de vista econ6émico, todas sin excepcidén practica-
ron la pobreza individual, es decir, carecieron de bienes propios de ca-
racter personal, pero la pobreza comunitaria fue exclusiva de las capu-
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chinas y de las denominadas clarisas de la primera regla. Esto no obsta
para que las religiosas de la compaiiia, por ejemplo, se reservaran la
propiedad (no el usufructo personal) de los bienes que les correspon-
dieran por herencia y pudieran disponer del destino de los mismos
mediante testamento.

Esta posibilidad de poseer bienes comunitarios, afladida a las es-
peciales circunstancias americanas, dio por fruto la posesién de al-
gunas riquezas como las que veremos al tratar de determinadas or-
denes.

Fuera de los relativamente pocos que vivian de los donativos de
los fieles, los monasterios se sostenfan econémicamente de los benefi-
cios que les producia el alquiler de las fincas rusticas y sobre todo ur-
banas, adquiridas con el dinero procedente de las fundaciones, de las
dotes de las propias religiosas y de los donativos que recibieran.

En general, todas las érdenes femeninas gozaron de gran predica-
mento social por sus lazos familiares y por su abnegado sistema de
vida, tanto mas apreciado, cuanto mas austero.

Dentro de esta serie de caracteristicas comunes a todas ellas, cada
orden tenia sus estatutos o constituciones particulares, cultivaba un es-
piritu que le era propio y vestia un hdbito que las distingufa de las
demds y que, a veces, ni siquiera era totalmente idéntico entre las reli-
giosas de una misma orden.

Dado el caricter auténomo de cada monasterio femenino, resulta
muy dificil trazar la historia de cada orden porque su actividad se de-
sarroll6 por centros, no mediante el desarrollo de empresas comunes,
como sucedia entre las drdenes de varones, cada una de las cuales
constituia una especie de ejército que ha dejado trazada una historia,
tanto desde el punto de vista de la orden como tal, como desde el
angulo de visién de cada una de sus provincias.

Unida a esta caracteristica, la circunstancia de que la vida de los
monasterios se desarrollé siempre en el interior de los mismos, su re-
percusion social resulta también muy dificil de describir.

La tnica que no sigui6 esta doble pauta fue la Compaiiia de
Maria.

En las paginas que siguen, se sintetizaran los principales aspectos
de cada una de las 6rdenes femeninas, disponiéndose por el orden al-
fabético de su denominacién vulgar, pero sin descender al imposible
intento de trazar la historia de cada monasterio concreto.
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A GUSTINAS

Estuvieron afiliadas a la Orden de San Agustin, a la que le unie-
ron mas bien el espiritu que informaba su sistema de vida, que una
dependencia juridica propiamente dicha, aunque en ocasiones también
se dio ésta, como en el caso del monasterio de Chuquisaca (Sucre) des-
de 1564 hasta 1585 aproximadamente.

1. Expansion

Las fundaciones de esta orden en América fueron las siguientes,
como minimo:

Afo Ciudad Denominacién
1561 Lima La Encarnacion
1564 Chuquisaca Nuestra Sefiora de los Remedios
1570 Santiago La Encarnacion
1591 Popayan La Encarnacion
1595 Lima Santisima Trinidad
siglo xvi Riobamba
1598 México San Lorenzo
1640 Lima Nuestra Sefora del Prado
1652 Potosi Nuestra Sefiora de los Remedios
1688 Puebla Santa Mdnica
1697 Oaxaca Nuestra Sefiora de la Soledad
1720 Guadalajara Santa Ménica

Siguiendo los pasos de la Orden de San Agustin de varones, estas
religiosas no fundaron ningin monasterio en las Antillas, Centroamé-
rica ni pafses de la Plata (Argentina, Paraguay y Uruguay), lugares en
los que la presencia de los agustinos fue también muy reducida.

2. Vida interna

Dentro de las agustinas, se dieron dos tendencias, reflejo asimismo
de las existentes en el seno de la orden de varones: las denominadas
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simplemente agustinas, ermitafias de San Agustin o agustinas candnicas
regulares, y las ermitafias agustinas recoletas o descalzas.

Todas vestian hébito blanco cefiido con correa negra, capa y es-
capulario de color leonado, toca blanca, velo negro para las del coro y
blanco para las legas, y rosario.

No podian poseer nada en privado. Fuera de las horas dedicadas
a los oficios divinos y a la confeccién de su vestuario o de ornamentos
sagrados en la sala de labores, era frecuente que dentro el monasterio
se emplearan en la fabricaciéon de dulces para la venta al piblico como
fuente de ingresos econdmicos afladida a los bienes raices que pose-
yeran.

