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EL PROGRAMA]ESUiTICO DE CAMBIO CULTURAL

Los frentes de accion de los agentes del cambio

Araiz de la conquista jesuitica, en la peninsula de California empezé
a darse, ya en forma permanente y en un dmbito cada vez mas ex-
tenso, un proceso de aculturacién. Grupos humanos portadores de
culturas distintas entre si entraron en un contacto estable que no
s6lo hizo posible el constante intercambio directo de rasgos cultura-
les sino también, en la medida en que los grupos aborigenes y los
forasteros fueron integrandose en una comiin estructura social, hizo
necesario el continuo y mutuo ajuste de las culturas confrontadas,
radicalmente diferentes en cuanto a su origen, estructuras, formasy
contenidos. Bajo estas circunstancias, los cambios internos de tales
culturas no pudieron obedecer tan sélo a los impulsos auténomos de
sus respectivos grupos portadores, pues la fuerza de los factores
endégenos fue en todo caso condicionada por todo el complejo de
las relaciones socioculturales establecidas entre los grupos nativos y
sus dominadores.

Aun cuando factores miltiples y de muy diversa indole determi-
naron la dinamica del proceso de aculturacién, las formas en que el
cambio se dio fueron en cierto grado moldeadas intencionalmente
por los que pudiéramos llamar agentes activos del cambio cultural
tan s6lo para poner énfasis en el hecho de que intervinieronen el pro-
ceso con arreglo a un programa de accién tendiente a orientar el
desarrollo y sentido del cambio en funcién de ciertos objetivos que
dichos agentes concebian como deseables. En realidad, todos los in-
dividuos involucrados en el contacto eran potenciales agentes del
cambio cultural; pero los jesuitas y el resto del grupo inmigrante
tuvieron, por su posicién de dominio, una mayor capacidad que los
nativos para promover tal cambio y adecuarlo a sus particulares in-
tereses. Hubo por parte de los misioneros una manifiesta voluntad
de suprimir o modificar rasgos de la cultura de los californios, a la
vez que de mover a aquellos indios a aceptar y hacer suya paulatina-
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mente una porcién significativa de la cultura de que participaba el
grupo conquistador. Esa voluntad se tradujo en acciones consecuen-
tes que fueron apoyadas por todo el equipo humano y el aparato
institucional que estuvieron bajo el control directo de los religiosos.
No puede decirse que el programa jesuitico de cambio cultural haya
tenido una contraparte igualmente congruente y viable del lado de
la poblacién indigena, la que dificilmente podia llegar a tener en
esto objetivos propios plenamente diferenciados de los de sus
dominadores, como no fueran —y eso nada mas en ciertos casos—
los de resistir organizadamente la dominacién y preservar la integri-
dad de las tradiciones culturales autéctonas. Ocurrié mas bien que
algunos individuos o grupos indigenas contribuyeran activamente a
impulsar el programa de los religiosos.

Los misioneros actuaron como verdaderos agentes especializados
del cambio cultural. Sus funciones caracteristicas consistian precisa-
mente en apartar a los indios de sus tradicionales formas de vida a fin
de integrarlos a los nucleos misionales y, con ello, a la fe y las practi-
cas de todo orden que definian a los cristianos. Para el cumplimiento
de las funciones que les eran propias resultaba imperativo que los reli-
giosos dominaran una serie de conocimientos concretos, producto en
buena parte de una experiencia colectiva acumulada que cada padre
procuraba compartir y enriquecer. “Arte de las artes” llamaba un mi-
sionero a todo el conjunto de técnicas que él mismo y sus corre-
ligionarios utilizaban para “domesticar, juntar, instruir y reducir a unos
barbaros”, o sea a los californios.! Ese complejo y dificil “arte”, del
que los v1eJos misioneros eran habiles maestros, se ensefiaba a los reli-
giosos recién integrados al contingente jesuitico que laboraba en la
peninsula. Asi, del padre Nicolas Tamaral se dice que cumpli6 varios
anos de aprendizaje sirviendo a dos de los padres mas experimenta-
dos, Piccolo y Juan de Ugarte, antes de que se le comisionara para
fundar la misién de La Purisima.? Parecida capacitacién debi6 conse-
guir, entre otros, el padre Wenceslao Link, el que s6lo marché a hacer
una nueva fundacién, la de San Francisco de Borja, después de per-
manecer por algiin tiempo en Santa Gertrudis aplicado a “aprender
alli el idioma del pais” y a asistir al ministro del lugar para “habilitarse
y hacerse practico en el modo de reducir y atraer a los gentiles”.*

! Taraval, op. cit., paragrafo 253.

