88

LOS INFILTRADOS «DE LA TIERRA»:
DINAMICAS ANTE LA CONTINUA NEGACION A CURAS «INDIOS» EN CHIAPAS Y
GUATEMALA, SIGLOS XVI-XVIILI.

Luz Bermudez”
Universidad Auténoma de Chiapas, México

En este estudio se revisa la renuencia al pleno reconocimiento de un clero autéctono americano en un territorio
geogréfica e historiograficamente marginal, situado, durante los siglos XVI-XIX, entre la capitania general de
Guatemala y el virreinato de Nueva Espafia. Se trata, en efecto, del actual estado mexicano de Chiapas. Se
consideran aqui intereses subyacentes a las estructuras internas del clero regular y secular, bajo los cuales se
jerarquizaron las poblaciones en su respectivo cargo desde el siglo XVI. Dado el acceso clerical restringido por
principio a «espafioles», se analizan los roles impuestos a los «indios» por la Iglesia americana espafiola, con el fin
de destacar los mecanismos mediante los cuales algunos de éstos lograron fisurar la organizacidn eclesidstica y
adecuaron su propia inclusién y ascenso social. Se sefiala, asi, el proceder mayoritariamente anénimo de quienes,
aprovechando sus aptitudes personales musicales o bilinglies, también propiciaron respuestas sociales mas
amplias como la aceptacidn, el rechazo y/o la adaptacidn al catolicismo.
Palabras clave: Fiscales; musicos; intérpretes; vicarios; sacristanes; «indios»; «ladinos»; Chiapas.

THE INFILTRATORS "OF THE LAND": DYNAMICS IN THE FACE OF THE ONGOING DENIAL OF "INDIAN" PRIESTS IN
CHIAPAS AND GUATEMALA, 16TH-18TH CENTURIES

This study examines the reluctance to fully recognize an indigenous American clergy in a geographically and
historiographically marginal territory located, during the 16" and 19™ centuries, between the Captaincy General
of Guatemala and the Viceroyalty of New Spain. This is, in fact, the current Mexican state of Chiapas. This study
examines the underlying interests within the internal structures of the regular and secular clergy, under which
the populations they care were hierarchically organized from the 16" century. Given that clerical access was
restricted to «Spaniards» as a matter of principle, the analysis focuses on the roles imposed by the Spanish
American Church according to the place of the «Indians», with the aim of highlight the mechanisms through which
some of them undermined the ecclesiastical structure and secure their own inclusion and social advancement.
This emphasizes thus the largely anonymous actions of those who, by leveraging their own musical or bilingual
abilities, also fostered broader social responses ranging from acceptance, rejection, and/or adaptation of
Catholicism.

Key Words: Prosecutors; Musicians; Translators; Vicars; Sacristans; «Indians»; «ladinos»; Chiapas.

Articulo Recibido: 12 de Diciembre de 2025
Articulo Aceptado: 25 de Mayo de 2026

* E-mail : luz.bermudez@unach.mx
INTUS-LEGERE HISTORIA/ ISSN 0718-5456| EISSN 0719-8949/Afi0 2026, Vol. 20 N° 1, pp. 88-110



89

1. Introduccién.
hiapas es un estado mexicano desde 1824, con un alcance histdrico-geografico
ligado a Guatemala desde 1531. Su alta concentracién poblacional se remonta a
su antiguo pasado mesoamericano, incrementando durante la llamada época
colonial y hasta nuestros dias’. Al observar el crecimiento demografico calculado a lo largo de
los siglos para Chiapas, las aisladas menciones de fuentes secundarias sobre la presencia
clerical muestran una proporcién histéricamente infima (tabla 1). Por ello seguiremos algunas
paradojas que encierra tan bajo y escueto registro de curas, en un territorio de supuesto
predominio catdlico.

Tabla 1. Nudmero de eclesidsticos y poblacion en Chiapas (1611-1931)

Afo Poblacién estimada en Eclesiasticos Proporcion Proporcién Nueva
Chiapas Chiapas Espafa/México
1611 65 157 95 1/700 1171
1778 81187 60 1/1,353 1/500 (en 1800)
1895 319599 53 1/6,030
1908 413 805 97 1/4,266
1931 529 983 9 1/60,000 1/100,000

LRBH 2011. Fuentes: Viqueira, «Exitos» (1997); Rios Figueroa, Muerte (2002); «Informe» (Boletin AHCH, 1955y 1956);
Estadisticas Sociales (1956); Censo (1930). Con el término «eclesidsticos» se considera de manera general a los
hombres que estuvieron al servicio de la Iglesia, sin determinar entre clero regular y progresivamente secular, o
si se tratd de individuos efectivamente ordenados o auxiliares.

'Segun el Censo Nacional de Poblacién de 2020, 1.459.648 de los 5.543.828 habitantes de Chiapas son hablantes
natos de una «lengua indigena» (https://www.ceieg.chiapas.gob.mx/info-estadistica/poblacion, rev. 20 nov.
2024).
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En Chiapas ha destacado la ausencia de un clero local formalmente reconocido. A
simple vista y por mencionar Unicamente el siglo XX, en su lugar se quiso formar a indigenas
«promotores del Evangelio» durante el obispado de Francisco Orozco y Jiménez (1902-1912),
como también, bajo el obispado de Samuel Ruiz Garcia (1959-2011), se llevd a cabo la
organizacion de los llamados «tuneles» o catequistas indigenas?. Tales intentos resonaron con
politicas vaticanas del siglo XX, entre ellas, las enciclicas de los Papas Benedicto XV (1919), Pio
X1(1926) y Pio Xl (1959), mds los acuerdos del Concilio Vaticano Il (1962-1965). Por otro lado,
en el presente siglo destacd el Papa Francisco | quien, en su visita a Chiapas en febrero de 2016,
autorizé ceremonias catdlicas en idiomas regionales y reconocié («de nuevo») la labor de
«didconos permanentes indigenas»3.

Los pronunciamientos para la formacién clerical y sobre episcopados «nativos» de la
Iglesia catdlica en Asia, Africa y América Latina han tenido un impacto lento e insuficiente4. Lo
mencionado para Chiapas muestra la deuda que se mantiene en amplias regiones del mundo
en lo que respecta a la plena aceptacion de sacerdotes indigenas®. Su condicion colectiva -
histéricamente marginada al ultimo lugar de la jerarquia clerical- obliga a rastrear la negacion
sistematica que ha tenido el clero autéctono en la América espafiola desde el siglo XVI. ;Cual
fue el lugar reservado a los «indios» en la organizacidn eclesiastica colonial? ;Y cudles fueron
las respuestas de éstos ante la imposicion de su evangelizacion?

