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El régimen misional

El fin de la escuela para indigenas era convertir a los mismos al cristianismo e
inculcarles la civilizacién europea, de tradicién judeo-cristiana. Para los misioneros
la catequizacién del indio implicaba su educacién y civilizacién. De postura
escolastica los frailes se plantearon en el siguiente silogismo. S6lo se podia
cristianizar verdaderamente al indio persuadiéndole de la virtud de la fe cristiana.
Para convencerlo de esta bondad, habia que demostrérsela mediante la razén. Lo
anterior s6lo era posible si se educaba al modo occidental [1].

Curiosamente, para lograr este fin, promovieron la “rep(blica indiana”, es
decir procuraron organizar a la poblacién indigena, guiados por ellos, separada de
la espafiola, para evitar asi los abusos y malos ejemplos a los recién convertidos.
Como complemento de esta concibieron la “iglesia indiana”, inspirada en la iglesia
de los apéstoles [2,3]. Se trataba de una organizacién también diferente a la iglesia
de los espafioles, libre, entre otras cosas, de diezmos, canongias y obispados
sefioriales con pastores que ignoraban los idiomas indigenas. Los frailes sentian que
con esta “iglesia indiana” retomaban a lautdpica sencillez de laiglesia primitiva [2].
Aln cuando las concepciones de los frailes se encontraban filos6ficamente ancladas
en el medievo, sus métodos misionales y educativos se caracterizaron por su
eclecticismo’. -

~ Elconvento, convertido en “doctrina’, eralaunidad termitorial y administrativa
 franciscana. Se encontraba establecido en las “cabeceras” o sea poblaciones de
importancia, de preferencia las que habian tenido una cierta hegemonia en la
antigiiedad. Los habitantes de las poblaciones aledafias, dependientes de la
cabecera, se reunian en el convento-doctrina para la administracion ordinariade los
sacragnentos, pero a su vez eran visitados regularmente por los frailes de acuerdo
con su agenda. Por esta raz6n estos pequefios pueblos recibieron el nombre de
“visitas” [2]. A pesar de sus esfuerzo, debido a la dispersién de los indigenas, las
visitas en muchas ocasiones eran distantes, por lo que los religiosos podian

I. Eclecticlsmo: conclliar las doctrinas que parecen mejores o més crefbles de diversos sistemas.
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ausentarse por largos periodos, llegando el fraile, decia misa, bautizaba, casaba y
se iba [3].

En el periodo que estudiamos en la Nueva Vizcayalos conventos eran cinco:
San Francisco del Nombre de Dios, San Juan Bautista de Analco, San Pedro y San
- Pablo de Topia, Santa Barbara, en la regién del valle de San Bartolomé y el de San
Buenaventura del Pefién Blanco [4]. |

Después de que los religiosos congregaban a los naturales y los reduciana
vivir en poblados pemanentes, les ensefiaban las costumbres y modos de vivir
‘civilizados’, especialmente de la familiay asuntos domésticos. Después se trazaba
el pueblo, considerando los lugares para futuros edificios, calles, paseos y caminos
y la distribucion de los lotes, incluidos los espacios ptblicos [5].

El convento-doctrina o convento-escuela se localizaba en un sitio alto de los
poblados, bien en el interior del poblado, en comunicacion can la plaza del pueblo
o enuno de sus extremos, imponiéndose sobre él y abrumandolo con su presencia
[1,3,5]. La finalidad de una ubicacién en alto, era fungir como fortificacién ante
posibles ataques de indios rebeldes, encontrandose, por lo mismo, amurallada en
su periferia, con paredes altas de canteria y pintadas de cal, sin haber edificios del
pueblo pegados a dichas paredes [1,5]. Si habia habido algtn adoratorio en el
poblado, se construia sobre el mismo o sobre una terraza artifical cimentada con los
escombros de los adoratorios destruidos. Su fin era religioso, el demostrar la
preeminencia de la fe cristiana. Se tenia acceso al convento mediante una
escalinata, habiendo puerias monumentales en la barda perimetral, en una, dos o
tres en sus frentes libres. Al interior contaron con plantaciones de arboles fondosos
dispuestos en calles. [1].