El monasterio mas célebre de la orden, punto de origen de varios
otros, sobre todo en América del Sur, y modelo de los mismos, fue el
de la Encarnaciéon de Lima, fundado en 1561, perteneciente a la ten-
dencia de las agustinas candnicas regulares, o simplemente agustinas.

He aqui como lo describia en el aflo 1637 el cronista Bernardo de
Torres:

El mas ilustre de la ciudad asi por la observancia de la religién, como
por la riqueza de sus bienes y mucho mdas por la nobleza y santidad
de sus religiosas. Es el mds antiguo del reino y como fuente de donde
han emanado los mds que después se han fundado y es también de
los mds numerosos porque de ordinario las monjas de velo negro pa-
san de 230 y, con las hermanas de velo blanco y las novicias, suelen
llegar a 300, que juntas con las doncellas principales que en él se crian
y con la gente de servicio, hay de ordinario mas de 700 mujeres den-
tro de su cerca.

El mismo Torres aflade que, en época, estas religiosas no emitian
en la profesion el acostumbrado voto de observar la clausura, pero que
si la practicaban desde la celebracién del Concilio de Trento (1545-
1563), lo que quiere decir que, dado el afio de su fundacién en 1561,
en un comienzo no la observaban.

Este monasterio de la Encarnacidén, en el que acabamos de ver que
en 1657 estaba habitado por mas de 700 mujeres, en 1631 lo habia
estado por mds de 800 (233 de coro, 37 legas, 18 novicias, 45 conver-
sas, 44 doncellas y sirvientas, mas las criadas) y en 1680 lo estuvo por
mads de mil «almas que viven en clausura» entre religiosas de coro (en
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numero de 300), novicias, donadas, seglares, criadas y familiares de las
niflas que vivian «en recogimiento y religién».

Con la prosperidad y opulencia del monasterio de la Encarnacién,
contrastaba la penuria y la vida de ascetismo del de Nuestra Sefiora del
Prado en Lima, fundado en 1640 por treinta y tres religiosas del ante-
rior e iniciador de la tendencia de las recoletas o descalzas.

En un principio, estas religiosas adoptaron como sistema de vida
las constituciones elaboradas para ellas por el cabildo de la ciudad has-
ta que dispusieran de algun ejemplar de las constituciones de la descal-
cez espaiiola. Una vez recibidas en 1649 las que les enviaron las mon-
jas de la Encarnacién de Madrid, veinte de las religiosas limefias se
acogieron a ellas, mientras que otras seis las rechazaron.

El papa Alejandro VII ordené en 1657 que se observaran las cons-
tituciones espafiolas, pero dejando en libertad para hacerlo a las que
prefirieran atenerse a las iniciales.

El horario seguido en su vida diaria por estas religiosas del mo-
nasterio de Nuestra Sefiora del Prado es el siguiente a mediados del
siglo xvn:

4.00 h.: Oracién mental en el coro.
5.00 h.: Rezo de plegarias, salmos, lecturas, oraciones por los
bienhechores y responsos por los difuntos.

5.30 h.: Rezo de las horas del oficio divino de Prima, Tercia,
Sexta y Nona.
7.30 h.: Misa y labores.
11,30 h.: Comida y lectura de libros de piedad.
14.00 h.: Labores.
17.00 h.: Oraciéon mental en el coro.
19.00 h.: Rezo de Maitines en el coro.
20.00 h.: Cena y examen de conciencia.

22.00 h.: Descanso nocturno.

Ayunaban los miércoles, viernes y sdbados de todas las semanas,
las visperas de las festividades de la Virgen y de los santos principales,
desde la fiesta de todos los Santos (1 de noviembre) hasta la Navidad
(25 de diciembre), entre nueve y quince dias antes de Pascua, junto
con otras festividades. En total, los dias de ayuno sumaban mis de
nueve meses al afo.
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En contraste también con el elevadisimo ntimero de mujeres que
habitaban en el monasterio de la Encarnacién, en 1680 solamente vi-
vian en el del Prado 33 religiosas de velo negro, seis de velo blanco y
ocho criadas.

El monasterio de Popayan, filial del de la Encarnacién, albergaba
a finales del siglo xvil a 80 monjas de velo negro, mas otras 500 mu-
jeres entre educandas y sirvientas.

