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EL CIELO, EL INFIERNO Y EL PURGATORIO
EN LOS SERMONES NOVOHISPANOS

ALICIA MAYER
Instituto de Investigaciones Historicas
Universidad Nacional Auténoma de México

No es otra cosa el cielo, que un molde laborea-
do con la hermosa variedad de [las] estrellas.

El cielo, el infierno y el purgatorio componian de forma absoluta el
“mapa mental” de la sociedad novohispana durante los tres siglos de
vida colonial, si nos atenemos sélo al periodo cronolégico en el que
México formo parte de la soberania del imperio espanol. La vida reli-
giosa durante esa época estuvo determinada por las disposiciones de
la Iglesia como institucién dominante y en su desarrollo incidieron
fuertemente las orientaciones reformadoras, cuyo eco se dejé sentir del
siglo XVI al XVIII. No es posible detenerse con detalle en las caracteris-
ticas de este movimiento depurador, baste decir que el Concilio de
Trento (1545-1563) marcé, sin duda, el contexto politico y social que
rodea el tipo de discurso que analizaremos a continuacién. En la nueva
espiritualidad catélica, los pensadores de la Contrarreforma, o Reforma
catdlica si se prefiere,' se basaron en el misticismo medieval tardio. La
tradicion cristiana —por lo que hace a estos conceptos de cielo, infierno
y purgatorio— se remonta a la Edad Media, como puede apreciarse en
el trabajo de Jacques Le Goff, para el caso del purgatorio, o el de Mc-
Dannell y Lang, para el del cielo.? Por ser los objetivos primordiales de
la Reforma catélica postridentina, la clarificacién de los dogmas y la
depuracion de las costumbres son temas comunes en los discursos de

1 Se emplean aqui ambos términos usados por la historiografia reciente. Por citar sélo
algunos ejemplos, véase Geoffrey R. Elton, Reformation in Europe. 1517-1559, Londres, Collins,
1963, p. 180-181; Ricardo Garcia Villoslada, “La Contrarreforma, su nombre y su concepto
histérico”, en Saggi storici intorno al papato dei professori della Facoltd di Storia Ecclesiastica, Roma,
1959. Miscellanea Historiae Pontificae, XXX, 1, p. 189-242, en particular, p. 215.

2 Jacques Le Goff, El nacimiento del purgatorio, Madrid, Taurus, 1989; Colleen McDannell
y Bernhard Lang, Historia del cielo, Madrid, Taurus, 1990.
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la época colonial. Por otro lado, al imponerse cada vez mas el uso de
imagenes y alegorias para expresar mensajes de contenido religioso y
moral, encontramos también que éstos se yuxtaponen y complementan
con aquello que esgrimieron los jerarcas eclesidsticos en Trento, lo que
abre un panorama interesante de estudio para la historia cultural y del
pensamiento. Cielo, infierno y purgatorio fueron no sélo parte de un
discurso particular, sino también iméagenes, conceptos, alegorias, “pro-
ducciones del imaginario” —si seguimos a Fernando R. de la Flor—° y
temas afines con los objetivos retéricos y las obras eclesiasticas, duran-
te la época colonial. Encontramos un interesante “botén de muestra”
de esto en el género de los sermones.

En los sermones aparecen los elementos figurativos con relativa
frecuencia, en mayor medida en aquellos que se predicaban con motivo
de honras o exequias ftinebres, o en los que tenian por tema a la virgen
Maria. En cuanto a los primeros, la razén es que el orador prometia las
gracias del cielo a quienes tomaran como modelo de vida la de algtin
religioso ilustre o la de un laico caritativo y ejemplar, con lo que se
cumplia la finalidad de reforzar la depuracién de las costumbres. Los
predicadores pintaban un horroroso panorama de condena y perdicién
si la persona no guardaba una vida de acuerdo con los patrones de
conducta religiosa establecidos por la Iglesia.

En cuanto a la abundancia de los conceptos del cielo, purgatorio e
infierno en los sermones dedicados a la Madre de Dios, puede decirse que
ella cumplia en el imaginario de la época varias funciones: era stimbolo de
pureza, de maternidad, de feminidad y de perfeccién, pero sobre todo era
la natural intercesora (advocata nostra) entre los hombres y Dios.

Por dltimo, los temas de cielo, infierno y purgatorio aparecen en
sermones panegiricos sobre santos o venerables, cuando el predicador
aprovechaba la ocasiéon que le brindaban algunas de las festividades
para presentar argumentaciones teoldgicas, que no siempre eran diser-
taciones de facil digestion interpretativa. Asi se lograba el afianzamien-
to de los dogmas.

Antes de dar paso al anélisis de los sermones novohispanos, con-
viene preguntarse por qué aparecen en las oraciones sacras estas ima-
genes. El sermoén fue un fruto sofisticado de la visién barroca del mun-
do. Se convirtié en el principal recurso retérico de la época colonial,
pues hacia la funcién de un medio masivo de comunicacién ante un
publico que llenaba las iglesias.* El predicador comunicaba noticias,

3 Fernando R. de la Flor, Barroco. Representacion e ideologia en el mundo hispdnico (1580-
1680), Madrid, Cétedra, 2002, p. 24.