En el caso de San Juan Bautista de Analco se ubico sobre una loma, aun
cuando no en la cima, lo que pemitia visualizar los alrededores, no distante del
cauce del rio y en comunicacién con la plaza del pueblo de nativos. Recientemente,
se ha sugerido que el establecimiento original, prehispanico debié localizarse cerca
de los manantiales, al pie del ahora llamado cerro de Los Remedios, donde se han
hallado en la supefficie restos arqueolégicos [6]. De ser cierto este supuesto, habria
que resaltar que dicho cerre esta coronado en su cima con una capilla franciscana.

2. Ermita: capilla situada por lo comGn en despoblado. Término que nos pareci6 apropiado, ya que los frailes
construian su pequefia iglesia, para después establecer a los indios némadas en tomo a la aislada construccién.
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Inicialmente, la emita’ en las cinco establecimientos que tuvieron en la
Nueva Vizcaya debieron ser capillas de adobe, techadas de paja que servian
también de domitorio para los frailes, llamadas técnicamente iglesias pajizas o
papupérrimas como también se levantaron en Michoacan y la Nueva Galicia [7].
Conforme se consolidaron las fundaciones, los frailes asentaron a los indigenas
semindbmadas y némadas alrededor del convento. Siguiendo sus lineamientos
generales para las misiones, se fue elaborando la construccién: la iglesia se dirigia
de oriente a poniente, colocandose al sur el convento de los hemrmanos, al oriente
el hospital si lo habia, al norte la escuela de cantores y de muchachos para leer y
escribir y al poniente el patio con sus capillas posas donde los nifios aprendian
doctrina [1]. La iglesia, la més de las veces continué siendo de una sola nave, con
su altar mayor colocado al oriente, con dos puertas, la principal al poniente y la otra
abierta hacia el norte [3].

El patio conventual, llamado también atrio, compas o cementerio er.
espafiol o con la voz indigena jacal, contaba comGnmente con una capilla abierta,
capillas posas, una cruz atrial y la escuela. El patio americano fue una simbiosis
cultural y sincretismo religioso. Se adopt6 el atrio europeo, recuperando el valor
social del ambito natural con que estaban familiarizados los nativos [1]. La capilla
ablerta mas sencilla era, de mamposteria, se colocaba paralelamente a la entrada
principal, encarada’al patio, con los elementos necesarios para el culto al aire libre.
La capilla abierta era empleada los domingos y en fiestas de guardar. En esquinas
del patio hubo cuatro templetes, las capillas posas, en los angulos con funcién
mutidisiplinaria. Las capillas posas se empleaban a diario como cgntro catequistico
-deadoctinamiento e instruccién, para procesiones, como capllla/mlsere capilla de
indios’, pudiendo servir para rezary celebrar funciones de culto,. La cruz atrial, gran
instrumento deevangelizaciény simbolo de los conquistadoresy delos misioneros,
completaba el equipamiento del patio, ubicado en la interseccién de sus ejes.
Inicialmente fueron de madera y mity altas [1]. Se ha afirmado que cruz atrial del
convento de San Francisco de Nombre de Dios, llamada la Cruz de los Misioneros
o de los Berros, se conserva en el Templo de Jests Nazareno, en la ciudad de

3. Capilla para canto de salmos solemnes, epeciaimente en Semana Santa. |
4. Capilia donde se reunian a los indlos para lista de asistencla, para control de tributos y, en algunos casos,
capiiia fanebre.
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Fig. 1. Convento-doctrina.

122




Nombre de Dios, Durango (ver la figura 1) [7].