3. Proyeccion exterior

Acabamos de ver que en el monasterio de la Encarnacién de Lima
se educaban jévenes, al parecer, hijas de familias distinguidas. Proba-
blemente sucedia lo mismo en los monasterios restantes de la orden,
aunque sélo nos conste expresamente que las religiosas del convento
de San Lorenzo de México se dedicaron también a la educacién de
nifas dentro de la propia casa, labor que tuvieron que abandonar
en 1775 al prohibir Carlos III esta docencia por tratarse de una ocu-
pacién no autorizada por las reglas de la orden.

El monasterio de Popaydn, en el que acabamos de ver que tam-
bién se educaban numerosas jovenes, parece haberse fundado en 1591
precisamente como centro educacional de hijas de conquistadores y de
nifias indigenas, éstas ultimas posiblemente pertenecientes a la nobleza
local.

BETLEMITAS

La Congregaciéon de las hermanas Betlemitas es una de las dos
Unicas instituciones religiosas femeninas nacidas en la América espa-
fiola y la dnica (junto con las ursulinas), que se dedic6 a la beneficen-
cia en los hospitales.

De esta doble originalidad, es de la que se le deriva una importan-
cia que no le hubiera correspondido por una implantacién en América
tan reducida que se restringié a una unica fundacién: el denominado
Beaterio de Belén de Guatemala, lo que constituye a su vez una tercera
originalidad.
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Al hablar asi, nos estamos refiriendo a la época que termina con
la independencia de las actuales naciones hispanoamericanas, y mas
concretamente en 1840, porque a partir de esta fecha, la orden experi-
mentd una profunda transformacién. Ademads de a los enfermos se de-
dicé también a la ensefianza, amplié sus fundaciones a varios lugares
de Guatemala, México, Costa Rica, Colombia, Ecuador e incluso Ita-
lia, en 1895 experimentd una especie de segunda fundacién y en 1909
adopté unas nuevas constituciones, junto con el nombre de hermanas
betlemitas Hijas del Sagrado Corazén.

En 1980 estaba organizada en cinco provincias y contaba con ca-
sas en Colombia, Ecuador, El Salvador, Costa Rica, Guatemala, Italia,
Nicaragua, Panamd y Estados Unidos y hasta mantenia una misién en
Camertn y otra en la India.

Las betlemitas nacieron en 1688 en forma de beaterio denomina-
do el Portal de Belén, constituido por dos piadosas mujeres de la ciu-
dad de Guatemala, dofia Agustina Delgado de Mesa y doiia Mariana
de Jesus de Teba y Moratalla. Ambas, madre e hija, patrocinadas por
el hermano Rodrigo de la Cruz, discipulo y continuador del venerable
Pedro de Betancur, se dedicaron a cuidar mujeres enfermas en un hos-
pital inmediato al que los betlemitas atendian en la misma ciudad de
Guatemala.

El beaterio fue transformado en 1706 por el papa Clemente X en
congregacién religiosa femenina con votos de pobreza, castidad, clau-
sura y hospitalidad, dependiente directamente de la rama de varones.

Segin las constituciones de 1787, las religiosas dependian directa-
mente del prefecto mayor de los betlemitas y del prefecto del hospital,
los cargos internos de la comunidad eran trienales y la pobreza era tan-
to personal como comunitaria.

La vida de las religiosas se desarrollaba dentro de la mas estricta
clausura, y estaba dividida en los ejercicios propios de los conventos
de esta clase y en la atencién a las enfermas del hospital, de cuya salud
corporal y espiritual debian cuidar.

C APUCHINAS

Las capuchinas son en realidad una de la varias ramas de la Orden
de Santa Clara, fundada en 1538, de las que se diferencian en su afilia-
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cién a la orden de varones capuchinos, si bien en América no pudo
darse esta circunstancia por la inexistencia de estos ultimos religiosos
en los lugares en que se establecieron las capuchinas.

1. Expansion

En la América espafiola, fundaron los siguientes conventos:

Afo Ciudad Denominacién

1666 México San Felipe de Jesus

1704 Puebla San Joaquin y Santa Ana
1713 Lima

1721 Querétaro San José de Gracia

1726 Guatemala Nuestra Sefiora del Pilar
1744 Oaxaca Sagrado Corazén de JesuUs
1749 Buenos Aires

1756 Lagos, Jalisco (México)

1761 Guadalajara La Purisima y San Ignacio
1787 México Nuestra Sefiora de Guadalupe
1798 Salavatierra (México) La Purisima y San Francisco

2. Vida internay proyeccion exterior

Por compartir el espiritu de los capuchinos, rama especialmente
rigurosa dentro de las Ordenes de San Francisco, las religiosas capuchi-
nas practicaron una vida de absoluta pobreza.

El rigor de la vida conventual exigia una seleccién especial, sobre
todo desde el punto de vista de la sal