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Resumen: En los testimonios de los misioneros jesuitas, la poblacién nativa de
Moxos se caracteriza por su fuerte inclinacién hacia la guerra. ;Como es posi-
ble, sin embargo, que un pequefio niumero de religiosos pudiera domar a una
gran poblacién de guerreros valientes y transformarlos en neéfitos déciles? Este
articulo muestra que en vez de desarraigar la guerra, los jesuitas la aprovecha-
ron como un mecanismo de expansién de las misiones. El articulo igualmente
examina la manera en que los jesuitas intentaron resolver discursivamente la an-
tinomia ideoldgica entre la guerra y el Evangelio. Este examen conduce a la re-
consideracién del concepto de la etnografia misionera como un instrumento del
poder colonial.
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Warfare and Evangelization in the Jesuit Missions of Moxos

Abstract: In the testimonies of Jesuit missionaries the native population of
Moxos is characterized by a strong inclination toward war. How is it, then, that
a small number of clergymen could domesticate a large population of brave
warriors and transform them into docile neophytes? This article shows that ins-
tead of opposing indigenous warfare, the Jesuits made use of it as a mechanism
for expanding their missions. It also looks at how the Jesuits tried to resolve the
ideological antinomy between war and the Gospel. This examination leads to a
reconsideration of the concept of missionary ethnography as a tool of colonial
power.
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1. La sociedad para la guerra

En los estudios etnolégicos sobre la Amazonia, la guerra es generalmente con-
siderada como una de las caracteristicas mas sobresalientes de la poblacién
nativa. Los etndlogos han observado la periodicidad de la expedicién guerrera,
la equivalencia entre la masculinidad y la identidad guerrera, la frecuente atribu-
cién de la muerte a la brujeria y el vivo espiritu de venganza, la cadena ininte-
rrumpida de ofensivas y contraofensivas, la captura y la asimilacién de mujeres
y nifos, la apropiacién del cuerpo y alma de los enemigos ejecutados, etc., todo
lo cual sirve para destacar el importante papel que desempefia la guerra en el
funcionamiento de las sociedades amazodnicas. Algunos estudios monograficos
sobre los jibaros de Ecuador y Peru, o sobre los yanomamis de Venezuela y Bra-
sil, han contribuido a la propagacion de la imagen de los hombres amazonicos
como particularmente agresivos y belicosos (Karsten, 1935; Biocca, 1965; Chag-
non, 1968; Harner, 1973).

Esta imagen, sin embargo, no es una creacion de los etnélogos del siglo pa-
sado, sino que se remonta a los comienzos de la colonizacién europea en Amé-
rica. Los conquistadores, funcionarios y misioneros espafoles y portugueses
han dejado testimonios abundantes sobre este tema. La siguiente afirmacién de
Pierre Clastres, aunque dirigida a las «sociedades primitivas» en general, se apli-
ca bien a las amazénicas:

Del enorme acervo documental reunido en crénicas, relatos de viaje, informes de sacerdotes y
pastores, militares o traficantes surge —incontestada, primigenia— la imagen mas evidente que
ofrece, en un comienzo, la infinita diversidad de culturas descritas: la del guerrero. Imagen tan
dominante como para inducir a una constatacion sociolégica: las sociedades primitivas son
sociedades violentas, su ser social es un ser-para-la-guerra (Clastres, 2004 [1977]: 10)."

La imagen del guerrero se destaca también en las primeras descripciones
europeas sobre la poblacién nativa de Moxos, una regién amazoénica en las tie-
rras bajas de la actual Bolivia. En los relatos de los misioneros jesuitas que pe-
netraron en esta region durante la época colonial, los indigenas «siempre son
presentados como apasionadamente entregados a la guerra» (Clastres, 2004
[1977]: 10). Segun los testimonios jesuiticos, los habitantes de Moxos estaban
constantemente en guerra. El padre Pedro Marban afirma que «a la guerra es
también suma la inclinacién de estos indios, y asi en los tiempos que no son
de aguas continuamente van, y vienen a ella».? El padre Antonio de Orellana de-
clara que «es muy frecuente ocupacion de todos la de la guerra, por la enemi-

1. El énfasis en el original.

2. Carta de los padres que residen en la mision de los moxos para el P. Hernando Cavero, pro-
vincia de los Moxos, 20 de abril de 1676, Archivum Romanum Societatis lesu, Roma (en adelante
ARSI), Peru 20, f. 212v, publicada en Marban, 1898, 11: 159-160. Por regla general, cito los documen-
tos originales. Doy referencias a las ediciones modernas solo para facilitar la consulta.
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ga® que tienen unas con otras las naciones vecinas» (Urbano de Mata, 1704:
cap. Il).

Segun la opinion de los jesuitas, la guerra entre los indigenas era un impedi-
mento grave para su evangelizacion por diversas razones. Entre ellas, la guerra
les obligaba a vivir dispersos, lo que dificultaba la construccion de una sociedad
entre ellos; ademas, la guerra les infundia odio y enemistad, que eran contrarios
al amor al préjimo predicado por los misioneros; igualmente, la guerra era insti-
gada por el demonio, quien esperaba cosechar las almas perdidas en ella. En
una palabra, la guerra era diametralmente opuesta a la difusiéon del Evangelio
y la construccién de una nueva cristiandad. Por esta razon, los misioneros se
esforzaron por erradicar la guerra y establecer la paz. La pacificacién era una
condicion sine qua non para el éxito de su proyecto misionero. Sin embargo,
¢,como es posible que un pequefio numero de religiosos pudiera domar a una
gran poblacién de guerreros valientes y transformarlos en neéfitos dociles y
obedientes?

En este articulo, es mi intencién mostrar que el establecimiento del régimen
misional en Moxos no trajo consigo una total desaparicion de la guerra indige-
na. Propongo la hipotesis de que, en vez de desarraigar la guerra, los misione-
ros la aprovecharon como un mecanismo de expansion de las misiones. En par-
ticular, adoptaron la practica indigena de capturar prisioneros e incorporarlos al
grupo de los cautivadores. Arguyo que la expedicidon misionera a las tierras de
los infieles mantenia una continuidad con la guerra indigena. Montados a caba-
llo y armados de arcos y flechas, los nedfitos asaltaban por sorpresa a los pue-
blos de los infieles, cautivaban a cuantos infieles podian y los conducian a su
reduccién. Posteriormente los cautivadores alojaban a los presos en casas par-
ticulares y los ponian bajo su proteccion. Obviamente, la propagacioén de la fe
cristiana era un motivo fundamental, pero la captura de prisioneros también traia
a los nedfitos beneficios econdmicos, influencia politica y prestigio social.

Me propongo examinar no solo las practicas de la guerra indigena y la expe-
dicién misionera, sino también las ideas y palabras de los misioneros sobre la
guerra diabdlica y la paz evangélica. La antinomia entre la guerra y el Evangelio
necesita no solo un arreglo practico sino una mediacion ideoldgica y discursiva.
En su tratado sobre la metodologia misionera, José de Acosta observa con cier-
ta ironia que, en la conquista de América, llegd a establecerse una relacién de
dependencia entre «dos cosas que parecian entre si tan dispares, como son la
difusion del Evangelio de la paz y la extension de la espada en la guerra» (Acos-
ta, 1984 [1588]: 247). Esta dependencia de hecho requiere una legitimacion
ideolodgica y discursiva. Acosta siente la necesidad de «que la propia inteligen-
cia halle caminos para unirlas y que la caridad diligente y activa las torne cohe-
rentes» (Acosta, 1984 [1588]: 247, 249). Entonces, ¢ la inteligencia y la caridad
de los misioneros de Moxos lograron tornar coherentes dos cosas tan dispares

3. Entiéndase «la enemistad».
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como la guerra indigena y la expedicién misionera? ;Cual fue su justificacion
para esta union ingeniosa pero moralmente dudosa?