# Para un estudio muy completo de sermones en México, véase Carlos Herrején Peredo,
Del sermén al discurso civico. México 1760-1834, México, El Colegio de Michoacén/El Colegio
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pero sobre todo ideas. Transmitia mensajes, pero éstos eran previamen-
te codificados conforme a los pardmetros dictados por la Iglesia, de tal
suerte que cumplian un objetivo pedagogico, catequético y como medio
informativo. Ya se ha hecho referencia al efecto psicolégico que los
sermones causaban en la mentalidad novohispana.® Francisco de la
Maza advirtié que:

Olvidamos lo que fue un sermén en los pasados siglos. La autoridad del
predicador, reconocida de antemano, era indiscutida. El ptiblico, siempre
numeroso, bebia los conceptos y pensamientos del orador sagrado y se
nutria con ellos; los aceptaba, los comentaba, y no se le ocurria contra-
decirlos. Era la verdad misma la que brotaba de los labios del predicador,
a quien las autoridades eclesiasticas y civiles aplaudian y premiaban
después costeando o permitiendo la publicacién del sermén.

Pues bien, desde el ptlpito, el orador confiaba en la fuerza de las
palabras. Posteriormente elaboraba el ejemplar que irfa a las prensas,
generalmente auspiciado por una cofradia, una orden o una corpora-
cién. Tanto de forma verbal como escrita, se recurria a la fuerza del
lenguaje, pues también los autores se apoyaban en el recurso de hablar
de imagenes y crear todo un universo simbdlico e interpretativo. Hubo
una amplia bibliografia que los predicadores tuvieron a la mano y de
la que se valieron con frecuencia. Cabe mencionar algunas de éstas. Un
libro de 1609 de Francisco Escriva, Discurso sobre los cuatro novisimos:
muerte, juicio, infierno y gloria,” se encontraba entre los citados. Los mas
tempranos sobre estos temas venian de Espaﬁa, como el de Martin de
Roa, Estado de los bienaventurados en el cielo. De los nifios en el limbo. De
los condenados en el infierno, y de todo este Universo después de la resurrec-
cién y juicio universal.® Pero quiza la referencia mds autorizada era el
padre José Boneta (1638-1714) con sus obras Gritos de el infierno para
despertar al mundo y Gritos del purgatorio y medios para acallarlos.” Estaba

de México, 2003. Para el caso de la retérica del prilpito en Espafia, de obvias repercusiones en
la Colonia, véase Félix Herrero Salgado, La oratoria sagrada en los siglos XVI1y XVII, 3 v., Madrid,
Fundacién Universitaria Espafiola, 1998.

5 Véase Perla Chinchilla Pawling, De la Compositio loci a la Repiiblica de las Letras. Predica-
cién jesuita en el siglo XVII novohispano, México, Universidad Iberoamericana, 2004. También
Maria Dolores Bravo Arriaga, La excepcién y la regla, México, Universidad Nacional Auténoma
de México, 1997, p. 50.

¢ Francisco de la Maza, El guadalupanismo mexicano, México, Fondo de Cultura Econémi-
ca, 1994, p. 119-120.

7 Valencia, por Pedro Patricio Mey, 1609.

8 Sevilla, impreso por Francisco de Lyra, 1624.

9 La primera, publicada en Madrid, por la viuda de Juan Garcia, 1718. La segunda, en
Sevilla, por Lucas Martin de Hermosilla, 1718.
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también la obra del ilustre predicador y tedlogo jesuita, oriundo de
Meéxico, Antonio Nunez de Miranda, Sumarias meditaciones de los que
perecen mas principales y eficaces motivos a la devocién y socorro de las ben-
ditas almas del purgatorio,'° y el libro del presbitero Francisco Javier Al-
birena, Exhortacién a la piedad con las almas del purgatorio y novena para
solicitar su alivio."*

Sin duda, el “maés alld” era un tema de interés para toda la sociedad.
Ganar la salvacién era la mayor preocupacion y el objetivo de vida de
las personas, en una época dominada por la incertidumbre y la insegu-
ridad.'? En un sermén de 1682 se lee: “Este camino de penar en la tierra,
para compelerse a entrar en el Cielo es tan real, que mas se salvan [las
personas] por trabajos, que por delicias”."® Para un planteamiento co-
herente de la temética del cielo, el purgatorio y el infierno en los sermo-
nes en Nueva Espafia, bien podemos concentrarnos para el presente
estudio en la explicacién de tres aspectos:

1. El topos o la ubicacion de estos tres espacios en el mapa mental
de los predicadores (“la geografia del mas alld”),!*

2. su importancia dentro de los valores de la Iglesia contrarrefor-
mista y

3. la relacién de estos espacios del imaginario con la virgen Marfa.

El “topos” o la ubicacion de los tres espacios

Las referencias al cielo son méas abundantes, tanto en extensién como
en contenido interpretativo, en relacién con las del infierno y del pur-
gatorio. Lo vio atinadamente Fernando R. de la Flor al estudiar los
cuadros de género sagrado espafioles donde el “cielo acaba minimizan-
do y reduciendo toda la organizacién figurativa de una tierra que se
muestra a su vez oprimida y oscurecida, bajo el peso de la evidencia de
lo supralunar y celeste”.’> Asi lo muestra, por lo menos, uno de los

10 México, por la viuda de Bernardo Calderén, 1726.

11 México, en la imprenta de los herederos del licenciado don Joseph de Jauregui, 1784.

12 A pesar del crecimiento de la poblacién en Nueva Espaiia, habia altos indices de mor-
tandad, en comparacién con tazas demograficas actuales. Véase el apartado “La poblacién”,
p- 386-394 en el capitulo “El siglo de la integracién”, por Andrés Lira y Luis Muro, en Historia
general de México, 3a. ed., México, El Colegio de México, 1981, v. L.

3 Ignacio de Torres, Sermén de santa Rita de Cassia..., México, por Juan de Ribera, 1682, f. 1.

14 Véase Gisela von Wobeser, Vida eterna y preocupaciones terrenales. Las capellanias de
misas en la Nueva Espafia, 1600-1821, México, Universidad Nacional Auténoma de México,
Instituto de Investigaciones Historicas, 2005, p. 97-98.