2 Ibid.

* Carta de Miguel del Barco al virrey marqués de Cruillas: San Javier, 15 octubre 1761, AGNM,
Californias 66, f. 1 v. Esta carta se publica como apéndice en Del Barco, op. cit., p. 427-428.
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Por las evidentes ventajas que para su programa de accién tenia
el conocimiento temprano y amplio de las lenguas aut6ctonas, los
misioneros jesuitas de California tuvieron el aprendizaje de dichas
lenguas como una de sus més apremiantes tareas. En el corto plazo,
ese aprendizaje era un cometido mas viable que el de la castellani-
zaciéon masiva de los indios, que parece no haber sido contemplada
por los jesuitas como un objetivo inmediato o que hubiese que im-
pulsar con particular empeno. Los religiosos tenian no sélo el inte-
rés de aprender sin dilaciones las lenguas indigenas sino también la
posibilidad de sistematizar el aprendizaje mediante el registro escri-
to de vocablos y expresiones. Algunos trataron de establecer las nor-
mas manifiestas de aquellaslenguas y formaron textos que inclufan
consideraciones gramaticales.

No quiere decir esto que la tarea les haya resultado facil a los je-
suitas. Miguel del Barco afirmaba que la lengua cochimi era de suyo
dificil de aprender y que, ademas, los indios la hablaban “de prisa'y
de un modo tan confuso” que no podia, quien no fuese practico en
ella, anotar con acierto un vocablo cuando apenas lo oia por prime-
ravez.* Iguales problemas deben haberse planteado frente a las otras
lenguas basicas peninsulares, tan extranas al habla espafiola como lo
era el cochimi. .

El grado de dificultad que representé el aprendizaje de esas len-
guas fue obviamente mayor en un principio, cuando los misioneros
tenian que aprenderlas directa y exclusivamente de los indios.” Esas
dificultades iniciales disminuian al prolongarse el contacto, gracias en
parte a la preocupacién que tuvieron los jesuitas por hacer suyas las
lenguas de los antiguos pobladores de la peninsula y por elaborar
vocabularios y graméticas susceptibles de ser utilizados como textos
de estudio.® Con todo, la diversificacién lingiiistica del mundo abori-

10p. ct., p. 220.

5 El misionero Pedro de Ugarte llevé a vivir asu casa a dos muchachos de la rancheria de
Malibat, con el objeto de que le sirvieran de maestros de la lengua local, que el religioso
todavia desconocia. id. Venegas, Noticia..., vol. 11, p. 79.

% Los diversos tratados sobre dialectos peninsulares salidos de mano de los misioneros
jesuitas fueron el resultado de esa labor primaria de aprendizaje y de la necesidad de ir acu-
mulando las experiencias habidas en el campo lingiiistico. Aun antes de la entrada de
Salvatierra, varios padres jesuitas habian hecho ya registros escritos de vocablos pertenecien-
tes a algunas de las lenguas habladas por los indios californios. Un vocabulario formado en
fechas muy tempranas, que a la postre resulté imitil por sus propias deficiencias o porque
correspondié a una lengua local no identificada, fue llevado por el padre Kino en suviaje ala
peninsula en 1683. Después, el propio Kino formé un catdlogo de palabras guaycuras y, mas
adelante, en la zona de San Bruno, el padre Juan Bautista Copart recogié informacién sobre
la lengua vernacula de los indios del lugar —conocida més tarde camo lengua monqui o de
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gen californiano exigi6 de los religiosos un esfuerzo sostenido en cuanto
al conocimiento y registro de las lenguas peninsulares basicas y de sus
numerosas variantes dialectales.” Cada vez que se penetraba en una
zona de nueva conquista habia que empezar desde la base: escuchar
cuidadosa y reiteradamente, anotar, formar listados de palabras, esta-
blecer equivalencias con términos del castellano y precisar las peculia-
ridades fonéticas propias de los dialectos locales.