A continuacion se presenta un panorama historico de las misiones de Moxos.
Luego, se analizan la vision etnografica de los misioneros sobre la guerra indi-
genay su método ideal para erradicarla y difundir el Evangelio de la paz. Segui-
damente, se sefala la importancia de la labor misionera de los nedfitos y se de-
muestra la continuidad entre la guerra indigena y la expedicién misionera.
Finalmente, se examinan las soluciones ideoldgicas y discursivas de los misio-
neros a la cuestion de la antinomia entre la guerra y el Evangelio.

2. Resena historica de las misiones de Moxos

Las misiones de Moxos estaban ubicadas en una inmensa planicie denominada
Llanos de Moxos, y pertenecian a la provincia del Peru de la Compainiia de Je-
sus.* Colindaban con las misiones de Chiquitos que pertenecian a la provincia
del Paraguay de la misma Compafhia —véase mapa 1—. Antes del estableci-
miento del régimen misional, los habitantes nativos de los llanos se dedicaban
a la agricultura de roza y quema, la caza, la pescay la recoleccion. Los agricul-
tores llevaban una vida semisedentaria en aldeas junto a los rios o lagunas. Se
hablaba una multitud de lenguas, algunas mas difundidas que otras. La lengua
moja se hablaba ampliamente en el Alto Mamoré. Las aldeas eran politicamen-
te independientes con sus propios jefes. Las fuentes jesuiticas subrayan el poco
poder judicial que los jefes tenian sobre sus subditos, aunque admiten que ca-
pitaneaban en los momentos de guerra. Generalmente, las ofensivas se lleva-
ban a cabo contra grupos de lenguas diferentes.’ En la guerra se tomaban pri-
sioneros, quienes podian tener tres destinos: la muerte, la venta o la servidumbre.
Los que escapaban de la muerte eran las mujeres y los muchachos, considera-
dos como bienes transferibles. Algunos eran vendidos a los grupos comarca-
nos. Otros se quedaban entre los cautivadores y les servian de criados y con-
cubinas. Los cautivos llevaban el estigma del cautiverio y de esta suerte
ocupaban una posicién social marginal. Pero este hecho no era un estorbo para
que se casaran o se amancebaran con los cautivadores, lo que les daba la oca-
sién de elevar su posicién social y asimilarse al grupo de sus amos.

4. Para una historia general de las misiones de Moxos, véase Chavez Suarez, 1944: 175-305;
Vargas Ugarte, 1964; Block, 1994: 33-124.

5. Sobre la guerra indigena antes de la fundacion de las misiones, véase Relacion de la provincia
de los moxos [c. 1679], Archivo Histérico de Limites del Peru, Lima (en adelante AHLP), Limites con
Bolivia (en adelante LB), num. 314. Es una transcripcion del original de la Biblioteca Nacional del
Peru, Lima (en adelante BNP), perdido en el incendio de 1943. Otra transcripcion del mismo fue pu-
blicada en Ballivian, 1906: 294-395. Véase también Descripcion de los moxos que estan a cargo de
la Compainiia de Jesus en la provincia del Pert, 1754, Archivo Histérico de la Provincia de Toledo
de la Compafiia de Jesus, Alcala de Henares (en adelante AHPTSJ), estante 2, caja 84, 2-2, publi-
cada en Barnadas y Plaza, 2005: 87-128.
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Mapa 1. Moxos y Chiquitos durante la época jesuitica*
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*La ubicacion de las reducciones de Moxos es aproximada.
Fuente: Elaboracién propia.

En 1561, un contingente de soldados esparfoles procedente del Paraguay
fundo la ciudad de Santa Cruz de la Sierra. En 1587, los jesuitas llegaron a esta
ciudad fronteriza y establecieron su residencia, la que iba a servir de base logis-
tica para sus actividades misioneras (Garcia Recio, 1988: 40, 44). En 1675, tres
jesuitas salieron de Santa Cruz para Moxos con la intencién de establecer mi-
siones. Se instalaron en una aldea del Alto Mamoré, aprendieron la lengua moja
y trataron de fundar pueblos de mayor escala. Encontraron dificultades a la hora
de disipar el temor de los indigenas hacia los espafoles, superar su apego a los
lugares de origen y vencer la resistencia de los «hechiceros». El reparto de arti-
culos de hierro y la asistencia médica contribuyeron al éxito de sus esfuerzos.
En 1682, se administraron los primeros bautismos a los adultos en un pueblo
recientemente establecido, hecho consignado en la historia oficial de la Com-
pafia como acto de fundacién de la primera reduccion, denominada Loreto.®

6. Relacion de la mision apostdlica de los mojos en la provincia del Peru de la Compafiia de
Jesus por el P. Diego de Eguiluz, 1696, ARSI, Peru 21, ff. 38v-39r. De esta relacion existe otro ma-
nuscrito muy deteriorado en BNP, Manuscritos, C58, publicado en Eguiluz, 1884: 13, y una version
impresa en AHPTSJ, estante 2, caja 84, 1-1, pag. 15, publicada en Eguiluz, 2010: 30. Véase también
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Desde su establecimiento, las misiones sufrieron muchos contratiempos, ta-
les como inundaciones, epidemias, rebeliones indigenas, malocas de los espa-
foles de Santa Cruz, etc. Las inundaciones y las epidemias causaban estragos
periédicos entre la poblacion de las misiones; las primeras provocaban el ane-
gamiento de las sementeras y el ahogamiento del ganado vy, frecuentemente,
tras ellas seguian las epidemias como viruela, sarampidn, fiebre terciana, tabar-
dillo, etc. Con respecto a las rebeliones, los testimonios jesuiticos informan que
los indigenas reducidos a fuerza de dadivas a veces se volvian descontentos y
desobedientes, a medida que los misioneros ejercian un control cada vez mas
estricto sobre ellos; de ahi nacian los intentos de rebelién. Las fuentes disponi-
bles mencionan una de los mosuties en 1696, otra de los caurunas en 1701, otra
de los baures en 1702 y otra de los mobimas en 1709-1713, que alcanzé las di-
mensiones de una verdadera guerra.” Los espafoles de Santa Cruz y los nedfi-
tos de las misiones colaboraron en su represién. Segun un cronista jesuita ané-
nimo, «mataron a muchos y a los demas trajeron prisioneros de guerra a los
pueblos fieles».®2 Sabemos que los crucefios no solo ayudaban a los jesuitas a
sofocar rebeliones indigenas, sino que organizaban malocas o cazas de escla-
vos a pesar de las protestas de los religiosos. Tenemos testimonios de una ma-
loca contra los chahaguanas en 1682 o 1683, y otra contra los itonamas en
1715.°

No obstante estos contratiempos, las misiones no dejaron de crecer numé-
ricamente debido a la disponibilidad de un gran niumero de infieles en sus alre-
dedores. Su poblacién superd las 14.000 personas en 5 reducciones en 1693,
19.000 en 9 reducciones en 1700, 30.914 en 16 reducciones en 1713, 34.049 en
21 reducciones en 1720 y 37.344 en el mismo numero de reducciones en 1736.°
En su época préspera, su jurisdiccion abarcaba tres distritos diferentes: las ori-

Breve noticia de las misiones de infieles, que tiene la Compafiia de Jesus de la provincia del Pert en
las provincias de los mojos, [1699], Archivo General de Indias, Sevilla (en adelante AGl), Lima 407,
pags. 6-7, publicada en Altamirano, 1891: 5 y Barnadas y Plaza, 2005: 57-58.

