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LAS REDUCCIONES INDIGENAS
EN LA AMAZONIA DEL
VIRREINATO PERUANO*

Manuel M. Marzal
(Untversidad Catélica del Pers, Lima)

The author begins with a general overview of the Franciscan and Jesuit chroniclers,
and he describes the customs and way of life of the Amazonian Aborigines. In the
light of these chroniclers, he deals with evangelization which, for the missionaries,
was equivalent to grouping the Indians together in reductions. He also deals with the
different positions the missionaries adopted toward the Spanish colonial regime.
Finally be describes and analyzes the model of the Franciscan and Jesuit reductions.

* N X

- Dans lintroduction, l'auteur nous offre un panorama général des chronigueurs fran-
ciscains et jésuites, sur lequel il fonde son travail et nous décrit 'aborigéne amazo-
nien avec ses habitudes et sa facon de vivre. A la lumiére de ces Chronigueurs,
Vauter analyse ensuite le théorie de I'évangélisation qui, pour les missionnaires, équi-
valait a réduction, Cest-a-dire & regrouper les indigénes, tout en précisant les diffé-
rentes positions qu'tls adoptérent face au régime colonial espagnol. 1l nous décrit
ensuite le modéle de réduction des jésuites et franciscains pour terminer par une
anaylyse des réductions.
: P

In der Einleitung gibt der Autor einen allgemeinen Uberblick iiber die Chronik der
Franziskaner und Jesuiten, auf die er seine Arbeit griindet, und beschreibt die ama-
zonischen Eingeborenen in ihren Sitten und Lebensformen.

Im Lichte diese Chronisten, entwickelt er dann die Theorie der Christianisierung,
was in der Praxis der Missionare die Zusammenfiigung (reduccién) der Eingeboren
bedeutete. ™™ :
Der Autor erwibnt auch die verschiedenen Haltungen der Missionare der spanischen
Kolonialberrschaft gegeniiber, weiter beschreibt er das Modell der “reduccion” fiir
Jesuiten und Franziskaner, und schliesst mit einer Analyse der “reducciones”.

* Este trabajo fue presentado en el simposio “Das reducdes as indigenas actuais”, celebrado en la
ciudad de Manaus, Brasil, del 29 de julio al 1° de agosto de 1981 y serd publicado con todas las demis
ponencias y comunicaciones del simposio en su versién portuguesa en Brasil. Dicho simposio fue organiza-
do por CEHILA (Comisién de Estudios de Historia de la Iglesia en América Latina) y conté con especia-
listas de todo el continente.

** Eingeborenen-Zusammenfiigung.
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1. INTRODUCCION

En el segundo tercio del siglo XVII, los franciscanos y jesuitas, continuando su
trabajo misionero en tierras americanas van a iniciar la “conquista espiritual” de la
Amazonia del virreinato peruano. Esta empresa va a ser el punto de partida de la
Iglesia amazénica. Como la mayor parte de la informacién que tenemos sobre este
trabajo misional proviene de las crénicas, informes, cartas o diarios de los mismos
misioneros debo comenzar este estudio por exponer y valorar dichas fuentes, tanto
franciscanas, como jesuiticas:

a) Fuentes franciscanas. En 1651 el limefio Fr. Diego de Cérdoba y Salinas
publica en Lima su Crénica de la religiosisima provincia de los doce apdstoles del Peri,
que es una tipica “crénica conventual” por la rica informacién que recoge sobre la
vida y “milagros” de los franciscanos y sobre el contexto social en que éstos trabaja-
ron y por el silencio que guarda sobre las rivalidades y bandos que surgieron en
algunos conventos; la crénica conventual siempre es una historia edificante. Cérdoba
y Salinas cuenta la evangelizacién de los panatahuas en 1631 desde Huénuco y la
fundacién de la misién en el Cerro de la Sal.

Cuando se crea el colegio de propaganda fide en Ocopa en 1725, la crénica
conventual se convierte en crénica misionera. Asi la Historia de las misiones del
convento de Santa Rosa de Ocopa (1771), escrita por Fr. José Amich y continuada
hasta 1882 por los franciscanos Pallarés y Calvo, es ya una crénica misionera, al igual
que la obra titulada Misiones apostélicas de la religion de San Francisco en América
(1774) de Fr. Fernando Rodriguez Tena, que todavia no se ha publicado y donde su
autor retine, con poco sentido critico, informes y memoriales de desigual valor sobre
la evangelizacién franciscana en América.

Entre las historias modernas de la evangelizacién franciscana de la Amazonia la
mas importante es, sin duda, la Historia de las misiones franciscanas (1619-1921) de
Fr. Bernardino Izaguirre, quien en catorce volimenes refunde viejas crénicas, recoge
informes de expediciones o diarios de misioneros y hasta publica gramiticas y voca-
bularios de lenguas indigenas (quechua, amuesha, campa y shipibo). A pesar del
tiempo en que se escribe, tampoco la obra de Izaguirre tiene un gran sentido critico,
pero es una fuente de informacién de primera clase.

b) Fuentes jesuiticas. En 1661 el jesuita criollo de Popay4n Francisco Figueroa
concluye su Relacion de las misiones de la Compasiia de Jesds en el pais de Maynas,
donde mision6 casi un cuarto de siglo hasta su muerte en 1666 a manos de los
cocamas y cocamillas. En 1738 otro misionero el P. Pablo Maroni redacta sus No#i-
ctas secretas del rio Marasion y mision apostélica de la Compania de Jesiis de la provin-
cia de Quito, donde el autor no pretende “escribir una historia. . ., sino sélo suminis-
trar materiales a otros historiadores” (1889: 205); entre estos materiales destaca el
diario del P. Samuel Fritz, la fuente mas importante sobre los omaguas.

Pero el testimonio mas amplio y vivo del trabajo de los jesuitas en la regién
estudiada es el Diario de un misionero de Maynas del jesuita vasco Manuel Uriarte,
quien trabaj6 en diferentes reducciones desde 1750 hasta la expulsién de los jesuitas
en 1769 y, ya en su destierro italiano, reprodujo pacientemente su diario, cuyo origi-
nal se habfa extraviado en Maynas y cuyo sumario debié quemar Uriarte, al llegar a
Lisboa, por consejo de su superior. A pesar de que la reproduccién redactada de
memoria contiene errores en la cronologfa, en las estadisticas y en los nombres, es
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una fuente bisica; las 515 paginas de la edicion moderna recogen informacién etno-
grafica de muchos grupos nativos, describen las “entradas” de los misioneros a los
mismos para su reduccion, presentan la organizacion de los pueblos-reducciones y
los métodos misionales con muchos detalles “para instruccion de los venideros misio-
neros” (1962, 1:61) y traslucen todos los problemas del régimen colonial espafiol y su
relacién con los portugueses.

Entre las historias escritas por jesuitas que no fueron protagonistas del trabajo
misional, merecen resefarse la del P. Manuel Rodriguez, quien en 1678 llegé como
procurador de la provincia de Quito a Madrid y compuso una historia de las misio-
nes de dicha provincia, que se publicé con el titulo E/ Maraiion y el Amazonas
(1684). También la del criollo de Riobamba, F. Juan de Velasco, autor de la Historia
moderna del reino de Quito y cronica de la provincia de la Compaiia de Jesis del
mismo reino (1550-1685), quien tampoco estuvo personalmente en las misiones y
escribi6 su obra ya durante su exilio italiano. Finalmente, la de José de Chantre y
Herrera otro jesuita que también aproveché su destierro italiano para escribir la
sintesis mas completa de la empresa jesuitica en su Historia de las misiones de la
Comparita de Jesiis en el Marasion espaiol (1637-1767); Chantre, que ni siquiera piso
tierra americana, decidié escribir su historia al caer en sus manos abundante docu-
mentacién de los misioneros y especialmente el diario de Uriarte, por “la utilidad de
los indios abandonados, la gloria de los misioneros. . ., el bien de nuestra santa reli-
gion” (1901:XI), que acababa de ser suprimida por el Papa. Entre las' historias mo-
dernas de la evangelizacion jesuftica ocupa un lugar importante la Historia de la
Compaiita de Jesis en la Antigua Provincia de Quito, 1570-1774 del P. José Jouanan.

Tras este panorama de las fuentes escritas, paso a presentar al indio que va a
ser evangelizado. El indio amazénico, a diferencia de su vecino andino, no era posee-
dor de una alta cultura, ni de una organizacién social compleja como la del Tawan-
tinsuyo, sino que estaba dividido en innumerables grupos étnicos a lo largo y ancho
de la inmensa Amazonia.

No es tarea facil seialar todas las etnias que encontraron los misioneros en la
regién amazoénica del Perd, Ecuador y Colombia. Julian Steward y Alfred Métraux
(1945) dedican un extenso trabajo a identificar y describir a los grupos tribales de la
selva peruana y ecuatoriana. Mas recientemente, Waltraud Grohs (1974) trata de
localizar y de calcular la poblacién de las tribus de la antigua provincia de Maynas
del siglo XVI. Finalmente, Luis Uriarte (1976) ofrece un panorama de los 64 grupos
étnicos de la amazonia peruana en la actualidad. Comparando estos tres estudios,
podemos obtener algunos datos estadisticos interesantes. Steward y Métraux recogen
una lista de 106 grupos tribales diferentes en la region citada a lo largo de la historia
conocida, pero muchos han desaparecido por completo. Asi de las 56 tribus princi-
pales que reporta Grohs en la antigua provincia de Maynas, en la actualidad sélo
contintian existiendo unas 16. En cuanto a su volumen demogréfico actual, entre las
tribus misionadas por los franciscanos destacan los campas (45,000 personas), los co-
nibo (6 mil) y los shipibo (9 mil) y entre las tribus misionadas por los jesuitas des-
tacan los quechuas lamistas (22 mil), los cocamas (20 mil), los cocamillas (8 mil) y los
chayawitas (5 mil). (Uriarte, 1976: 40-50). El grupo jivaro, del que s6lo en el Perd
los aguarunas son actualmente unos 25 mil y los huambisas unos 5 mil, nunca fue
evangelizado por los jesuitas de Maynas y todos los intentos de reduccion fracasaron.
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Aunque los diferentes grupos tribales tenian caracteristicas culturales propias,
muchos elementos eran muy semejantes, debido al similar medio ecolégico en que
vivian y al similar nivel de civilizacion al que llegaron dichas tribus. Eran grupos que
vivian de la agricultura de “roza y quema” y de la caza, pesca y recoleccién. Estaban
organizados en agrupaciones pequefias, ordinariamente familias extensas, bajo la au-
toridad de un cacique, pero no tenian habitacién permanente sino que emigraban
periédicamente dentro del territorio tribal, de acuerdo a la necesidad de sembrar en
nuevas tierras o de buscar caza y pesca méds abundante. Los papeles sociales estaban
rigidamente definidos, en funcién del sexo y la edad, y los ritos de transicion defi-
nian dichos papeles.

En el terreno religioso, aunque no tenian un sistema complejo como sus vecinos
andinos, reconocian al Dios creador por mas que no le dieran culto, lo que indujo a
algunos misioneros a afirmar que “se pueden llamar atefstas” (Figueroa, 1904:235);
conservaban fielmente sus propios mitos, practicaban ritos propiciatorios, adivinato-
rios e impetratorios y tenfan una organizacion religiosa de tipo shamanico. Mas atin,
en algunas partes van a conservar la creencia en la primitiva predicacién apéstolica,
tan universal en otras regiones americanas; “que dicen les predicé el Cumbanama,
que se entiende fue uno de los doce apéstoles, y dejé vestigios, impresos los pies,
una mano y otras sefiales, en una pefia de las partes del Nieva, como afirman perso-
nas fidedignas que las han visto” (Figueroa, 1904:236).

Estas sociedades amazdnicas vieron un dia aparecer en su territorio al hombre
europeo y desde entonces se inici6 la ocupaciéon de la selva por el gobierno colonial
espafiol y, después de la independencia de Espafia, por los estados nacionales, que se
sentfan herederos de los derechos de Espafia. En esta ocupacién se pueden sefialar
con Steward (1963:510-514) tres grandes periodos con caracteristicas propias: el pri-
mero de exploracién y conquista, con una época de simple exploracion de la selva en
busca de El Dorado (1532-1560) y otra de conquista, fundandose pueblos que acaba-
ron siendo abandonados (1560-1600). Tras una etapa de relativa inactividad, se inicia
el periodo propiamente colonial, que puede llamarse también misional, pues la em-
presa de ocupacién de la selva estuvo fundamentalmente en manos de las grandes
6rdenes religiosas (franciscanos, jesuitas y, de un modo mucho mas limitado, domini-
cos); en este segundo periodo (1630-1830), Steward distingue entre una época de
florecimiento (1640-1767), que coincide con la presencia de los jesuitas, y una época
de decadencia (1767-1830), a raiz de su expulsion. Finalmente, el periodo nacional
(1830-hasta el presente), que se caracteriza por la paulatina penetracién de la pobla-
cién no nativa para establecerse definitivamente en la selva y explotar sus recursos;
esta penetracién es mas intensa cada vez que se descubre un nuevo recurso por
ejemplo durante el “boom del caucho” (1890-1915). Continuando nuestra reflexiéon
sobre la ocupacién de la selva, puede decirse que la primera ocupacién por los
espafioles va a estar motivada por el mismo dinamismo de toda su empresa colonial:
descubrir nuevos sefiorios indigenas con metales preciosos y mano de obra para
explotarlos. Este dinamismo se vio espoleado por el mito de la existencia de reinos
fantasticos (El Dorado, el Gran Paititi, etc.) y por eso se organizan expediciones
tempranas (no hay que olvidar que el descubrimiento del Amazonas por Francisco
Orellana ocurre en 1542, sélo diez afios después de la llegada de los espafioles al
Perd). Pero pronto tuvo que reconoceise que no habfa ningin Dorado y que el
medio resultaba muy dificil de ser ocupado y explotado econémicamente. Fuera de
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determinadas zonas de ceja de selva, que se convirtieron en encomiendas con mano
de obra indigena, la mayor parte de la regién amazénica carecia de verdadero valor
para el gobierno colonial y éste la conservé como un modo de asegurar la soberania
y para defender las fronteras del virreinato frente a la expansién de los portugueses.
En ese sentido el gobierno colonial vio con muy buenos ojos la presencia de los
misioneros, que querfan realizar una misién religiosa y que, de paso, aseguraban la
soberania espafiola. Después de la independencia las cosas no cambiaron mucho
hasta la época del caucho y hasta las modernas olas migratorias, a raiz de la apertura
de carreteras de penetracién. En la actualidad, como observa Uriarte (1976) refirién-
dose al Peru:

“Las presiones demogrificas en la cordillera andina y la saturacion humana de-
sempleada en los “pueblos jovenes” de las ciudades costerias, impulsaran una
mayor emigracion a la ceja de selva y selva. Por otra parte la Amazonia sigue
siendo considerada como “‘colonia interna” del pais. Ello, operativizado y raciona-
lizado en el Perd, quiere decir, primero, que es la solucion de los problemas que
aquejan a la metrépoli; segundo, la selva (dicen y actilan como si fuera cierto)
contiene “grandes riquezas y recursos” (el eterno Dorado), tierras fértiles, etc.,
que hay que “colonizar, conquistar y explotar. . .”’; tercero, “la selva estd prictica-
mente-vacia, es tierra de nadie, apenas si hay algunos ‘chunchos’ —indios sal-
vajes— que no producen nada, que hay que civilizar, convertir e integrar. ..”.
Con estos presupuestos (falsos y peligrosos) penetran a la selva los diferentes
frentes de explotacion de la sociedad dominante. . .: extractivista, pecuario, agrico-
la y mercantil” (1976:16-17).