2. La categoria de «Criollo» (y de otras categorias coloniales) como histéricamente
fluidas e inestables
Dado el contexto colonizador que, desde un principio, reservd el sacerdocio solo a
«espafoles», el caso de Chiapas, en correlacidon con el de Guatemala, invita a explorar la
complejidad tras posibles casos de curas «otros». Tales clérigos pudieron haber escalado en
esos territorios desde los peldafios mas bajos e incluso antes de que se hablara de primeros
candnigos y prebendados «criollos» (especialmente en lo que fue el obispado de Chiapa 'y
Soconusco)®.

Importa detenerse precisamente tanto en la calidad de «criollo» como en otras
calidades, por remitir todas ellas a la configuracién de barreras étnicas de privilegio y exclusién

> Andrade, Vicente de Paula, Mi excursién a Chiapas, Fundacién Cultural «Bios», A.C., San Cristébal de Las Casas,

Chiapas, 2001[1914], p. 58; Viqueira, Juan Pedro, «<Amar a Dios en tierra de indios: La vida cotidiana de los parrocos

de San Andrés (Larrainzar), Chiapas, 1777-1914»; Pilar Gonzalbo Aizpuru y Milada Bazant (coords.), Tradiciones y

conflictos. Historias de la vida cotidiana en México e Hispanoamérica, El Colegio de México/El Colegio Mexiquense,

2007, pp. 179-209.

30rdaz, Pablo, «El Papa pide perdén a los indigenas por el maltrato a sus tierras y su cultura»,

https://elpais.com/internacional/2016/02/15/mexico/1455564260_371958.html, rev. 16 feb. 2016.

4 Lundberg, Magnus, 2008, «El clero indigena en Hispanoamérica: de la legislacién a laimplementacién y practica

eclesiastica», en: Estudios de Historia Novohispana, nim. 38, Universidad Auténoma de México (UNAM), 2008,

pp- 39-62 (39).

> El 20 de octubre de 2024 fue asesinado el jesuita Marcelo Pérez Pérez, uno de los pocos sacerdotes reconocidos

como «indigena» en Chiapas y muy destacado por su labor social.

® Me refiero al obispado fundado en 1538, que abarcd la alcaldia mayor de Chiapa y la gobernacién del Soconusco.

Dicha jurisdiccidn eclesidstica sirvié de base para los limites de la intendencia de Chiapa, creada en 1786.
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que persisten hasta nuestros dias. Para empezar, usualmente se considera al grupo social de
los «criollos» como aquél que siguid en jerarquia a los «espafioles». No obstante, para el caso
de Ciudad Real (actual San Cristébal de Las Casas, capital politica y religiosa de Chiapas entre -
grosso modo- 1528 a 1892), debe decirse que en los siglos XVII y XVIII se habld de «naturales»
en un sentido neutral de «proveniencia»; de modo que, en algunos casos, se menciond a
«espafioles naturales» no necesariamente oriundos de Espafia, sino de la misma Ciudad Real o
de algun otro lugar de América o Europa’. Esto muestra que, si bien la calidad de «espafiol»
constituia el mayor referente de privilegio econdmico, politico y cultural de la época, esta
denominacion fue, en principio, independiente del lugar de nacimiento.

Desde fines del siglo XVIII, el término «criollo» se generalizé para los hijos de
«espafioles» que nacieron en América o llegaron ahi siendo nifios. Lo anterior parece confirmar
la etimologia del término a partir del verbo «criar» en el sentido de nutrir y educar. Consolidada
esa identidad de «criollo» derivada del espafiol tras los procesos pre-nacionalistas y
nacionalistas del siglo XIX, las investigaciones del siglo XX también la aceptaron sin mayores
cuestionamientos. Sin embargo, en lo que va del presente siglo, se admite cada vez mas que
dicho uso ha opacado contextos previos que fueron distintos a una nocién hoy relacionada
con «lo blanco» en términos ideoldgico-raciales. Por ejemplo, ha salido a la luz que los esclavos
africanos fueron los primeros «criollos» cronolégicamente hablando, por haber sido
comparados con especies vegetales y animales traidas y trasplantadas del Viejo Mundo a
América, para ser asi «criadas» en el sentido de reproducidas y cultivadas®.

Para salir de visiones identitarias univocas, las historiografias actuales infieren que las
generalizaciones pasadas han ignorado, omitido e incluso impedido imaginar diversos cruces
étnicos mas alla de las calidades oficiales coloniales. De ahi el sentido del hilo conductor que
aqui propongo sobre la «infiltracion», con el cual sefialo primeramente la naturaleza
histéricamente subrepticia y marginal que ha tenido la presencia indigena en la Iglesia en
Chiapas y Guatemala. La consideracion de la «infiltracidn» como propuesta conceptual es
incipiente y sin duda debe situarse respecto a nociones tales como «agencia», «negociacion»
o «resistencia cotidiana». Asimismo, la metafora de los «infiltrados» merece dialogar con el
marco analitico ofrecido sobre los «traficantes» o passeurs culturels, ademds de los debates

7 Archivo Histdrico Diocesano (AHD), Defunciones, 1665-1664; AHD, Defunciones, 1667-1708. Algunos ejemplos,
en orden cronoldgico: Pedro Martin, «natural de la ciudad de México» (16-11-1659); Juan Martin, «mercader
forastero natural del reino de Portugal» (7-11-1662); Antonia de Torres, «espafiola viuda de Pedro Arias, naturales
de esta ciudad» (18-1-1677); Agustina Dominguez, «ni viuda ni casada, natural de esta ciudad» (22-2-1678); Maria
de Rosas, «espafiola viuda de Diego de Trejo Santa Ana, en el barrio del Cerrillo naturales de esta ciudad» (26-2-
1678); Teresa de Monjaraz, «espafiola natural de esta ciudad» (9-3-1678), y Dofia Maria Serrano de Quifiones, «hija
legitima de Juan Serrano de Quifios y de dofia Francisca de Paz, vecinos y naturales de esta ciudad» (14-12-1678).
8 Chance, John K., «On the Mexican Mestizo», Latin American Research Review, vol. 14, no. 3, 1989, pp. 153-168
(162); Lafaye, Jacques, «La sociedad de castas en la Nueva Espafa», Artes de México (La Pintura de Castas), ndm.
8 (verano), 1990, pp. 25-35 (26). Sobre los hijos de esclavos negros como primeros «criollos», ver: Losonczy, Anne-
Marie, «El criollo y el mestizo, del sustantivo al adjetivo: Categorias de apariencia y pertenencia en la Colombia de
ayer y hoy», y De la Cadena, Marisol, Formaciones de Indianidad. Articulaciones raciales, mestizaje y nacién en
América Lating, Ed. Envidn, 2008, pp. 261-277.
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historiograficos latinoamericanos sobre los «intermediarios culturales» o los «brokers
coloniales»?.