Los misioneros no ignoraron que su propuesta accién evange-
lizadora sélo era posible en la medida en que cada ministro domina-
ra lalengua de las comunidades indigenas que quedaban a su cargo.
Muy pronto se dieron cuenta, ademas, de que el conocimiento de
esas lenguas, aun cuando fuera todavia elemental, les ayudaba a afir-
mar su ascendiente sobre sus respectivas comunidades. Entre los in-
dios se suscitaba una actitud de admiracién y simpatia cuando veian
que un religioso podia hablar como ellos lo hacifan y se mostraba
interesado en hacerlo cada vez mejor.® Y otra ventaja muy impor-

Loreto— y pudo formar un vocabulario, tal vez una especie de doctrina, que luego le fue de
suma utilidad al padre Juan Maria de Salvatierra. Otros textos de esta indole fueron después
elaborados por los jesuitas, aunque sélo tenemos noticianominal de algunos de ellos. Sabe-
mos que el padre Everardo Helen escribié una Doctrina cristiana en lengua cochimiy que Baegert
se hallaba redactando, hacia 1755, un Arte y vocabulario de la lengua guaycura, que seguramente
contenia los mismos datos que hoy pueden verse en la conocida crénica del alsaciano. Franz
Benno Ducrue fue autor de una Specimina linguae californicae, que, por cierto, fue publicada
en Nuremberg en 1781. Agregaremos también que, ya en el exilio, el padre Miguel del Barco,
por largo tiempo ministro de San Francisco Javier, elaboré a instancias de Fra Javier
Clavijero y de Pedro Cantén, un Pegueiio ensayo de la lengua cochimi, que entregé al padre
Lorenzo de Hervis, autor del famoso Catilogo de las lenguas de las naciones conocidas. Puede
presumirse que el contenido de ese Pequerio ensayo sea el que quedé incluido en la Historia de
Del Barco. Llama la atencién el hecho de que ninguno de los textos lingiiisticos que hemos
mencionado —que son de los que tenemos noticia expresa— se refiera a lalengu: pericy, que
sabemos que fue bien conocida por algunos misioneros.

7 A los padres Salvatierra y Piccolo les ocurrié que, habiendo aprendido la lengua monqui,
se dieron cuenta de que en lugares muy cercanos a Loreto, hacia la sierra, se hablaba otra
lengua que se conocié con el nombre de laymona o cochimi, la que desde luego se aplicaron
los religiosos a aprender, al punto de quedar pronto en aptitud de predicar a los indios serra-
nos en su particular dialecto. El padre Juan de Ugarte, que llegé a la peninsula en 1701, a
s6lo un afio de su arribo ya ensefiaba la doctrina cristiana en monquiy en laymén. Vid. Piccolo,
op. cit.,, p. 51y 57.

8 Cuando Salvatierra pasé a la peninsulaen 1697 llevé consigo el cuaderno escrito afios
antes por el padre Juan Bautista Copart. Salvatierra habia leido y releido dichos apuntesy los
puso a prueba en cuanto empezd a tener contacto con los indios de San Bruno y de la ensena-
da de San Dionisio. Por algan tiempo, el fundador de Loreto no se desprendié casi de aquel
texto que, en efecto, le permitié aprovechar y hacer suyo el conocimiento previamente adqui-
rido por Copart. Todos los dias se daba el misionero el tiempo necesario para estudiar su
vocabulario y asegura él que lo hacia ante el asombro de los indios, que formaban corro en
torno del estudioso para observarlo y escuchar las palabras que repetia en voz alta, reconoci-
das como propias por sus atentos oyentes. Carta de Salvatierra a Ugarte: Loreto, 27 noviembre
1697, en Documentos para la historia de México, 2a. serie, vol. 1, p. 127 y 135.
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tante conseguian los misioneros al llegar a adquirir ya un dominio
de las lenguas autéctonas: la de no dejar que los indios tuvieran
exclusividad en el manejo de un sistema de comunicacién, como era
el de sus propias lenguas vernaculas. El conocimiento de un dialecto
local hacia posible que el ministro que lo poseyera tuviera una co-
municacién directa con todos los indios lugarefios, sin excepcién al-
guna. Ello permitia al misionero intervenir de una manera amplia
en los mas distintos aspectos de la vida de aquellos aborigenes. En
tanto intérprete de la comunidad entera, el religioso podia contar
con mayores recursos de control para gobernarla en lo interno y
para administrar sus relaciones con el exterior.