7. Para la rebelion de los mosuties, véase Saito, 2012. Para la de los caurunas, véase Anuas de
la provincia del Peru, 1701, ARSI, Peru 18b, ff. 215r-216v. Para las de los baures y los mobimas,
véase Altamirano, 1891.

8. Descripcioén de los moxos, 1754, AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-2, f. 19r, en Barnadas y Plaza,
2005: 119-120.

9. Para la maloca contra los chahaguanas, véase Altamirano, 1891: 169-172. Para la desarrolla-
da contra los itonamas, véase Relacion auténtica de la entrada que hicieron los vecinos de Moxos y
Santa Cruz a la nacion itonama por el superior y demas padres de la mision de los moxos, 2 de mayo
de 1716, AHLP, LB, nim. 338.

10. Para 1693, véase Carta del P. Cipriano Barace al P. Juan Yénez, provincial del Peru, 3 de di-
ciembre de 1693, ARSI, Peru 21, f. 26r. Para 1700, véase Sumaria relacién de las misiones de los
mojos de la provincia del Peru por el P. Nicolas de Figueroa, La Paz, 18 de diciembre de 1700,
AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-1, f. 4r. Para 1713, véase Relacion de las misiones de los moxos de
la Compariia de Jesus en la provincia del Peru el afio de 1713 por el P. Alonso Messia, ARSI, Peru
21, f. 175r. Para 1720, véase Catalogus missionum provintia peruana Societatis lesu, 1720, ARSI,
Peru 7, ff. 62r, 64r. Para 1736, véase Catalogus reductionum huius missionis moxorum in provincia
peruana Societatis lesu, 1736, ARSI, Pera 7, f. 65r.
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llas del rio Mamoré, las pampas que se extendian desde este rio hasta el rio
Beni, y los bosques del nordeste donde se hablaba la lengua baure. Bloqueadas
por las misiones franciscanas de Apolobamba al oeste, por la cordillera de los
Andes al sur, y por Santa Cruz y las misiones de Chiquitos por el sudeste, solo
tenian posibilidades de expansion hacia el norte y el nordeste.

Durante los afios 1730, las misiones estaban en el cénit de su crecimiento.
Superada esta década, sin embargo, la poblacién de las misiones comenzo a
disminuir. Se redujo a 33.299 personas en 21 reducciones en 1748 y a 31.327
en el mismo numero de reducciones en 1752." Entre 1750 y 1751, una inunda-
cién «muy universal, y mas extravagante» azoté las misiones y causé estragos
terribles.’? Ademas, a partir de la década de 1750, las misiones se vieron afec-
tadas por los conflictos fronterizos entre Espafia y Portugal. En 1762, se despa-
cho una expedicién militar de Santa Cruz hacia Moxos y se produjo un enfren-
tamiento armado a orillas del rio Iténez. En 1766, se llevo a cabo una nueva
expedicion militar. En ambas ocasiones, los indigenas de las misiones se hicie-
ron cargo de sustentar a los expedicionarios, les prestaron servicios de reta-
guardia e incluso lucharon con ellos, lo que redujo las misiones a un estado de
penuria y aceleré su decadencia, como muestra el movimiento demografico
de las mismas. Efectivamente, en 1763 se registré una poblacion de 21.794 per-
sonas en 16 reducciones y en 1767 se redujo a 18.535, manteniéndose el mis-
mo numero de reducciones.' En este mismo afo se decretd la expulsiéon de los
jesuitas en todos los dominios de Espafa. En Moxos, el decreto fue puesto en
practica entre septiembre de 1767 y febrero de 1768 (Saito, 2005: anexo 3).

3. De la guerra indigena a la «pax jesuitica»

Como hemos visto, a los ojos de los misioneros jesuitas los indigenas de Moxos
parecian «apasionadamente entregados a la guerra». En su opinion, el estado
constante de belicosidad en que se encontraba la poblacién nativa era una
prueba de su incapacidad para construir una sociedad pues, para los misione-
ros, la guerra era sinénimo de fragmentacién social. Creian que en Moxos no
existia ninguna unién social; todos odiaban a todos y todos luchaban contra to-

11. Para 1748, véase Catalogo de las reducciones de las misiones de los moxos de esta provin-
cia del Pert de la Compariia de Jesus, 1748, AGI, Lima 532. Para 1752, véase Catalogo y Numera-
cion de las misiones de Moxos que estan a cargo de los padres de la Compania de Jesus del Peru,
1752, Real Biblioteca, Madrid, 11/2067. Como los dos catalogos tienen errores, las cifras indicadas
aqui estan basadas en los calculos del autor.

12. Anua de las misiones del afio 1751, ARSI, Peru 17, f. 242r.

13. Para 1763, véase Catalogo de las reducciones de Mojos en la provincia del Pert de la Com-
pafia de Jesus, 1764, AGl, Charcas 474. Para 1767, véase Carta de Antonio Aymerich y Villajuana a
Francisco Ramoén Herboso y Figueroa, obispo de Santa Cruz, Loreto, 16 de abril de 1768, Archivo y
Biblioteca Nacionales de Bolivia, Sucre (en adelante ABNB), Coleccién Gabriel René-Moreno, Archi-
vo de Mojos, vol. 1, num. v, ff. 300v-301r. La cifra de 1763 esta basada en los calculos del autor.
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dos. Separados por el odio y la enemistad inveterados, los indigenas vivian dis-
persos y, como resultado, carecian de toda sociabilidad. El padre Diego Fran-
cisco Altamirano afirma:

Componiase toda la Provincia de un agregado de pueblos sin unién alguna politica ni moral;
porque entre ellos no hay superior que mande; ni juez & quien teman, ni leyes que les compri-
man; ni aquella distincion de estados y gerarquias: nobles, plebeyos ni otra alguna diferencia
de aquellos miembros necesarios para la composiciéon de un cuerpo moral. Ni aun llegariamos
4 conocer que eran de nacion distinta, si la uniformidad de un idioma no los diferenciase de
todas las demas naciones, y es [se] diese unién entre si. Porque todos ellos estan divididos en
casi tantas parcialidades como pueblos que abortan continuos édios, guerras y discordias por
la mayor parte de quitar unos 4a otros las mujeres (Altamirano, 1891: 108-109).

Los jesuitas compartian la vision escolastica de los hombres como «anima-
les sociales». Segun esta vision, los hombres se hacen plenamente hombres
solo cuando estan establecidos en un asentamiento urbano y organizados en
una comunidad politica. En cambio, los que permanecen en soledad «son con-
tados entre las fieras» (Vitoria, 1998 [1557]: 12), suerte que le cabe a la gran ma-
yoria de los indigenas de América. Con el propdsito de hacer hombres a estas
«fieras», los misioneros intentaron concentrar a la poblacién dispersa en pue-
blos de mayor escala, establecer leyes, nombrar magistrados y de esta manera
construir una sociedad desde cero. Esta representaba la meta principal de la
politica espafiola llamada concentracién o reduccion. Esta medida era conside-
rada como un requisito previo para la evangelizacion. Como observa Acosta,
«primero hay que cuidar que los barbaros aprendan a ser hombres, y después,
a ser cristianos» (Acosta, 1984 [1588]: 539). Las palabras de Dios tienen acogi-
da solo entre los hombres y no entre las «fieras».