Como se detallard a continuacién, con el término «infiltrados» me refiero a la
introduccién forzada de algunos «indios» desde el siglo XVI en la organizacién eclesiastica
como nueva entidad adversaria de dominacion. Al mismo tiempo, la expresién indica la
penetracion de tales «indios» en un dmbito de control estratégico, a través del cual pudieron
tener un rol velado a favor de sus propios intereses (personales y/o colectivos). Tales
elementos colocan a los «infiltrados» como una posible categoria analitica compleja, que
implica considerar tanto acciones de resistencia subalterna, como capacidades de agencia y
negociacion mas equivocas que, ademas, pudieron ser consentidas, toleradas y promovidas
por el mismo clero. De ahi la invitacién para seguir escudrifiando posibles ambigiiedades y
contradicciones derivadas de la nocién de «infiltracién», tomando en cuenta la colaboracidn
coaccionada, la adaptacidn estratégica y la cooptacidn institucional que se infiere en campos
de necesario interés como es el que aqui nos ocupa: la aparente ausencia clerical «india» en
América'.

9 Bénat Tachot, Louise y Serge Gruzinski (dirs.), Passeurs culturels. Mécanismes de métissage, Presses
Universitaires de Marne-la-Vallée, Editions de la Maison des Sciences de ’Homme, Paris, 2001; Terraciano, Kevin,
The Mixtecs of Colonial Oaxaca, Stanford University Press, 2004; Karttunen Frances, Between Worlds : Interpreters,
Guides, and Survivors, Estados Unidos, Rutgers University Press, 1994 ; Yannakakis, Yanna, The Art of Being In-
Between: Native Intermediaries Indian Identity, and Local Rule in Colonial Oaxaca, Duke University Press, 2008.

© Ademads de los citados aqui, ver, entre otros trabajos pioneros (citados en orden cronolégico de acuerdo a la
fecha de publicacién): Olaechea Labayen, Juan Bautista, «Opinién de los tedlogos espafioles sobre dar estudios
mayores a los indios», Anuario de Estudios Americanos, 15, Sevilla, 1958, pp. 113-200; Poole, Stafford, «Church Law
on the Ordination of Indias and Castas in New Spain». Hispanic American Historical Review 61(4), Durham, 1981,
pp. 637-650; Farriss, Nancy M., Maya Society under Colonial Rule: The Collective Enterprise of Survival. Princeton:
Princeton University Press, 1984; Poole, Stafford, Pedro Moya de Contreras: Catholic Reform and Royal Power in
New Spain, 1571-1591, Berkeley: University of California Press, 1987; Schwaller, John Frederick, Church and Clergy
in Sixteenth-Century Mexico, Albuquerque: University of New Mexico Press, 1987; Borobio Garcia, Dionisio, Pedro
Aznar Gil y Antonio Garcia y Garcia, Evangelizacién en América, Caja de Ahorros y Monte de Piedad de Salamanca,
Salamanca, 1988; Lisi, Francesco, El Tercer Concilio Limense y la aculturacién de los indigenas sudamericanos:
estudio critico con edicidn, traduccién y comentario de las actas del concilio provincial celebrado en Lima 1582 y 1583,
Universidad de Salamanca, Salamanca, 1990; Garcia Afloveros, Jesls Maria, La monarquia y la Iglesia en América,
Asociacidon Francisco Lépez de Gémara, Madrid, 1990; Taylor, William B., Magistrates of the Sacred: Priests and
Parishioners in Eighteenth-Century Mexico, Stanford University Press, 1996. Otros aportes en el presente siglo XXI:
Traslosheros, Jorge E., Iglesia, justicia y sociedad en la Nueva Espana: La audiencia del arzobispado de México, 1528-
1668, Porrda /Universidad Iberoamericana, México, 2004; Cobo Betancourt, Juan Fernando, Mestizos heraldos de
Dios. La ordenacién de sacerdotes descendientes de espanoles e indigenas en el nuevo reino de Granada y la
racializacién de la diferencia 1573-1590, Instituto Colombiano de Antropologia e Historia, Bogotd, 2012; Martinez
Ferrer, Luis, «La ordenacién de indios, mestizos y «<mezclas» en los Terceros concilios provinciales de Lima (1582-
83) y México (1585)», Annudrium Historiae Conciliorum, 44(1) Leiden, 2012, pp. 47-64; Menegus, Margarita (ed.),
La formacidn de un clero indigena. El proyecto de don Julidn Cirilo de Galicia y Castilla Aquihualeteuhtle para un
colegio-seminario, México, Instituto de Investigaciones sobre la Universidad y la Educacién, México, 2013;
Decoster, Jean-Jacques (ed.), Incas e indios cristianos. Elites indigenas e identidades cristianas en los Andes
coloniales, Institut francais d'études andines, Lima, 2015, y Aguirre Salvador, Rodolfo y Lucrecia Enriquez
(coords.), El clero indigena y mestizo en América hispana colonial: educacidn, actores y contextos regionales,
Instituto de Investigaciones sobre la Universidad y la Educacién, Universidad Auténoma de México, México, 2024.

INTUS-LEGERE HISTORIA/ ISSN 0718-5456| EISSN 0719-8949/Afi0 2026, Vol. 20 N° 1, pp. 88-110



93

En esta revisién de ideas de identidad (de acuerdo a una perspectiva subalterna y
regional periférica y escasamente conocida) propongo considerar que la tolerancia, la
disimulacién e incluso el propio rechazo de la condicién indigena constituyeron una primera
via para quienes iniciaron el ingreso y posterior ascenso social desde el fondo de la estructura
clerical en Chiapas y Guatemala™. La hipdtesis central que guia este trabajo es que los primeros
clérigos «criollos» de dicha regidn fueron antecedidos por otros que abrieron camino
originalmente como «indios», seguidos por quienes, una vez aculturados, empezaron a ser
[lamados regionalmente «ladinos»™.