Uriarte analiza cada uno de los frentes de expansion econémica: el extractivista,
que va del caucho de fines del siglo pasado hasta el “boom” petrolero actual; el
pecuario, con la creacién de grandes empresas ganaderas; el agricola, con la busque-
da de nuevas tierras de cultivo para un pais con insuficiencia crénica de las mismas;
y el mercantil, formado por comerciantes “‘regatones” y una larga cadena de interme-
diarios, en busca de mercados para la naciente industria nacional.

Al cerrar estas notas sobre la expansion de la sociedad nacional, conviene tener
en cuenta dos puntos que significan un cierto freno para esa expansion: el nacimien-
to de la conciencia regional que se traduce en la exigencia de superar el colonialismo
interno (es significativa en ese sentido el establecimiento por el gobierno militar del
“canon petrolero”) y la consolidacién de la conciencia étnica de los grupos nativos
mds. importantes, que se traduce en ciertas luchas y reivindicaciones. Tras este pano-
rama del hombtre amazénico, paso ya al tema de las reducciones.

2. TEORIA DE LA EVANGELIZACION-REDUCCION :

El trabajo misional, que se inicia en la Amazonia del virreinato peruano en el
segundo tercio del siglo XVII, se construy6 sobre casi siglo y medio de experiencia
misionera americana. Como resultado de la misma, se habia llegado a pensar, por
una serie de razones politicas, antropoldgicas y aun teolégicas, que “‘evangelizar es
reducir” y en consecuencia los misioneros trataron de aplicar este modelo a una

DIGITALIZADO EN EL CENDOC - CAAAP



12 ‘ Manuel Marzal

realidad siempre diferente, pero sin cuestionar fundamentalmente el modelo. ¢Cémo
se llegd a éste? Se llegd a este modelo, porque entre las diferentes posturas de los
misioneros frente al problema de sus relaciones con el régimen colonial espafiol, la
mayoria opté por la colaboracion con el régimen colonial, que habfa hecho de la
reduccién de los indios la base de su politica.

~ El problema de las relaciones de los misioneros con el régimen espafiol estaba
muy unido al problema de los “justos titulos” de la conquista y al de la interpreta-
cion de las bulas pontificias, que concedian a los reyes de Castilla las tierras recién
descubiertas. A nivel teérico, tedlogos y juristas discutieron largamente sobre los
justos titulos y una de las expresiones magistrales de la discusiéon fueron las dos
“relecciones” del dominico Francisco de Vitoria en la Universidad de Salamanca en
1539 “sobre los indios” y “sobre el derecho de hacer la guerra a los indios”, en las
que el dominico sostuvo que el Papa, por no ser sefior temporal del mundo, no
podia dar el dominio de las Indias a los espafioles, sino Gnicamente confiarles la
mision de predicar el Evangelio, y que, en consecuencia, los indios seguian siendo
libres y duefios de su territorio y de sus propiedades. Pero en la practica, ¢cudl fue
la postura de los misioneros? Podemos reducirla a tres diferentes:

1) La primera pensaba que no podia haber colaboracién posible con el régimen
colonial y estuvo representada por Bartolomé de las Casas y su escuela. El dominico
juzgaba que los espaiioles debian regresar y que a América s6lo debian venir religio-
sos y algunos labriegos apostdlicos; en cuanto a los indios, sélo después de libremen-
te bautizados podrian ser vasallos del emperador, pero con un vasallaje mas bien
honorifico, expresado en un moderado tributo, pero sin encomiendas ni servicios
personales y siendo gobernados por sus sefiores naturales. Esta postura del dominico
era resultado de su propia experiencia. Como es sabido, de las Casas inici6 su carrera
americana como encomendero en La Espafiola y, a rafz de una experiencia religiosa
profunda, se convirti6 y se consagré a la defensa de los indios, primero como lucha-
dor social, luego como misionero dominico, como obispo de Chiapa, y como histo-
riador del mundo americano, y siempre como agitador de la Corte espafiola ante los
horrores de la conquista. Esta defensa de los indios se tradujo en frecuentes memo-
riales de denuncia, cuyo paradigma va a ser la Brevisima relacion de la destruccion de
Indias, y en encendidas polémicas, entre las que sobresale la que tuvo en 1550-51 en
Valladolid con Ginés de Sepilveda ante una junta de teélogos y juristas nombrados
por el emperador. Pero se tradujo también en experiencias para llevar a la practica la
tesis de su libro Del #nico Modo de Atraer a todos los Pueblos a la Verdadera Reli-
gion, tales como la experiencia de colonizar la costa de Paria (Venezuela) en 1521
con un grupo de dominicos y 70 labradores espafioles, bien seleccionados, o la expe-
riencia de la evangelizacién pacifica de la “Vera paz” en Chiapas.

2) La segunda postura sostenia que no se podia negar la relacién colonial, pero
si debia reducirse al minimo, creandose un verdadero “estado indigena” al margen
de los espafioles. Tal postura fue sostenida por los jesuitas del Paraguay. Estas dos
posturas respondian a contextos temporales y politicos diferentes. Cuando de las Casas
lleg6 a América, a los diez afios de su descubrimiento europeo, todavia era posible
que los espaiioles se marcharan; no hay que olvidar que uno de los frutos de la
denuncia profética del tenaz dominico fue el serio planteamiento que llegé a hacerse
el emperador Carlos V sobre si debfan abandonarse todas las conquistas americanas.
En cambio, cuando los jesuitas llegaron al Perti en 1568, era casi imposible que los
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espafioles decidieran marcharse por la gran cantidad de intereses creados; por lo
cual, los jesuitas optan por construir un modelo pastoral que minimizara las relacio-
nes coloniales. Primero fue Juli en el altiplano andino entre los indios aymaras; pero
alli, al estar dicha provincia entre las que debfan mitar para Potosi, que era el motor
econémico del virreinato peruano, no se pudo suprimir la mita; luego fue el Para-
guay, donde se traté de crear un verdadero “Estado indigena” dentro del Estado con
autonomia econémica y administrativa. La conquista espiritual (1639) del jesuita lime-
fio Antonio Ruiz de Montoya, que va a ser uno de los protagonistas de la empresa,
nos informa sobre la vida de las reducciones y sus problemas. Uno de estos proble-
mas, el ser las reducciones viveros de esclavos para las plantaciones paulistas, es el
que hizo a Ruiz de Montoya ir personalmente a Madrid para lograr del rey la forma-
cion de un ejército indigena. Aunque el ejército indigena consolid6 la utopfa, dando
una nueva dimensién a la autonomia de las reducciones, esta autonomia no gusté al
régimen colonial espafiol y fue una de las razones importantes para la expulsion de
los jesuitas en América.

/" 3) La tercera postura de los misioneros frente al Estado colonial fue mas realis-
ta. Entre la protesta profética sobre la libertad total de los indios y la construccion
utépica de un “Estado indigena”, quedaba la posibilidad de colaborar con el gobiet-
no espafiol en la humanizacion de las “reptblicas de indios” y esa fue la postura
seguida por la mayorfa de los misioneros. Las “reducciones” de la poblacion andina
ordenadas por Toledo fueron al mismo tiempo “doctrinas”: la poblacién indigena de
las reducciones, procedentes de diferentes ayllus, encontré en las cofradias una nueva
forma de solidaridad; las antiguas formas de parentesco, limitadas por la nueva orga-
nizacién social, buscaron una compensacion en el compadrazgo, multiplicado por los
nuevos ritos religiosos, asi en la regién andina la Iglesia, que no pudo o no supo
defender la antigua cultura indigena, va a contribuir al nacimiento de la nueva cultu-
ra indigena. En este nacimiento no falt6 la injusticia de no pocos eclesidsticos dema-
siado cercanos a los nuevos amos por lo que muchos indigenas van a quejarse de la
“trinidad del mal”, formada por el corregidor espafiol, el curaca indigena y el cura
~ doctrinero; pero, de todos modos, el proceso de transformacion cultural se operd vy,
desde ese tiempo, la poblacion indigena y otros sectores populares ven en el catoli-
cismo popular una expresién de su propia identidad cultural.

Este era el panorama de la experiencia pastoral, cuando se inici6 la evangeliza-
cién de la selva. ¢Cual fue el modelo elegido? Pienso que puede situarse fundamen-
talmente en el tercero de los expuestos, pues se trata de colaborar con el régimen
colonial espafiol, cuya soberania no se .discute y en cuyo nombre se “reduce” a la
poblacién que tenia un patrén de asentamiento disperso; pero, al mismo tiempo, se
trata de minimizar la relacién colonial, cosa que eta mas facil que en el mundo
andino, pues en la region amazénica el gobierno colonial no necesitaba la mano de
obra indigena, por lo que los misioneros se fueron orientando hacia el segundo mo-
delo; esto parece mas cierto de las reducciones jesuiticas que de las franciscanas, por
la mayor preocupacion de los jesuitas en mantener a los indios solos, como consta de
toda su experiencia misionera (Juli o el Paraguay). Pero, independientemente de la
mayor o menor autonomia de los indios lograda por las reducciones, los misioneros
fomentaban éstas como un mecanismo de “civilizacién” de la poblacion amazénica.
Ellos eran conscientes de la diferencia de nivel cultural entre la poblacién andina y la
amazénica. Ya el jesuita José de Acosta en el prologo del De procuranda indorum
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salute (Salamanca, 1588), que es el primero y todavia uno de los mejores tratados de
pastoral indigena, construye una tipologia de los indios o “barbaros”, distinguiendo
entre los indios de las altas culturas asiaticas (India, China y Japén), los indios de las
altas culturas americanas (México y Peru) y los indios “sin ley, ni rey, ni pactos, sin
magistrados ni republicas, que mudan de habitacién o, si la tienen fija, més se ase-
meja a cuevas de fieras” (1954:293), como los chunchos, los chiriguanas, los mojos y
la mayor parte de los del Brasil. Esta percepcién del hombre amazénico por los
misioneros va a explicar su énfasis en la reduccién como forma de civilizacién; aun-
que los misioneros no tardaron en descubrir que dichos indios no carecian de ley, ni
de gobierno, sino que formaban pequefias sociedades organizadas, bien adaptadas a
su dificil habitat, siguieron pensando que asi los indios no podia ser adecuadamente
“civilizados”, ni “evangelizados”, por lo que debian se previamente reducidos. Paso
a exponer las dos experiencias de reducciones, que llevaron a cabo los jesuitas y
franciscanos respectivamente.

3. LAS REDUCCIONES JESUITICAS

La Misién de Maynas, que dependia de la provincia jesuitica de Quito, tuvo
limites variables a lo largo de sus 130 afios de vida. El nombre le viene de la tribu de
los maynas, que vivian en las estribaciones de los rios Morona y Pastaza, afluentes de
la margen izquierda del Marafién; pero, como observa Grohs, a partir de 1638 se
extendi6 el nombre de Maynas a todos los territorios del Alto Amazonas y sus
afluentes. En las cédulas reales de 1682 y 1683 fue confirmada la asi concebida
definicion del territorio de Maynas. Una linea fronteriza definida no existia con todo
y hubieron, por tanto, disputas fronterizas. .. con los franciscanos en el sur y los
dominicos en el oeste” (1974:18). La misién comprendia los pueblos-reducciones que
se iban fundando a la orilla de los rios y su territorio llegé a extenderse a lo largo de
todo el Marafién-Amazonas desde el pongo de Manseriche hasta la desembocadura
.del rio Negro, donde ahora estd Manaos. Pero, una vez que se consolid6 la expan-
sion portuguesa en el Amazonas, la misién de Maynas fue replegindose hasta la
desembocadura del rio Yavari, que se convirtié asi en limite de la frontera espafiola y
lo es actualmente entre Pert y Brasil. Por eso, la misién mas permanente quedé
dentro del actual departamento peruano de Loreto. Pasado el pongo de Manseriche,
se llegaba a la ciudad capital de la misién, Borja, y podian visitarse, en la margen
derecha, las reducciones del alto Huallaga y el alto Ucayali (donde sélo trabajaron
los jesuitas algunos afios) y en la margen izquierda, las reducciones de los rios Pasta-
za, Tigre, Nanay y Napo.

La conquista de Maynas la inici6 Diego de Vaca de la Vega, después de obte-
ner del virrey de Lima, principe de Esquilache, el nombramiento de gobernador de
un territorio de 180 leguas (que luego va a ampliarse a toda la zona evangelizado por
los jesuitas) y la autorizacién para fundar 24 -encomiendas con los indios sometidos.

Tras un facil ingreso al territorio mayna, se funda la capital Borja en 1619 y la
poblacién indigena es “repartida” entre los 21 encomenderos presentes al acto de
fundacion. Las encomiendas de Borja van a tener resultados tan funestos como las de
otras regiones americanas, por lo cual los indios huyen y terminan protagonizando en
1635 una gran rebelion, en la que degollaron a 34 espafioles, entre encomenderos y
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soldados, y estuvieron a punto de conquistar Borja. La represion espafiola fue de
increible dureza. Pero, al mismo tiempo, se intentaron caminos nuevos y para eso
llegaron a la regién los jesuitas.

El verdadero fundador de la misién y organizador de la primera reduccién
entre los jeberos fue el P. Lucas de la Cueva. La historia de esta fundacién, que nos
cuenta detenidamente Figueroa (1661), utilizando en gran parte las cartas del P. de
la Cueva, puede servirnos para comprender el modelo de las reducciones, pues “lo
mas que he dicho de ella, conviene a las otras; porque ésta ha servido y sirve de
ejemplar para todas” (1904:77). Las principales dificultades para organizar las reduc-
ciones fueron las siguientes: en primer lugar, la falta de preparacién de los misione-
ros para trabajar en un medio ecolégico y cultural tan diferentes. El P. de la Cueva
habla de las dificultades lingiifsticas; de su dificil adaptacién a las comidas (después
de enumerar a los monos, ratones, lagartos, papagayos y culebras, comenta: “Vi-que
nada se extrafiaba ni asqueaba y que se sustentaban de estas inmundicias no sélo los
indios, sino los soldados espafioles. . . y diciendo con el otro filésofo: ‘Nihil huma-
num a me alienum iudicari’,; entré en esas viandas y paso corriente en su uso; sélo en
la cabeza del mono aun no he entrado, hotrorizado de aquella figura tan de hom-
bre”) (1904:40); habla también de su temor a los jeberos, “gente fiera, grandes mata-
dores caribes, principalmente de higados, asaduras, y corazones de hombres. . .; que
su ocupacion y ejercicio sélo era matar, cortar cabezas y bailarlas, con que tenian
consumidas varias naciones” (1904:41), aunque enseguida reconoce: “lo que hasta
hoy he descubierto en estos indios (dejado aparte el ser tan matadores y caribes, que
eso no se puede negar, no es tan malo como corre entre los espafioles” (1904:48-49).

La segunda dificultad era el recelo de los jeberos hacia los espaioles. Los jebe-
ros habian colaborado con los espafioles en la persecuciéon de los maynas rébeldes:

“Y aunque por este servicio —observa Figueroa— pudieran esperar premio y
correspondencia, . . .no solamente no la tenian, antes bien, poseidos de un borro-
roso recelo de los espafioles, andaban caidos, tristes, amilanados y llenos de con-
goja y lanto. Poniales en estos extremos el haber visto tantos indios ajusticiados,
tantos cuerpos descuartizados en los arboles y horcas, tantos desorejados, muchos
desnarigados, desgarronados otros, cortadas las manos y pies cual y cual, llagados
y desollados de azotes los que mejor libraban” (1904:35).