La importancia del convento como institucion educativa queda claramente
expresada por Diego de Valadés. “Suplen también nuestros templos el lugar de las
escuelas, y no cobran réditos o pensiones anuales, sino que gratuitamente y por
caridad cristiana ensefian los hermanos [religiosos] de las tres antedichas 6rdenes®
todos los oficios, asi los eclesiasticos como los necesarios para la vida pablica™ [5]

A decir del Fr. José Arlegui, en la provincia de Zacatecas, que comprendio
alaNuevaVizcaya, los indios se reunian: “...entonando continuamente enlos patios
de nuestros conventos la doctrina cristiana, a que asisten los pequefios todos los
dias, ylos domingos alos adultos, sin que en esto haya dispensa, pues son contados
por padrén que hay todos los dias por el ministro, sin que las rancherias mas
distantes carezcan de tan importante ensefianza, pues hay en las haciendas donde
habitan sefialados maestros, que nombran themaztianes en la lengua mexicana,
donde se hallegado a conseguir que estén muy diestros en la doctrina cristiana, aun
los indios més barbaros y retirados.” [4].

Donde habia convento, se ensefiaba catecismo los domingos y dias de
fiesta. La predicacién se llevaba-a cabo en el patio, donde también se podia decir
misa, empleando lacapilla abierta, cuando se reunia todo el pueblo [8]. Amaneciendo,
se llamaba y recogia a los naturales, en las grandes cludades habia vigilantes de
cada cuartel o barrio, llamados merinos, mientras que en los pueblos, los alcaldes®
eran los que, tenian que despertar a su gente [8,3]. Después de ser contados, se
sentaban en orden y dos o tres veces se repetia en voz alta la doctrina, para en
seguida escuchar en su lengua la predicacion de los frailes. Si alguien faltaba, no
daba su leccidén o hacia alguna travesura, “...luego los escatmentaban con media
docena de azotes”. Al terminar la predicacion, se cantaba la misa y, alin temprano,
‘alrededor de las nueve se concluia y regresaban los nativos a sus casas [9].

Sabemos que conforme se avanz6 al norte, continué habiendoun encargado
de juntar a los indios para llevarlos al catecismo. Uno de ellos Tenamaztle, de
Nochixtlan (Zacatecas) pasé a la historia, no por esta tarea, sino por haber sido uno

5. Se refiere a los franciscanos, dominicos y agustinos. &

6. Alcaldes, no son los oficiales espafioles, llamados alcaldes mayores, sino los nativos, a veces llamados
alcaldes menores. |
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Fig. 2. Fray Diego de Valadés con los chichimecas.

de los jefes destacados de la rebelién del Mixtén en 1542 [3].

Para la predicacion se empleaban las capillas posas, distribuyéndose los
nifos en una esquina, hifias en otra, hombres en una y las mujeres en otra. No
usaban bancos, sentandose de cuclillas al modo de los nativos [8,5]. Después de
escuchar la predicacién, aveces recitaban todos una confesién general’. Luego, se
les leia acerca de como practicar la confesion auricular, siguiendo por ordenlos Diez
Mandamientos [5]. | |

En las “visitas”, adquiria relevancia la figura de los fiscales o fepixque
(tequitlatoque), ejercido por los alcaldes, que no sélo reunian a los del pueblo, sino
que fungian como monitores®. Sabemos que en laNueva Galicia, en Ahuacatlan se
feunian a estos indios escogidos, ensefiandales a leer, escribir y contar, a rezar el
oficio de la Santisima Virgen, conocido por el nombre de Horas de Nuestra Sefiora.