Una precision mas: La informacidn de archivo y bibliografica que nutre este trabajo
sobre los siglos contemplados infiere, a partir de los limites entre la produccidn de fuentes
«espafiolas», la consecuente falta de voz de las poblaciones mesoamericanas en registros del
siglo XVI y siguientes. Tal carencia incluye a los propios «infiltrados» incluso después del
periodo contemplado. De modo que, mas alla de los pocos casos personalizados indicados, el
analisis se dirige a los mecanismos de larga duracion desarrollados desde el anonimato por
individuos y que, conforme a los pocos que alcanzaron cierta notoriedad, fueron dejando atrds
la calidad de «indios», adoptando en cambio la de «ladinos» e incluso la de «criollos».

3. Primeros clérigos en América: los de Espafa... y los negados.

Los primeros capellanes llegados de Espafia en el siglo XVI fueron considerados
«pobres e ignorantes», por arriesgar sus vidas al ponerse al servicio de soldados igualmente
necesitados y avidos de fortuna como ellos. Dadas las precarias condiciones del viaje a
América, el clero secular espafiol no tuvo inicialmente el interés de dejar lo que tenia en Espafia
para iniciar la construccion material y espiritual de la Iglesia americana, mas audn tras la
dispensa de diezmos que la Corona acord¢ a la poblacidn indigena en 1537. Tal labor arrancd

" Schwaller, John Frederick, «The Cathedral Chapter of Mexico in the Sixteenth Century», Hispanic American
Historical Review, 61(4), November, 1981, pp. 651-674; Van Oss, Adriaan C., Catholic colonialism. A parish history of
Guatemala 1524-1821, Cambridge University Press, Great Britain, 1986, p. 164.
2 Ver expresiones pronunciadas por los obispos Feria (1587), Ubilla (1592) y Zapata y Sandoval (1623) en Ruz,
Mario Humberto, Chiapas colonial: Dos esbozos documentales, Instituto de Investigaciones Filoldgicas, UNAM,
México, 1989, pp. 44 y 46; Flores Ruiz, Eduardo, La Catedral de San Cristébal de Las Casas Chiapas, 1528-1978, Edicidn
Conmemorativa de los 450 afios de la fundacién de San Cristébal de Las Casas, Chiapas, Publicacién del Area de
Humanidades de la UNACH, Tuxtla Gutiérrez, 1978, pp. 90 y 94, y Ximénez, Francisco, fr., Historia de la Provincia
de San Vicente de Chiapa y Guatemala de la Orden de Predicadores, Consejo Nacional para la Cultura y las Artes
(CONECULTA), Gob. de Chiapas, Tuxtla Gutiérrez, 1999 [1929], t.2., p. 121. Por ejemplo, en el siglo XVIlI, este dltimo
autor indicé las manos «tan blancas [y] el rostro muy prieto» del obispo Zapata y Sandoval. Sin insinuar la minima
ascendencia indigena del prelado, sefiald sus contrastes de piel como signo de honestidad, ya que «el oro y la
plata nunca se adhirieron a sus manos [ ... ] de manera que las manos no correspondian con su rostro, ni el rostro
CON SUs Manos».
'3 Remesal, Antonio de, Historia General de las Indias Occidentales y particular de la Gobernacién de Chiapas y
Guatemala, Estudio preliminar del p. Carmelo Sdenz de Santa Maria, S.J., Porria, México, 1988 [1616], t. 1, p. 444
y t. 2, p. 191; Van Oss, Catholic, op. cit., p. 44. Esos capellanes también fueron [lamados calpixques, término nahuatl
similar al de mayordomo eclesiastico que, en el contexto americano, les refirié también como recolectores del
tributo indigena. Asi ocurrid con los tres capellanes encontrados por Las Casas en el obispado de Chiapa en 1545.
Otros fueron llamados «curas idiotas», como los tempranamente asignados en el Soconusco por el obispo de
Guatemala, Francisco Marroquin, al parecer a peticidn de los encomenderos de la zona.
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entonces con distintas drdenes del clero regular que recurrieron a la ayuda de las mismas
poblaciones naturales. De este modo, los frailes aceptaron individuos ofrecidos a tal fin por los
primeros caciques los que, a su vez, aceptaron y permitieron la conversidn de su gente al
catolicismo'.

Los franciscanos -la primera orden mendicante en el Nuevo Mundo- puso en marcha en
1536 el Colegio de Tlatelolco para hijos de nobles indigenas e «indios principales» de la ciudad
de México y sus alrededores. En 1539, el primer cabildo eclesidstico de esa ciudad autorizé que
éstos accedieran a las cuatro érdenes menores de la Iglesia —es decir, como porteros u
ostiarios, lectores, exorcistas y acdlitos. En teoria, quienes perseveraran en tales funciones y
no fueran sorprendidos realizando practicas paganas, podian acceder a las érdenes mayores
del subdiaconato, el diaconato y, finalmente, el sacerdocio’. Sin embargo, como es sabido,
ese incipiente y esperanzador proyecto de clero indigena fue controversial, y habria supuesto
fracaso desde el siglo XVI'.

A diferencia de la tentativa franciscana, los dominicos llegados a Guatemala en 1529 no
admitieron «indios». Sélo en 1544 la orden de predicadores empezd a aceptar hombres que,
mayores de 20 afos, fueran capaces de aprobar un «gran examen de costumbres»". Dicha
politica pudo ser aplicada un afio después por Bartolomé de Las Casas en el obispado de
Chiapa, aunque el célebre dominico (junto a sus veintidds frailes acompafantes) inicid la
evangelizacién de la zona, aceptando para ello la ayuda de los mencionados indigenas
ofrecidos por los caciques. Algunos de los ayudantes contaban con saberes antiguos que
pudieron transmitir veladamente bajo la religiéon impuesta. En todo caso, los frailes que se
instalaron en Chiapas llamaron «fiscales» o «justicias» a quienes fungian basicamente como
sacristanes, pero, ademas, se encargaron de recibir y entregar a los dominicos la llamada
«racion». Es decir, productos, servicios y transporte que, aunque los doctrineros defendian
como ofrecimientos voluntarios de las poblaciones naturales, pronto se convirtieron en
exigencias con crecientes grados de lucro en beneficio de los dominicos. Se observa asi que
los «indios fiscales» o «justicias» cubrieron informal y estratégicamente a los frailes, quienes,
viendo tal conveniencia, prolongaron anémalamente la practica en la regién®.