Segun los misioneros, la guerra obstaculizaba no solo la construccién de una
sociedad sino la difusion del Evangelio. El odio y el deseo de venganza agitados
por los continuos combates eran contrarios al amor y el agasajo al projimo que
predicaban los misioneros. En su opinién, la venganza era un verdadero motor
impulsor de la guerra en Moxos. El padre Nicolas de Figueroa afirma que «es
costumbre barbara de todas ellas [naciones indigenas] el estar en guerra conti-
nua, y perseguirse las mas vecinas: sin que tenga limite la venganza, ni la satis-
faccién de los agravios: Y el fin de todas es dar la muerte a los contrarios».' Un
cronista jesuita andénimo indica que «vivian en continuo sobresalto por ellas [las
guerras] todas las naciones barbaras, por la mucha enemistad que profesaban,
odio inmemorable que se heredaba de padres a hijos, sin llegar jamas a
amistarse».’®* Como ministros evangélicos, los jesuitas se creian obligados
a apaciguar el odio y el espiritu de venganza y reconciliar a los enemigos. Se
sabe que, en las sociedades amazodnicas, era imperativo vengar los agravios re-

14. Sumaria relacién de las misiones de los mojos por el P. Nicolas de Figueroa, La Paz, 18 de
diciembre de 1700, AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-1, f. 3r.

15. Descripcion de los moxos, 1754, AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-2, f. 13r, en Barnadas y
Plaza, 2005: 108.
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cibidos. De no llevarlo a cabo, los hombres perderian todo su prestigio social.
Por lo tanto, es probable que al prohibir la venganza, los jesuitas atacaran uno
de los valores fundamentales de estas sociedades. Sin duda, seria muy intere-
sante indagar el efecto de esta politica misionera.'®

Dada esta vision antievangélica de la guerra indigena, no es sorprendente
que los misioneros la consideraran como una obra del archienemigo de los
hombres: el demonio. En sus testimonios, los misioneros relatan que antes de
ir a la guerra, los indigenas consultaban a sus sacerdotes y a través de ellos es-
cuchaban un oraculo divino. Los misioneros creian que esto era un engafo del
demonio, quien «los instigaba por boca de los hechiceros prometiéndoles siem-
pre victorias y felicidades siendo asi que después de sus promesas volvian ven-
cidos muchas veces y los vencedores con poca ganancia y mucha pérdida de
gente»."”

En resumen, la guerra indigena era una negacion tajante de todo el ideal ci-
vil, moral y espiritual al que aspiraban los jesuitas. La guerra obligaba a los in-
digenas a vivir dispersos «sin unién social ni moral» y a pelearse «sin llegar ja-
mas a amistarse». De esta manera, el demonio tenia «tiranizadas tantas almas
y sepultadas en una muerte moral» (Altamirano, 1891: 108). La guerra y el Evan-
gelio eran tan incompatibles entre si que, para difundir el segundo, era impres-
cindible erradicar la primera. Sin embargo ¢cémo seria posible realizar una tran-
sicién entre estas dos cosas tan dispares? Segun un cronista jesuita anénimo,
la misma disparidad entre la guerra y el Evangelio podia ofrecer una solucion:

Esta inquietud y continuas guerras con que los [a los indigenas] traia envueltos el demonio
perdoné la divina providencia para mayor bien de sus almas pues fue ocasién para que se re-
dujesen mas breve a oir el evangelio y el hallar los misioneros tan revueltos fue la mejor sazon
para convertirlos viviendo en en [sic] continuos temores de los enemigos les ofrecfileron si pa-
saban al cristianismo paz y perpetua seguridad como lo experimentaron a poco tiempo de
haber penetrado estas naciones los jesuitas. Vieron los gentiles la union, y amistad que iban
trabando, y cémo la ley de caridad deshacia los temores y quitaba los enemigos y los que antes
se aborrecian de muerte se amaban ya como hermanos.'®

La paz y la seguridad eran exactamente lo que proponian los misioneros a
los indigenas. Pretendian ser «angeles de paz» e intentaban reconciliar a los
enemigos con el mensaje evangélico. Para los misioneros, el método ideal de
evangelizacion era el que Acosta denominé «plan de los Apdstoles» (Acosta
1984 [1588]: 303). Segun este método, los ministros de Cristo van a las tierras
de los infieles sin acomparfamiento de soldados, les predican el Evangelio y tra-

16. Sobre esta cuestion, véase los estudios instructivos de Fausto, 2007, y Viveiros de Castro,
2011. Hoy los indigenas de habla moja se niegan a la venganza alegando que los que se vengan de
los enemigos inadvertidamente asumen su pecado y se van al infierno en su lugar. Véase Saito, 2004.

17. Descripcion de los moxos, 1754, AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-2, f. 13r, en Barnadas y
Plaza, 2005: 108.

18. Descripcion de los moxos, 1754, AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-2, f. 15r, en Barnadas y Plaza,
2005: 112.
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tan de convertirlos solo a fuerza de la persuasion y la demostracion de amistad.
Acosta pensé que el método apostdlico era impracticable con los «barbaros» de
América. Sin embargo, para los misioneros de Moxos este método seguia sien-
do moralmente imperativo. El padre Miguel Sanchez explica:

Eligiendo siempre, aun en estos casos [donde los infieles causan muerte a los cristianos], los
medios mas suaves y mas conformes a la mente de su Magestad que asi lo tiene prevenido en
sus leyes, y a la profesién de ministros evangélicos, que llevan por obligacion el ser angeles de
paz, el ensefarla y persuadirla, y el mostrar con su ejemplo lo que la ley de Dios ensefia
de corresponder con agasajos y beneficios los agravios recibidos. Y asi se logra el ver unidas
en las reducciones naciones, y parcialidades, que antes tuvieron declarada enemiga en el tiem-
po de su gentilidad; porque el trato amoroso que se estila con ellos, la ley de Dios que se les
ensefa, el agasajo y politica que se introduce; y lo que es mas que todo, la ayuda de Nuestro
Sefor que coopera a los intentos de sus ministros: influyen para que sin estrépito de armas, ni
violencias, o muertes, se domestiquen, se unan, y se hermanen a vivir en un pueblo como re-
ducidos, y domésticos de la fe, los que antes vivian con licencias, y fierezas de brutos en los
montes y selvas.™

Las cartas e informes de los misioneros destinados al provincial de Lima o a
los parientes de Europa, contienen relatos de expediciones misioneras que re-
flejan este ideal apostélico. A modo de ejemplo, examinaré una carta del padre
Domingo Mayer fechada en 27 de diciembre de 1729 (Mayer, 1972 [1747]).