7. Confesidon general: algo semejante a lo que actualmente ocurre al inicio de la misa, cuando los congregados
rezan, “Yo confleso, ante Dios todopoderoso y ante ustedes hermanos que he pecado...”
8. Monitor: educando que recibe inicialmente las ensefianzas para repetirlas a sus condisipulos.
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Regresaban a sus distantes pueblos y alli ellos rezaban el oficio y ensefaban el
catecismo, pues los padres sélo de tiempo en tiempo podian visitarlos. Ademas,
presentaban durante las visitas del obispo a la parroquia a los jovenes y los adultos
no confimados, vigilaba que todo el mundo se bautizara y cumpliera con la
confesién en Cuaresma, procuraban la celebracion en regla de los matrimonios, la
armonia entre los casados, reprimian y denunciaban a las autoridades los adulterios,
y concubinatos, denunciaban a los ebrios inpenitentes y los vendedores de licores
embriagantes, lo mismo que los brujos y envenenadores, en general a cuantos
fomentaban las creencias y practicas paganas. Cuidaban de la conservacién y
limpieza del templo, llevaban el registro de bautismos, bautizaban ellos mismos en
caso de necesidad urgente, ayudaban a los agonizantes a bien morir, presidian a
los entierros, recordaban al pueblo los dias de guardar y los de abstinencia o ayuno,
etc. [3].

En la Nueva Vizcaya, “Tambien han ensefiado los religiosos a los indios a
cantar en el coro, y a oficiar alas misas, lo que ejecutan con solemnidad y grandeza;
pues raro es el pueblo en que no haya una decente capilla de canto de 6rgano con
todos los instrumentos necesarios para el acompafiamiento; y con la ensefanza y
ejercicio han salido muchos excelentes masicos, los que tienen la obligacion en
ensefiar a los muchachos porque cada dia va en aumento. Procuran tambien
nuestros religiosos que haya escuelas en los pueblos, en donde aprenden a leer,
escribir y la lengua castellana los indios, y de los mas diestros y ladinos ocupan en
las sacristias para el continuo aseo de los altares, iglesias y omamentos. También
les han fundado cofradias y hermandades, y en algunos con el principal que
“buscaron los religiosos... " [4].

Los alumnos eran de entre siete y catorce afios de edad [1]. En la escuela
primeramente se aprendia [a doctrina cristiana, luego a leer y escribir, después, de
estos alumnos se escogian algunos para cantores de la iglesia, mientras que otros
aprendian la ceremonia de ayudar a la misa, de donde pudieran servir como
sacnstanes otros de los mismos podian ser porteros y hortelanos y los demas
oficios que se requerian en los monasterios [9].

Aun cuando el cronista_Fr. Arlegui afirma, en la cita previa, que se ensefiaba
en castellano y, en otra cita dice, que en Analco el donado Lucas ensefiaba a los
nifios el castellano [4], es poco probable que en sus primicias haya sjdo asi. En este
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periodo de estudio (1553-1566) era costumbre ensefiar a los nativos en su propia
lengua, y, pronto, se comenzd a ensefiarles el nahuatl, que se consideraba mas
sencillo para que lo aprendieran que el castellano y por ser el mas “general de la
tierra” [10]. Los religiosos intensificaron la difusion del nahuatal, ampliando la esfera
de su domino como una lengua auxiliar para la conquista, sin dejar, claro esta, de
llevar a su mayor grado de adaptacion lingtiistica en los demas idiomas. El
catecismo, los sermones, las confesiones: todo se hacia en las lenguas del pais [3].

Sabemos que en la Nueva Galicia buscaron remediar el problema de la
diversidad de lenguas ensefiando alos indios nahuatl. Primero predicaban en todas
las lenguas y habian dispuesto a sus iglesias en forma tal que pudieran predicarse
al mismo tiempo sermones en diferente lengua en lamisa. Mas tarde se empefiaron
en hacer que los indios practicaran una sola lengua, la que dominaba entre todas
(el nahuatl), y en ella predicaban. Guardaron para la confesion, comoera conveniente,
la lerigua propia de cada region[3].

Enla provincia de San Francisco de Zacatecas, cuando se establecio una casa
de formacion de hermanos menores, se incluy6 en el curriculo nahuati [4]. En una
carta de 1640 del obispo de Durango al Rey, le pide ayuda para obligar a los
franciscanos a ensefiarles a los indigenas la doctrinay a leer en espaiiol [11], lo que
implica que aGn lo hacian en su lengua nativa o nahuatl.