Quiz4 por todo esto fue que los jesuitas tuvieron mds interés en
aprender ellos las lenguas de los indios que en promover activa-
mente la castellanizacién de los californios. Algunas veces emplea-
ron como intérpretes a indios que se hicieron ladinos y aprendie-
ron el castellano;® otras también se aplicaron a ensefiar palabras
castellanas a los jévenes nativos que primeramente accedian a vivir
de fijo en el nicleo misional. Esto Gltimo fue en ocasiones un re-
curso para que tales indios se convirtieran luego en maestros de
lengua de los religiosos y en auxiliares de éstos en las tareas de ca-
tequizacién inicial.!® Pero no fue el castellano sino las lenguas
autdctonas las que emplearon preferentemente los jesuitas para
ensefiar a los indios la doctrina cristiana.!! Los principios y las
oraciones de esta doctrina fueron traducidos a las distintas lenguas
peninsulares'? y asi se les difundié en un principio entre el grueso
de la poblacién aborigen.!”? De que los jesuitas pensaban que no
habia mejor manera de proceder a este respecto durante un perio-
do inicial mas o menos largo da testimonio un comentario del pa-
dre Piccolo, quien en su Informe de 1702, luego de referir que el
virrey de la Nueva Espafna habia mandado que los misioneros de
California ensefnaran “a todos los gentiles y catecaimenos las ora-
ciones en lengua castellana”, escribié lo siguiente: “iPobre y desdi-

¥ Venegas, Noticia..., vol. I, p. 122-123 y 126.

19 1bid., p. 123.

" Quiza para apoyar mejor los trabajos de los misioneros fue que, a poco de iniciada la
conquista, algunos soldados tenian ya aprendida “mucha parte de la doctrina cristiana en
lengua califérnica”, como hizo constar Salvatierra. Carta a Ugarte: 3 julio 1698, AGNM, Historia
21, f. 21.

12 Kino nos dice que Salvatierra puso “en lindas coplas de la misma lengua califérnica”
algunas de las oraciones cristianas. Las misiones..., p. 123-124.

13 Vid., por ejemplo, carta de Tamaral a Villapuente: 15 junio 1731, en Venegas, Noticia...,
vol. 11, p. 269.
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chada gentilidad si los hijos de nuestra madre la Compaiiia obede-
cieran a tales 6rdenes y mandamientos!” !4

Esta politica no impediria a la postre que un buen porcentaje
de la poblacién indigena vinculada a las misiones californianas lle-
gara a hablar el castellano. Aunque algunos sonidos de esta lengua
eran desconocidos por los indios (los guaycuras no tenian en su
lengua los sonidos representados por las letras “s” y “f”), los
californios los aprendian con facilidad, segtn ya lo hacia notar el
padre Kino en 1683.! El mismo religioso observé que los nativos
de la region de La Paz mostraban notable curiosidad por saber
c6mo se llamaba tal o cual cosa en la lengua de los espanoles.'®
Mas tarde, cuando Salvatierra llegé por primera vez a la peninsu-
la, pudo comprobar el religioso que los indios con los que entré en
contacto pronunciaban algunas palabras castellanas previamente
aprendidas, como “mantequilla”, “perro” y “sefior”, y aun sabian
decir “Santa Maria, ora pro nobis”, aunque sin tener idea de lo
que esto significaba, al decir del misionero.!” Aunque entre algu-
nos grupos nativos se gener6 una adecuacién semantica de sus pro-
pios vocablos para referir cosas que antes desconocian y habian
sido introducidas por los espaioles,'® entre otros hubo, en casos
similares, una temprana adopcién de voces castellanas, tomadas
en calidad de préstamo.'? El tiempo, o sea el contacto continuado,
permitié que la aculturacion lingiistica alcanzara otras dimensio-
nes y que se castellanizaran amplios sectores de la poblacién
indigena. Para 1755, todos los indios de Loreto hablaban castella-