15 Fernando R. de la Flor, Barroco..., op. cit., p. 26-27.
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sermones estudiados, cuando su autor dice “el seno de Abraham y el
Paraiso son lugares de delicias, y de descanso; el mundo, teatro de
dolores y palestra de trabajos”.!®

En el siglo X1V, el papa Benedicto XII promulgé el documento dog-
matico mas extenso sobre el cielo. En él se define que el alma de los
fallecidos en estado de gracia, después de su muerte y antes de la resu-
rreccién universal, “estuvieron, estdn y estaran en el reino de los cielos
con Cristo”. Es interesante hacer notar que con la Reforma luterana y
protestante del siglo XVI no hubo motivo alguno de polémica en torno
a las creencias tradicionales sobre el cielo,'” no asi, en cambio, sobre el
purgatorio. El Concilio de Trento emitié un decreto especifico sobre éste
en su sesién XXV. Si bien se trataba de un articulo de fe, quedé bien
asentada su existencia y que alli las almas recibian alivio con los sufra-
gios de los fieles. Es interesante advertir, sin embargo, que la disposi-
cién sefialaba también lo siguiente: “Excltiyanse empero de los sermo-
nes predicados en lengua vulgar a la ruda plebe, las cuestiones muy
dificiles y sutiles que nada conducen a la edificacién, con las que rara
vez se aumenta la piedad”.!8

En la época colonial resulté sumamente dificil para los predicadores
diferenciar entre cielo empireo y paraiso. A veces los ubican como luga-
res y otras como estados o situacién de las almas en el més alla. Algunos
autores de sermones si hacen la distincién entre paraiso y cielo. Parece
que el primero podia tener o habia tenido una ubicacién terrenal. El
segundo era el empireo, asiento de los bienaventurados.!” En san Lucas
hay una alusién a un paraiso como lugar al que llega inmediatamente
el hombre justo. Para santo Tomas, el cielo era el lugar del cielo empireo,
situado en la zona maés alta del universo. La Suma teolégica se pregunta-
ba por su naturaleza, pero concluia que lo esencial era la visién y goce
de Dios, por parte del alma. Ambos autores cristianos fueron autorida-
des en las que frecuentemente abrevaron los predicadores. Estos tltimos
concluyeron que el cielo era el reino de Dios, sede de la salvacién defini-
tiva. En los sermones hay siempre la creencia en la manifestacion del reino
de Dios, al final de los tiempos, y la parusia, o venida gloriosa del Sefior.

16 Ignacio de Torres, Sermdn de santa Rita de Cassia..., op. cit., f. 1.

17 No se puede pasar por alto la opinién esgrimida por un predicador del siglo XVIII, en
cuanto a contraponer cielo e infierno de esta manera: “Lutero trajo el infierno a la tierra, por
el contrario, Ignacio [de Loyola] trajo a la tierra el cielo”. Domingo Pantaleén Alvarez Abreu,
El cielo venido a nuestras manos por las de Ignacio y su Compaiiia..., México, por la viuda de Joseph
Bernardo de Hogal, 1751, f. 21-22.

18 Sesién XXV, Decreto sobre el Purgatorio, Concilio de Trento, Barcelona, Imprenta y Li-
breria de Antonio Sierra, 1848.

¥ Marcos Xaramillo de Vocanegra, Sermon en la anual solemne fiesta de la Concepcion de
Maria..., México, por Francisco Rodriguez Lupercio, 1713, f. 7.
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En estas obras retdricas, el concepto de cielo estd, pues, ligado al de re-
surreccion y al de vida eterna. Era simplemente el lugar donde iba el fiel
fallecido. La disposicién salvifica de Dios garantizaba la inmortalidad
de las almas buenas, en un plano de felicidad eterna.

En los sermones aparece también la idea de que el cielo estaba res-
guardado por puertas, de las cuales llevaba san Pedro las llaves, como
el guardidn o penitenciario de este espacio.?’

Asimismo, en las oraciones sacras puede verse la diferencia entre
el cielo que se mira y el cielo al que se aspira. El primero se distingue
porque alli se movian los astros, se ubicaba el sol, las estrellas, la luna
y en general los cuerpos celestes, y sobre todo, era susceptible de ob-
servacion y de estudio (por ejemplo, el cometa que estudié Sigiienza y
Goéngora en 1680). Hacia la segunda mitad del siglo XVI, la astronomia
heliocentrista —que sostenia que el sol era el centro del universo y que
la tierra giraba a su alrededor— era bien conocida.?! El otro cielo era
mas trascendente, pues se trataba del lugar de la gloria que “con|[tiene]
los misterios de nuestra redencién”, como apuntaba un predicador en
1755.22 En este modo de concebir el mas alld, el concepto de cielo tenia
un cardcter marcadamente teocentrista.”

Es comun ver en los discursos de autores criollos la semejanza entre
la ciudad de México y el cielo y es muy frecuente la alusién de los con-
ventos como paraisos o cielos. Pero esto cae en el lado del cielo-paraiso
como topos y no del cielo-empireo. Este tiltimo era la sede donde Dios
padre y Cristo, su hijo unigénito resucitado, tenfan su sede. Ya se ha
dicho que para los oradores del pulpito era el premio de los bienaven-
turados, segtin podian extraer del libro de Job (5, 26) y era entonces el
sitio donde definitiva y eternamente se alcanzaba la felicidad. Algunos
predicadores pensaban que el alma de los humanos iba al cielo, no asi
el cuerpo que era lo corrupto, impuro e inmanente; otros tenfan con-
cepciones del cielo de los resucitados, con cuerpo y espiritu.