Como hemos insistido se hicieron ambas cosas, ensefiarles en su lengua y
ensenartes el nahuatl. r. Pedro de Espinareda alrededor de 1565 habia elaborado
su Arte y vocabulario del idioma de los zacatecos [12], manuscrito que hizo
probablemente con la intencién de apoyar a los misioneros en el dominio de esta
“lengua para sus tareas catequisticas en su custodia. El motivo por el cual se trasladé
aungrupo de mexicanos a Analco fue con la intencién de que mediante su ejemplo,
ayudar a someter a los nativos tepehuanos, incluido en el proceso la ensefianza de
la lengua genérica de la tierra. AGn cuando fue mucho después (ca 1707) se
elabord, por el también franciscano, Fr. José Feméandez el Arte y vocabulario de
la lengua tepehuana, genérica de la Sierra Madre para la ensefianza de este
dialecto [12]. | '

Al inicio de la dominacién se procuré que los misioneros conocieran las
lenguas de los naturales para su instruccién y especialmente el nahuatl. Felipe Il en
su cédula de 19 de septiembre de 1580 dijo que, “... la inteligencia de la lengua
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general de los indios [nhuatl] es el medio mas necesario para la explicacién y
ensefianza de la doctrina cristiana y que los curas y sacerdotes les administren los
sacramentos... [rogaba y encargaba a los prelados] que no ordenen sacerdotes ni
den licencia para ello a ningtn clérigo o religioso que no sepa la lengua general de
los indios de su provincia [en la Nueva Espaiia, nahuatl]...”. [3]. Después, en la
época de Arlegui (1736), las leyes habian cambiado, el Rey ordend que los indios
aprendieran castellano y algunos sugerian que eran preferibles sacerdotes que no
conocian la lengua para obligar a los nativos a aprender castellano [10]. Siempre
tuvieron muchos espaiioles, la idea de que ninguna lengua de los indios fuera tan
fica y-tan maleable como para explicar convenientemente los misterios de la fe
catblica [3] |

Como se ha comentado, otra prueba de la difusion de nahuatl en la Nueva
Vizcaya fueron los relatos en esta lengua de la fundacién de Nombre de Dios cuyo
autor desconocido, bien pudiera haber sido

, . | y’e)‘ -”:-"\4.

un indigena de la escuela franciscana de este 4 PR E’ 3 (L., ﬂ? i“,_}
pueblo [13]. '

Para concluir el comentario referel?te.a b RMETORIC A cmu smm
las lenguas hay que recordarque el guachichil, gmhﬁmmm“ﬁﬁﬁ 1'
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aztecoide, por lo que la cercania lingiiistica /] “‘“‘“’A?r‘é"mna
pudo facilitar el aprendizaje del ndhuatl. Sin ./ \ {8 S s BT
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ser linguistas, nos apoyamos para hacer esta
afimacién, en ejemplo de la cercania entre el
pima bajoy el tepehuano, ambos de la familia
pima, los jesuitas imprimieron por muchos
anos la doctrina en tepehuano del padre
Benito Rinaldino, S.]. porque les era Gtil para
adoctrinar a los indigenas en Sonora, debido
a las similitudes entre su dialecto, el pima, y el
tepehuano[14]. Parece ser quelos franciscanos
ya se habian percatado de este hecho como lo sugiere el titulo de la obra del

- hemtmano menor osé Feméndez, que dice: “... 1a lengua tepehuana, genéricade
la Sierra Madre' [12].
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El método objetivo franciscano

En la escuela, ubicada al norte de la iglesia, Fr. Diego de Valadés nos explica
como acudian diariamente los alumnos al toque de unas campanillas. Después de
la misa, se les ensefiaba a hablar y escribir correctamente. Se les ensefiaba a cantar
y a tocar instrumentos.de cuerda. Tenian horas detemrminadas de la manana y de la
tarde asignadas para estos ejercicios. Al asistir a misa, acudian ordenadamente y
pemanecian en el templo con compostura. Aprendian, ademas, a dibujar [5].