11 Op. cit., p. 102-103. :

15 Carta al padre Francisco de Castro: San Lucas, Sinaloa, 27 julio 1683, en Kino escribe..., p.
208.

16 Ibid.

17 Carta de Salvatierraa Ugarte: Loreto, 27 noviembre 1697, en Documentos para la historia
de México, 2a. serie, vol. 1, p. 132.

!8 Son interesantes algunas referencias que hace Baegert a este respecto. Segun este au-
tor, los guaycuras de San Luis Gonzaga usaban un vocablo de su lengua que significaba “el
lugar donde uno reside”, o sea “la casa”, para referirse, por un lado, al templo misionaly, por
el otro, al lapso medio de estancia de los indios en la misién, es decir, a “la semana”. El
siguiente parrafo escrito por Baegert es también muy sugerente: “son muy listos [tales indios]
para dar nombres a las cosas que antiguamente no habian visto, v. g., ala puerta llaman ahora
hocico; al pan, ligero; al fierro, pesado; al vino, agua mala; a la carabina, arco; a las autoridades,
portadores de baston; al capitan espanol, salvaje o cruel; a los bueyes y vacas, venado; a los caballos
y mulas, titschénu tscha, que quiere decir: hijo de una madre sabia, y al misionero, cuando hablan
con €l o de él: tia-pa-tii, que es: su casa en el norte tiene, o, en buen espaiiol, hombre norteiio”. Op.
cit., p. 120y 135.

1% Es el caso, entre los cochimies, de la palabra “mula”. Vid. carta de Piccolo a Salvatierra:
Santa Rosalia Mulegé, 24 junio 1709, en Piccolo, op. cit., p. 173.
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no.2’ Segun Del Barco, hacia las postrimerias del periodo misional
jesuitico lo hablaban también muchos cochimies de las misiones
mas antiguas, muchos guaycuras de las misiones de San Luis
Gonzaga y Nuestra Sefiora de los Dolores y la mayoria de los pocos
periciies que aun sobrevivian, distribuidos éstos en la misién de
Santiago y en San José del Cabo.?! Al parecer eran los hombres
quienes primero aprendian lalengua de los espaiioles y, en ocasio-
nes, los inicos que llegaban a aprenderla. Del Barco asegura que,
entre las comunidades de lengua cochimi, era muy rara la mujer
que sabia el castellano.?? 4

Segiin se expresa reiteradamente en los testimonios de los mi-
sioneros, el esfuerzo que hacian los padres por instruir a los indios
en las cosas del cristianismo rendia sus frutos en muy poco tiempo,
una vez que se fundaba un nuevo establecimiento misional. La doc-
trina se explicaba, como hemos dicho, en la lengua de los neéfitos y,
asi, éstos podian con facilidad y prontitud repetir las oraciones que
les ensefiaban los padres.?® Apenas a unos meses de fundada la mi-
sién de San José del Cabo, su ministro, Nicolas Tamaral, informaba
que los indios “rezaban ya la doctrina en sus rancherias de nochey,
por la mafana, al amanecer, ala[ba]ban en comunidad al Sefior can-
tando tres veces el bendito al tono califérnico, después de haber reza-
do ladoctrina”.?* Aquellos mismos indios solian desde entonces hin-
carse de rodillas y rezar el bendito como un modo de saludo al padre,
lo que, a nuestro juicio, pudo haber tenido, més que otra cosa, el
simple caracter de un ritual de relacién con el misionero. Cabe for-
mular la hipétesis de que el aprendizaje y la repeticién de la doctri-
na y las oraciones del culto cristiano fueron para los catecimenos,
en un principio, actos de un significado mas bien formal por los que
se aseguraban el acceso al alimento y las demas dadivas que se distri-
buian en los establecimientos misionales.