4 Aguirre Salvador, Rodolfo, «El ingreso de los indios al clero secular en el arzobispado de México, 1691-1822»,
Takwd, nim. 9 (primavera), 2006, pp. 75-108 (75-78); Viqueira, Juan Pedro, «Exitos y fracasos de la evangelizacién
en Chiapas», Nelly Sigaut (ed.), La Iglesia catélica en México, El Colegio de Michoacédn, Zamora, 1997, pp. 69-98
(75); Israel, Irvine, Razas, clases sociales y vida politica en el México colonial, 1610-1670, FCE, México, 1981 (p- 73), ¥
Arias Gonzdlez, Luis y Agustin Vivas Moreno, «Los manuales de confesién para indigenas del siglo XVI (hacia un
nuevo modelo de la formacién de conciencia)», Stvdia Historica. Historia Moderna, vol. X1, 1993, pp. 245-259 (248).
> Lundberg, «El clero», op. cit., pp. 41y 42.
'® Tapia Segura, Carlos, «El Colegio de Santa Cruz de Tlatelolco. Representacién histdrica de un proyecto fallido»,
Contribuciones desde Coatepec, 34, Universidad Auténoma del Estado de México, 2021.
7 Remesal, Historia, op. cit., t. 2, [1619], pp. 332-333; Lundberg, «El clero», op. cit., p. 43.
Bvan Oss, Catholic, op. cit., pp. 21-32 y 158; Lenkersdorf, Gudrun, «Contribuciones a la historia colonial de los
tojolabales», Mario Humberto Ruz (ed.), Los legitimos hombres, IIF, UNAM, Centro de Estudios Mayas, vol. IV,
1986, pp. 13-102 (19)), indica que probablemente se traté de hijos de «indios principales».
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Mientras el primer concilio mexicano (1555) ratificé la prohibicién a «indios» en érdenes
clericales, el segundo obispo de Chiapas, el también dominico Tomas de Casillas, logro el aval
del Consejo de Indias para mantener a los «indios fiscales» de su obispado e investirlos con
bastones de mando'. Tal reconocimiento se inicié con el obispado de Guatemala, pero Casillas
aprovechd para quejarse del obispo de dicha didcesis, Francisco Marroquin, quien, por recibir
curas con escasa preparacion para suplir la falta clerical en su obispado, provocaba los pocos
clérigos existentes en el de Chiapas se fugasen a Guatemala®®.

Conforme los «indios» novohispanos se relegaban en las posiciones mas bajas de las
iglesias en sus pueblos, en 1570 se extendid la prohibicion sacerdotal también a primeros
«mestizos» (generalmente hijos de «espafoles» que crecian con sus madres «indias»).
Continud la acusacién sobre el facil ingreso secular que el entonces obispo Bernardino
Villalpando seguia permitiendo en Guatemala*'. En Chiapas, por otro lado, los dominicos
llegaron a rechazar en su orden incluso a los «criollos», acusando en ellos una moralidad
dudosa y otros «vicios» atribuidos a su contacto con los «indios» y la tierra americana®’. Se
advierte aqui que la calidad de «criollo» aun distaba de la condicion de privilegio que alcanz¢ -
a partir del siglo XVIII- en Nueva Espafia y en el Reino de Guatemala, cuando la calidad de
«criollo» quedd solo por debajo de la de «espafiol».

En 1585, la poblacidn siguié adquiriendo la doctrina cristiana mas elemental mediante
la evangelizacidn, pero el tercer concilio mexicano formalizd la prohibicidon del sacerdocio
indigena, con el aval de las autoridades politicas novohispanas®. Sin acceso a mayor educacion
y tras el fracaso de Tlatelolco en cuanto a la formacion de «indios eclesidsticos», el reinado de
Felipe Il acabd de reducir a las poblaciones originarias americanas a la condicidn de «buenos
cristianos y cumplidos tributarios»?4. Para entonces, el poder que habia alcanzado el clero
regular en América opacaba alin mas al escaso clero secular que empezaba a llegar poco a

'9 Aguirre, «El ingreso», op. cit., pp. 76 y 77; Ruz, Chiapas, op. cit., pp. 33-35.
2 Archivo General de Indias (AGl), Guatemala 394, Registros de Partes: reales érdenes dirigidas a las autoridades,
corporaciones y particulares del distrito, 1560-1577 (1565). Alin en 1560, la mayor parte de los pueblos de indios
del obispado de Guatemala no contaban con curas titulares y por ello sélo eran visitados pocas veces al afio.
*'Van Oss, Catholic, op. cit., pp. 42, 43 y 59.
> Remesal, Historia, op. cit., t. 2, pp. 332-333, comenta algunas ideas de la época en relacién con la tierra y la
lactancia de nodrizas indias como propiciadoras de costumbres licenciosas en nifios hijos de «espafioles», los
cuales, por esta influencia, podian inclinarse «mds sobre el pecado que sobre la virtud». Su comentario se asemeja
al atribuido al jesuita Alejandro Valignano, quien, entre 1574 y 1606, se opuso al ingreso clerical de «indios» y
«euroindios» en los territorios asidticos de la Corona de Portugal, alegando que «todas esas razas son
particularmente estupidas y viciosas [... y] en cuanto a los mestizos y castizos, debemos en consecuencia recibir
muy pocos o ninguno. Especialmente los mestizos, ya que poseen sangre nativa y se parecen a los indios...» en:
Anderson, Benedict, Comunidades Imaginadas. Reflexiones sobre el origen y la difusién del nacionalismo, Fondo de
Cultura Econdmica (FCE), México, 1993, p. 94. Sobre las politicas de exclusion clerical de la Compafiia de Jesus en
Asia, ver: Liam Mathew Brockey, Journey to the East, Cambridge, Belknap Press, 2007.
3 Lundberg, «El clero», op. cit., p. 46.
>4 Aguirre, «El ingreso», op. cit., pp. 76-77 y 83; Israel, Razas, op. cit., p. 73.
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poco desde Espafia?. Y, puesto que los frailes se amparaban bajo la autoridad del Vaticano, la
Corona decidié intensificar el reforzamiento de la estructura diocesana, con el propdsito de
impulsar su propia injerencia desde la Iglesia, institucién que ya figuraba como un pilar
indiscutible del sistema colonial espafol.

4. Los indigenas bajo (y a pesar de) la negacidn clerical

Los primeros obispados novohispanos, como los de Guatemala y Chiapas, tuvieron que
reclutar a individuos que dificilmente habrian podido ingresar al clero en Europa. En todo caso,
sus respectivos obispos -Marroquin y Las Casas y luego Villalpando y Casillas- fueron acusados
de aceptar practicamente a cualquiera que deseara ingresar al clero secular en ambas
didcesis?®. En 1597, se volvid a criticar al obispo de turno en Guatemala -Alonso Martinez de
Vergara- por haber aceptado en el colegio tridentino de dicha ciudad a veintidds «criollos»
(niimero que aumentd en 1614). Poco antes, se recrimind en Chiapas al obispo dominico Tomas
Blanes (1609-1612) por su actitud «muy liberal» con los llamados «indios». Dos afios después,
cuando el cronista Remesal llegé a Ciudad Real, juzgd que los «curas americanos» de este
obispado eran «jévenes pobres, iletrados [y obligados] a hacer cosas indecentes»?’.