Los clérigos sefialaban también quiénes habitaban el cielo. Dios alli
residia y desde este lugar lo disponia todo. Un orador aseguraba que
Cristo sostenia una escalera con las manos, mientras que su madre, la
Virgen, sujetaba otra con el rosario. Estaban también los angeles que

? Juan Joseph Gonzalez Batres, El penitenciario y el magistral de la Iglesia... panegirico de los
apdstoles San Pedro y San Pablo..., Guatemala, por Sebastian de Arébalo, 1758.

21 Véase José Gaos, Historia de nuestra idea del mundo, México, Fondo de Cultura Econé-
mica/El Colegio de México, 1973, p. 142-157.

2 Juan de Villa Sanchez, Sermén de nuestro glorioso padre santo Domingo, México, Impren-
ta Nueva de la Biblioteca Mexicana, 1755, f. 34.

2 Véase “El teocentrismo de la Reforma y la Contrarreforma”, en Colleen McDannell y
Bernhard Lang, Historia del cielo, op. cit., p. 210.
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guardaban la entrada al paraiso celestial, a quienes los predicadores
novohispanos distinguian claramente en jerarquias y 6rdenes. Hablan
de los serafines (de seis alas), los querubines (de cuatro alas), los arcan-
geles con sus espadas flameantes, asi como los coros celestiales y luego
todos los bienaventurados. Algunos incluso llegaron a sefialar las cua-
lidades de pureza, bondad y dulzura de estos espiritus celestes. Esta
angelologia de la retdrica es interesante, pero mucho tiene de especu-
lacién. Los autores no hablan propiamente de la naturaleza de los an-
geles y sélo se les menciona como seres que pertenecen al mundo su-
perior, como criaturas de Dios.

En cuanto al infierno, se sefiala en los sermones que éste era un
lugar destinado por Dios para eterno castigo de los malos y que se si-
tuaba en el centro de la tierra. Se tomaban ejemplos de la Biblia, donde
se decia que el infierno era la tierra de la que no habia regreso posible,
un lugar olvidado de Dios. Cielo e infierno eran el alfa y el omega de una
realidad. Incluso Pedro Pablo Rubens habia plasmado claramente en
algunas de sus pinturas el camino ascendente de los elegidos y el des-
censo precipitado de los réprobos o condenados. Mientras que el cielo
ocupaba el espacio superior del cosmos en el imaginario, es decir, el
firmamento, el infierno era el sitio debajo de la tierra, el lugar subterra-
neo como lo expresaba también el libro de Job (26, 5). En él habia silen-
cio, sélo interrumpido por lamentos, oscuridad y olvido, como sefiala-
ban los salmos biblicos. Los sermones insisten que alli se llevaba a cabo
el castigo de las almas impias y, por tanto, el tormento y castigo de los
condenados que lo habitaban, segtin el modelo de la Divina comedia de
Dante Alighieri (canto VII). Un sermén panegirico-moral de 1696 des-
cribia asi el infierno:

Llamas que jamaés se consumen [..] tinieblas que jamas se acaban en
aquellas cadenas que siempre crujen, en aquella ardiente sed que no
tendrd, mientras Dios fuere Dios, una gota de agua de refrigerio [...]
vista horrorosa de los demonios, en aquel devorarse las carnes a trozo,
con sangrienta carniceria, en aquellos infructuosos gemidos, pasmos,
rabias y blasfemias.?

Asimismo, la “meditacion del infierno” —como observa Perla
Chinchilla— fue una “composicién de lugar” muy importante para san
Ignacio de Loyola en los Ejercicios espirituales,” obra cumbre de la pie-

# Joseph de Castro, Sermén panegirico-moral..., México, por dofia Maria de Benavides,
viuda de Juan de Ribera, 1696, f. 5.

% Véase Perla Chinchilla Pawling, De Ia Compositio loci a la Repiiblica de las Letras..., op. cit.,
p. 142-145.
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dad barroca, y por ello quiza se puede explicar su presencia en sermo-
nes, sobre todo de factura jesuitica. Para el fundador de la Compafiia
de Jests, “la meditacién del infierno es muy eficaz para que evitemos
el pecado y perseveremos en el bien obrar”.? Para san Ignacio, el
infierno era “separaciéon de Dios”, un lugar donde privaba la infelici-
dad, la desgracia y el eterno sufrimiento,” pensamiento que siguieron
también los hijos de Loyola y miembros de otras 6érdenes, en Nueva
Espafia. A continuacién, un fragmento admonitorio contenido en un
sermén de 1696:

Ves aqui, que te coge la muerte en este estado [de pecado] en que hoy
te hallas; tan cargado de culpas, que ya no sientes su peso; tan pagado
de esta vida, que nunca has pensado en otra cosa que en los negocios
y gustos de la tierra; tan olvidado de la muerte y de la eternidad, como
si para ti no la hubiera; tan entregado a la lascivia, como si los deleites
de la carne fueran tu bienaventuranza; tan insensible para todo lo bue-
no como si fueras un tronco; tan hecho a la malicia y al pecado, como
si s6lo para eso se te hubiera dado la vida. En este estado te hallas,
cuando sin esperarlo td, oyes la voz de Dios que te llama, ya ves el
tribunal espantoso de Justicia. El Cielo muy lejos de ti [...] la boca del
infierno abierta en tu presencia y los demonios, que te esperan como
inexorables Ministros de la crueldad, gritindote por todas partes tus
horrorosas culpas.”®

Esta era, mas o menos, la ténica del discurso contrarreformista. Los
predicadores formaban una conciencia entre sus oyentes e imponian, sin
duda, miedo para poder controlar mejor las pasiones y las conductas.