Todas las misiones tenian sus escuelas de doctrina, que también
lo fueron “de leer y escribir”.25 En ellas se ensenaba a los indios
canto eclesiastico, recurso que fue utilizado desde los primeros tiem-

28 Jutos de visita: 1755, Biblioteca de la Universidad de Texas, Austin, Coleccion W. B.
Stephens 67, f. 112.

2 0p. cit., p. 176-177.

2 Ibid., p. 176.

2 Carta al visitador José de Echeverria: San José de los Coras, 9 diciembre 1730, AGNM,
Historia 308, f. 472 v.-473.

24 Ibid., £. 472.

2% Venegas, Noticia..., vol. 11, p. 248.
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pos de la misién californiana para que los indios aprendieran la doc-
trina. Salvatierra se auxiliaba para esto de una vihuela y, segtn las
palabras de Venegas, “poniendo en punto musico el texto de la doc-
trina, comenzaba el padre a entonarla” y los nifios a seguirle, “los
cuales abrazaban con notable gusto y alegria aquel modo de apren-
der por canto”.2® Como también se ensend la doctrina a los adultos,
los misioneros juzgaron conveniente tener un militar a su lado cuan-
do salian a doctrinar?’ y aun hacer notorio a los catecimenos que
aquel acompaiiante se hallaba armado y que comparecia alli como
autoridad militar.2® Otro procedimiento de coaccién que emplearon
los jesuitas consistié en dejar de repartir ropa a los catecimenos que
no llegaran a ser capaces de repetir “ellos solos de memoria la doc-
trina”.?

Debemos destacar el hecho de que los jesuitas lograron hacer
que algunos indios contribuyeran de una manera decisiva en la la-
bor de catequizacién. A los mas aventajados en el conocimiento de
la doctrina se les habilitaba como temastianes, es decir, como maes-
tros, para que, ademas de contribuir a catequizar a los demés miem-
bros de su comunidad, se encargaran de dirigir los rezos diarios he-
chos en comun. A veces se les preparaba especificamente para ello,
como lo hizo Tamaral en San José del Cabo, en donde, sin perjuicio
de lalabor doctrinal que desempefaba con todos los indios en gene-
ral, hizo vivir en su casa a catorce muchachos procedentes de diver-
sas rancherias, con el objeto de que, “instruidos en la doctrina y ritos
cristianos”, obraran luego como temastianes en sus respectivas co-
munidades de origen.

Aparte de los mencionados catequistas auxiliares hubo otros in-
dios que actuaron en favor del interés de los jesuitas ejerciendo en
sus propias rancherias funciones de control que no excluian la utili-
zacion de recursos de fuerza. Se les llamé “fiscales”. Eran obligacio-
nes suyas mantener informados a los padres respecto de los nifos
que nacian y la gente que caia gravemente enferma, a fin de que
aquéllos fueran luego bautizados y a ésta se le pudiera administrar
los Gltimos sacramentos.?! Avisaban asimismo de los indios que fal-

26 Venegas, El apdstol..., paragrafo 325.

27 Ibud.

28 Carta de Salvatierra a Ugarte: 1 abril 1699, AGNM, Historia 21, f. 52 v.

29 Carta de Nicolds Tamaral al visitador [¢1730?], AGNM, Historia 21, f. 172-172 v.

%0 Carta de Tamaral al visitador Echeverria: San José de los Coras, 9 diciembre 1730, AGNM,
Historia 308, f. 472.

31 Informe del visitador José de Echeverria: 1730, AGNM, Historia 308, f. 469.
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taban a los ejercicios religiosos, quienes por tal falta “eran castigados
a proporcién” excluyéndolos del reparto de alimentos o, incluso, “con
algunos azotes”.*?