Fue necesario todo el carifio de los misioneros y la comprobacién por los indios
de que ellos eran su mejor defensa contra los espafioles, para que se venciera el
recelo.

La tercera dificultad fue la dispersién de la poblacion jebera, “repartida en
varias rancherias, distantes entre si cuatro o seis leguas; algunas, tres y cuatro jorna-
das” (1904:48). A pesar de la tenaz politica de reducciones de los misioneros, que
era, como se vio, la piedra angular de su pastoral, “en su reduccién se obraba poco,
porque cada cual queria se hiciese la poblacién en su ladronera, que tienen por
patria, de lo cual se ausentan con grandisima repugnancia” (1904:50): ademas, los
indios, por su agricultura de “roza y quema”, que Figueroa describe detalladamente
(1904:73-74), necesitaban un territorio bastante amplio, lo cual podia ser un obs-
taculo mas para la reduccion.
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La cuarta dificultad fue la resistencia de los lideres indigenas. En este punto
Figueroa, dentro de una filosoffa de la historia tan del gusto de la época, presenta al
Demonio, quien, al ver a los indios “reducidos a pueblos para ser doctrinados en la
ley cristiana, traté de desquiciarlos, persuadiéndoles por medio de sus viejos y moha-
nes hechiceros que el reducirlos los padres a poblacién era. . . para entregarlos a la
servidumbre de los espafioles” (1904:52). Asi van a ser reinterpretados ciertos com-
" portamientos: “Cuando vefan al padre rezar y santiguarse, decfan que con aquellas
sefiales llamaba, desde sus tierras, a los espafioles” (1904:52) (lo cual tenfa mas credi-
bilidad dentro de la légica-de su “pensamiento primitivo”) y cuando se celebraba el.
bautismo, “‘el padre les ponia nombres y los escribfa en su libro, para entregarlos a
los espafioles, sefialando por sus nombres los que a cada espafiol habfan de servir”
(1904:56). Pero es indudable que, por mas que esas reinterpretaciones y rumores
fueran falsos, el sistema mismo de reducciones tenia dificultades objetivas suficientes
para explicar la resistencia indigena y las frecuentes huidas colectivas y levanta-
mientos. ; ‘

Entre las huidas Figueroa enumera a unos que “fueron a buscar Ja campana del
Zupay') para beberla e irse debajo las aguas, a pasar buena vida, como sus parientes
dicen lo hicieron, pues una de sus poblaciones se torn6 Jaguna”, a otros que “fueron
a bafiarse con agua de yerbas y de cachas para no ser vistos, ni descubiertos de
cristianos” y al indio Guamce, a quien se lo llevé el demonio, “no dejando otro
rastro de él sino unas pisadas: a los principios de hombres mas adelante de nifio, y
luego se formaron de tigre” (1904:64). Para explicar un gran alzamiento, en que se
“fueron todos, quedando el padre solo con un muchacho casado que habfa criado. . .
y un mozo de Moyobamba” (1904:58), escribe asi el P. de la Cueva en 1643, recu-
rriendo también a la “hipétesis diabdlica’:

“Sintié, sin duda, mucho este enemigo al ver levantada en estos yermos una
iglesia, la mas bhermosa que se ha bhecho en montadias. . . Sintié mas el ver bauti-
zadas en ocho dias doscientas y cincuenta almas. . . Persuadié e insté con rabia
infernal a estos pobres, pagandoles hastio a la ley que se les ensefiaba. Como ellos
bhan vivido tan a rienda suelta en sus anchuras, persuadiéronse facilmente. Decir-
les, padre mio, a éstos: han de acudir a la doctrina, ban de oir misas las fiestas,
han de tener una sola mujer, no han de repudiar cada dia a la que lo es legitima,
que no ban de matar, ni bailar cabezas, ni comer los higados y corazones de los
que matan con los demds preceptos de nuestra santa ley, ‘durus est hic sermo’.

(1)Nosé aquése refiere lacampana del Zupay. Quizdsa las tomas rituales de alucinégenos, delas que habla
el mismo Figueroa al describir las técnicas adivinatorias: “Para adivinar quién fue el hechicero que hechiz6 al en-
fermo 0 al que muri6, usan de otra diabélicainvencion. Elamigo o allegado del paciente difunto bebe del zumo del
4rbol, que llaman borrachera, floripondio o campana (que asflallaman por tenersu flor esasemejanza), quees for-
tisima para privar de sentido, y si cargan Ja mano, priva de la vida y mueren bufando, y usan de ella para curar de
enfermedades arraigadas. . . También la toman para hacerse maestrosy saber el arte de hechizar. Bébelas, pues, el
que quiere adivinary, estando aturdido, privado del uso delos sentidos, echadoboca abajo porque no le ahogue la
fuerza de esta hierba se esté asi dos y tres dfas, hasta que hace su cursoy acaba su embriaguez. Pasada ésta, hace
reflexionyse acuerda delas personasy cosas que laimaginativalerepresenté. . .yaquellapersonaque con especia-
les circunstancias imagind al tiempo de la embriaguez, ésa es la que le hizo el maleficio, y sin més prueba suelen
buscarla para matatla o dar trazac6mo hechizarla” (1904:239).
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Querer quitarles que la mita de tortugas no salgan y la gasten en los arenales del
Marafién, Pastaza y Huallaga. Que la mita de los zapotes no la gasten en los
montes y asi las demis mitas y temporadas que los meten en sus anchuras es
quererse oponer a las mas furiosas corrientes” (1904:62-63).

A pesar de todas esas dificultades, Figueroa concluye que “ha venido a ser la
reducciéon de jeberos la mas lcida en policia y cristiandad que hay en estas monta-
fias, sirviendo de ejemplar a las demas” (1904:54). Luego presenta las principales
caracteristicas del pueblo-reduccién en lo espiritual y en lo socio-econémico.

En el terreno religioso la reduccién de Jeberos se caracterizé por los rasgos
siguientes:

a) una cuidadosa pastoral del bautismo. Como observa Figueroa, “esta reduc-
cién y sus anexos estuvo unos cinco afios sin que se tratase de bautizarle toda la
gente, sino a solos nifios y moribundos, hasta que estuvo bien poblada y dispuesta”
(1904:56). Esto es especialmente significativo si se tiene en cuenta la teologia del
bautismo vigente y los bautismos masivos de la primera evangelizacion de Maynas,
de que informa el mismo Figueroa: “a la entrada del gobernador D. Diego Vaca, a
quien asi en la ciudad como en este tio abajo, en rancherias y playas, le salia toda la
provincia de paz, iba bautizando los unos en grandes tropas, sin decirles cosas que
tocdse a catecismo, sino lo que es el catequizante les decfa que era un soldado que le
acompanaba. . . el cual certificaba y referia lo que les decia con un mal intérprete y
el modo con que el sacerdote los bautizaba, diciéndoles solamente en lengua mayna
si querfan aguas, a que respondian que si” (1904:17). Por eso, en la reduccién de
Jeberos eran los mismos indios los que pedian ser bautizados, aunque Figueroa no
descarta que entre las motivaciones influyera la critica de los habitantes de Moyo-
bamba que les preguntaban que “cuindo les iban a hacer cristianos, que estaban
como caballos” (1904:56).

b) la instruccién religiosa: “a los nifios y mozos —cuenta Figueroa— se les reza
en la iglesia con mucha puntualidad todos los dias; por la mafiana en la lengua
general del Inga, y a la tarde en la materna, en que también se les dice el catecismo.
Los miércoles, viernes y domingos hay doctrina para todos” (1904:68-9). El catecis-
mo diario para los nifios y tres veces por semana para los adultos estaba vigente en
todos los pueblos-reducciones por las ordenanzas de Toledo. El aprendizaje se hacia
por grupos seglin sexo y con un sistema de premios y castigos. En los domingos y
fiestas se les tenfa un sermén o platica;

¢) frecuencia de sacramentos. Todos oyen misa los domingos y muchos diariamen-
te; confiesan con motivo de la cuaresma, “preparandose para ello con atencion, silencio
y retiro y buena distincién en especies y nimeros de los pecados” (1904:69). En este
punto la mayor dificultad de la misién de Maynas fue llegar a confesar en lengua ma-
terna, lo cual facilité mucho la practica del sacramento y los misioneros constatan
que “hay no pocos, especialmente indias, que no dan materia grave para absolverlas”
(1904:30). La comunién se daba a los mas preparados y a todos en forma de viético;

d) solemne celebracién de las fiestas religiosas, aprovechando la musica, las
danzas y muchos elementos de la flora y fauna amazoénica.

“Celebran fiestas del afio, la de su titular de la Limpia Concepcion de Nuestra
Seiora y la de Corpus, ambas con procesion, danzas, flautas, y otros festines y
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adornos, anadiendo a la del Corpus los de los altares y castillos hechos de flores y
ramos, frutas y pajaros y otros animales, y las calles enramadas con arcos de
palmas.

La cuaresma, fuera de las pocesiones de doctrina, que se hacen cada semana una
vez, tienen la del Viernes Santo, a que todos acuden, unos con cruces cargadas,
otros axotindose y haciendo varias penitencias, y los demds con luces de cera
negras, y los que no la alcanzan la llevan de copal, sin que quede alguna persona
que no lleve la luz, puestas todas en orden de dos bileras. La Pascua de Resurrec-
cion la celebran con procesion, y las mismas luces, danzas, regocijos, etc. Causa
edificacion y consuelo ver solemnizar estas fiestas y obras de cristianos en medio
de estas montaias, donde en tiempos pasados no se veian sino fiestas 9 bailes con
abundantes bebidas a las cabezas de los que en sus guerrillas y malocas mataban
de otras naciones” (1904:70).

e) cuidadosa edificacion y mantenimiento de templos. Por mas que en la region
amazonica la Iglesia del virreinato peruano no pudo repetir la espléndida politica de
construccién de templos de tantas ciudades y pueblos serranos y costefios, pues ni el
dificil medio geografico, ni la escasez de poblacién, ni la falta de recursos lo permi-
tian, los misioneros de Maynas se esforzaron en contar con iglesias bien cuidadas.
Figueroa describe la de Jeberos como “famosa y vistosa, no tanto por lo subido de
sus materiales, riquezas y primor de arte en sus pinturas, como por la curiosidad,
limpieza y aseo con que estd en su altar, ornamentos y en las pinturas, que son de
dorado sobre blanco, las cuales se renuevan cada semana por personas que hay
diputadas para esto” (1904:71).

f) finalmente, los misioneros procuraron incorporar a los indios en diferentes
tareas relacionadas con el culto y con el sostenimiento del mismo. No se plantearon
la posibilidad del sacerdocio indigena por considerar a los indios poco maduros en la
fe y por su nivel cultural (posibilidad que tampoco se plantearon en las “altas cultu-
ras” andinas), pero se valieron de los indios como “fiscales”, “catequistas”, mitayos
(nombrados semanalmente para “buscar algo en los montes y quebradas, y cada dia
los traigan al padre”) (1904:73), lo que explica el arraigo de alguno de estos cargos
en la organizacién social de los grupos amazénicos.

Pasando ahora al terreno socio-econémico, la reduccion de Jeberos tenia las
siguientes caracteristicas:

a) politicamente pertenecia a la Gobernacién de Maynas y esa pertenencia a la
Corona espaiola debia expresarse en el tributo y en la mita. Pero Figueroa dice de
los jeberos que “estan por particular merced reservados de mita y tributo, dedicados
solamente a las cosas de guerra y servicio de los Padres en lo tocante a descubri-
mientos y reducciones. Entran en este privilegio los cocamas del Huallaga y Ios para-
napuras”’ (1904:67).

En la geopolitica espafiola de la época, aquel privilegio servia “como frontera
que tiene la ciudad para su resguardo y de los padres, para que otras gentes no se
atrevan a intentar alzamientos y barbaridades, porque ven que tienen los espafioles
gente fiel de quien valerse cuando lo intenten”. Pero, ademas ni los tributos ni las
mitas de la regién amazénica podian significar gran cosa al erario colonial, por lo
limitado de la poblacién. Por eso no sélo los jeberos, sino que la totalidad de los
indios amazonicos estuvieron exonerados del tributo y de la mita.
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b) en lo econémico la reduccién vivia de la agricultura de roza y quema, de la
caza, de la pesca y de la recoleccién. De acuerdo a las ordenanzas toledanas “por
imposicién del gobierno de Borja, hacen de comunidad sementeras y chacras de
yucas, platanos, maiz, barbasco, algodén” para gastos comunes, entre ellos el susten-
to del padre (1904:72). Se introdujo el ganado vacuno a pesar de dificultades tan
grandes, como su transporte desde la sierra, la falta de pastos adecuados, el clima
caluroso, etc.

c) en la forma de vestir dejaron su costumbre (“‘las mujeres con una sola pam-
panilla, que les cubria de la cintura para abajo; los varones, a lo mas, con un capuz o
saco, como costal largo, abiertas ambas cabeceras en que metidos y encostalados, los

“colgaban desde los hombros cubriéndoles el cuerpo”) para acomodarse “al uso de
los indios del Pert y no con malas galas, asi de las que tejen y pintan de algodén,
como de las que han adquirido las veces que han salido a Quito y a Moyobamba”
(1904:68). ‘

d) finalmente, en su organizacién municipal la reduccién de jeberos se acomo-
d6 también a las reducciones toledanas, nombrando “sus regidores, alcaldes, algua-
ciles, con cargos que les ha de confirmar el teniente general de Borja” (1904:72).

Figueroa concluye su informe enumerando algunos “medios necesarios para el
fomento de las misiones”: en primer lugar, la presencia continua de padres de cada
reduccion; en segundo lugar, la ensefianza del quechua a los nativos (“este idioma es
el que mis se les pega y en el que més facilmente entran, como se ve por la expe-
riencia, por ser el mas acomodado a su capacidad y que en las colocuciones, particu-
las y modos de hablar, corresponde con sus lenguas naturales”) (1904:287); en tercer
lugar, la prohibicién de encomiendas en la zona:

“Porque no se destruyan las reducciones y despueblen, teniendo poca gente mu-
chos encomenderos, importa prevenir este daiio (que seria bastante para dejarlas),
con el serior Gobernador y aun con mas fuerza del Tribunal Mayor, para que no
se hagan encomiendas sino de niimero grueso, sin obligacién de servicio personal,
sino el de mitas pagadas, y mucho menos de dar muchachos y chinas, sino son
algunos que voluntariamente quieren. darlos o servir ellos el tiempo que parecie-
re” (1904:288).

En cuarto lugar, la traslacién de la ciudad de Borja a “las juntas de Pastaza”,
para que las nuevas reducciones tengan “mas cerca el gobierno y freno de la justi-
cia”; en quinto lugar, la instalacion de nuevas fraguas, porque las herramientas son
“gran atractivo y reclamo para llamar a estos barbaros, y eficaz afiagaza y como
cadena para tenerlos y conservarlos en paz y amistad” (1904:288); y en sexto lugar,
la construccién de una nueva via de penetracion (“‘el camino de Bobonaza. . ., por-
que por él tendran los vecinos de Borja salida de sus géneros y los padres misioneros
el alivio conveniente en la comunicacién con nuestros superiores” (1904:289).