Es facil perderse en los entrampados del discurso barroco, cuya
simbologia venia de la Edad Media. En ocasiones coloca al purgatorio
en el mismo nivel que el infierno. También produce confusién cuando
los autores de sermones dicen que el demonio habitaba en el periodo
indigena de México anterior a la conquista y que la evangelizacion
habia hecho de esta parte del mundo un “remedo del cielo”, lo cual
indica que también hay un empleo indistinto de conceptos como “lu-
gar” y “estado”. En el imaginario de los siglos XVII y XVIII quienes
estaban en el infierno se encontraban fuera de la Alianza, con base en
la Biblia (Salmo 6, 6), y merecian por ello el tormento eterno y la ani-
quilacién definitiva. El Nuevo Testamento hablaba de réprobos (Mateo
3,12,y Lucas 3, 17), pero los autores contrarreformistas tenfan sumo

% Jgnacio de Loyola, Ejercicios espirituales, México, Libreria Parroquial de Claveria, 1990,
p- 51.
¥ Ibidem, p. 52.
% Joseph de Castro, Sermén panegirico-moral..., op. cit., £. 9.
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cuidado al tratar sobre estos conceptos, ya que fueron esgrimidos co-
munmente por la exégesis protestante, particularmente la calvinista.
El infierno era para los predicadores novohispanos, en suma, una com-
binacién de lugar de tinieblas, de llanto, de fuego inextinguible y de
suplicio eterno.

La idea del purgatorio surgi6 del cuestionamiento sobre el estado
de las almas después de la muerte y antes del juicio final. La mejor
geografia del purgatorio, desde Espafia, la proporcioné fray Jerénimo
Mufioz. Méas que un proceso purificativo, el purgatorio era considerado
“la tercera regiéon” después del cielo y del infierno. Era un lugar de
expiacion de los pecados veniales, “donde estan las almas purificindo-
se con incendios, esperando su rescate por la satisfacciéon justa de su
deuda”.? Este autor advertia que los padres, deudos y amigos de los mor-
tales que estaban en el purgatorio pedian compasién de los vivos. “En
los calabozos del Purgatorio [decia] padecian todos entre duras prisio-
nes y tremendos suplicios, careciendo de la presencia, carifios y gozos
y recreos de Dios su padre.” Tiempo después, en 1707, también Fran-
cisco de Fuentes y Carrién describiria el purgatorio como una carcel
terrible.*® Luego el predicador Carlos Bermudez de Castro decia con
razén que “no faltan doctores que juzguen son mds severas, atroces y
terribles las penas del purgatorio que las del infierno”.?!

El ya citado Jerénimo Mufioz recomendaba que se rezara de conti-
nuo el Ave Maria para poner fin a esta “fuente de llanto, manantial de
dolor”.* Este fraile crey6 localizar el purgatorio y lo definié como “un
lugar determinado en el centro tenebroso de la tierra, junto al seno del
infierno”.*® No obstante, también aseguré que muchos pecadores lle-
vaban dentro de si su propio purgatorio, pues eran constantemente
atormentados por sus faltas, “como se han aparecido a los vivos en
espantosas visiones”.* En suma, era necesario dar espacio al purgato-
rio en los sermones ya que se trataba de esa otra Iglesia, la “purgante”,
donde el alma penante pedia perdén y “pagaba” por las culpas, antes
de aspirar al cielo.”

¥ Jer6nimo Mufioz, Comercio sagrado que con preciosos intereses ponderd en la anual conme-
moracion y honras solemnes que por las almas del purgatorio celebra ostentosamente su devoto cabil-
do..., Zaragoza, Imprenta de Miguel de Luna, 1654, f. 3-4.

% Francisco de Fuentes y Carrién, Sermén de la Assumpcion de Nuestra Sefiora, México,
Imprenta de Francisco Ribera, 1707, f. 4v.

31 Carlos Bermudez de Castro, Motivo heroyco que eleva la utilissima devocion a las benditas
almas del purgatorio, México, por los Herederos de la viuda de Miguel de Ribera, s/f.

32 Jerénimo Muiioz, Comercio sagrado que con preciosos intereses ponderd..., op. cit., £. 7.

3 Ibidem, f. 8.

3 Loc. cit.

% En la visién catolica del barroco, estaba la Iglesia militante, la purgante y la triunfante.
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Sobre el infierno, hay menos referencias en los sermones hasta
ahora consultados. Jerénimo Mufioz decia lo siguiente en 1654: “Con-
templen cémo el Padre amoroso entrega sus queridos predestinados
hijos a las atrocisimas llamas, donde padecen increibles tormentos”.
Se pensaba precisamente que “el dolor imperfecto o atricién, es de
haber ofendido a Dios porque te puede echar al infierno, y privarte
de su gloria”.

Valores que reflejan cielo, infierno y purgatorio en la Iglesia
de la Contrarreforma

Decia el predicador Ignacio de Torres que el paraiso era un lugar de
reposo y delicias, mientras el mundo era teatro de dolores y palestra
de trabajos. El mensaje transmitido, de manera reiterativa, era padecer
en vida para finalmente encontrar el lugar de descanso. La concepcién
catélica del mundo prevalece: la vida terrenal era “un valle de lagri-
mas”, un penar y sufrir en espera de algo mejor después de la muerte.
El cielo, en cambio, era “la permanencia precisa”.* Asi, “no es la muer-
te desgracia sino trénsito para la dicha”, afirmaba Ignacio Espinosa de
los Monteros, en 1756. La consideracion de la eterna felicidad en el
cielo, decia él, templaba la pérdida y el dolor de perder a un ser cercano
o querido.”