Lo anterior muestra que, en esas zonas indigenas densamente pobladas de la América
espafola, los aceptados en el clero secular no cumplian con criterios clericales considerados
idéneos. De ahi que, cuando el tercer concilio episcopal mexicano volvié a negar el clero a
«indios» y a «mestizos» en 1585, el ingreso al clero de los primeros se hizo mas o menos
disimuladamente. Tres afnos después, en 1588, se abrieron los conventos femeninos a
«mestizas». En el caso masculino, bastaba que probaran ciertos antecedentes familiares y
morales. Quienes no pudieran cumplir tal requisito, debian, en cambio, demostrar algun grado
de pobreza y conocer algin idioma mesoamericano regional, sobre lo cual regresaremos?.
Como se ha visto, para entonces los «indios justicias» de Chiapas llevaban ventaja de décadas
como sacristanes. A fines del siglo XVI, dicha funcién y otros cargos clericales menores -como
mayordomos, musicos y cantores- les liberaban personalmente del tributo; les exoneraban de
contraer compromisos eclesiasticos (como la tonsura o el celibato sacerdotal), y, ademas, les
dejaban lejos del control de autoridades religiosas y politicas.

*5 Sobre las particularidades de las relaciones Estado-Iglesia en Nueva Espafia, ver, por ejemplo, Margadant,
Guillermo, F., «Curas y frailes», La iglesia ante el derecho mexicano, Ed. Porria, 1984, pp. 131-142. Una revisidn critica
mads reciente al respecto se encuentra en Antonio Cano Castillo, El clero secular en la didcesis de México (1519-1650).
Estudio histérico-prosopogrdfico a la luz de la legislacién regia y tridentina, El Colegio de Michoacan, Universidad
Pontificia de México, México, 2017.
26 Van Oss, Catholic, op. cit., pp. 32 y 158; Israel, Razas, op. cit., p. 73.
*7 Gonzdlez Davila, Gil, Teatro eclesidstico de la primitiva Iglesia de las Indias Occidentales, vidas de sus arzobispos,
obispos, y cosas memorables de sus sedes, Tomo |, Madrid, por Diego Diaz de la Carrera, 1649, p. 199; Remesal,
Historia, op. cit., t. 2, p. 191.
28 Gonzalbo Aizpuru, Pilar, «Del Tercero al Cuarto Concilio Provincial Mexicano, 1585-1771», Historia Mexicana, vol.
XXV, num. 1, El Colegio de México, 1985, pp. 5-30 (21), y Sigaut, Nelly, «El conflicto clero regular-secular y la
iconografia triunfalista», Iconologia y sociedad en el arte colonial hispanoamericano, XLIV Congreso Internacional
de Americanistas, IIE, UNAM, México, 1987, pp. 107-124 (113). Van Oss, Catholic, op. cit., p. 161, sefiala que en 1588
la Corona aceptd que los mestizos pudieran ordenarse de sacerdotes y las mestizas, ingresar en los conventos
americanos. Ver también Arias y Vivas, «Los manuales», 1993, p. 248.
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La aptitud musical fue otra efectiva via de acceso para los «indios» al servicio de la
Iglesia, aun si, desde 1565, se decretd limitar «los excesos» de la musica en iglesias, mientras
los oficiales reales se quejaron de los «indios musicos» como evasores de tributos, holgazanes
y corruptos®. En el siglo XVII, después del ejercicio «liberal» del obispo Blanes en Chiapas,
crecié considerablemente el nimero de «indios» con cargos menores en la sede episcopal de
Ciudad Real?°. Al inicio del obispado de Salazar y Frias (1623) todos eran de dicha calidad: el
sacristan, los acdlitos, el maestro de capilla, los cantores y musicos -incluido el organista-, mas
el encargado del reloj y el maestro de primeras letras3'. Sin embargo, bajo el obispado del
jerénimo fray Domingo de Villaescusa Ramirez de Arellano (1642-1651), volvid a crecer el
personal catedralicio. Entonces, sdlo se sefialé como «indios» a los musicos recién aceptados,
lo cual indica que quienes habian ingresado previamente ya no eran considerados como
tales3.

Desde luego, los privilegios de los escasos «indios» al servicio de la Iglesia contrastaban
respecto al agobiante peso que sufrian las amplias poblaciones tributarias. Sin embargo, los
pocos que se infiltraron en dicha institucion, desde los cargos mas bajos e incluso marginales,
mostraron precisamente cdmo sobrepasar la condiciéon de «indios» que, en principio, les
impedia ingresar al clero stricto sensu33. Estos casos sugieren, ademas, que, desde tales
peldafios subalternos, este clero indigena pudo actuar en beneficio propio y también a favor
de sus pueblos de origen (como lo fue con la transmisién de conocimientos mesoamericanos).
En el caso de Ciudad Real, quienes accedieron a la organizacidn catedralicia desplegaron
sutiles mecanismos de ascenso social, ya sea considerdndose «criollos» (en el sentido
convencional de «hijo de espafioles») o «indios aculturados» (también llamados «ladinos»). De
modo que, si bien desde la segunda mitad del siglo XVII fue evidente que la mayoria del clero
americano-espafiol de estas regiones tenia raices indigenas, algunos todavia ingresaron a la
base del ambito eclesiastico sin tener que renunciar a su calidad de «indios» e incluso
reivindicandola.