Tales medios que reflejan la experiencia jesuitica después de su primer cuarto de
siglo, plantean los problemas perennes de las reducciones, tales como el incremento
de misioneros o la comunicacién idiomética con los nativos, y aun sus mismas contra-
dicciones, como la insercion de las reducciones, por limitada que fuera, en el régimen
colonial o la apertura de vias, que al mismo tiempo que aseguraban el mejor funciona-
miento de las reducciones, consolidaban la economia de los colonos no indigenas.
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No es posible en un trabajo de esta naturaleza seguir todo el desarrollo de las
reducciones jesuiticas. Por eso, voy a limitarme a presentar una vision de las mismas
en su momento final, reflejada en la obra de otro misionero cronista, el P. Manuel
[riarte. Para ello voy a transcribir una larga pagina de su diario en la que describe la
vida de San Joaquin de Omaguas, advirtiendo que en dicho diario hay muchas des-
eripciones parecidas de otras reducciones:

“35.— Este pueblo de San Joaquin, principal del Maraiion bajo, me parecia muy
bien; tendria como 600 almas entre omaguas, yurimaguas, miguenos, amaonos y
mayorunas, masamaes y tal cual cocama y cocamilla; éstos dos dltimos, con los
omaguas y yurimaguas, gente viva, capaz y sabian los mds lengua inga, y grandes
canoeros y carpinteros, y sus mujeres bilanderas y trabajadoras, pues aun cuando
van a sus chagras, llevaban a veces su algodén que hilar; lo siembran y hacen las
omaguas primero sus mantas pintadas, a modo de piel de tigre, para sus bijos y
marido, como todo género de cosas de barro, con primor, a mano y parece hecho
a lorno: tinajones, cintaros, etc. y les daban un barniz y labores (que parece
vidriado por diestros alfareros), y por dentro con humo de brea, que aguanta el
fuego y escupe toda suciedad. .. Lo que me causé mis consuelo fue lo decente y
puntuales que iban a la iglesia: las mujeres y nifias con sus anacos tenidos de
negro y sus fajas pintadas, rosarios al cuello, y sus gargantillas y pulseras de pocas
chaquiras. .. Y la modestia con que estaban y rezaban. Habia caido un par de
asios antes, dia 5 de septiembre, la iglesia con un ventarron. . . y estaba el padre
haciendo una nueva. . . y para decirlo de una vez, quedo vistosisima, pues se puso
el retablo lucido en el presbiterio. . .

36— ...A todo lo demis ayudaron los omaguas. . ., de quienes habia buenos
escultores y torneros; entre estos un Javier Tayri y Bartolo Yurimagua, y de aque-
llos, Gaspar Mayquimi y Javier Cararina sobresalian muy habiles y curiosos. . .
37— .. .Pisose aqui a la izquierda del Bautismo, un stand bien labrado. . . Con,
esta idea de las andas se consiguié que fueran dejando la costumbre de traer a los
difuntos en hamacas, y para los nifios se bicieron otras pequefias y curiosas, y se
entabloé que les pusieran sus guirnaldas de flores y otros ramos de ellas en la
mano y cuando podia llevaba los miisicos. . .

38— El pueblo estaba en un sitio bellisimo, todas las cosas a cordel con la cara
al oriente y Marasion. . . Hacta frente al puerto una larga calle derecha a un lado
y otro de la iglesia, con las cosas iguales, distantes por las quemas como veinte
varas. . . Con el lado de la iglesia, el cabildo y trapiche en el centro, y la casa del
misionero al otro extremo, se formaba una plaza mediana, que tenia en medio su
reloj de sol, y por delante un jardin con flores. . . Ni faltaron sus frutales: higue-
ras, naranjos dulces y agrios, limones, etc. y después se pusieron hortalizas. . . y
aun parra y mucho café, que se logré de Portugal. . Puso también dicho P. Iriarte
ganado mayor y menor, con tres vacas y un toro que trajo desde Borja. . .
39.— Abora pongo otras cosas de policia y economias, que hallé en los Omaguas
y algunas que se adelantaron después, para instruccion de los venideros que fue-
ren a la Mision. Fuera del gobernador de todo el pueblo, que era vitalicio, habia
capitanes de todas parcialidades, que eran de sus antiguos principales o sus des-
cendientes y se confirmaban por el sefior gobernador de Mainas, mas sin ninguna
carga de cera (como pretendié uno); habia su alférez y sargento de Milicia, con
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sus insignias, y éstos juntaban la gente para las entradas, convidando unos quince
dias antes con tambores a los soldados que bastasen. . . Estos tban o con el padre
o solos (si el padre no podia), habiendo antes todos confesado, al monte en sus
canoas, con armas para la defensa; mas llamaban de paz de parte del padre a los
gentiles, yendo algunos de su lengua y conocidos a hablarles. . . Cada ario se
elegian varayos de cada parcialidad, con un alcalde mayor omagua, éste era vitali-
cio, y éstos cuidaban por semana de los siguientes: 1° Acudir uno de cada lado
(habia division de barrio alto y bajo) al misionero mafiana y tarde para dar cuen-
ta de todo y recibir instruccion de lo que se debia hacer aquel dia; 2° Rondar los
domingos y fiestas que bubiese habido diversion y bebida; y si encontraban con
algunos divertidos de los antiguos, los llevaban al cepo, y tocaban su campana de
queda y aviso, lo que servia de freno para recogerse todos temprano; 3° Proveian
de masato a los indios de otros pueblos que venian con cartas y encomiendas. . .,
celando no se detuvieran mis de lo preciso y mas si eran forasteros viracochas; 4°
Cuidar de las canoas de la mision y de la casa del misionero. . ; 5° Sesialar los
mitayos, dos de cada lado, y un semanero, para sustento del misionero y sus
muchachos y la casa de recogimiento. . ., donde habia alguna casada mestiza de
Juicio, que enseiiaba a las nifias a coser, tejer hamacas y otras cosas, y primero
lengua inga y rezo. . .; 6° Cuando habia trabajo en la iglesia, casa, canoa, chagras,
limpiar el pueblo (las mujeres los sabados la plaza a machete, y los hombres cada
tres meses golpeando con macanas la bronza), el semanero sesialaba la hora y los
sitios y se hallaba de sobrestante; 7° Velaba también de dia en las bebidas, si se
bacian juntas a escondidas, si se pegaban, etc. Después de San Joaquin seiialaba a
los que habian de ir a las charapas y a la sal, y antes los que debian salir a Quito
al despacho general. . .

40— . . .Con estos varayos solian turnar en todo el gobernador, capitanes, alférex
y sargento, para que unos descansasen; fuera de lo que éstos tienen que hacer en
las entradas, y ejercitar a los mozos en su milicia, cada quince dias, como lo
ordent el padre visitador Andrés de Zarate, por la vecindad de portugueses; y asi
tener asiento en el cabildo. . .

41— .. .Por lo que tocaba a lo eclesidstico, se elegian seis fiscales de satisfaccion,
tres de cada partido, con sus varas gruesas pequeiias. . . y el Fiscal mayor, que era
un omagua anciano. . . Estos se nombraban en el presbiterio, sentado el padre al
lado del Evangelio. . ., les explicaba en alto sus obligaciones. . . Estas eran: 1° que
dieran buen ejemplo y -cuidaran del aseo de la iglesia; 2° que dos semaneros
tocaran la campana mayor al Ave Maria, cada dia al amanecer, a la tarde a las
seis, al acabar la doctrina de los nijios. . . y procurasen que todos se hincasen a
adorar el Santisimo y a rezar las Avemarias y Animas; 3° que tocasen tres dias,
miércoles, viernes y domingos, al rezo general. .. 4° que tocasen los sibados a la
maiiana y fiestas para la misa en el altar de la Virgen, y a la tarde para la salve y
letania. . .; 5° que recen juntos, al lado de la epistola, abajo el presbiterio, las
oraciones en voz clara y despacio, para que repitiesen los indios. .. 6° que en
tiempo de doctrina y plitica, estuviesen en las puntas de sus asientos junto a la
puerta. . ., observando la atencion de todos. . ., 7° que supiesen de los enfermos y
criaturas que nacian y avisasen al Padre para asistirles. .. y cuidasen no permitir
abusos, como ocultar las criaturas recién nacidas y amortajarlas con sus madres en
las casas, ponerles comida y bebida, etc. 8° debian celar con los varayos que no
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Jaltasen a la doctrina, ni hiciesen bebidas ni convites sin licencia, ni bebiesen de
noche. 9° para las fiestas de Salve, procesion y danzantes, que eran tres: Corpus,
una de la Santisima Virgen y el Patron, cuidaban la decencia y buen orden; y por
la Semana Santa hacer el monumento y procurar fuesen confesados en cuaresma.
42— Demas de esto asistir a la casa del Padre y. . . cuidar: 1° del cementerio,
mitayos, lefia, etc.; traian ésta las mujeres los sabados por la tarde, y los camari-
cos, yucas o platanos los dias de doctrina (que en esto se le conmutaba toda la
primicia y diezmo). . .; 2° las ofrendas en las tres fiestas principales, de cera negra
los indios, con que habia para las misas de dnimas; las mujeres, ollas, platos vy
cantaritos. . ., que todo servia y para socorrer los pueblos nuevos. . .

También se daban el dia de afio nuevos sus varitas llanas a seis nifios (que
pueden corresponder al Justicia miri del Paraguay). . . Ellos daban cuenta de todo
mejor que los grandes; los lunes dirigian la procesion de dnimas y en otras proce-
siones generales than con sus bastoncillos en medio, cuidando fuesen iguales y
quietos. . . (sobre estos avisos fieles de los nifios, apuntaré estos: cuando los yuri-
maguas enterraron en casa de un difunto sus pates, hilo, armas. . ., cuando los
viejos omaguas bicieron el caiman de balsa (palo ligero) y lo conjuraron para que
no los mordiesen. . ., cuando se querrian huir por la guerra y viruelas de arriba,
los muchachos lo avisaron).

43.— Nombribanse también seis sacristanes de aquellos que habian sido mucha-
chos de los padres. . . lten, habia fijos otros cuatro cantores. .. Dos miisicos de
allé, que el padre Ignacio Falcon misionero, llevé a Lima. . ., vueltos al pueblo al
ano ya enseiiados. . . ensefiaron a otros, con que teniamos una misa competente
con dos arpas y cuatro violines, que podian lucir como los guaranies. . .

44.— La herreria era una oficina utilisima; habia tres maestros. . . Acudian de
toda la misién baja, Napo, Nanai, Tigre; y habia su carpinteria, seguida al Cabil-
do, y muy hdbiles carpinteros, escultores, torneros. .. Ni faltaron pintores...”
(1952:130-150).

Para tener una visién de conjunto de las reducciones jesuiticas, hay que recurrir

a Chantre. Sobre la evolucién demografica de la mision escribe:

“Es cosa de admirar que habiendo fundado los misioneros del Mararnidn mais de
80 reducciones en el discurso de 130 aiios en que lograron trabajar en aquellas
dilatadisimas tierras y conquistar tantas naciones diferentes, llegando a predicar el
Evangelio en 39 lenguas entre si distintas, el nimero de almas que se contaba en
la mision en el ario 1768 no pasase de 15.000, entrando en esta cuenta no sélo
los cristianos, sino también los catecimenos. Crecerd la admiracion si se considera
que ya en el afio 1656 tenian reducidos los primeros misioneros en sélo 13 pue-
blos, 15.000 familias, como consta de los autos formados en aquel aiio en la
ciudad de Lima. ;Pues como abora, después de la conquista de los Andeas y Gaes
en el rio Pastaza, de los Omaguas y Yameos, naciones numerosisimas en lo bajo
del Marasion, de los Payaguas e Icaguates en el Napo, de los Encabellados en el
Aguarico y de los Iquitos en el Nanai, era tan corto el nitmero que correspondia
una sola alma a una familia de las conquistas antiguas?”’ (1901:580).

Luego enumera las principales causas de esta catastrofe demografica, a saber las

pestes, las incursiones de los portugueses y el abandono de los pueblos por los
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indios, después de dar muerte a algunos misioneros. La aparicién de las pestes se
explica por no estar los indios inmunizados contra nuevos gérmenes patogenos y
tuvo lugar también en otras regiones del continente con los mismos tragicos resulta-
dos. Las incursiones de los portugueses eran conocidas también en otras misiones
jesuiticas, que estaban en la frontera hispano-portuguesa. Chantre hace la sugerente
comparacion de Pard con Sao Paulo (“como alld desde San Pablo molestaron tanto a
los misioneros del Paraguay, asi aca desde el Pard infestaban continuamente, a pesar
del gobernador, las misiones bajas del Maraién”) (1901:299) y refiere el largo viaje
que hizo a Pard el P. Samuel Fritz, quien fue el fundador de las reducciones entre
1os omaguas y uno de los mds preclaros misioneros de Maynas, para exigir del gober-
nador portugués la supresion de las expediciones .en busca de mano de obra esclava
indigena; pero, muerto el P. Fritz y habiendo estallado la guerra de sucesion espaiio-
la, que puso a Portugal de parte de los Austrias contra los Borbones, los portugueses
se apoderaron de muchas reducciones y se llevaron prisionero al misionero que habia
sucedido al P. Fritz. Finalmente, otra causa importante de la disminucién de la po-
blacion fue el abandono de los pueblos por los indios, que no acababan de acostum-
brarse a la vida estricta de las reducciones u organizaban verdaderas rebeliones, dan-
do muerte a siete misioneros. Una de las rebeliones mds tipicas fue la de los encabe-
llados de la reduccion de San Miguel de Ciecoya, encabezada por el indio Curazaba:
al ser reprendido por su mal comportamiento en la reduccién por el teniente del
gobernador de San Borja y al ser sancionado, por su deseo de abandonar el pueblo,
con la privacion de su hacha por el misionero P. Francisco’ Real, Curazaba logré
amotinar a los indios, diciéndoles que los misioneros ensefiaban el inga a sus hijos en
la escuela para entregarlos més facilmente a los espafioles y que la aparicién de
tantas canoas en el rio era porque ya se acercaba la llegada de los espafioles, y en la
noche del 4 de enero de 1744 él mismo se puso a la cabeza de los que dieron muerte
con sus macanas al R. Real. A consecuencia de esta muerte, los encabellados de San
Miguel huyeron del pueblo y el temor del castigo contagié a otras siete reducciones
de la misma nacién (Chantre, 1901:390-7). Al igual que los encabellados, muchos
oas, abigiras, semigayes, roamainas, zapas y caumares huyeron de sus reducciones,
después de dar muerte a sus respectivos misioneros.

Chantre dedica todo el Libro XI de su obra al “gobierno politico cristiano de
la misién del Marafion”. Tratando de generalizar a partir del funcionamiento de las
distintas reducciones, describe el nacimiento mismo de las reducciones con “las en-
tradas que se hacfan a los montes”; su vida economica sin olvidar la explotacion de
la sal, ni el comercio con el mundo no nativo (“los despachos ordinarios a Quito,
Moyobamba y Lamas”); su vida politica (con la jurisdiccion del gobernador de la
mision, del misionero, de los alcaldes y fiscales nativos, el funcionamiento de las
milicias indigenas y la ausencia de tributos a la Corona); finalmente, describe la vida
religiosa de las reducciones, refiriéndose a la instruccion religiosa de nifios y adultos,
al culto y a las fiestas y a los funcionarios religiosos nativos (sacristanos, cantores,
etc.). Voy a limitarme a tocar dos puntos: el régimen tributario y las milicias indige-
nas. En cuanto al régimen tributario, los indios americanos estaban obligados por las
leyes reales a “pagar su tributo en reconocimiento de vasallaje al rey nuestro sefior
después de veinte afios de su reduccién a la fe y a la obediencia de su majestad”,
pero en Maynas, al cumplirse el perfodo de gracia, se solicit6 dispensa a la Real
Audiencia —como ya se vio en la primera reduccion de jeberos— y esa dispensa “se
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fe renovando en adelante por subsistir siempre con el mismo vigor los primeros
motivos alegados” (Chantre, 1901:626). Tales motivos eran “la incapacidad de la
terra, la distancia de ella y los servicios de los indios en viaje, expediciones y manu-
tencion de los misioneros” (1901:629). Efectivamente, ninguno de los productos de
la misién (cacao, vainilla, canela, cera...) podia comercializarse en los centros de
consumo, ni por su escaso volumen, ni por el costo del transporte, por lo cual el
(ributo se limité al sustento de los misioneros (a los que la caja real sélo daba 200
pesos al aio por misionero con los que ellos socorrian a la gente y edificaban los
templos) y a la obligacion de servir en las milicias indigenas.