También los sermones reflejan la idea contrarreformista de la Igle-
sia militante. Uno de ellos, pronunciado en Espafia, publicado en 1654,
y que llegé a las bibliotecas novohispanas reconocia esto: “Facil es de
arrancar mi tabernaculo. Voy marchando con las armas en las manos a
la conquista del cielo. Estoy como soldado acuartelado en camparia”.®
Los oradores insistian a los oyentes (y después a sus presuntos lectores)
que si se ganaba sobre los enemigos, se ganaba el cielo, es decir, segtin
la concepcién de los eclesiasticos, esto era pasar de la iglesia militante
(en el plano terrenal) a la triunfante (en el cielo), que era la victoria final
de todo buen catdlico. Los enemigos a los que se referian los clérigos
eran los vicios, los placeres mundanos y las riquezas. Un predicador
advertia que se debia “ser pobre en la vida” para llegar a ser “rico en el
cielo”. Otro més apelaba a la buena conducta, es decir, promovia la
necesaria reforma de las costumbres, al sefialar que “la virginidad es

% Miguel de Aroche, Sermén del patrocinio de Maria santisima nuestra sefiora, México, por
la viuda de Miguel de Ribera, s/f, f. 3-4.

% Ignacio Espinosa de los Monteros, Oracién continua fiinebre... a fray Joseph Alfonso Ma-
yoral..., México, por los herederos de la viuda de Joseph Bernardo de Hogal, 1756, f. 33.

3 Francisco Xarque, Obelisco de piedad..., Zaragoza, Imprenta de Miguel de Luna, 1654, f. 29.
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una cosa tan del cielo”. Un tercero clamaba sobre “las agonias terribles
por los tormentos del infierno” en contraposiciéon con “las delicias de
la gloria”. En 1673, el propio arzobispo Payo Enriquez de Rivera, en-
tonces también virrey de Nueva Espana, recomendaba:

Huir a las vanidades temporales del cuerpo; atesorar en los cielos obras
heroicas; vivir entre las grandezas del mundo sin corazon; tener en las
manos de Dios los tesoros de la virtud. Ajustadas de parte de los hom-
bres estas condiciones, cumple de su parte Dios la palabra de dar el
reino [de los cielos].*

Esta cita es muy reveladora del concepto de salvacién dentro de la
Iglesia catélica del siglo XVII. Las promesas divinas estaban ligadas a
obrar con rectitud. La persona tenia que hacer méritos para ser digna
del cielo, es decir, la institucién eclesidstica promovia las buenas obras
como vehiculos eficaces de salvacién. La esperanza en el mas alla radi-
caba en esto, y por ello era de vital importancia. También se hacia re-
ferencia a san Pablo cuando “hablaba literalmente del reino de los cielos
prometido a los justos”.*’ La Iglesia insistia en que las obras eran muy
importantes para ganar la salvacién, en contraposicién con la doctrina
luterana que prevalecia en ciertos estados de Europa y contraria a estos
conceptos, pues defendia la sola fe para buscar la vida eterna. Veamos
un ejemplo que aporta un sermén de Francisco Javier Carranza, pro-
nunciado en 1721:

Es semejante [dice Cristo] el reino de los Cielos a un Padre de familia,
que sali6 muy de madrugada a conducir operarios a su vifia; de los
cuales unos vinieron, otros al medio dia, otros al ponerse el sol. Lleg6
la hora de pagarles el jornal, y la misma paga que a los primeros les
dio a los segundos y a los terceros [...]. Asi ha de suceder con mi Iglesia
en los ultimos tiempos, que los primeros serdn los dltimos y los lti-
mos seran los primeros [...]. Estos llamados a trabajar en ella a culti-
varla son los cristianos: el tiempo de la paga es el dia del juicio, son
los dltimos tiempos de la Iglesia, cuando a cada uno se le ha de dar
conforme a sus obras.*!

En la Nueva Espafia hubo grandes fortunas, enorme acumulaciéon
de capital, pero las arengas desde el pulpito exhortaron a los persona-

¥ Payo Enriquez de Rivera, Sermdn en la solemne fiesta que la imperial corte de México celebré
a la beatificacién de san Fernando 111, rey de Castilla y Leén, México, por la viuda de Bernardo
Calderoén, 1673, f. 20.

40 Ibidem, £. 6v.

4 Francisco Javier Carranza, La transmigracion de la Iglesia a Guadalupe, México, Colegio
de San Ildefonso, 1749, f. 7-8.
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jes pudientes a realizar obras pias, a dar limosnas y hacer otras contri-
buciones sociales para ganarse el cielo, pues “el campo donde esta
escondido el tesoro de los cielos se compra despreciando los bienes
de la tierra”.*?