En el nordeste de Moxos, cerca de la reduccién de San Martin, vivia un gru-
po de infieles llamado herisebdcona.?’ En diferentes ocasiones atacaron la re-
duccién matando, incendiando y causando toda clase de dafnos. El superior de
las misiones no veia otro remedio que acudir a las armas, despachando a unos
mil nedfitos indigenas para rechazar a los enemigos. El padre Mayer no consin-
tié esta medida tan violenta y opuesta al Evangelio, y se ofrecié de embajador
para concertar la paz con los heriseb6conas. Les envidé mensajeros, arreglé un
encuentro y salié sin otras armas que un crucifijo. Después de dos dias de via-
je, llegd al lugar de la cita y se encontrd con «un verdadero ejército de guerreros
barbaros desnudos con sus arcos y flechas en las manos» (Mayer, 1972 [1747]:
391). El valiente padre se les acerco, los saludé en su lengua y los abrazé uno
por uno regalandoles hachas, cuchillos, anzuelos y otros objetos. En el acto, un
cambio de animo se produjo entre los infieles:

19. Relacion auténtica de la entrada, 2 de mayo de 1716, AHLP, LB, nim. 338, f. 3r.

20. Sobre este grupo nativo tenemos algunos datos fragmentarios, de los cuales se deduce que
fueron reducidos por el P. Mayer en Patrocinio, una reduccion nuevamente fundada por el mismo pa-
dre en 1730. Pero después de su muerte en 1741, abandonaron esta reducciéon. Acosados por los
portugueses, algunos regresaron a las misiones y fueron integrados a San Ignacio, donde permanecie-
ron hasta la época republicana. Véase Lista de las casas, misione, y sujetos de la Compania de Jesus
de la provincia del Peru por el P. Antonio Claramunt, Lima, 18 de diciembre de 1764, AGl, Lima 830, f.
11v; Hervas, 1800: 250-251; Padrones generales del pueblo de San Ignacio, 1803, 1806 y 1807, Archi-
vo de la Provincia Boliviana de la Compaiiia de Jesus (en adelante APBCJ), Misiones de Moxos (en
adelante MM), nims. 0192, 0193 y 0195; Padrones de San Ignacio, 8 de febrero de 1849 y 8 de marzo
de 1854, ABNB, Tribunal Nacional de Cuentas, Revisitas, num. 9, ff. 251r-261v y n° 10, ff. 215r-230v.
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Si Su Rev. hubiera estado presente en esta emocionante escena se habria quedado con la boca
abierta al ver la subita mutacion de animo de aquellos barbaros. Los archienemigos se trans-
formaron de tigres y leopardos casi al instante en bondadosas ovejas, aptas ya para el redil de
Nuestro Sefor Jesucristo (Mayer, 1972 [1747]: 391).

Esta narraciéon del padre Mayer ilustra muy bien el principio del método apos-
télico de evangelizacion: renunciar a las armas, valerse solo de los medios mas
suaves, mostrarse amistoso y carifioso aun con los enemigos, olvidar agravios
pasados, agasajar con generosidad, persuadir con la palabra y el ejemplo, etc.
Aunque su narracion es estereotipada, no hay suficiente razén para dudar que
este método surtiera efecto con los herisebdconas. Lo que parece inverosimil,
sin embargo, es la total ausencia de acompafantes indigenas en esta expedi-
cién. Es obvio que el padre Mayer no viajo solo a la desconocida tierra de los
herisebdconas, cargando con una gran cantidad de hachas, cuchillos, anzuelos,
etc. Debio escoltarlo un buen niumero de nedfitos. Hay que preguntarse, enton-
ces, qué papel desempefaron estos nedfitos.

4. Continuidad entre la guerra indigena y la expedicion misionera

Los testimonios jesuiticos tienden a enfatizar la actuacion heroica de los misio-
neros y dejar pasar la contribucién de los nedfitos. Sin embargo, el papel des-
empefado por estos debid de ser crucial para el éxito de la empresa misionera.
Aunque en un numero reducido, disponemos de fuentes que arrojan luz sobre
su labor. Segun un cronista jesuita anénimo, los neoéfitos ayudaban a los misio-
neros en la conquista espiritual «escoltando a los misioneros con sus armas, y
cooperando con su industria y trabajo». Los acompafiaban y los llevaban en sus
embarcaciones. Una vez llegados a un pueblo de infieles, «hablan a los gentiles
con eficacia para que respeten a los sacerdotes y les obedezcan como ellos, y
los amenazan con destruirlos si se desmandaren maltratandoles».?! Los nedfi-
tos no solo acompafaban a los misioneros sino que también tomaban la inicia-
tiva de organizar expediciones por si solos. Un ejemplo de estas es la que rea-
lizaron los neofitos de San Pablo contra los noiras. Un informe anénimo del
archivo de la Compania de Jesus en Roma relata lo que ocurrié en esta expedi-
cién con excepcional detalle.?

21. Descripcién de los moxos, 1754, AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-2, f. 21v, en Barnadas y
Plaza, 2005: 124.

22. Noticia de la jornada que acaba de hacer gente de la reduccién de San Pablo a la gentilidad
de la nacion noira, [c. 1753], ARSI, Pera 21, ff. 225r-226v, y Paraguay 13, ff. 163r-164v, publicada en
Villar et al., 2010. Sabemos poco sobre los noiras excepto que habitaban en las riberas del rio Beni,
hablaban una lengua pano y fueron reducidos en San Pablo por el P. Pascual Ponce. Véase Literae
annuae provinciae Societatis lesu peruanae, ab anno 1756 in annum 1765, [c. 1765], ARSI, Peru 18,
ff. 250r-250v, 276r.
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El 19 de marzo de 1753, veinte nedfitos montados a caballo salieron de San
Pablo al mando del capitan Antonio Nivole de nacidon mobima. Un «gentil recién
traido» de nacion noira llamado Mari les sirvié de guia e intérprete. Tardaron 17
dias en llegar al pueblo principal llamado Pacavara. Antes de avanzar, decidie-
ron pasar una noche y de madrugada, armados de arcos, flechas y adargas, se
acercaron al pueblo. Un nedfito a caballo pasé detras del pueblo para impedir
la fuga al bosque. Al enterarse del ataque, los noiras cayeron en un estado de
panico, tomaron sus armas y se encararon. En este trance, el capitan Nivole
avanzo6 y mandd a Mari que les hablara. El intérprete les dijo que no hirieran a
Nivole «porque os mataran a todos vosotros sus parientes que veis alli para-
dos». Les asegurd que eran buenos y no eran «tigres ni otras fieras», sino gente
como ellos, y les prometié que los padres y la demas gente de San Pablo les
darian buena acogida cuando fueran alla. Al oir estas palabras, los noiras deja-
ron las armas, salieron a abrazar a los nedfitos y los invitaron a comer y beber.
Fue asi como consintieron en trasladarse a San Pablo. Los enfermos y los an-
cianos permanecieron en el pueblo, y algunos adultos sanos también se queda-
ron para cuidarlos. Sin embargo, los neéfitos tuvieron el cuidado especial de lle-
varse a los parientes cercanos de los que permanecieron en el pueblo, porque
«podian servir de prendas para los que quedaban». En total, 63 noiras que com-
ponian 18 familias fueron llevados a San Pablo.?

Probablemente el padre Pascual Ponce, misionero de San Pablo, fue quien
escribio este informe. Pero llama mas la atencion su fuente de informacién que
su autoria porque, aparentemente, ningun misionero participé en esta expedi-
cioén. Quiza un participante indigena informara al padre Ponce de los pormeno-
res de su aventura. ¢ Seria el capitan Nivole o el intérprete Mari? ;Seria temera-
rio presumir que una perspectiva indigena se refleja en este informe? De todas
maneras, este muestra de manera contundente la iniciativa indigena. Ademas,
pone en claro las caracteristicas militares de la expedicién: armarse de arcos y
flechas, cortar la retirada a los enemigos, atacar por sorpresa, amenazar de
muerte y llevarse a rehenes. La estrategia de los nedfitos recuerda la descrip-
cién de la guerra de los mobimas por un cronista jesuita anénimo: «los asaltos
del enemigo eran de madrugada caminando con el silencio de la noche hasta
dar asalto de improviso sobre el pueblo».*

Asimismo, seria interesante indagar sobre el trato que recibieron los noiras
en San Pablo. Segun el padre Francisco Javier Eder, «se asigna cada familia [de
los infieles] a otra de aquéllos [nedfitos]» para la vigilancia, la instruccién cristia-
nay el aprendizaje del idioma (Eder, 1985 [1791]: 138). Sin embargo ¢cémo se
hacia esta asignacion?, y ¢qué relacién existia entre los asignatarios y los asig-
nados? En mi opinidn, esta relacion correspondia precisamente a la de los cap-

28. La version peruana dice 63 y la paraguaya, 73.
24. Descripcion de los moxos, 1754, AHPTSJ, estante 2, caja 84, 2-2, f. 13r, en Barnadas y Plaza,
2005: 109.
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tores con los cautivos. Arguyo que, durante las expediciones, cada nedfito cap-
turaba a cuantos infieles podia, los conducia individualmente a la reduccién, los
alojaba en su casa particular y los tenia bajo su tutela. Un libro de bautismos de
Loreto permite corroborar esta hipétesis.?