[as milicias indigenas se formaron por decision del gobernador Don Jerénimo
Vaca para reforzar el tnico destacamento militar de la misién, que estaba en la
capital Borja. “Todos los indios, desde los 18 afios a los 50 afios, estaban alistados en
la milicia. . . y cada uno se prevenia de las armas de su uso”. Aunque “eran pocos
los pueblos cuyos habitadores fuesen de una sola nacién”, pues éstos se formaban de
dos o mas grupos étnicos o al menos muchas veces se afiadian algunos indios al
grupo étnico dominante, las milicias indigenas siempre estaban integradas por miem-
bros de una nacién exclusivamente (1901:606). Las milicias tenfan sus ejercicios los
dias de fiesta por la tarde y tenfan su propia jerarquia, que era nombrada por el
gobernador de Borja. Para Chantre, las milicias fueron “el recurso para las expedi-
ciones de nuevas conquistas. . ., el castigo de las naciones alzadas. .. y ellas solas
contuvieron las invasiones de los portugueses” (1901:609).

No quiero cerrar este apartado de las reducciones jesuiticas del Marafién, sin
recoger algin juicio de los contemporaneos sobre las mismas. Uno de los dltimos
visitadores de la misién fue el Dr. Diego Riofrio, quien en 1745 la visit6 por orden
del Consejo de Indias, donde habfa llegado la acusacién contra los jesuitas de hacer
comercio ilegal con los portugueses de Para. El visitador hizo un extenso informe de
la situacion de las reducciones, presenta algunas recomendaciones y resume su im-
presion final diciendo: “segiin el gran fruto que han hecho y hacen los pocos opera-
rios que tienen, puede discurrirse que, si se enviasen misioneros y dones correspon-
dientes al abasto de la provincia, estarian prontamente reducidas muchas de las na-
ciones, tanto por el especial carcter de los jesuitas para este ministerio, cuanto por
haberse manifestado estos indios mas dociles que otros” (Joaanen, 1943:479-84).

Pero mas interesante resulta el juicio de Jorge Juan y Antonio de Ulloa, por
presentarlo dentro de su cuadro general de geopolitica colonial, aunque ellos no
llegaron a visitar personalmente la region de Maynas. Juan y Ulloa en la segunda
parte de sus Noticias secretas de América (1746), después de presentar un cuadro
sombrio de la accién pastoral en la regién andina, que les hace concluir que los
indios “consideran que la religion, en el modo que la experimentan, viene a ser el
instrumento usado para sujetarlos al duro yugo de la tirania” (1953:274), abordan el
estudio de las misiones amazonicas, dentro de su preocupacion por la expansion
portuguesa, que “por el afio 1732 se habian ya apoderado de todos los paises que
median entre los rios Napo y Negro; pero aun en este afio se adelanté mucho mas la
osadia, introduciendo una armadilla de canoas. .. por el rio Napo en el rio Aguari-
co. . ., con animo de fortalecerse alli para ir granjeando aquel territorio” (1953:290).
Después de presentar una sintesis historica de la mision de Maynas, los dos marinos
politélogos concluyen que hay que fortalecer las misiones y emprender una politica
de ocupacién del territorio amazénico por los mestizos, medidas ambas que han
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repetido muchos gobernantes posteriores. Para el fortalecimiento de las misiones,
llegan a recomendar que todas pasen al cuidado de la Compaiiia, al menos si, des-
pués de una prueba prudencial de seis u ocho afios, las cosas no mejoran (1953:302);
ellos pensaban que los jesuitas eran los que mejor seleccionaban a su personal; aun-
que no mandaran el suficiente nimero de misioneros “por la falta de fomento y
seguridad en las naciones que se reducen” y los que tenfan mayor constancia “para
permanecer en tales empresas sin que la inconstancia de los indios les desaliente, los
trabajos y fatigas que es propio de sufrir en aquellos paises y climas tan contrarios
los desanimen” (1958:292).2)

Sin embargo, la Corona no sélo no siguié el consejo de los autores de las
Noticias secretas de entregar todas las misiones de infieles a los jesuitas, sino que, a
fines de abril de 1768, lleg6 a la misién un comisario con la orden real de que todos
los misioneros entregaran sus puestos a una treintena de clérigos, muchos de ellos
recién ordenados para la emergencia, y salieron definitivamente para Europa, por las
razones que Carlos III se “guardaba en su real pecho”. El desconcierto de los indios
de la mayoria de las reducciones fue increible, pero los jesuitas, con un sentido de
obediencia que hoy puede parecernos discutible, obedecieron, instruyeron a sus suce-
sores y trataron de convencer a los mismos indios. Como muestra transcribo del
diario del P. Uriarte:

“Acabada de leer la carta dije su contenido al clérigo y a los indios, exbortéindo-
los a éstos a tener paciencia sobre nuestra salida, que Dios asi lo disponia; y que
matasen con sus pacunas o cerbatanas cuantos pdjaros de especial plumaje pudie-
sen . . . secindolos enteros al sol, los guardasen para dar al Gobernador, que los

.

(2) Para colonizar la regién amazénica, Juan y Ulloa dan el peregrino consejo de enviar a Maynas y a los
demis gobiernos vecinos (Quijos, Macas y Yaguarsongo) “a todos los delincuentes que dejan de ser
castigados por no tener inmediato el recurso de presidio a donde poderlos enviar, y a todos los mestizos
ociosos que viven sin oficio ni beneficio. . ., dandoles tierras de las muchas que hay incultas para que las
labrasen. . ., pero habian de estar obligados a tomar las armas, siempre que se ofreciese la ocasién, como
lo hacen ahora todos aquellos que viven en todas aquellas poblaciones circunvecinas a los infieles”
(1953:298-9). Como, naturalmente, no se podia hacer una colonizacién sin mujeres, los dos marinos reco-
miendan “disponer que todas las mujeres, sean blancas o mestizas, que estdn en mala vida se envien
inmediatamente -desterradas” a dichos gobiernos, con lo que de paso “‘se evitarfa aquel escandalo tan
horrible que hay en todas aquellas partes” (1953:307). Para el sustento de los colonos, “serfa preciso
darles racién de viveres por algin tiempo, interin que aquello tomaba formalidad”, lo cual resultarfa
“insoportable si se hubiese de hacer por cuenta del Real Erario” y ademas los funcionarios coloniales se
apoderarian de los fondos; por lo cual, Juan y Ulloa recomiendan entregar tierras a los jesuitas, “dispo-
niendo que las mismas misiones pusiesen coadjutores en las haciendas y un procurador en la_ciudad
capital para que por su disposicion corriese el cultivo'de las tierras, las siembras, las cosechas y el reparti-
miento de las raciones” (1953:299). Este consejo respondia sin duda a la conocida eficacia econémica de
las haciendas de los jesuitas, con las cuales sostenian las misiones y colegios. De este proyecto “de la
poblacién y reduccién de aquellos paises, que al presente los habitan Gnicamente los indios infieles,
—concluyen los dos marinos— resultarian grandisimos beneficios a Dios, al rey y a todos los espafoles”; a
Dios, por la difusién de la fe catélica; al rey, por la explotacién de recursos amazénicos (canela, vainilla,
estoraque, diferentes gomas y resinas, minas de oro. . .); ademds se consiguiria “limpiar aquellas provincias
de gente ociosa que la infesta de vicios” y se facilitarfa mucho a la “‘conversion de los indios” quienes al
“verse bien tratados”, segiin la norma de los incas en sus conquistas, “depondrian el horrible concepto de
tiranos en que tienen concebidos a los espafioles” (1953:310-2). He querido recoger en esta larga nota el
proyecto colonial de Juan y Ulloa, pues retne elementos que la politica amazénica posterior ha tratado de
realizar y asi resulta de cierta tragica actualidad.
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pagaria bien y enviaria al... Rey, que los queria ver. Mas ellos, alborotados,
dectan. . . ¢Por qué el rey nos quita a vosotros? Queddndonos, haremos todo; mds
yéndoos, no queremos nada; estamos tristes y lloramos (y muchos derramaban
ldgrimas y me enternecian). Pues el Maestro Morin —que asi se llamaba el cléri-
0o que le debia reemplazar— estaba desatinado: jay de mi, desdichado!, decia, yo
me tenia tragado que Vuestras Reverencias, ciertamente, se quedaban y yo me
volvia. No puedo vivir en estos desiertos solo; me muero, padre mio, de melanco-
lia; v también loraba a veces. Con que me fue preciso animar a todos. . .
Como todo estaba pronto, bien de mafiana. . ., partieron todos, dando tiernos
adiés a los indios, que estaban espantados de verse ir a todos los padres. Después
di otra vuelta al pueblo, y en particular a mi enfermo lquito, que estaba algo
mejor, a quien dejaba un hacha nueva para él para cuando sanase. .. Con esto,
puesto un lienzo en la frente porque no me vieran lorar, avisé a los bogas y corri
al puerto, siguiéndome aquella grey con sus balidos” (1952, 11:125-135).

Por entonces llegé la orden de que los misioneros de Maynas hicieran su viaje a
lluropa a través de Portugal y el comisionado real entregé a 19 misioneros (los 5
restantes ya habfan pasado a Quito) a los comisionados portugueses, quienes al prin-
cipio los tuvieron presos durante 48 dias en Pard y luego dos meses en Lisboa hasta
su viaje definitivo a Italia. ;

Mientras tanto, muchos de los clérigos abandonaron la misién de Maynas, que
era muy diferente al “paraiso del oro, del cacao y de la canela” que la propaganda
antijesuita habia propalado, con lo que las reducciones entraron en un proceso de
ripido deterioro. Por eso, la real cédula de 15 de julio de 1802 ordenaba, siguiendo
el informe de don Francisco de Requena, “agregar al Virreinato de Lima el Gobier-
no y Comandancia General de Maynas. . . y asimismo. . . poner todos esos pueblos y
Misiones a cargo del colegio Apostélico de Santa Rosa de Ocopa”.®) Eran los fran-
ciscanos que tendrian que completar su empresa misionera de la selva central en el
antiguo territorio de los jesuitas. Asi estuvieron las cosas durante el siglo XIX, bajo
un nominal Obispado de Maynas creado por una real cédula de 1805 y dentro de las
posibilidades muy limitadas de Ocopa en ese periodo, hasta que en 1900 se crearon
tres vicariatos, los de Amazonas, Ucayali y Madre de Dios, que fueron confiados a
los agustinos, franciscanos y dominicos respectivamente. Los jesuitas no volverian
hasta 1947 a una regién desmembrada del Vicariato de Amazonas habitada por agua-
runas y guambisas, que era precisamente el sitio donde habfan fracasado en su anti-
gua mision de Maynas.

4. LAS REDUCCIONES FRANCISCANAS

Como se ha visto, el territorio misional de los franciscanos llegé a abarcar, a
raiz de la real cédula de 1802, toda la actual regién amazénica del Pera, pero la zona
de trabajo efectivo durante el periodo colonial fue la selva central, especialmente las
cuencas del Bajo Huallaga y del Ucayali (con los rios que lo originan, el Urubamba y
el Tambo-Ene-Apurimac, y con su afluente el Pachitea). Dicho territorio fue evange-
lizado, a partir del segundo tercio del siglo XVII, desde conventos pertenecientes a

(3) En Amich, 1975:503.
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la provincia peruana de los Santos Apéstoles, especialmente los de Hudnuco y Lima,
pero, a partitr de 1725, desde el Colegio de propaganda fide de Ocopa, que se
convirtié en el centro de la actividad misionera hasta su supresién por Bolivar.

En el siglo XVII los franciscanos iniciaron en 1630 la evangelizacion de los
panataguas desde Huanuco, en 1635 la de los campas en la region del Cerro de la
Sal y en 1670 la de los hibitos y cholones en Cajamarquilla. El cronista Cérdoba y
Salinas (1651) nos hace un detallado reportaje de la “conversion” (término equiva-
lente al de misién y contrapuesto al de “‘doctrina” de los indios andinos ya bautiza-
dos) de los panataguas. No faltan en dicho reportaje los detalles de los métodos
misionales, con tonalidades de historia edificante: el cacique Talancha, que ya habia
sido bautizado en una salida a Huanuco, solicita al guardian Fr. Felipe de Luyando
que vaya a evangelizar a los panataguas; se organiza la primera entrada de Luyando y
dos compafieros y les salen al encuentro 150 indios capitaneados por Talancha,
quien, “las rodillas en tierra, bes6 humilde la mano del guardian, cuya imitacién y
ejemplo, arrojando lanzas, arcos y flechas en sefial de vasallaje todos los indios pidie-
ron de rodillas la bendicién del padre” (1957:206). Llegan por fin a Tonua, el pri-
mer pueblo panatagua, y toman posesién “en nombre de Dios y de la Majestad de
nuestro muy catélico rey Felipe Cuarto, y de la Santa Iglesia Romana, y de la Orden
de Nuestro Padre San Francisco, de aquellas tierras y provincia de Panatagua”
(1957:208), construyéndose una capilla y celebrandose la primera misa. A ejemplo de
los panataguas, diferentes naciones (los chuscos, los de Timayo y Tulumayo, los chi-
natuguas) se presentan con sus caciques en Tonua a ver a los franciscanos e incluso
los feroces tinganeses, enemigos tradicionales de las otras naciones, las cuales ense-
guida se pusieron en guardia y hubieran llegado a la guerra, si el padre Luyando no
logra la paz entre todos, repartiéndoles después “cuchillos, machetes y chaquiras,
con que muy agradecidos se fueron para sus tierras” (1957:211). En Tonua el guar-
dian “bautizé por sus manos mas de 200 criaturas, que a porfia las trafan sus padres
y madres al sagrado bafio”; construye un hermoso templo y hace levantar otros cinco
en los pueblos més importantes, antes de viajar a Lima para informar a sus superio-
res y tratar con el virrey, quien “en nombre de su Majestad Catélica le proveyd, de
la caja real, de ornamentos y campanas para cinco iglesias y dio provisiones muy
favorables para los nuevos convertidos y la perpetuidad de los pueblos que los reli-
giosos fundasen y ottas mercedes” (alimentacion para misioneros e indios, semillas,
ganado, aperos de labranza, etc.) (1957:214-5). Ya de vuelta a la mision:

“Para mejor disposicion de la conversion, se han reducido los indios a seis pue-
blos, que fundaron los religiosos y en ellos (como ya se dijo) se levantaron seis
iglesias, las cuales hoy estin bien adornadas. Los pueblos tienen por nombre
Santa Ana de Jauyar, San Antonio de Cuchero, la Concepcion de Tonua, San
Francisco de Chusco, San Buenaventura de Tulumayo y San Felipe de Tinganeses.
Cuando se hicieron las reducciones habia mis de dos mil almas que la peste habri
siete afios que redujo a menos.

Los mds murieron bautizados vy con los demds sacramentos.

El dia de hoy estin todos bautizados y viven en policia cristiana con frecuencia de
sacramentos, que reciben con tanto fervor como si ellos y sus antepasados siempre
se hubieran criado en ella, de manera que casi todos son capaces para no poderlas
negar la sagrada comunion” (1957:215).
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El pueblo de San Francisco de Chusco fue convertido en guardiania, de la que
dependian todos los religiosos de la provincia panatagua, quienes comenzaron a
evangelizar también las etnias vecinas.