Asimismo, en la oratoria sagrada se revelan las posturas sobre el
libre albedrio. Eran los hombres quienes debian tomar caminos que los
condujeran al bien, renunciando voluntariamente al mal. Dios respondia
finalmente a estos perseverantes. Es decir, era la voluntad de los hom-
bres la que los movia y no sélo la gracia de Dios operaba en ellos eficaz-
mente. La polémica en el mundo catélico descansaba en descubrir los
limites de la gracia divina y el principio de la libertad humana.*

En 1756 el predicador fray Ignacio Espinosa de los Monteros habla-
ba en su sermén sobre la predestinacion y la gracia, temas teoldgicos
espinosos que habian ocasionado agudas polémicas tanto en Europa
como en Nueva Espafia. Basta recordar el debate entre dominicos y
jesuitas que dominé todo el siglo XVII. Tocar el tema de la predestina-
cién era peligroso por conllevar a sospechas de calvinismo y de janse-
nismo. Sin embargo, a veces parecia inevitable cuando se estudiaban
estos espacios no hablar de la relacién con los conceptos teolégicos,
como los anteriormente mencionados. ;Quiénes iban al cielo, o al pur-
gatorio, o al infierno? ;Quiénes y por qué se salvaban? Autoridades
como Novarino, san Pedro Damiano y sobre todo las Sagradas Escritu-
ras ofrecian material de estudio para tratar de descifrar los misterios
que encerraba la sepultura. Asilo muestra este ejemplo de 1651:

Se ofrece como prueba la pardbola de Cristo Sefior Nuestro al capitulo
13 de San Mateo. El dice [que] el reino de los cielos [es] como un tesoro
escondido en un campo, que el hombre que lo halla, va, y con sumo
gusto vende cuanto tiene, para comprar con gusto el campo, en que
esta oculto el tesoro.**

El pecado, naturalmente, estaba ligado intimamente a la nocién del
infierno. Fray Juan de Santa Maria en su sermoén de significativo titulo
“Dichoso fin a la vida humana y feliz transito a la eterna del gran mo-
narca Felipe IV rey de las Espafias” hablaba de que Dios se sentia ofen-

#2Uno de los hombres maés ricos de la Colonia fue Alonso de Villaseca, segun lo registran
varias fuentes, pero particularmente el cronista Francisco Cervantes de Salazar, Cronica de la
Nueva Espafia, prologo de Juan Miralles Ostos, México, Porrtia, 1985, p. XII. En cuanto al ser-
mon, se trata de Antonio de Saldafia y Ortega, Oracién fiinebre en las exequias del Dr. Pedro de
Otalora Carvajal..., Puebla, por Diego Fernandez, 1691, f. 29.

3 Para este tema, véase Ramoén Kuri Camacho, La Compaiiia de Jesiis. Imdgenes e ideas,
Puebla, Benemérita Universidad Auténoma de Puebla/Plaza y Valdés, 2000, p. 32y s.

4 Ibidem, . 23-24.
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dido por el pecado y que la persona ponia en terrible riesgo su alma de
ir al infierno.*

Maria, escalera del cielo

Mencioné anteriormente que la virgen Maria jugaba un papel muy im-
portante en los sermones como custodia de ciertos simbolos. Muchos
predicadores presentan la visién beatifica en términos marianos, como
ocurria en la misma época en la Europa catdlica. La prominente posi-
cién de Maria en el cielo estaba representada por una larga tradicién
dentro del pensamiento catdlico y fue reforzada por los jesuitas duran-
te la época de la Contrarreforma.* En las colonias hispanas basta ver
un solo titulo que nos da la pauta de su importancia y de la intima co-
nexién a la que nos hemos referido: “Marifa santisima exaltada en la
América por el cielo, la tierra y el infierno”, cuyo autor fue fray Antonio
Lépez Murto.*

En un sermén de 1690 se le llama a la madre de Dios “escalera del
cielo”.* No en balde aparece también esto como tema iconogréfico (fi-
gura 17). La Virgen, después de todo, era un ser celestial por derecho
propio: madre de piedad, reina del cielo, representaba la divinidad
misma. Muchas maés referencias al cielo aparecen en los sermones sobre
la virgen del Rosario, patrona de los dominicos, y como lo explica el
propio predicador Diego de Victoria y Salazar en su sermén de 1690:
“donde esté el Rosario de Maria y su capilla fabricada esta y ha estado
siempre la puerta del cielo abierta”.* Parece que esta advocacién des-
tacaba la autoridad de la Iglesia. El rosario era considerado vehiculo de
la conversién de los pecadores, alegoria del mesianismo catdlico de la
monarquia, asi como simbolo de Esparfia imperial.®

Los oradores recuerdan frecuentemente que Maria ascendi6 a los
cielos, algunos agregan que a su paso hacia la gloria liber6 varias almas

©5/1,s/f, 1. 4.

6 Un autor jesuita que hizo varios tratados sobre la Virgen fue el famoso evangelizador
de Alemania, Pedro Canisio, muy citado en los sermones novohispanos. Véase Colleen Mc-
Dannell y Bernhard Lang, Historia del cielo, op. cit., p. 217.

47 Antonio Lépez Murto, Maria Santisima Exaltada en la América por el Cielo, la Tierra y el
Infierno, México, por Don Felipe de Zdiiiga y Ontiveros, 1791.

8 Diego de Victoria Salazar, Sermdn que predicé..., Puebla, por Diego Fernandez de Leén,
1690.

4 Idem.

% Ivan Martinez, Martha Reta y Lenice Rivera, “Atlas mariano”, en Zodiaco mariano. 250
afios de la declaracion pontificia de Maria de Guadalupe como patrona de México, México, Museo de
la Basilica de Guadalupe/Museo Soumaya, 2004, p. 149-150.
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17. Anénimo, Imagen de la virgen de Guadalupe coronada por la Santisima Trinidad,
guarnecida por san Juan Evangelista y el suefio de Jacob,
Museo Franz Mayer, ciudad de México

del purgatorio “y las llev6 en su compaiiia al descanso de la gloria”.5!
Ella aseguraba la libertad de estas almas afligidas, ya que por su gracias
tendrian “fin las penas”. Asimismo, su imagen, particularmente en el
caso de un sermon sobre la virgen de Guadalupe, “devord a las serpien-
tes malignas del infierno, que infestaron con su fatal veneno por dilata-
dos siglos tantas naciones y provincias remotas”, para hacer luego clara