Como método especial usado por los franciscanos, para ensefiar los
misterios de la religion a los naturales, fue la ensefianza por imigenes o método
objetivo de ensefianzapor el dibujo y la pinturade la escuela de fray Pedro de Gante
[1,5].

Ensu obra Rhetorica Christiana, fray Diego de Valadés, discipulo de Pedro
de Gante, luego de explicar su hipétesis sobre los diferentes tipos de memoria y,
mas aln, su posible localizacién topografica en la cabeza, lo que sustentaba al
método objetivo, nos dice: “... los religiosos, teniendo que predicar a los indios,
usan en sus sermones figuras admirables y hasta desconocidas, para inculcarles con
mayor perfeccion y objetividad la divina doctrina. Con este fin tienen lienzos en los
que se han pintado los puntos principales de ia religion cristiana, como son el
simbolo de los Apostoles, el Decilogo, los Siete Pecados Capitales, con su
numerosa descendencia y sus circunstancias agravantes, las Siete Obras de
Misericordia y los Siete Sacramentos. Todo ello se halla dispuesto en un modo y
orden muy ingenioso, el cual invento es, por lo demas, muy atractivo y notable...
El cual honot con todo derecho lo vindicamos como nuestro, todos aquellos de la
Orden de San Francisco que fuimos los primeros en trabajar afanosamente por
adoptar este nuevo método de ensefianza... Se descubrié que este método era
sumamente apto, porque el éxito alcanzado en la conversion de las almas por
medio de él fue muy consolador. Pues siendo [los indios] hombres sin letras,
olvidadizos y amantes de la novedad y de la pintura, asi ese arte para anunciar la
palabra divida fue tan fructuoso y tan atractivo, que, una vez que se terminaba el
sermon, los mismos indios se ponian a comentar entre si aquellas figuras que les
habian sido explicadas.” [5]. (confiérase a la figura 2 del capitulo I)

128




Como se comentd ya, en la expansion hacia el Occidente y al Norte,
sabemos que Fr. Luis Caldera usé lienzos pintados parala evangelizacién, llevando
el método objetivo al extremo de dramatizaciones del infiemo [15]. Aunque no hay
relatos de que el método se uso en la Nueva Vizcaya, debemos suponer, que aqui
se emple6 el método objetivo con el cual estaban familiarizados los hermanos
menores. Sefia de esperarse que personas como Fr. Diego de Valadés, educado con
dicho método, quien convivié y asistié durante diez afios con Gante, ademis, el
mismo un excelente dibujante, usaran el método objetivo.

El contenido que se ensefiaba, podia dividirse en oraciones y verdades
esenciales que todo mundo debia sabery, después, verdades complementarias. Lo
esencial correspondia a: la seial de la cruz, el Credo, el Padrenuestro, la Avematria,
la Salve Regina, los catorce articulos de la fe (siete de la divinidad y siete de la
humanidad de Cristo), los diez mandamientos de Dios, los cinco de la Iglesia, los
siete sacramentos, el pecado venial, el pecado mortal, los siete pecados capitales,
la confesion general. Las verdades complementarias, no necesarias para todos, sino
paralos alfabetizados eran: las virtudes teologales, las catorce obras de misericordia,
los dones del Espiritu Santo, los sentidos corporales, las potencias del alma, los
enemigos del alma, las bienaventuranzas, las dotes del cuerpo glorificado y los
deberes de los padrinos [3].

Sabemos que en la Nueva Galicia, alrededor de 1541 se les ensefiaba a los
indios, al menos, la existencia de un Dios Gnico, creador del cielo y la tierra, creador
del hombre en cuanto al cuerpo y al alma, el pecado original, la divinidad de
Jesucristo, el paraiso y el infiemo, la existencia de los dngeles buenos y la de los
malos. Ademas se les ensefi6 que estaban obligados a reconocerse stbditos del
- Romano Pontifice, en lo espiritual, y del Emperador, en lo temporal. En cuanto
estuvieran preparados se procedia al bautizo, acostumbrando los franciscanos
bautizar a los nifios el domingo, después de la misa, Frecuentemente los indios
preferian otros dias y otras horas, alo que accedian los frailes para no desalentarlos
31, |