Este libro esta dividido en secciones y cada una de estas corresponde a una
parcialidad. La poblacion de Loreto estaba dividida en trece parcialidades. Es-
tas eran unidades sociales basicas para las actividades colectivas. Eran tam-
bién grupos residenciales y los de una parcialidad vivian juntos en un barrio (Ur-
bano de Mata, 1704: cap. Iv). El libro tiene una seccion dedicada a los «tatiruonos
y forasteros», donde estan registrados los bautismos de los infieles traidos de
fuera y sus hijos recién nacidos que no fueron integrados a ninguna parciali-
dad.?® El cuadro 1 muestra el numero de bautismos por grupos. La seccion «ta-
tiruonos y forasteros» desaparece en 1742 y después no se registra ningin bau-
tismo de infieles. Por regla general, los misioneros bautizaban inmediatamente
a los menores de diez afios, mientras que a los mayores de esta edad les ense-
fAaban la doctrina cristiana antes del bautismo, para lo cual necesitaban varios
afnos. Asi, se puede presumir que los afios en que aparece un numero elevado
de bautismos de parvulos corresponden a los momentos en que se realizd una
expedicion: 1701 a los caurunas, 1712 a los guarayos y los tapacuras, 1713 a
los mobimas, 1736 a los roroines y los sanagotinos, y 1738 a los chiquitos.

Un examen detallado de los registros de bautismos de los forasteros revela
lo siguiente:

1. Las expediciones tenian por objeto capturar a los infieles. El libro sefiala que
los nedfitos los «cogieron»: «los siguientes caurunas, que cogieron indios de este
pueblo de Loreto», «los siguientes parvulos, hijos de los barbaros roroines, y sa-
nagotinos que cogieron los indios de este pueblo de Loreto», etc.?” Los infieles
capturados fueron individualmente llevados a la reduccién. Casi todos los regis-
tros de bautismos de los caurunas, y algunos de los mobimas, indican quién
«truxo [trajo]» a quién: «Pablo, de un afo, que truxo Pablo Chahiruco, sibaquerio-
no», «Barbara, como de 24 afos, llamada antes Robohe, mobima de nacion, que
truxo Luis Motayu», etc.?® Cabe sefalar que la gran mayoria de los infieles captu-
rados estaba compuesta por mujeres y muchachos, de manera similar a la com-
posicion de los cautivos de guerra de la época prejesuitica. El cuadro 2 muestra
el sexo y la edad relativa de los cautivos de las mencionadas expediciones.

25. Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039. Se trata del segundo
libro. Rubén Vargas Ugarte (1964: 29) sefiala la existencia del primer libro, hoy extraviado, que cubre
los afos 1682-1700.

26. No se sabe por qué los bautismos de los forasteros fueron registrados en la seccién de los ta-
tiruonos, una parcialidad moja. Una hipétesis seria que su barrio estuviera en los contornos de la traza
urbana y, por esta razdn, resultara expandible para abarcar a una poblacion nuevamente incorporada.

27. Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039, ff. 146v, 158r.

28. Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039, ff. 146v, 150r.

Boletin Americanista, afio Lxv. 1, n.° 70, Barcelona, 2015, pags. 35-56, ISSN: 0520-4100 47



‘AGS =197 L " ‘6€00 "WnuU ‘NN ‘rOgdY ‘99/L-10/1 ‘018407 8p sowsiineq ep 0iqI] :ejusng
'SOpPIOBU U9I0a) SO| 9p owshineq [@ eubisep J *(SIHOW ojnaji/e uj owsiineq) pepisedau ap oseo |9 eubisap u
‘(eyoai9p) pepa B1sa ap salousw sojnAted so| ap (epJainbzi) soue zaip ap saloAew soynpe so| usnbuisip oS,

4

v/S ok/€ 94 LL/S

€/2¢

7433 (4744 €/6 61/6€ ve/e

lejoL

L O/

[474"

0/¢ 0/s

0/¢

3243

JLuL 11/0

ov.lL

1¢/0

AL/L

6ELI1

91/0

8¢c/1

16+6/0

0/1

9€Lt

11/e

€Lt

0/8

ceLl

0/

6¢/1

o/t

82/l

0/1

9¢/1

IL/L

02l

o/uL

811

11/ue LUy

LLLL

0/s

9LLL

0/L1

SLLL

o/ 0/¢ 0/9 0/uc+li

viLL

o/1L

41/0 0/1L Sv/0

€Ll

1¢+6¢/0 €/0

CHLE

11/0

LELL

L/0

LUl

OLLE

/0

604}

o/ul

oMUt

80}

O N~ O

0/¢ 0/ 0/

90/1

o/t

GOZIH

-

0/t

€0.1

9 v/l o/

[4VA"

9¢

o/ue

¥2/0

1021

lelol

ounobeueg

sonO ounbiyy ouoosoqesueH A suiosoy

aineg

eweuo}] oAeiseny eindede] ewiqol\ eunine)

+012107 U@ S0J8]SeIO0) op SOWS)Ned ap OJdWNN °| olpend

1, n.° 70, Barcelona, 2015, pags. 35-56, ISSN: 0520-4100

, afio Lxv.

Boletin Americanista.

48



Cuadro 2. Sexo y edad relativa de los forasteros traidos a Loreto*

Ano Grupo Adultos Adultas Parvulos Parvulas Total
1701 Cauruna 1 2 12 12 27
1712 Guarayoy 2 8 21 11 42
Tapacura
1713 Mobima 10 24 23 22 79
1736 Roromg y 1 4 4 6 15
Sanagotino
1738 Chiquito 0 2 10 6 18

*Los «adultos» son mayores de diez afios y los «parvulos», menores de esta edad.
Fuente: Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039, ff. 146r-159v.

2. Los que fueron llevados a la reduccién fueron puestos en las casas de los
neodfitos. Todos los registros de bautismos de los guarayos y los tapacuras, mu-
chos de los mobimas y algunos otros, especifican quién reside en casa de
quién: «Andrés, tapacura, que esta en casa de Pedro Mari, chamainano», «Ca-
talina, como de 20 afos llamada antes Churima, que esta en casa del capitan
Pedro mouremono», etc.? El libro de bautismos permite entrever el tipo de re-
lacion entre el duefio de la casa y el huésped. La gran mayoria de los registros
de bautismos de los mobimas menciona quién «tiene» a quién, lo cual implica
una nocion de posesion: «Pablo, como de 6 a 7 afos, que tiene el alcalde Phe-
lipe Nauntaba», «Maria como de 5 a 6 afos, que tiene Juan Yucu, chamainano»,
etc.® El uso del verbo «pertenecer» refuerza la idea de que los nedfitos poseen
a los forasteros. Su uso es excepcional, limitandose a los casos en que los fo-
rasteros estan en casa de alguien diferente del que los tiene: «Juan, que esta en
casa de Antonio Uchobore, y pertenece a Francisco Nocohacho manesono»,
«Martin de pecho que esta con su madre, y pertenece a Pedro Quisahi tubira-
na», etc.®' Esta excepcion sugiere que generalmente los forasteros habitaban en
las casas de los neodfitos que los tenian.