No podemos saber cudndo, en qué forma y en qué medida arrai-
g6 realmente entre los californios la nueva fe religiosa. Sin duda, el
conocimiento de la doctrina cristiana y la continua participacién en
los actos litargicos del culto tuvieron con el tiempo efectos significa-
tivos en la mentalidad de los indios; pero las fuentes disponibles
s6lo permiten documentar aspectos formales de lavida rellglosa que
se fue implantando en California como resultado de la accién misio-
nera. De cualquier modo resulta interesante examinar algunas de
esas manifestaciones formales del avance de la evangelizacién, en
virtud de que, independientemente de su sentido religioso, fueron
aspectos ostensibles del comportamiento social de los indios ligados
a las misiones. Un hecho formal, el del bautismo, fue precisamente
el que solian tomar en cuenta los misioneros para valorar en princi-
pio el desarrollo de su obra de evangelizacién.

Mientras que a los nifios pequenos se les bautizaba casi a raiz del
contacto inicial, en cuanto se lograba que los progenitores lo permi-
tieran o, por lo menos, no se opusieran a ello, con los adultos se
procedié con més cautela, por el temor, segiin expresaba el padre
Piccolo, de que no se les pudiera después obligar a cumplir sus de-
beres de cristianos y, agregaba el religioso, “por no exponer a irri-
sién nuestra catdlicareligién”.*® Para misioneros tan mesurados como
Julidn de Mayorga era claro que, en un principio, los indios entra-
ban “en las cosas de cristianos poco a poco”.** Sin embargo, la cau-
tela no fue tanta que el bautismo de jévenes y adultos se retrasara
por més de unos cuantos meses, siempre que mediara una primaria
instruccién religiosa. Seis meses de labor doctrinera en San José del
Cabo permitieron bautizar a mas de cuatrocientas gentes®> y un ano
fue suficiente en San Francisco de Borja para tener bautizados a se-
tecientos veintinueve lugarefios.*® A este ritmo, pocos afnos basta-
ban para que se derramaran las aguas bautismales en la totalidad de
los indios adscritos a las misiones y para que, en consecuencia, se les
atribuyera a todos ellos la condicién plena de cristianos. Declaraba

32 Venegas, Noticta..., vol. 11, p. 128.

8 0p. cit., p. 52.

31 Informe de Julidn de Mayorga: San Juan, 20 octubre 1720, BNM, AF 3/51.1, f. 2 v.

%5 Carta de Jaime Bravo a Villapuente: Loreto, 10 octubre 1730, BNM, AF 4/56.1, f. 1 v.
% Carta de Lucas Ventura al virrey: Loreto, 31 octubre 1763, AGNM, Californias 66, f. 6.
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hacia 1730 el misionero de La Purisima que no sabia de un solo
gentil que quedara en su jurisdiccién.®’ Por esas mismas fechas, el
visitador José de Echeverria dio la cifra de seis mil indios bautizados
en las misiones californianas existentes a la sazén y aseguraba que, en
toda el area de actividad misionera, no se hallaba ya nifio en edad de
hablar que no tuviera “bien sabida la doctrina cristiana”.**-Mis ade-
lante, en 1742, habldbase de mas de diez mil californios bautizados.**
Trece eran en ese entonces las misiones existentes en la peninsula.

El niimero de bautizos realizados, deciamos, fue un dato en el
que los misioneros cifraron el avance de sus trabajos de evangeliza-
cién. Se explica por ello el entusiasmo que revelan algunos de los
informes jesuiticos que parecen dar cuenta de la cristianizacién de
los californios como si se tratara de una obra ya consumada e irre-
versible. La realidad era, sin duda, distinta a la que por lo comtn se
pintaba en esos informes. En junio de 1734, el padre Bravo escribié
a un corresponsal suyo que, en las misiones de San José del Cabo y
Santa Rosa de Todos Santos, no quedaban ya indios gentiles porque
todos estaban “reducidos y bautizados”, de tal suerte que la nueva
cristiandad se hallaba alli “en igual estado o mejor que [en] las mi-
siones antiguas”;*° bien sabemos que algunos de los indios a los que
Bravo aludia aqui participaron pocos meses mads tarde en la rebelién
indigena mas importante del periodo jesuitico. Tras esta rebelion, el
padre Sigismundo Taraval se mostr6 convencido de que la conversién
religiosa de varios grupos indigenas del sur, como los callejies y los
huchities, habia sido tan s6lo aparente, pues los indios tenidos alli por
cristianos habian seguido comportdndose en todo como gentiles.*!