El cronista Cérdoba informa —siempre en su tono de historia edificante— c6-
mo fueron superandose las principales dificultades que tenfan los nativos para acep-
tar el cristianismo: la poliginia, la borrachera y toma de alucinégenos, y los cultos
ancestrales. ' i

Los procedimientos no fueron siempre muy respetuosos de los indios. Por
ejemplo, relata el cronista;

“No se trabajo poco en quitarles las borracheras piblicas y el capi, que era una
bebida mala, confeccionada de tabaco. Estando innumerables indios en la mitad
de sus borracheras, tal vez se arrojé, armado del celo de Dios, el padre Fr. Felipe
de Luyando, y predicindole contra aquella supersticion infame a prevencion de
sus guerras, en que decian adivinaban y soriaban los sucesos, apareciéndoles a
algunos el demonio, principalmente a mujeres en varias figuras, les afeé grande-
mente aquella maldita costumbre, y asegura que con eficacia se babia de atajar y
arrancar de raiz en toda aquella tierra. Bien se temio algin desastre, pero, obran-
do la mano poderosa de Dios, respondieron aquellos barbaros aun fuera de su
acuerdo: Patelo, no te enojes, que la costumbre de nuestros antepasados nos dejé
en herencia sin juzgarlo por accion mala, pero ya que nos reprendes por serla, de
buena gana renunciamos a esta y a todas las demds supersticiones” (1957:235).

Segtin el mismo cronista, los cultos ancestrales desaparecieron por completo,
para lo que ayudé la celebracion de un “auto de fe”, en que se quemaron “dos
idolos antiguos, a quien los indios mochaban, siendo del comtn muy temidos; el uno
era de piedra, figura de un feo mono de media vara de alto y el otro un pescado de
madera de tres cuartas de largo”. En una ceremonia similar a las que por ese enton-
ces se celebraban en los pueblos andinos del Arzobispado de Lima durante las cam-
pafas de extirpacion de la idolatria, Fr. Gaspar de Vera en el “pueblo principal de
Tonua, donde para dia sefialado se agregaron de toda la comarca los indios y, prece-
diendo sermén al intento, celebré auto y, puestos los idolos sobre mucha lefia, que
los indios cristianos habian prevenido, se les dio fuego” (1957:239) con este desarrai-
go de costumbres indigenas y una evangelizacion sistematica se logré una profundi-
dad en la vida cristiana y una pureza de conciencia de los indios que muchos no
cometian faltas graves después de su bautismo (1957:225).4)

(4) No faltan en la narracién sucesos edificantes y maravillosos, que hacen recordar las “Florecillas
de San Francisco”, como la historia del cacique Alangamina, quien, siendo todavia catectimeno, murié y
ya estaba celebrandose el entierro, cuando resucité y comenz6 a predicar a los indios “que todo cuanto el
padre les decfa y amonestaba era la verdad. .. y que él habia sido llevado a un lugar lleno de fuego y
horror, donde. .. conocié a muchos de sus amigos, deudos. . ., que le dijeron que. .. por no recibir el
agua del bautismo estaban en aquel miserable lugar”’; inmediatamente fue bautizado y no tardé en morir
en presencia de todo el pueblo (1967:238). O la del indio Chinchatafe, ‘que resistia a recibir el bautismo,
pero tuvo una vision en la que vio una procesion de nifios panataguas, todos resplandecientes: como
estrellas, entre los que estaba su propio hijo, que habia muerto a raiz de su bautismo (1957:239). O la de
la liebre que se puso de rodillas ante la santa cruz (1957:240). :
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No disponemos de una informacion sistematica sobre el funcionamiento de los
pueblos-reducciones de la Misién de Panataguas. Esta tuvo un relativo florecimiento
aunque se abandon6 a principios del siglo XVIII, por una serie de razones, entre las
que hay que anotar la muerte violenta de algunos misioneros y las pestes. El P.
Manuel de Biedma resume la situacién de dicha conversion en su informe al virrey
Duque de la Palata (1682): :

“Las naciones que por aquellas partes se han reducido son los Panataguas, los

Carapachos, los Panatos, los Tinganenses, los Quequiscanas, los Payansos, y los

Guataguaguas, todas de diversas leguas y asperisimos caminos. Hoy se estd tra-

bajando con la dura y proterva nacion de los Callisecas, que se han alzado muchas

veces y ban muerto cinco religiosos, y cada dia lo intentan por estar en el camino

y embarcacion del rio grande,®) que es puerta para todas las naciones. Hoy tiene

ocho pueblos con sus iglesias. . . Todos los dias dos veces, mariana y tarde, acuden

con puntualidad singular a rezar la doctrina cristiana, y muchos en todas las
fiestas principales. . . reciben. . . la sagrada comunion, y acuden sin faltar ninguno

con los religiosos a las disciplinas de lunes, miércoles y viernes. . .

Las almas que han logrado. . . el bautismo pasan de quince mil, segin una minu-

ta que hice siendo prelado de aquella santa conversion. . . La gente que hoy tiene

no puedo asegurarlo, porque ha diex aios que, por buscar la nacion en que hoy
trabajo, sali de alld, donde las continuas pestes minoran cada dia el gentio”. . .©

Antes de pasar a la conversién del Cerro de la Sal, quiero hacer una breve
referencia a la de Cajamarquilla. Esta mision, situada en la actual provincia peruana
de Pataz (La Libertad), comprendia a los hibitos y a los cholones. A los primeros Fr.
José Araujo “redujo a un pueblo. . ., civiliz6, catequizé y bautiz6”. Para eso debié
aprender su idioma, componer una gramitica y un diccionario y traducir el catecis-
mo y “texto de la doctrina cristiana con muchas oraciones, himnos y canticos espiri-
tuales, platicas y sermones, de la misma suerte que los habia compuesto en lengua
general nuestro ilustrisimo Oré” (Amich, 1975:84),) todo lo cual fue posible por la
larga permanencia de Araujo por treinta afios entre los hibitos. En cuanto a los
cholones, fueron reducidos en un pueblo por Fr. Francisco Gutiérrez, quien desarro-
116 un trabajo lingiiistico y pastoral muy similar al de Araujo. El cronista refiere que
“entablaron estos venerables padres el gobierno moral y politico de estas naciones
con tal disposicién, que nihgin dia se falta a la doctrina cristiana y al rosario. . .;
para el sustento de los religiosos estd puesto en préctica que todas las familias, que
estan divididas en siete barrios, alternando un barrio cada dia, traigan al convento
limosna de lo que producen sus chacras” (1975:84); pero Amich no da muchos mas
detalles de la vida interna de las reducciones fuera de que comerciaban con la sierra
con coca para conseguir herramientas y camisas y rebozos y que “por algunas disen-

(5) Segtin Amich, los callisecas, a quienes ya en su tiempo (1771) no se identificaba, deben ser los
shipibos (1975:51): el rio grande al que se refiere Biedma es el Ucayali. j

(6) Memorial presentado al Virrey Duque de la Palata, abril 1682: Archivo de Ocopa, n® 75: copia
manuscrita del mismo Biedma. }

(7) Se refiere al franciscano huamanguino Jerénimo de Oré, autor del Simbolo catdlico indiano
(Lima, 1598).
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siones” hubo que dividir los dos pueblos en cuatro (Pajatem, Montesién, San Buena-
ventura del Valle y Pisano), donde en 1767 habia 4.800 almas. Ademas da un juicio
de conjunto del comportamiento moral de los indios, entre los que “no se conoce
ambicién, ni codicia. No se oyen hurtos, ni pendencias. Sus vicios son los comunes
de los indios: la embriaguez y la lascivia; aunque en este Gltimo se procura evitar con
la vigilancia de las justicias, y hacerlos que se casen en llegando a la edad competen-
te; y si se les pudiese arrancar el vicio de la embriaguez, no dudo que serfan los
mejores cristianos de la América” (1975:85). :

Pero la regién mas trabajada por los franciscanos fue la selva central, especial-
mente en los territorios étnicos de los campas, amueshas, cunivos y shipivos. La
puerta de entrada era el Cerro_de la Sal, que como cuenta Amich, “es muy famoso
por el grande concurso de indios infieles, que de las naciones mas remotas de la
montafa acuden a él por sal; porque, como dentro de la montafia hay pocas salinas,
les es forzoso venir a este cerro a buscarla, los unos para su uso y consumo, y otros
para comerciar con ella otras cosas que necesitan de otras naciones; siendo tan varias
las que suben a este cerro por la comodidad que tienen de muchos rios navegables,
que algunas tardan dos meses en llegar a este cerro” (1975:42). En aquella zona se
funda la primera reduccién con el nombre campa de Quimiri (el actual pueblo de La
Merced), pero no va a tardar en ser destruida por la rebelién de los campas que
matan a los dos misioneros y por las incursiones de los espafioles, entre quienes se
corri6é que el Cerro de la Sal estaba lleno de minerales de oro, lo cual despertd su
codicia (1975:45). Pero el fracaso no corté el impulso misional y fueron sucediéndo-
se las “entradas” de los misioneros, entre los que sobresalieron el P. Manuel de
Biedma, inquieto explorador del Cetro de la Sal y el Perené, llamado por Raimondi
el “Genio de la Selva”; Francisco de San José, el fundador de Ocopa; el P. Alonso
de Abad, descubridor del “boquerén”, que lleva su nombre; el P. José Amich, cro-
nista y autor del primer mapa de la Amazonia peruana; el P. Manuel Sobreviela,
cuya guardianfa marca el punto de mayor expansién misional de Ocopa, aunque
entonces continuaba cerrado el territorio ocupado por el rebelde Juan Santos
Atahualpa; y el ecuaroriano P. Manuel Plaza, el tnico misionero que se quedé en el
Ucayali; cuando sus siete compafieros espafioles debieron dejar las misiones como
consecuencia de la supresién de Ocopa por Bolivar. Pero, en su historia de las misio-
nes, Amich parece mas preocupado de las incursiones en busca de nuevos grupos
étnicos o de la muerte violenta de los misioneros que del funcionamiento interno de
las reducciones. La informacién sobre este punto es esporadica y no muy diferente
de la apuntada en las conversiones de Hudnuco o Cajamarquilla. En ninguna parte
hay algo parecido a unas ordenanzas, como se vieron en los cronistas jesuitas de
Maynas. Es cierto que el P. Julidn Heras, quien preparé la nueva edicién de Amich,
transcribe como apéndice n° 20 un documento sin fecha titulado la “Organizacién
politico-religiosa de las conversiones, que deberd introducirse en las misiones de
nuestra prefectura apostélica” (1975:539-543), pero, por la critica interna del docu-
mento, se ve que pertenece al siglo XIX y que refleja una directiva burocratica mas
que una realidad social plenamente vigente. De todos modos, es interesante resefiarlo
brevemente, la autoridad politica estaba en el cacique, el capitan, el mayordomo y el
mandén de mujeres, cuyo “nombramiento se hard por eleccién a voluntad de la
mayoria, empezando por los ancianos”, aunque “para la administracion y gobierno
del pueblo, el padre imparta sus 6rdenes al cacique. . ., que tendri el deber de visitar
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todas las tardes al padre” (1975:539). La administracién de la justicia es funcién de
la Junta, formada por los cuatro cargos arriba mencionados por el sacristan, la cual
“decidird en la materia y aplicari el castigo, pero no en presencia del Padre”. La
vida diaria se inicia con el rezo de la doctrina y celebracién de la misa, en la que
deben participar todos y se contintia con el trabajo durante una jornada de seis horas
en la que “los hombres trabajaran tres dias para si mismos” en sus propias chacras y
en la del Padre; por su parte, los nifios deben ir a la escuela con un horario de sélo
cuatro horas. En cuanto a la politica lingiifstica:

“El padre ensefiard a los nedfitos el idioma nacional, desterrando todos los demis
dialectos. Los indios son muy hdbiles y luego aprenden el castellano. Por lo cual
procurard hablarles siempre en castellano, sin descuidarse de aprender él mismo el
dialecto de la tribu. Pero no lo usaré con los indios sino cuando sea muy preciso,

y nunca con los jovenes” (1975:543).

Finalmente, en cuanto a la vida econémica el misionero debe desempefiar un
papel fiscalizador y aun regulador de la vida comercial y salarial, pues “nadie podra
comerciar directamente con los neéfitos sin que intervenga el Padre”, “se pondri
precio fijo a todas las cosas vendibles en la misién, siempre mas bajo que el que
suele tener el pais, con lo cual la misién se har4 bien quista” y “‘cuando sean solicita-
dos tripulantes o trabajadores, se dejard en depésito el dinero en el convento hasta
que se cumpla lo estipulado” (1975:543). Puntos todos de nada facil aplicacién y
sobre los cuales no tenemos mas informacién. ‘

Fernando Santos (1980) ha estudiado el funcionamiento de cinco reducciones
amueshas (Quimiri, Nijandaris, Cerro de la Sal, Metraro y Eneno). Aunque se apoya
también en “datos que provienen de otras conversiones como las de Jauja y Hua-
nuco y. .. reglamentos e instrucciones tardias” (1980:98), como la ya presentada,
puede ser util recoger su punto de vista. Analiza sucesivamente cuatro puntos: en
primer lugar, el modelo urbanistico de las reducciones que fue el de la ciudad “da-
mero”, impuesto por la colonizacién espafiola, y presenta la descripcién que hace el
cronista Rodriguez Tena (1774) de Quimiri, con su plaza central cuadrada y en torno
"a ella el templo y el convento, las cocinas (una para los padres y dos para la guarni-
cién militar, necesaria en dicho pueblo por su caricter estratégico), la carpinterfa y la
herrerfa, y las casas de los vecinos, que se extendian también por todas las manzanas
del pueblo. En segundo lugar, Santos analiza la autoridad politica de las reducciones
y comenta: “‘paraddjicamente, aun cuando los curacas estdin completamente subordi-
nados al conversor, su poder y posicién privilegiada fueron reforzados. Nunca antes
los curacas tuvieron ingerencia y poder de decisién en la vida cotidiana de los parcia-
les y su poder se expresaba realmente sélo en tiempo de guerra” (1980:103). En
tercer lugar, para Santos la familia extensa como unidad productiva basica autosufi-
ciente se vio modificada por cierta especializacién, exigida por los nuevos patrones
de consumo, y asi en la reduccién aparece la herreria, la carpinteria, la panaderfa, la
zapateria, la barberfa, etc. En cuarto lugar, Santos analiza el sistema de propiedad y
de produccién de las reducciones franciscanas: tomando literalmente la tardia norma
de que todos debian trabajar tres dias a la semana para la iglesia, supone que las
tierras de la misién “‘debieron haber tenido una considerable extensién y debieron
- haber tenido una produccién que largamente excedia a las necesidades de las viudas,
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huérfanos y ancianos (que, por otra parte, siempre fueron atendidos por su familia
extensa o grupo de parentesco)” (1980:107-8); personalmente opino que si esto fuera
verdad, las conversiones franciscanas de Tarma y Jauja, situadas muchas de ellas en
ceja de selva y en zonas propicias para la actividad agropecuaria, se hubieran conver-
tido en un poder econémico, como las jesuiticas del Paraguay, lo cual no parece
adecuarse a la escasa informacién econémica de que disponemos; la produccién de
la misién en azticar, coca y ganado no debié ser tanta y debid ser empleada sobre
todo para el sostenimiento de la vida cultural, pues la asignacién de la Corona a los
misioneros no siempre llegaba regularmente.® De esta manera tenemos ya una ima-
gen bastante general del funcionamiento de las reducciones franciscanas.