El afo del inicio del obispado de Salazar y Frias (1623) fue también el de la publicacién
del tercer concilio mexicano (realizado casi cuarenta afos antes). Ese mismo afo, el Vaticano
intervino para pedir que en dicha publicacidn se modificaran las restricciones al clero indigena

9 Van Oss, Catholic, op. cit., pp. 20 y 88, dio el ejemplo del alcalde mayor de Suchitepequez, quien opinaba que
los «sirvientes indios» en la Iglesia «vegetaban silenciosa y miserablemente en la sombra del campanario», en
lugar de estar cultivando campos y pagando tributos.
3° Gonzalez Davila, Teatro, op. cit., p. 199, indicé sin mayores detalles la actitud de Blanes (1609-1612). Quiza se
debid a la queja del prelado por no tener un servicio competente de clérigos, o porque los prebendados lo
recibfan mal, le ocultaban los diezmos y dejaban vacantes sin cubrir. Archivo General de Indias (AGl), Guatemala
161, Cartas y expedientes de los obispos de Chiapa, 1541-1699 (afios 1610 y 1612).
3" Flores, La Catedral, op. cit., p. 94.
3 Rugz, Chiapas, op. cit., p. 83; Flores, La Catedral, 1978, p. 98, y Bermudez Herndndez, Luz del Rocio, «MUsica
‘criminal’: La comparacién de indios y judios desde la disidencia. Chiapas, México (siglos XVI-XIX)», 16th World
Congress of Jewish Studies, Jerusalén, 2013.
3 Van Oss, Catholic, op. cit., p. 159.
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y mestizo, permitiendo ambos «sélo con cuidado»34. En 1692, el concilio de Roma reiterd que
la calidad de mulato, indio o0 mestizo no debia inhabilitar a nadie para recibir el orden sacro3>.
Sin embargo, a fines de ese siglo XVII, la Corona espafiola seguia ignorando oficialmente tales
recomendaciones, aceptando discretamente el aumento de facto de quienes empezaron a ser
llamados «americanos» en curias, cabildos eclesidsticos y catedras universitarias de zonas
densamente pobladas por «indios», como siguid siendo especialmente el caso de obispados
como los de Chiapas y de Guatemala.

5. «Clérigos lenguas»: La dialéctica del acceso eclesiastico por el habla mesoamericana.
Entre 1631y 1738, el Colegio Tridentino de Guatemala aument¢ la formacién de curas
seculares en 70%, como también el Colegio Jesuita local abrid sus puertas a estudiantes «no
eclesidsticos» sin cobrarles estipendio3®. En Chiapas, en 1676, el obispo secular Don Marcos
Bravo de la Serna también quiso establecer en su didcesis un colegio jesuita que, dedicado a
la formacién de curas «locales», permitiera que algunos «indios» se formalizaran como
auxiliares para ejercer «los oficios de gobierno en sus pueblos»3’. Dos afios después, en 1678,
la normativa del Colegio Seminario de Ciudad Real determind el otorgamiento de doce becas
exclusivas para candidatos «sin raza de moros, indios, ni penitenciados por el Santo Oficio, ni
recién convertidos a la fe, ni mestizos ni mulatos»3%. En cambio, tres afios después, en 1681, la
Universidad de San Carlos de Guatemala -la Unica institucion capaz de otorgar grados relativos
en toda la capitania general de Guatemala- admitid abiertamente a los primeros estudiantes
«indios»39. Sin embargo, se ignord el que estos ultimos pudieran tomar cursos y graduarse
libremente (en universidades y conventos) y se excluyd, ademas, el aprendizaje de lenguas
mesoamericanas, a pesar de que éstas eran las mas pertinentes y necesarias en la region. En
su lugar, se impulsé el aprendizaje del castellano e incluso del latin4°.

En medio de la exclusion sacerdotal y a pesar de los restringidos accesos que iniciaban
las instituciones a contados «indios», en los pueblos continuaron los fiscales o auxiliares de
curas en el desempefio de funciones clericales fundamentales, como la administraciéon de
sacramentos. Por esto es necesario mencionar el doble proceso subyacente
de americanizacidn que ocurrid a través de los [lamados «clérigos lenguas», es decir, de los

34 Lundberg, «El clero», op. cit., p. 50.
35 Gonzalbo, «Del Tercero», op. cit., p. 21.
3% Van Oss, Catholic, op. cit., pp. 135 y 160-165. Los egresados del Colegio Tridentino de Guatemala se
desempefiaron como curas auxiliares, capellanes o coadjutores en tanto esperaban su propio beneficio, mientras
que los «no eclesiasticos» del Colegio Jesuita egresaban sélo como «bachilleres»; es decir, sin reconocimiento
oficial de grado.
37 Aguirre, «El ingreso», op. cit., p. 80.
38 Jdem. Ver también Van Oss, Catholic, op. cit., pp. 161-166
39 Idem. Van Oss (pp. 161, 165 y 166) indica que entonces las drdenes religiosas tuvieron dificultades para cubrir
parroquias vacantes, ya que el manejo curricular de los conventos fuera de instituciones seculares les impedia
admitir «auxiliares egresados de éstas».
4° |pbidem. Van Oss (pp. 166 y 167) aclara que, aunque abrieron cétedras sobre cakchiquel y «mexican pipil»
(ndhuatl), éstas se consideraron de menor prestigio académico y casi no atrajeron estudiantes.
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hablantes de lenguas mesoamericanas®'. En la década de 1530, la orden dominica inici6 el
manejo linglistico en la region y, aunque la Corona espafnola quiso imponer, desde 1555, la
evangelizaciéon en castellano a las poblaciones americanas, los dominicos en Chiapas y
Guatemala extendieron su labor misional apoyados por la bula Exponi Novis (1567). Los frailes
predicadores se consolidaron asi no sélo como doctrineros, sino también como curas en los
[lamados pueblos de indios desde el siglo XVI42.

En el siglo XVII, volvié la politica de castellanizacién bajo el supuesto de haber sido
concluida la etapa de evangelizacién. Sin embargo, en la provincia dominica de San Vicente de
Chiapay Guatemala, fundada en 1555, los frailes siguieron examindndose estratégicamente en
lenguas del reino de Guatemala, con el fin de justificar y mantener su lugar privilegiado en
ambos obispados®. Al mismo tiempo (y paraddjicamente), los dominicos dejaron que
sacristanes y auxiliares «indios» se encargaran de la ensefanza del castellano, a sabiendas de
que, si bien éstos se comunicaban rudimentariamente con aquellos en dicha lengua, al interior
de sus pueblos, los indigenas, desde luego, hablaban su propio idioma mesoamericano#4.