3. Algunos registros solo mencionan que un forastero «esta en casa», lo cual
significa que fue entregado a los misioneros como criado. El libro de bautismos
se refiere a los criados de los misioneros usando las expresiones como «estar
en casa», «de casa», «familiar», «doméstico», etc. Por ejemplo, entre los 29 par-
vulos de naciones guarayo y tapacura, bautizados el 30 de octubre de 1712, tres
vivian en la casa de los misioneros. También, entre los 41 parvulos de nacién
mobima, bautizados el 25 de octubre de 1713, tres estaban en la misma casa.

29. Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039, ff. 152r, 155v.
30. Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039, ff. 153v-154r.
31. Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039, ff. 152v-153r.
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Estos jovenes se ocupaban de los quehaceres domésticos, ayudaban a los mi-
sioneros en la liturgia y los acompafaban en su visita diaria a los enfermos. Los
misioneros les ensefiaban varios oficios europeos y ellos, después de casarse
y salir de la residencia, practicaban estos oficios para la comunidad como mu-
sicos, pintores, carpinteros, tejedores, etc. (Saito, 2007: 460-462). Los indige-
nas consideraban a los criados de los misioneros como equivalentes a los cau-
tivos de guerra. Segun el hermano José del Castillo, en la residencia de los
jesuitas en Santa Cruz los mojos llamaban a un sirviente «esclavo de los padres
de aquella casa [...] porque entre ellos no hay medio, han de ser los que sirven
hijos o esclavos».*2 A primera vista, la ocupacion de sirviente en las casas de los
religiosos parece una introduccién europea, pero, en realidad, era una continua-
cién de la «esclavitud» indigena de la época prejesuitica.

4. Las personas que llevaban a los forasteros a la reduccion, los alojaban en
sus casas o los tenian bajo su tutela, ejercian una gran influencia sobre el curso
de sus vidas. Muchos forasteros se casaban con una persona de la parciali-
dad de suamo y sus hijos pertenecian a la misma parcialidad. Incluso en los ca-
sos en que los forasteros se casaban con una persona de diferente parcialidad,
sus hijos pertenecian, a menudo, a la parcialidad de su amo. Esto sugiere que,
al casarse, el forastero y su conyuge fijaban el domicilio en el barrio del amo del
forastero. El libro de bautismos sefiala que muchos forasteros fueron bautiza-
dos con el nombre de su amo. Es probable que algunos amos adoptaran a los
forasteros como hijos. Por ejemplo, el 30 de octubre de 1712, un parvulo gua-
rayo que estaba en casa de Luis Enurepi, manesono, fue bautizado con el nom-
bre de Luis. Posteriormente este guarayo se cas6 con Maria Maye, manesono,
y en el registro de bautismo de su hija Josepa aparece bajo el nombre de Luis
Enurepi, es decir, con el mismo nombre y apellido que su amo.3?

En resumen, el libro de bautismos muestra que, en las expediciones, los neé-
fitos apresaban a los infieles, los llevaban individualmente a la reduccion, los
alojaban en su casa particular y los tenian bajo su tutela. Ademas, seguian des-
empefando una considerable influencia sobre el curso de sus vidas y las de sus
hijos. Esto es exactamente lo que hacian los guerreros indigenas con sus cau-
tivos antes de la fundacion de las misiones. Segun Peter Riviére, en la América
tropical, donde los recursos naturales y los medios de produccién estan al al-
cance de todos, puede desarrollarse una economia politica que tiene por obje-
to controlar y manejar a la gente como un recurso escaso. En esta «economia
politica de la gente», los lideres compiten por atraer el mayor nimero posible de
seguidores y construir una comunidad politicamente fuerte y econémicamente
prospera (Riviere, 1984: 87-94). Aparentemente, los nedfitos de las misiones

32. Relacion de la provincia de los moxos [c. 1679], AHLP, LB, num. 314, pag. 126, en Ballivian,
1906: 387. En su diccionario de la lengua moja, el P. Marban traduce «ahire» por «esclavo». Es pro-
bable que con esta palabra moja se designara a los cautivos de la guerra indigena, los esclavos de
los vecinos de Santa Cruz y los sirvientes de los misioneros. Véase Marban, 1702: 227, 372.

33. Libro de bautismos de Loreto, 1701-1766, APBCJ, MM, nim. 0039, ff. 152r, 320r.
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continuaron esta misma economia politica a través de las expediciones misio-
neras.

5. Mediacidn ideoldgica y discursiva entre la guerra y el Evangelio

De lo que se ha dicho anteriormente se desprende que, en Moxos, la guerra in-
digena no desaparecié del todo con el establecimiento del régimen misional,
sino que subsistié como expediciéon misionera. Esta expedicion mantuvo mu-
chas caracteristicas de la guerra indigena, en especial, la practica de capturar
prisioneros e incorporarlos al grupo de cautivadores. Bajo el régimen misional,
la captura de prisioneros se transformé en el reclutamiento de infieles y sirvié de
motor impulsor para la construccién de una nueva cristiandad. Sin embargo,
dada la ideologia de la pax jesuitica, esta subsistencia de la guerra resultaba ser
problematica para los misioneros. Como hemos visto en sus testimonios, los je-
suitas se negaban rotundamente a la guerra y expresaban la voluntad de esta-
blecer el nuevo régimen cristiano basandose Unicamente en el amor y la paz. El
fundamento de la empresa misionera tenia que ser el Evangelio, no la guerra.
¢ Eran conscientes los jesuitas de la contradiccidn entre sus dichos y sus he-
chos? ;Qué medidas tomaron para resolverla, atenuarla o encubrirla?

Para responder a estas preguntas, primero quiero examinar brevemente el
caso de las misiones de Chiquitos donde, a diferencia de Moxos, el aprovecha-
miento de la guerra indigena por los misioneros esta explicito en los testimonios
jesuiticos. En su relacion de las misiones de Chiquitos, el padre Juan Patricio
Fernandez informa que «ya que habia sido costumbre antigua suya [de la nacién
chiquita] hacer guerra a los confinantes, y tomarlos por esclavos, se valieron de
eso los nuestros, para dilatar la gloria de Dios» (Fernandez, 1726: 187). Los mi-
sioneros persuadieron a los nedfitos para que fueran por los pueblos de los in-
fieles, «pero sin causarles el menor dafo, ni en las vidas, ni en las haciendas;
antes bien, que con afabilidad, y con otros buenos modos les diesen noticias de
Dios, y de las cosas del cielo» (Fernandez, 1726: 187).

Como lo recalca el padre Fernandez, el uso de la violencia fue un punto en
cuestion en este aprovechamiento de la practica guerrera indigena. Los jesuitas
intentaron reducirlo al minimo exigido para defenderse de los ataques eventua-
les de los infieles. Y aparentemente su intento resulté exitoso. Si creemos al pa-
dre Fernandez, los nedfitos preferian no llevar armas consigo en las expedicio-
nes y a veces se dejaban maltratar e incluso matar por los infieles para no faltar
al mandato divino de recibir a los agresores con afabilidad (Fernandez, 1726:
106-107 y 109-111). Pero ¢cémo «una nacién tan soberbia, y vengativa» llegé a
ser capaz de tal actitud? (Fernandez, 1726: 107). La clave del éxito de esta
transformacién fue la asimilacién del ideal del martirio. En su relacion, el padre
Fernandez reproduce la siguiente exhortacién que los angeles dieron a un neo-
fito en estado de sincope:
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Di a los cristianos, que fueron a anunciar el nombre de Dios a los infieles, que su misién agradé
mucho a Jesucristo, y que por los trabajos, e incomodidades, que en ella sufrieron, les tiene
prevenido en el cielo un premio incomparable: que no teman nada las saetas, las macanas, y la
muerte a manos de los gentiles, porque recibiran de Dios gloria y galardén correspondiente
(Fernandez, 1726: 139-140).