En obras como la Historla eclesiastica indiana de Fr. Ger6nimo de
Mendieta y Historia de los indios de la Nueva Espaiia de Fr. Toribio Motolinia,
al hablar de la educacién hacen una clara diferenciacion entre la educacién de los
hijos de los indios principales y la del com(n de la gente, aun cuando, en ocasiones,
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los frailes recibian un macehual® y le daban [a misma esmerada instruccién que a los
hijos de los indios principales [8,16]. Alrededor de 170 afios después Fr. Agustin
de Vetancourt, al hacer su obra Teatro Mexicano, historia de la provincia del Santo
Evangelio, a la que pertenecieron y que describieron Mendieta y Motolinia, ya no
hace esta diferenciacién tan clara, afirnando autores contempo réneos que Vetancourt
las confunde [3,17].

La obra de Fr. Adegui, de la provincia del Zacatecas, tampoco marca esta
diferenciacién, aunque hace alguna alusién ocasional a la preferencia por los hijos
de los principales. La explicacién de lo anterior pudiera ser que recién consumada
la conquista, para poder gobemar, los espafioles se interesaron por mantener la
estratificacion social existente en el periodo prehispéanico. De hecho la Corona,
inicialmente, les ratificd sus prerrogativas a los indios principales. Conforme
menguo la poblacion indigena y aumenté la afluencia de peninsulares no les
interes6 mantener este estado de cosas, sino sustituirlo por una jerarquizacién mas
conforme con sus intereses. De ahi que también para los frailes no tema sentido
mantener esta diferencia.

En el caso de laNueva Vizcaya, donde almomento de la conquista no existia
esta estratificacion, no tuvo sentido esta diferenciacion en el proceso educativo y
menos alin para la época en que escribi6 Arlegui. Es de suponerse que en la Nueva
Vizcaya la escuela fue mas amplia, cubriendo a casi todos los nifios de los poblados
bajo su influencia, no tan numerosos como en el centro y sin distinciones.

Al decir de Arlegui, en Durango la labor franciscana fue fructifera, atn
cuando no completa, “...les sirve de consuelo ver logrados los nifios, que como
desde muy tiemos los cultivan en las cristianas costumbres los religiosos, se van
connaturalizando a lo bueno; mas los viejos ya hicieron costumbre de lo barbaro y
de operaciones insolventes, no hay otro remedio que sufrirlos, y con comida,
alguna ropa y otras cosillas de chucherias, que para ellos son de mucha monta,
tenerlos gratos... [4]. '

No siempre fue sencillo para los hemanos reducir y catequizar a los
Indigenas, “En las doctrinas que caen enla Nueva Vizcaya, reino de Leény muchas
de la Galicia, como los indios son tan indémitos y bozales, cuesta mucho trabajo
atraerlos a la doctrina, y el hacerles que los dias de obligacion asistan al santo

sacrificio delamisa, porque como viveel relggloso solo entre eflos, como entre lobos
9. Macehual: hombre del pueblo.
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el miserable cordero, no puede reduciros a lo que es de sumayor importancia sino
con davidas, rendimientos y carifios, y mientras estos duran, los suelen tener gratos,
y solos los dones pueden detener su safa...” [4].

Los religiosos conservaban la direccién espiritual de los indigenas en las
regiones que habian convertido, sinmas condicion que la de haber sido nombrados
por sulegitimo superior, con el consentimiento dela autoridad seglar, representativa
del Real Patronato. Por esta razon las parroquias de indios se llamaron doctrinas, no
parroquias o curatos. Las doctrinas, a diferencia de las parroquias, no se concedian

a titulo perpetuo, sino de manera interina solamente [3].

El aislar a los indigenas de los espanoles el ensefiarles en su propia lengua
o el ndhuatl, continué la ascendencia que el religioso ejercié sobre los naturales,
siempre dependientes [3], atn cuan<'o esto no hay sido el objetivo de los frailes.