51 Jer6nimo Mufioz, Comercio sagrado que con preciosos intereses ponderd..., op. cit., f. 3-4.
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alusion al “idolo” de Teotonantzin, la diosa madre de los mexicas, “ven-
cido” (tal vez deberiamos decir “sustituido”) por la imagen de la virgen
del Tepeyac. El demonio se manifestaba por medio de “idolos infames”,
“abominables adoratorios”, ordculos y sacrificios.>

No es posible deslindar a la virgen de Guadalupe de su carécter
apocaliptico, ya que se trata de una Inmaculada Concepcién. El libro del
Apocalipsis trata de la resurreccion de los muertos, por lo tanto, tiene una
concepcién escatologica. La Virgen aparecio en el cielo, segtin san Juan Evan-
gelista, revestida de sol, con la luna bajo los pies y una corona de estrellas
sobre la cabeza y venia a destruir con sus plantas al dragén maligno.®

Un orador del pulpito decia, en 1654, que Maria, reina soberana,
dominaba también en el purgatorio. Segtn fray Jerénimo Mufoz, Dios
habia dado a Marfa la misericordia para perdonar a estas almas que
pagaban “merecidamente” por sus pecados.

Conclusiones

“Lo universal en la vida humana es la muerte”, dijo a principios del
siglo XVII el franciscano fray Juan de Torquemada.>* Vida y muerte
fueron dos aspectos que rigieron el pensamiento de la sociedad colo-
nial. Estaban ligados necesariamente a la idea de salvacién o condena-
cién. Asi, lo terrenal y lo ultraterrenal formaron la estructura de la rea-
lidad propia del mundo. En este trabajo se ha hecho referencia a lo
segundo, dividido a su vez en tres espacios: cielo, infierno y purgatorio,
en la medida en que aparecen estos temas en los discursos sagrados de
los siglos XVII y XVIIL

En el mundo colonial hispanoamericano, el estado clerical parecia
ser el que tenia la voz cantante sobre cémo dar respuesta a los misterios
de ultratumba. Teé6logos, frailes, érdenes seculares, de lleno toda la
jerarquia eclesidstica, transmitfan en los sermones una percepcién de
los conceptos de cielo, infierno y purgatorio, es decir, la idea que en el
imaginario popular y en el de la elite circul6 por espacio de tres siglos.
Empero, también los propios predicadores contribuyeron a formar una
“cultura del mas alla”, como productores de lo simbdlico y como auda-
ces creadores de alegorias, con los conceptos esgrimidos en sus oracio-
nes desde el pulpito.

52 Antonio Lépez Murto, Maria Santisima Exaltada..., f. 19-20.

% Véase Jaime Cuadriello, “Una alegoria de Miguel Cabrera”, en Zodiaco mariano...,
op. cit., p. 71 y 108.

% Juan de Torquemada, Monarquia indiana, México, Universidad Nacional Auténoma de
México, Instituto de Investigaciones Histéricas, 1975, lib. I, cap. II, XLVIL, p. 101.
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Los mencionados conceptos, presentes en la retérica propagandis-
tica de la Contrarreforma, interesada en un amplio programa de con-
fesionalizacién,® responden a una realidad cognitiva impuesta por los
canones catdlicos desde la Edad Media, reforzados por la dogmaética
tridentina, desde donde opera la organizacién teolégica del universo,
pero en el espacio social, ademas, se convirtieron en verdadera repre-
sentaciéon del mundo en la era barroca. La creencia en este cosmos
tripartito significaba mucho para la construccién de la identidad no-
vohispana. Se trataba de reafirmar con estas creencias el modo de pen-
sar catdlico. Los criollos fijaban en ello las caracteristicas de su cultura
y la importancia de sus valores propios.

Desafortunadamente no podemos aqui, por razones de espacio,
hacer un paralelismo entre imagenes y textos. El andlisis de sermones
que explican estas creencias en la época colonial debe necesariamente
acompanarse del estudio de la contraparte iconogréfica para hacerlos
mas comprensibles y viceversa. El sermén, con su exégesis teoldgica,
ayuda a comprender paradigmas simbélicos en las obras de carécter
religioso. Por ahora ha bastado hacer un somero resumen de lo que la
cultura oral ha aportado a los conceptos aludidos de cielo, infierno y
purgatorio, pero merece la pena seguir indagando en la retdrica sacra
en busca de respuestas para la explicacién del imaginario en la época
colonial.

% Atin no sabemos si podemos aplicar este concepto a la realidad americana, tan distin-
ta de Europa, sobre todo por su proceso colonizador. No obstante, la presencia indigena, el
paganismo y la cristianizacién, todavia como fuerza presente en los siglos XVII y XVIII, nos
habla de una posibilidad, ya que apunta a una estrategia claramente politica del factor reli-
gioso. Sin embargo, atin se debe proceder con cautela y advertir que se trata aqui tan sélo de
una hipétesis que podra ser desarrollada posteriormente. Para el concepto de “confesionaliza-
cién”, véanse Heinz Schilling, Konfessionskonflikt und Staatsbildung. Eine Fallstudie iiber das Ver-
hdltnis von religiosem und sozialem Wandel in der Frithneuzeit am Beispiel del Grafschaft Lippe, G-
tersloh, 1981, y “Confessional Europe”, en Thomas A. Brady, Heiko Oberman y James D. Tracy
(eds.), Handbook of European History 1400-1600, Late Middle Ages, Renaissance and Reformation,
v. 11, Visions, Programs and Outcomes, Leiden/Nueva York/Colonia, E. J. Brill, 1995, p. 640-681.