A reserva de volver sobre este asunto en los apartados que si-
guen conviene puntualizar aqui que ni la ensefianza de la doctrina,
ni el bautismo, ni la asistencia continua a los oficios religiosos po-
dian modificar las formas de conducta de los indios en el grado en
que lo deseaban los padres jesuitas.*?> Mas tampoco la actividad de

37 Carta de Nicolds Tamaral al visitador [£17307], AGNM, Historia 21, f. 169 v.

38 Informe del visitador José de Echeverria: 1730, AGNM, Historia 308, f. 469.

% Carta de Jaime Bravo al marqués del Castillo de Aysa: Loreto, 10 marzo 1742, AGNM, Pro-
vincias Internas 87, f. 187.

10 Carta de Jaime Bravo a Villapuente: Loreto, 10 octubre 1730, BNM, A 4/56.1, f. 1 v.

#! Taraval, op. cit., paragrafo 80.

2 De Baegertes el siguiente parrafo que muestra la irritacién del religioso por la persis-
tencia, entre sus feligreses guaycuras, de conductas que no habian podido ser modificadas
por la accién misionera: “En cuanto a la obligacién de oir la confesién, era éste un trabajo
cominmente muy desconsolador, enojoso y melancélico... no sélo por la coaccién [sic] y la
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éstos se limit6 alas tareas de evangelizacién; su programa de cambio
cultural incluyé otros varios objetivos que se consideré necesario al-
canzar para hacer mas viables los relacionados con la fe religiosa.
Para que la organizacién de tipo misional fuera posible era preciso
que la accién de los ministros religiosos se orientara también a la
introduccion de elementos culturales de caricter tecnolégico, los que,
a su vez, provocaron cambios en el modo de vida de los indios pe-
ninsulares. También en esto hubo de desarrollarse, con base en las
experiencias misioneras habidas en otras regiones y en las que se
fueron teniendo en la propia peninsula, un sistema de accién que
fue ciertamente eficaz en el sentido y con los limites que se expresa-
ra en el apartado siguiente.

Las actitudes de curiosidad y admiracién que mostraban los
californios ante los procederes de sus visitantes forasteros fueron
aprovechadas por los religiosos para inducir a los nativos a aprender
de un modo practico algunas técnicas previamente desconocidas por
la poblacién aborigen peninsular. En ocasiones, la inmediata res-
puesta indigena resultaba claramente favorable al propésito de los
misioneros y aun implicaba ya una primaria iniciativa de aprendiza-
je por parte de los nativos, como lo pudo advertir el padre Piccolo
una vez que, luego de haber sembrado un poco de trigo delante del
jefe de una rancheria y de haber hecho que éste lo imitara, el indio
aquel pidié al padre que, antes de retirarse, le dejara algunas semi-
llas mas para repetir la operacién de la siembra.** Seguramente en
casos como éste laaccién realizada no seria de pronto entendida por
los indios sino como una practica extraia, tal vez desconcertante
para ellos y sin mas resultados ostensibles que los de motivar la satis-
faccién de los padres. Pero al paso del tiempo el aprendizaje tendia
a consumarse entre los nativos por efecto de la repeticién de la prac-
ticay la final observacién de sus resultados. )

En otras varias actividades también interesé a los misioneros que
los californios se industriaran desde un principio, dada la conve-
niencia de contar con un buen nimero de brazos para construir ra-

devocién fingida [de los indios], que en mudhos de ellos eran los Gnicos motivos de querer
confesarse, sino también por su sorprendente ignorancia después de tan repetida ensenanza;
porsuestupidez y corta inteligencia; por las nltiples oportunidades para pecar [de] que no
huyen ficilmente y que el confesor no tiene modo de evitarles; por su faltade toda prepara-
ciénYy, en fin, por la continua reincidencia de todos o, por lo menos, de la mayorfa.” Op. cit.,
. 167.

P 3 Carta de Piccolo a Jaime Bravo: San Patricio, 18 diciembre 1716, en Piccolo, op. cit., p.
191y 192. Vid. también la p. 206.