En cuanto a su nimero, fue tan variable como el de las reducciones jesuiticas y
aun mis variable, pues el periodo misional fue mucho mayor y todavia en la actuali-
dad hay dos vicariatos (San Ramén y Requena), cuyo territorio ha sido ininterrumpi-
damente evangelizado por los franciscanos durante dos siglos y medio. El P. Heras
recoge en el apéndice 7 de la crénica de Amich la lista de 120 pueblos antiguos que
pertenecieron a las misiones de Ocopa, sin contar los 72 del Archipiélago de Chiloé,
que también pasaron a Ocopa después de la expulsion de los jesuitas (1975:498-500).
Por su parte, el'P. Gabriel Salas (1852-998), prefecto de misiones y guardidn de
Ocopa, que exploré personalmente gran parte de la extensa mision franciscana del
siglo XIX y publicé un Diccionario, gramatica y catecismo castellano, inga, amueixa y
campa (Lima, 1905), compuso un cuadro de los pueblos fundados en la selva perua-
na por los franciscanos (Amich, 1975:501).

Cuadro 1. Fundaciones franciscanas (1630-1898)

Cuenca del rio N° de pueblos Afios Grupos étnicos
1. Huallaga 18 1631-789 Panataguas, Tepkis,
Hibitos, Cholones,
x Payanzos.
2. Ucayali 24 1657-879 Shipivos, Cunivos,
Panos, Amahuacas,
Piros.
3. Chanchamayo 11 - 1635-709 Campas
4. Perené 19+ 1635-709 Campas
5. Pangoa 7 1671-893 Campas
6. Apurimac 4 1789 Campas
7. Tulumayo 1 1788 Campas
8. Pichis 1 1893 - Campas
9. Mazamari 1 1894 Campas.
10. Huancabamba 1 1632 Amueshas
11. Pozuzo 5 1712 Amueshas
12. Paucartambo 2 1886 Amueshas

(8) Fr. José de San Antonio comunica al rey en 1850 que entre 1724 y 1738 no se habia pagado la
asignacién anual de 2 mil pesos a cada una de las tres conversiones de Tarma, Jauja y Hudnuco, en
Coleccién de informes sobre las misiones de Santa Rosa de Ocopa, 1750, n° 3, citado por Santos, 1980:110.
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En la estimacién de este total de 94 pueblos fundados, hay que notar que
algunos fueron fundados varias veces (Quimiri, 3 y Savin, 4) y que el ritmo de
fundaciones se mantuvo casi idéntico en los siglos XVII y XVIII, teniendo lugar en
esos 170 afios mas del 80% de las fundaciones.

No puedo terminar esta visién de conjunto de las reducciones franciscanas en
el virreinato peruano sin referirme a algunas dificultades que frenaron su expansién y
crecimiento interno, como la muerte violenta de muchos misioneros, el movimiento
mesianico de Juan Santos Atahualpa y la supresién por Bolivar del Colegio de Oco-
pa, a raiz de la independencia. Paso a referirme a cada punto. En cuanto a la muerte
violenta de los misioneros, segtin la relacién del P. Heras (Amich, 1975:544-7), entre
los siglos XVII-XIX murieron a manos de los nativos 72 religiosos, de los que 35
eran sacerdotes y 37 hermanos legos o donados. Esta cifra se descompone de acuer-
do al grupo étnico, a la fecha, y a la calidad de sacerdote o hermano.

Cuadro 2. Franciscanos muertos por los nativos

(siglos XVII-XIX)

N\ W N

Siglos

Grupo étnico XVII XVIII XIX B =Tl

Pe P H P P H
. Campas 7 4 DS Shand! 1510 =15
. Shipivos 5 10 356 — — 8 16 24
. Piros 3 2 2 ) — D= sk
. Cunivos — 4 4 = — 4 4 8
. Cashivos — — 2 — — — 2 — 2
. Setevos — — I — — — E=—=F
TOTAL 15216 720 Saw ! 35957 2

No es posible analizar los motivos de todas estas muertes; pero no conviene
olvidar la ambigiiedad esencial de la empresa misionera que se manifestaba a los ojos
de los nativos como empresa religiosa y colonial, por mucho que los misioneros se
esforzaran por minimizar las relaciones coloniales. Puede ser significativa la expresion
del cacique campa Torote, al dar muerte con su macana al P. Manuel Bajo en Sono-
moro, diciéndole: “ti y los tuyos nos estdis matando todos los dias con vuestros
sermones y doctrinas, quitindonos nuestra Libertad” (Amich, 1975:145). También
debe barajarse la hipétesis del estilo franciscano mas franco y menos politico que el
de los jesuitas que evangelizaban en Maynas, lo cual explica el mayor nimero de
misioneros muertos; esta hipétesis es més razonable si se tiene en cuenta que mis de
la mitad de los franciscanos asesinados eran hermanos, entre los que habia muchos
simples donados, cuya capacidad de trato con una cultura diferente era sin duda
menor. :

En cuanto a la supresién de Ocopa por Bolivar, ya se vio cémo 7 de los ocho
misioneros del Ucayali, que eran espafioles, tuvieron que dejar sus puestos misiona-
les. Bolivar suprimi6 en 1824 el Colegio de Santa Rosa de Ocopa, porque la mayoria
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de sus integrantes eran espafioles y podian convertirse en un apoyo del poder realis-
ta, y convirtié a Ocopa en colegio nacional; es cierto, que, doce afios después, el
gobierno peruano restablecié el colegio misionero considerando que “la civilizacién
de las tribus salvajes del interior y su reduccién a la santa fe catélica es una empresa
digna de las luces del siglo y acepta a los ojos del Todopoderoso” (Amich,
1975:516).

Finalmente paso a presentar con mayor amplitud la rebelién de Juan Santos
Atahualpa, que ha sido considerada, junto con la de Manco Inca en Vilcabamba y la
de Tupac Amaru II en el Cusco una de las tres grandes rebeliones indigenas de la
época colonial. Las misiones franciscanas, como sus vecinas jesuiticas, estaban acos-
tumbradas a levantamientos periédicos de los nativos, que destruian los pueblos e
incluso asesinaban a los misioneros, pero en 1742 fueron testigos de una, que se
apoderé de gran parte del territorio misional, imposibilitando el trabajo de los misio-
neros en aquella zona y rompiendo el dominio espafiol para todo el resto del periodo
colonial. Amich nos da la versién franciscana “oficial” del levantamiento de Juan
Santos:

“Hallsbanse los seréficas conversiones de Tarma y Jauja en el ario 1742 al parecer
en un estado florido con muchos pueblos de nedfitos, y bien fundadas esperanzas
de que los cunibos y simiranches admitiesen el suave yugo del evangelio; pero los
mas de estos indios sélo eran cristianos de nombre, y solamente se sujetaban por
la golosina de las herramientas que le daban los padres. . .

Sucedié. . . que un indio del Cusco, que sirviendo a un padre jesuita habia ido a
Espaia con su amo, y volvié al Peri mds ladino de lo que conviniera, en la
provincia de Huamanga cometié un homicidio y viéndose perseguido de la justicia
se metié en las montasias de los Andes. Andando errante por aquellos montes,
por el mes de mayo de 1742, encontré a don Mateo Santabongori, curaca de
Quisopongo. Este le condujo a su pueblo, y en él se aclamé por su verdadero
inca, descendiente de Atabuallpa. .. Su estatura era mis que mediana, su color
pilido amestizado, fornido de miembros, el pelo cortado al modo de los indios de
Quito; la barba con algin bozo, y su vestido una cusma pintada. Dijo este embus-
tero que €l era el verdadero inca y serior de todos los reinos de América. Que
Dios le enviaba a recuperar sus reinos, y que habia entrado en las montafias para
comenzar por ella su conquista. Y como sabia leer en castellano y en latin, les dio
a entender a los indios que tenia tanta sabiduria como Salomén; que era hijo de
Dios; que le creyesen y obedeciesen, porque de no ejecutarlo asi, haria caer los
montes; que compondria de tal suerte su reino, que ya se acabarian los obrajes,
panaderias y esclavitud de sus hijos. Dioles una ley que inviolablemente guarda-
sen, y mandaba que le doblasen la rodilla.

Con la entrada de este embustero a la montafia hubo tal conmocion en los dni-
mos de aquellos birbaros, que todos los del Pajonal fueron a darle obediencia,
dejando desiertos sus pueblos. Lo mismo ejecutaron todos los indios de los pue-
blos de las mérgenes del rio Perené, Eneno, Metraro, San Tadeo, Pichana, Nijin-
daris y Cerro de la Sal” (1975:155-6).

Luego el cronista, en cuatro breves capitulos de su obra, relata todo el desarro-
llo de la rebelién hasta 1752, narrando el primer contacto de los franciscanos con el

DIGITALIZADO EN EL CENDOC - CAAAP



Las reducciones indigenas en la Amazonia del virreinato peruano 37

rebelde, las expediciones punitivas de los gobernadores de Tarma y Jauja, la cons-
truccién por los espafioles del fuerte de Quimiri y su destruccién por los rebeldes, la
muerte de varios franciscanos por los mismos rebeldes y la irrupcién de Juan Santos
en Andamarca para iniciar la conquista de la sierra.

Amich no dice nada de la muerte del indio rebelde. Otro cronista franciscano,
Izaguirre, recoge la informacién de uno de los participantes en la expedicién del
gobierno peruano de 1891 en busca de un camino al rio Pichis, quien sostiene que
Juan Santos “murié por los afios de 1755 a 1756 en una fiesta que acostumbraban a
celebrar los salvajes en la cosecha del choclo. . .; un indio émulo. . . para cerciorarse
si era realmente hijo de la divinidad e invulnerable por consiguiente, le asesté una
pedrada con una honda, que le hiri6 gravemente” (1919:181).

Esta version “oficial” franciscana ha sido completada y diversamente interpreta-
da por los estudiosos (Loayza, 1942; Valcarcel, 1946; Varese, 1968, Lehnertz, 1972;
Castro Arenas, 1973; Santos Granero, 1980). La pregunta fundamental que se plan-
tea es el caricter mismo de la rebelién de Juan Santos: ¢dicha rebelién tuvo una base
econémica-social o una base religiosa? Ademas, ¢por qué Juan Santos, que era un
indio cusquefio, eligi6 la zona campa y amuesha para iniciar su rebelién? Parece
claro que la explotacién indigena era mayor en la zona andina, donde estaban vigen-
tes el tributo, la mita y los repartimientos de los corregidores, mientras que en las
“conversiones” estaban prohibidas dichas instituciones bajo el gobierno paternal de
los franciscanos. Por otra parte, Juan Santos por su formacién y su mentalidad, que
debié ser similar a la de Guaman Poma, tenia que ser mejor escuchado por los
indigenas serranos que por los indigenas selvaticos, que pertenecian a una tradicién
cultural diferente. Algunos de los estudiosos arriba citados insisten poco en las moti-
vaciones socio-econdmicas (Varese, 1968; Lehnertz, 1972); otros piensan como San-
tos que “los argumentos de orden econdémico estan a la base del movimiento, aunque
subordinados a consideraciones de caracter religioso” (1980:129). Personalmente es-
toy de acuerdo con esta Gltima interpretacién, por més que no juzgue que la explota-
cién colonial de los selvicolas haya sido tan intensa como la supone Santos; creo que
basta la transformacién étnica que entrafiaba el sistema de reducciones para explicar
la rebelién. En cuanto a los rasgos mesidnicos de la rebelién (el retorno del Inka
como principio ordenador presente en la mitologia campa; el caricter sagrado de la
transformacidn; la ascendencia lograda por el lider entre sus seguidores, etc.) son
faciles de descubrir de la informacién de que disponemos. Voy a limitarme a un par
de casos. Fr. Santiago Vizquez de Cajcedo, el primer franciscano que se puso en
contacto con el indio rebelde, escribe de su entrevista:

“Dijole después que hacia mucho tiempo que deseaba manifestarse; pero que Dios
no le habia dado licencia hasta entonces. Que venia a componer su reino, y que
su dnimo era salir a coronarse en Lima; que no queria pasar a Espasia ni a reino
gue no fuera suyo. Que el virrey. . . si salia a estorbarle con cuatro espasioles, él
tenia sus hijos indios y mestizos, y los negros comprados por su plata. . . Que, en
corondndose. . . no habia de haber mds clérigos que los indios y los padres de la
Compatiia, porque eran muy provechosos para la repiblica” (1975:156-7).

Donde reaparecen algunas de las ideas del proyecto eclesidstico de Guamin
Poma de Ayala, tales como el sacerdocio indigena y el precio por los jesuitas, que el
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cronista indio extendia también a los franciscanos.® Por otra parte, Fr. José de San
Antonio, comisario de la Misién del Cerro de la Sal, recoge una “Segunda relacién
de la doctrina, errores y herejias que ensefia el fingido rey Juan Santos Atahualpa
. . } .] . q g . . 5 . .
Apuinga Huinacdpac” (2 de julio de 1750), donde el indio rebelde redefine ciertos
puing p J

puntos de la teologia catélica y de la disciplina eclesiastica de los sacramentos del
bautismo, confesién, comunién y matrimonio:

“Primeramente dice que, habiendo determinado Dios castigar este reino. . . por
las muchas culpas y escindalos permitidos, pidié la Virgen a su Hijo que lo
enviase a €l para que, coronindose rey de este nuevo mundo del Perd, fuese el
restaurador de la Ley divina, ya perdida por los espaiioles y especialmente por los
corregidores. . . Que cuando Dios cri6 al Sol, inmediatamente produjo a su padre,
llamindole Guainacipac, a quien el Espiritu Santo le infundié su corazén. . ., lo
declaré por monarca de este reino. .. y que en su muerte le dejé por patrimonio
este corazon a él como a su legitimo hijo, de donde viene este insolente a
decir. . .:

soy el Espiritu Santo Poderoso” 1%

aludiendo a dos palabras de su nombre completo: “santos” y “apu” (el sefior o el
poderoso). No es necesario continuar examinando los demas rasgos mesinicos del
movimiento de Juan Santos. Lo tragico para las reducciones franciscanas fue que,
durante casi siglo y medio, una extensa zona del territorio misional confiado a los
franciscanos no pudo ser atendida.

5. ANALISIS DE LAS REDUCCIONES

Ya se vio, en el apartado 2 de este trabajo, el panorama pastoral al inicio de la
evangelizacién amazdnica y la opcién misional asumida por franciscanos y jesuitas de
colaborar con el gobierno espafiol en la construccién de las “repablicas de indios”,
aunque tratando de minimizar las relaciones coloniales. Después de esta larga exposi-
cién sobre el funcionamiento de las reducciones tanto jesuiticas como franciscanas,
quiero en esta dltima parte del trabajo hacer dos preguntas que me parecen impor-
tantes: ¢cudl fue el resultado de dicha opcién misional durante el periodo colonial? y
¢qué evolucién han tenido las reducciones indigenas en la Amazonia durante el siglo
XX? La segunda pregunta es especialmente interesante, porque las misiones, después
del paréntesis del siglo XIX en que los jesuitas estuvieron ausentes y los franciscanos
contaron con escaso personal para atender un territorio inmenso, cobraron un nuevo
impulso en el siglo XX y tuvieron cada vez més personal y ayuda hasta la crisis que
sigui6 al Vaticano II, momento que coincide con el nacimiento del indio. Asimismo,
que va a ser otro de los factores importantes para entender la realidad actual.