Para los neofitos, padecer agresiones de los infieles y morir en sus manos era
una forma de martirio. Por esta razén, «se tiene por dichoso, quien mas padece,
y quien mas almas trae al conocimiento de Dios» (Fernandez, 1726: 145). Los
nedfitos se negaban a la ofensiva, no porque eran incapaces de tomarla, sino por-
que no temian en absoluto a sus agresores. No era una actitud de cobardia sino
de desafio. Es probable que esta manifestacién de la fe militante no estuviera en
desacuerdo con la naturaleza «soberbia, y vengativa» de la nacién chiquita.

En cambio, en Moxos, nos hallamos frente a un panorama diferente. En las
fuentes jesuiticas no se encuentran relatos de martirio de expedicionarios indi-
genas. Generalmente, los jesuitas hacen poca mencion a la participacion in-
digena en las expediciones misioneras. En la gran mayoria de los casos, sus
acompanantes indigenas permanecen invisibles. La carta anteriormente citada
del padre mayor es un buen ejemplo. En los casos excepcionales en que los in-
digenas recobran cierta visibilidad, son los misioneros los que se hacen invisi-
bles, como lo ilustra bien el informe anénimo atribuido al padre Ponce. La lec-
tura de las fuentes jesuiticas sugiere la existencia de una regla discursiva segun
la cual la visibilidad de los misioneros estaria en razén inversa a la de los indi-
genas. Son dos figuras opuestas, como si fueran personificaciones de la paz
y la guerra. A juzgar por las fuentes a mano, podriamos concluir que, en Moxos,
la antinomia entre la guerra y el Evangelio no alcanzé ningun arreglo ideolégico.
En la practica, como hemos visto, llegd a establecerse una relaciéon de depen-
dencia entre los dos, pero que carecié de legitimacion ideoldgica. Por esta ra-
z6n, los documentos oficiales y publicos de la Compafia no la mencionan. Por
ello, para descubrirla, tenemos que examinar otro tipo de documentos: los de
indole administrativa y de circulacion interna.

En su estudio histérico sobre las misiones de Chiquitos, Roberto Tomicha
analiza la adaptacién de la guerra indigena por los jesuitas a su objetivo evan-
gélico. Sostiene que esta adaptacion trajo consigo una adecuacion por parte de
los indigenas de su método de «acercamiento a las etnias vecinas segun los
modales civiles y valores cristianos transmitidos por los jesuitas» (Tomicha,
2002: 611). Sin embargo, esta adecuacién no significé una gran ruptura cultural
en la mentalidad indigena. Mas bien «los nativos integraron con bastante facili-
dad el mensaje cristiano recibido» (Tomicha, 2002: 611). Segun Tomicha, es un
ejemplo destacado de «la fusién mas o menos soélida de los antiguos valores
chiquitanos con la fe cristiana», la cual condujo a la formacién de «una cultura
indigeno-cristiana» (Tomicha, 2002: 634).

En Moxos los jesuitas también adaptaron la guerra indigena a su obijetivo
evangélico y los indigenas adecuaron su método de acercamiento a los grupos
circunvecinos conforme a las exigencias de los jesuitas: asimilacién de la misién
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evangélica, sumision a los misioneros, moderacion de la violencia, etc. Sin em-
bargo, a diferencia de Chiquitos, tanto la adaptacion jesuitica como la adecua-
cién indigena permanecieron ambiguas en Moxos. No se puede dudar del fer-
vor misionero de los neodfitos pero, ademas de la propagacion de la fe cristiana,
persiguieron su objetivo tradicional: capturar y aumentar los recursos humanos
segun la légica de la «economia politica de la gente». Como resultado, la expe-
dicién misionera adquirié un doble sentido. Por ejemplo, el reparto de los boti-
nes humanos por los cautivadores resulté en el rol de asignar infieles a los ne6-
fitos para la vigilancia y la educacion. De esta manera, la adaptacion de la
practica indigena por los jesuitas quedo incompleta y su adecuacién por los in-
digenas le correspondio solo parcialmente. Un abismo quedé abierto entre am-
bas partes.

En mi opinidn, esta discrepancia no impidié que los jesuitas y los indigenas
colaboraran en el proyecto conjunto de construccién de las misiones, sino que
mas bien facilitd su realizacion. Un ejemplo de esta colaboracién discordante es
el uso de la violencia con ocasién de las expediciones misioneras. Los jesuitas
lo consideraban contrario al ideal evangélico de amor y paz, pero entendian per-
fectamente su necesidad. Al igual que sus homélogos en otras partes de Amé-
rica, los jesuitas de Moxos no tenian otro remedio que juntar y hacer depender
una de la otra «la difusién del Evangelio de la paz y la extensiéon de la espada en
la guerra». Hacer la vista gorda a la violencia de los nedfitos era una manera de
llevar a cabo esta tarea imposible. Incluso para los indigenas, la distancia entre
ellos y los jesuitas resulté provechosa en la medida que les permitié tener cier-
to margen para recobrar la iniciativa y actuar libremente. De hecho, muchas ex-
pediciones fueron realizadas sin participacién de los misioneros, quienes apa-
rentemente no se entrometieron en el reparto de los infieles a condicién de
tomar su parte.

Estas consideraciones conducen a la revision del concepto de la etnografia
misionera. En la América espafola, la etnografia misionera formoé parte de la et-
nografia colonial, la cual fue un instrumento del poder colonial para transformar
a los subditos indigenas en objetos legibles y gobernables.?* Es innegable que
los jesuitas de Moxos realizaron su labor etnografica para reducir la poblacion
nativa al régimen misional y que su saber etnografico les ayudo a gobernar de
manera mas eficaz a los nedfitos. Sin embargo, deberiamos ser cautelosos en
la aplicaciéon de la tematica foucaultiana del poder/saber a las misiones jesuiti-
cas porque, como se ha demostrado en este estudio de la participacién indige-
na en la expedicion misionera, el no saber igualmente era un medio eficaz de
gobierno. Las misiones no eran un pandptico benthamiano, un espacio transpa-

34. Hoy disponemos de un gran numero de estudios sobre la relacion entre la etnografia y la
evangelizacion por una parte, y entre la etnografia y el colonialismo por otra. Sobre la etnografia
misionera, cabe mencionar los trabajos «clasicos» de Pagden, 1982 y Blanckaert, 1985. Sobre la
etnografia colonial, véase por ejemplo Clifford y Marcus, 1986; Stocking, 1991; Pels y Salemink,
1999.
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rente a la mirada de los agentes del poder estatal. Los misioneros gobernaban
a los nedfitos por intermedio de sus jefes, quienes se ocupaban de los asuntos
internos de sus respectivas parcialidades de manera poco transparente para los
misioneros. Mientras que los nedfitos demostraran ser buenos cristianos y lea-
les vasallos, los jesuitas no tenian razén para inquirir en los pormenores de su
vida cotidiana. Esta politica de laissez faire facilitd, de esta manera, la colabora-
cién entre los jesuitas y los indigenas, y contribuyé a la estabilidad del régimen
misional. En definitiva, el éxito de la empresa jesuitica se debidé no solo a la et-
nografia misionera sino a su negacion.
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