Los escritos franciscanos en la Nueva Vizcaya

Fr. Pedro de Gante elabord un pequeiio libro, un catecismo manuscrito en
jeroglificos, accesible atn para los indios ignorantes del castellano y analfabetas, e
hizo imprimir varias doctrinas [18]. Se ha atribuido a Fr. Jacobo de Testera (o Tastera)
la idea de emplear escritura jeroglifica, familiar a los indios, para expresar al
evangelio, lamandose testerianos a estos catecismos ilustrados con pocas palabras.
La expresién de conceptos teolégicos se lograba mediante una combinacion de
disefios realistas e ideogramas. Después, los religiosos elaboraron libros en las
lenguas nativas con caracteres latinos que elios adaptaron [18].

Es importante decir que los hetmanos menores elaboraron muchos libros,
pero con fines practicos, no se hicieron para la posteridad y muchos ni siquiera se
llevaron a la impresi6n. Eran en téminos modemos, los “apuntes” de un hermano -
menor, resultado de su convivencia con los nativos. Se conservaron como
 manuscritos, que se pasaban de mano en mano, al desgastarse por el uso, se
copiaban nuevamente, no solo no se imprimieron muchos sino que algunos fueron
vetados para la impresién por el Santo Oficio o después de impresos se ordené su
destruccion. La mayoria se desaparecieron para nosotros [3,18].

Las obras escritas, hechas por los franciscanos, se pueden clasificar en dos
categorias: 1) artes, como se llamaban a las gramaticas y vocabularios; y 2)
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doctrinas, que comprendian catecismos, sermonarios, confesionarios, traduccion
de secciones de evangelios o epistolas, vidas de los santos etc. [3].

Consultando el tratado Bibliotheca Missionum, obra magna, la mas
extensa escrita sobre las misiones catélicas, elaborada por el aleman von Robert
Streit, 0.M.I., en el tomo dos, que enumera las trabajos elaboradas porlos religiosos
en América entre 1493 y 1669, encontramos lo siguiente. En la Nueva Vizcaya,
ademas delos yamencionados vocabularios en zacateco de Fr. Pedro de Espinadeda
y en tepehuano de Fr. José Feméandez, los hermanos menores en la Nueva Vizcaya
escribieron, antes de 1699 (manuscritos): el Via Crucis o modo de hacer las
estaciones en la lengua de los indios del norte, por Fr. Marcos de Giierefia y
el Arte yvocabulario completo del idioma concho, porFr. Juan de Espinosa[12].

Durante una disputa territorial en la provincia de la Nueva Vizcaya, entre los
franciscanos y los jesuitas, alrededor de 1750, se escribié un informe, tendencioso
que afimaba, que durante una estancia aqui de casi doscientos afios no habian
esctito los frailes menores vocabularios ni doctrinas en las lengtias de los naturales.
Esta imprecision histérica ha sido consighada en libros de historia contemporaneos
[10,19]. Es por lo anterior, que la rectificacion que hacemos con este breve listado
muestraque, desdemuy temprano, los hermanos menores siescribieron vocabularios
y doctrinas en diversas las lenguas de los naturales de la provincia de San Francisco

de Zacatecas. Iguaimente, esperamos que el conocimiento de la naturaleza de los

mismos (manuscritos personales): explica porque muchos no perduraron y, que
incluso, desconozcamos cuantos se elaboraron y-mucho menos cuales.

Ademés de las obras religiosas, antes de 1699 escribieron las siguientes
obras, también manuscritos inéditos, acerca de a su labor misionera en la region:
Geografia zacatecana o Descripcion de la provincia de Zacatecas de Fr.
Domingo Gémez, Historia de la conquista y conversion de los chchimecas,
gentiles del territorio de Zacatecas de Fr. Buenaventura Paredes y la Historia de
laintroduccion del evangelio desde el Parral hasta el Nuevo México defr. Juan
de Espinosa [12]. '
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