En cuanto a la primera pregunta, pienso que en el mundo amazénico como en
el mundo andino no se construy6 una Iglesia autdctona ni se cred, a diferencia del

(9) En Felipe Huaman Poma, E/ primer nueva crénica y buen gobierno (1615), Lima, 1956-66,
Ministerio de Educacién, 3 tomos, I1:183 y II:340-1.
(10) En Castro Arenas, 1973, apéndice n° 2.

.
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mundo andino, una “cultura popular” con base o con legitimacién cristiana. No se
creé una Iglesia aut6ctona porque el mensaje universal del Evangelio no se anunci6 a
través de las categorfas mentales, los rituales y las formas de organizacion religiosas
propias de las etnias amazénicas. A pesar de que en el segundo tercio del siglo XVII
ya no es tan compacta la condenacién de las religiosas nativas como diabdlicas, pues
algunos tedlogos defienden el conocimiento natural de los indios sobre el Dios verda-
dero o sostienen, como ya se vio en Figueroa, una primitiva predicacién apostélica
tan tenazmente defendida en aquellos afios por el agustino criollo Antonio de la
Calancha en su Crénica moralizada de la Orden de San Agustin en el Perd, (Barcelo-
na, 1639). Sin embargo la gran mayorfa de los misioneros sigue practicando el méto-
do de “tabula rasa”, por el peso de las ideas teoldgicas preponderantes y porque las
religiones amazénicas, por su caricter chamanico, se prestaban menos a ser aprove-
chadas pastoralmente. En consecuencia, no se toman los mitos como “semillas de la
revelacién”, sino que se hace la catequesis a base de los mitos de la tradicién biblica;
tampoco se aprovechan las creencias o ritos de transicién en torno a los ciclos de la
vida (nacimiento, adolescencia, matrimonio o muerte); no se intenta un verdadero
sacerdocio indigena, por considerarse a los indios “cristianos nuevos” o poco madu-
ros en la fe, ni-se trata de comprender el caracter religioso de las tomas de aluciné-
genos y de otros rasgos del complejo chamanico.

Pero en el mundo amazénico ni siquiera se cred una “cultura popular” de base
o legitimacién catélica, similar a la del mundo andino, excepto en algunas etnias o en
algunas reducciones de ceja de selva. La razén fundamental de este hecho es que
muchas etnias no fueron reducidas y que muchas reducciones desaparecieron. En
consecuencia, en la actualidad son contados los grupos nativos que conservan un
“catolicismo popular”, que se expresa en ritos de transicién cristianos (bautismo,
matrimonio y ritos fiinebres) y en la fiesta al santo patrono celebrada por el sistema
de cargos, como ocurre en los pueblos andinos o en las pocas ciudades amazdnicas
habitadas por indigenas desnativizados. Entre dichos grupos estdn los lamistas, los
cocamas, los cocamillas, los chayawitas y los quichuas del Napo.

Esta falta de comprensién de los misioneros hacia las culturas nativas es, en
opinién de Grohs, una de las causas méds importantes del asesinato de los misioneros
y de la misma desaparicién de las reducciones:

“Casi todos los hechos citados muestran claramente que los misioneros no mostra-
ron comprension alguna al sistema de valores de las culturas indigenas, aunque
con todo sélo en estos pocos casos resulté una reaccion brutal de lo indios. El
comportamiento a que fueron obligados los indios por los misioneros —por medio
del aprendizaje de nuevas tecnologias y de un sistema de valores extrario— no
debe ser observado aisladamente sin ulteriores consecuencias. El ensamblaje fun-
cional de una cultura llega a ser molestado por medidas aparentemente insignifi-
cantes. Tomemos como ejemplo la introduccion de herramientas de hierro. Su
posesién aparece a primera vista una verdadera bendicion, especialmente en el
campo econdémico (facilidad de trabajo, mayor produccin), y no es de extrasiar
que los indios querian ser suplidos constantemente con herramientas. Esta deman-
da de los indios los condujo a una dependencia de los misioneros, quienes exigie-
ron como reciprocidad la vida sedentaria en los pueblos. Estas medidas produjeron
la aparicién de pueblos maés grandes. A menudo habitaban miembros de diferen-
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tes tribus en un mismo asiento, lo que condujo muchas veces a conflictos sociales,
como en el caso de los Yameos, entre otros. La convivencia de grupos mayores
tiene consecuencias directas en la ecologia y estas son especialmente negativas en la
Amazonia, donde el cambio de lugar y campos representa la correcta forma de aco-
plamiento al medio ambiente, a excepcion de los territorios vérzea” (1974:116).

En cuanto a la segunda pregunta sobre la evolucién de las reducciones indige-
nas en la Amazonia durante el siglo XX, pienso que éstas han sufrido un proceso
similar al de las otras comunidades indigenas del pafs, segin el tipo de Indigenismo
imperante. El Indigenismo peruano (definido como proyecto de la sociedad nacional
sobre la poblacién indigena) ha tenido en el siglo XX tres formulaciones fundamen-
tales, que pueden resumirse asf: los grupos étnicos de la selva deben ser asimilados
por la poblacién del pafs, que es fundamentalmente mestiza (indigenismo asimilacio-
nista), o deben integrarse al pais, pero conservando su especificidad cultural y los
valores positivos de su modo de vida (indigenismo integracionista), o deben liberarse
de la dominacién cultural y politica que sufren del pais, asegurando en su vincula-
cién a éste una cierta autonomia (indigenismo liberacionista). Paso a exponer cada
uno de los tres indigenismos, que han ido apareciendo sucesivamente, aunque el
primero haya sido el mas duradero y el mis llevado a la practica.

El Indigenismo Asimilacionista estaba en vigor a principios de siglo, como he-
rencia del primer siglo de vida independiente, aunque los misioneros de los tres
nuevos vicariatos (agustinos, franciscanos y dominicos) querfan restaurar las antiguas
misiones coloniales y las “republicas de indios”, que permitian una evangelizacién
mis auténtica de los nativos sin el mal ejemplo de los colonos, estaban demasiado
marcados por los condicionamientos pastorales y politicos imperantes: en lo pastoral,
querfan edificar una Iglesia de “toda lengua, raza y nacién”, sin tener en cuenta las
especificidades religiosas de sus cateciimenes, y en lo politico, seguian la orientacién
fundamental de los gobiernos nacionales, que en la independencia habian desmonta-
do con San Martin y Bolivar todos los mecanismos de diferenciacién y explotacién
propios de las republicas de indios, tales como la denominacién de indio, el tributo,
el servicio personal, la propiedad comunal y los curacazgos. Por eso, los’ misioneros
trataron de que el indio asimilara la cultura nacional, aprendiera a vivir con los
demis peruanos y superara su marginacién econémica y cultural. Esta fue una de las
razones por las que los gobiernos apoyaron el trabajo de los misioneros, porque éstos
incorporaban a los selvéticos a la comunidad nacional y les proporcionaban diferen-
tes servicios, tales como centro de salud o centros educativos de diferente nivel,
servicios que los gobiernos no podian proporcionar por falta de recursos o de mistica
para operar en un medio tan adverso. No es necesario recalcar que este Indigenismo
Asimilacionista, al tratar de asimilar a los nativos al resto del pais y de educarlos con
sistemas ajenos a su mundo cultural, se convirtié con frecuencia en un verdadero
etnocidio.

El Indigenismo Integracionista fue desarrollindose con motivo del nacimiento
del llamado “Movimiento Indigenista” de los afios 20, que tuvo su expresién en el
arte, en la literatura y, sobre todo, en una serie de ensayos sociales (Castro Pozo,
1924; Valcircel, 1927; Mariategui, 1928; José U. Garcia, 1930; Victor A. Belaunde,
1931), que, aunque se refieren principalmente al mundo andino, plantean el proble-
ma indigena en toda su extensién. El primer cambio significativo se dio en el campo
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juridico y la constitucion de 1920 volvié a dar personeria juridica a la propiedad
comunal (art. 41) después de un siglo y reconocié un estatuto legal a los indios, que
podian ser sujetos de leyes especiales (art. 58). La constituciéon de 1933, que estuvo
vigente hasta 1979, consagré ambas innovaciones, y ademas puso las bases de la
reforma agraria para dotar de nuevas tierras a las comunidades, aunque la reforma
agraria profunda no llegarfa hasta 1970, la ley de comunidades nativas hasta 1974 y
las leyes especiales no se darfan nunca. Al mismo tiempo, en la década de los 40,
Pert se uni6 al indigenismo continental que tuvo su primer congreso en Patzcuaro y
en 1947 se cred el Instituto Indigenista Peruano, que va a organizar algunos progra-
mas de antropologfa aplicada (Vicos, Puno-Tambopata, etc.) y va a preparar un plan
nacional de integracion de la poblacién aborigen. El enfoque era el propio de la
época desarrollista y de la vision dual de la sociedad con un polo moderno y otro
tradicional, que debe modernizarse: los grupos indigenas eran ese polo tradicional, y
no habian querido aceptar la modernizaciéon y el progreso, pero que, cuando los
acepten, deberian consetvar lo valioso de su propia identidad; por eso, el indio no
debe dejar de ser indio, sino que debe integrarse a la vida del pafs, conservando los
valores positivos de su personalidad social (la lengua, la indumentaria, el arte, la
forma de organizacion, etc.).

En la region amazonica el gobierno peruano no tuvo proyectos para integrar a
los grupos nativos con esta nueva orientacion, pero los misioneros fueron enfocando
su trabajo en este sentido y por eso algunos estudiaron antropologia y buscaron la
colaboracion de los cientificos sociales. Una publicacion de las Obras Misionales
Pontificias, que lleva el significativo nombre de Integracion silenciosa de 600 mil
hombres (1966) resume el trabajo de los ocho vicariatos en los campos de la salud y
de la educacion, pero también en otros campos que son mas propios del nuevo
indigenismo (cooperativas de consumo, comercializacién y produccién, aserraderos,
granjas, estaciones radiofénicas, etc.). Al mismo tiempo, se afirma que hay que cono-
cer mejor la cultura nativa que se quiere aprovechar y preservar y, por eso, se crea el
Centro Amazonico de Antropologia y Aplicacion Practica (CAAAP) con sedes en
Lima e Iquitos, que ha organizado cursos sobre antropologia y lingiiistica, publica la
revista semestral Amazonia Peruana y una serie de interesantes monografias sobre los
nativos, asesora o dirige diferentes proyectos socio-econémicos y trata de convertirse
en voz de los nativos entre la sociedad nacional y la opinién ptblica internacional.

Pero este Indigenismo Integracionista, aunque ha suavizado las tensiones de los
grupos nativos con la sociedad nacional, no la resuelve realmente, porque los nativos
no tienen el poder de decision y porque en los tltimos lustros se ha acentuado la
ocupacion de la selva por foraneos, con motivo .de la explotacion petrolera y de la
basqueda de nuevas tierras agricolas para un paifs que tiene déficit cronico de ellas;
en consecuencia muchas etnias siguen desestructurandose. Por eso, en determinados
sectores misionales, estd haciendo un nuevo indigenismo al que he llamado liberacio-
nista.

El Indigenismo Liberacionista pretende no s6lo consetvar los valores culturales
‘indigenas, sino mantener esa identidad con una cierta autonomia politica y asi la
nueva meta no de la aculturacion, sino la autogestion. Esta orientacién, que comienza
a abrirse paso entre la mayoria de misioneros que siguen practicando un indige-
nismo integracionista y aun asimilacionista, es consecuencia de una serie de factores
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convergentes: en lo politico, los grupos étnicos comienzan a organizarse y ya se habla
del “poder indio”; en el quehacer antropolégico, se replantea el indigenismo (Primer
encuentro de Barbados, 1971; trabajo de Stéfano Varese sobre etnfas amazoénicas y
su vinculacion a la sociedad peruana, 1971); en el analisis social, entra en crisis el
desarrollismo y se plantea la teoria de la dependencia; en el campo teoldgico-
pastoral, se celebra la Conferencia del episcopado latinoamericano en Medellin
(1968) y aparece la teologia de la liberacion. Esta nueva orientacién llega mucho
antes a las declaraciones pastorales que a la praxis misional. Asi en el “Documento
de Iquitos”, que recoge la reflexion de los obispos y demas agentes de pastoral de la
cuenca amazonica s6lo unos meses después del primer encuentro de Barbados, se lee:

“La situacion desesperada en que se encuentran los grupos marginales de la Cuen-
ca Amazonica. . . nos hace tomar conciencia del caricter liberador de nuestra pas-
toral misionera. . . Dentro de esos grupos, nos solidarizamos de un modo especial
con la suerte de los indigenas. . . Esta solidaridad implica:

1. Compromiso de mixima comprension, respeto y aceptacion de las culturas au-
toctonas (encarnacion cultural). /
2. Compromiso serio por asegurar la supervivencia bioldgica y cultural de las
comunidades nativas. Esto exige insercion en su proceso histérico.

3. Constante evaluacion autocritica del misionero y de la obra misionera.

4. Denuncia abierta, serena y sistemitica de la injusticia institucionalizada por el
atropello de la sociedad nacional a los grupos nativos.

5. La Iglesia misionera. . . debe asumir la responsabilidad de procurar que los
g . . . . . . .
grupos nativos tomen conciencia de su situacion frente a la sociedad nacional, se

organicen y conviertan asi en los impulsores de su propio desarrollo”. 'V

A pesar de esta opcion de los misioneros por la “organizacién de los grupos
nativos”, los resultados obtenidos no han sido muy significativos, por una serie de
razones, tales como la desconfianza de las nacientes organizaciones frente a los inten-
tos de los misioneros, las divisiones internas de los grupos nativos por motivos reli-
giosos (catolicos y protestantes, sobre todo, por la accién del Instituto Lingiiistico de
Verano), los conflictos entre las diferentes agencias promotoras tanto religiosas como
humanitarias, el desinterés de los partidos politicos, incluso los de izquierda marxis-
ta, que fieles a la lectura de la realidad peruana hecha por Mariategui no ven en las
etnfas, nacionalidades oprimidas, sino sectores de clases explotadas, etc. Ademas, tam-
poco parece del todo viable el nuevo proyecto politico sobre los grupos étnicos. El
dilema que se planteé en el periodo colonial sigue en pie: ¢hay que mantener socie-
dades indigenas igualitarias con una relativa independencia o hay que articularlas a la
sociedad mayor a través de los vinculos de la sociedad capitalista (la especializacion,
la mentalidad de lucro, las relaciones comerciales asimétricas, etc.)? Pienso que este
dilema, que debe ser uno de los principales temas de discusién de este encuentro,
puede iluminarse con el analisis comparativo de las diferentes reducciones promovi-
das por los misioneros en este continente ancho y ajeno. Personalmente pienso que

(11) en Colombres, 1975:105-106.
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| las reducciones coloniales significaron toda la libertad posible dentro del estadio de
7 desarrollo y los condicionamientos politicos imperantes, aunque no se respeto la es-
pecificidad de las etnfas por la vision colonial y por los condicionamientos teolégicos;
y en cuanto al futuro, juzgo que no puede darse una soluciéon univoca, porque son
muy diferentes las situaciones de los grupos étnicos, pero que deberé intentarse lo
que propongo en mi reciente Historia de la antropologia indigenista:

“En sintesis, pienso que el dificil modelo politico para la poblacion indigena debe
consistir, para la mayoria de los grupos étnicos mexicanos y peruanos, en un
régimen de autogestion con todos los matices que se indicaron en el apartado
anterior, y por aquellas etnias que tengan gran volumen demogréfico, continuidad

. territorial, una misma lengua, una tradicion cultural propia, posibilidades econo-
micas en su territorio y otros elementos que forman una “nacion’ segin la cien-
cia politica, la creacion de una nacionalidad autéctona, que se integre en un
estado multinacional” (1981:526).

Lima, julio de 1981
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