Tales medidas desempefadas por la Orden dominica prolongaron el aislamiento y la
incomunicacidn de los pueblos de indios con el exterior, prolongando asi la mediacién de los
frailes. En un principio, el habla mesoamericana en los pueblos impidié (o al menos dificultd)
que curas seculares hablantes exclusivamente del castellano desplazaran a los dominicos de
las doctrinas que éstos consideraban propias y que no estaban dispuestos a ceder. Sin
embargo, despreocupados por las politicas de hispanizacidon y secularizacion que les
respaldaban, los curas seculares también empezaron a contratar «coadjutores» (muy
probablemente indigenas) para que les auxiliaran lingliisticamente*>. A principios del siglo
XVIIl, el obispo franciscano Francisco Alvarez de Toledo (1708-1713) informé sobre la
«turbacién» que sintid a su llegada a Chiapas en 1710, al ver que el cabildo catedralicio habia
desplazado a los dominicos de las doctrinas y curatos de la didcesis, reemplazandolos por

4 Bermudez Hernandez, Luz del Rocio, «Orden dominica en Chiapas: del plurilingliismo mesoamericano, a la
castellanizacion (siglos XVI-XIX)», Revista Relaciones Estudios de Historia y Sociedad 164 (2020): 108-135. Ver
también: Aguirre Salvador, Rodolfo, «La demanda de clérigos «lenguas» en el arzobispado de México, 1700-1750»,
Estudios de Historia Novohispana, vol. 35, julio-diciembre, Instituto de Investigaciones Histdricas (IIH), UNAM,
2006, pp. 47-70 (47) y Lundberg, «El clero», op. cit., p. 56.
42 A principios del siglo XVIII, fray Francisco Ximénez (Historia de la Provincia de San Vicente de Chiapa y Guatemala
de la Orden de Predicadores, CONECULTA, Gob. de Chiapas, Tuxtla Gutiérrez, 1999 [1929], t. 5, p. 77) manifestd
preferir un letrado poco instruido que supiera alguna lengua mesoamericana puesto que, de lo contrario,
«aungue sea un Santo Tomas, si no sabe la lengua es lo mismo que un tronco: De nada les puede aprovechar a
sus feligreses».
4 Van Oss, Catholic, op. cit., p. 169, infiere que, a pesar del dudoso aprendizaje en lenguas indigenas de algunos
frailes desde fines del siglo XVI, «de los esfuerzos acumulativos [en particular de la orden dominica en el caso de
Chiapas y Guatemala] resulté un corpus de manuscritos con principios fonéticos, morfoldgicos y gramaticales
que aln constituyen la base de la investigacion cientifica de lenguas indigenas». Ver también: Bermudez
Herndndez, Luz del Rocio, «Ville des Morts. Question funéraire y trames sociales a San Cristébal de Las Casas, au
Chiapas (Mexique)», Tesis de Doctorado. Paris: Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales, 2017; Bermudez H.,
«Orden dominica», op. cit.
44 Van Oss, Catholic, 1986, p. 143. Decretos pronunciados en 1605, 1634, 1636 y 1686.
4 Van Oss, Catholic, p. 141.
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vicarios provinciales y clérigos seculares en supuesta obediencia a «una real cédula que nadie
habia aplicado»?®.

Se observan asi dos importantes aspectos clericales ante la conservacién y el manejo
de las «lenguas indigenas»: Primeramente, lo que Van Oss llamé la «hispanizacidn de la
congregacion». Este concepto describe las acciones de los frailes por reforzar su paternalismo
con el fin de conservar el dominio sobre la poblacién indigena, ya que «las drdenes estuvieron
perfectamente a gusto en perpetuar y conservar las lenguas nativas y ain de tomarlas como
escudo»?’. A lo anterior, yo agrego como segundo aspecto lo que llamo la «indianizacién
linglistica del clero». Es decir, el fenédmeno que derivd del reiterado amparo de los dominicos
sobre los «indios». En efecto, tal estrategia primero los consolidé como «pacificadora»,
precisamente porque podian comunicarse con ellos en sus lenguas mesoamericanas, a
diferencia de las autoridades espafiolas rivales. La distincion entre ambos aspectos (la
hispanizacién de la congregacién y la indianizacién lingistica del clero) apunta por tanto hacia
una paraddjica dialéctica central: la de que el mismo sistema que excluia formalmente a los
«indios» del sacerdocio dependia informal e indispensablemente de ellos para funcionar.

Al mismo tiempo, la mayoria de los «curas lenguas» de Chiapas y Guatemala fueron
hablantes natos que provenian de los mismos pueblos de indios. Estos «indios» siguieron
supliendo la falta crénica no solo de curas-doctrineros religiosos, sino también de los llamados
«coadjutores» seculares (espafoles y cada vez mas criollos, comprendidos ya éstos como hijos
de «espafoles» nacidos en América). En tal caso, puede afirmarse que, sin ser formalmente
sacerdotes, los «indios» auxiliares terminaron apropiandose de las responsabilidades
espirituales de sus pueblos gracias a su doble manejo lingtiistico: mesoamericano («indigena»)
en los pueblos y castellano («espafol») ante el cura oficial y en otras instancias eclesidsticas
superiores. Ello muestra que, si bien los religiosos dominicos fomentaron barreras lingtiisticas
para cuidar sus propios intereses como unicos interlocutores ante poblaciones indigenas, las
poblaciones mismas también aprovecharon y llevaron a cabo una tenaz preservaciéon de
elementos culturales que fueron transmitidos oralmente y que persisten hasta nuestros dias4®.

6. Despotismo ilustrado: Timida apertura... y nueva negacién a los curas «de la tierra»
A fines del siglo XVII se volvid a considerar la admisidn de contados indigenas, mestizos
y castas al servicio de la Iglesia en las colonias espafiolas, siempre que los candidatos fueran
probados hijos «legitimos» (nacidos bajo matrimonio eclesidstico)*°. Después de que las becas
solo se acordaban a «hijos de espafioles» por el Colegio Seminario de Ciudad Real en Chiapas,
en 1691 también se concedieron becas a hijos de caciques en seminarios episcopales, como
también se permitid el ingreso de mestizos en conventos masculinos®°. Mas aun, el 26 de

46 AGl, Guatemala, 363. Cartas y expedientes de los obispos de Chiapas y Comayagua. 1677-1760 (1708).

47 Van Oss, Catholic, pp. 53 y 127-128. El autor agregd que, desde el obispo Las Casas, los dominicos se dedicaron

a proteger «a sus hijos» indigenas, «excepto [de] los mismos protectores» (p. 136).

48 Bermudez H., «Orden», op. cit.

49 Lundberg, «El clero», op. cit. p. 52.

>° Lundberg, «El clero», op. cit., p. 55. En 1692, se celebré el concilio romano que ratificé dichas iniciativas para

fomentar la formacién de agentes potenciales en la politica de sustitucién del clero regular por el secular.
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marzo de 1697 se emitid una cédula de honores que permitid altos cargos politicos y
eclesiasticos a la nobleza indigena y a mestizos privilegiados en los virreinatos.>' Ese mismo
afo, el arzobispo Francisco Aguilary Seijas concreté en México el seminario conciliar, en el que
indigenas pudieron prepararse para estudios clericales mayores, rebasando asi los dedicados
a la ensefianza de doctrina, buenas costumbres y castellano que ya les estaban permitidos.

En cuanto a Guatemala, se ha dicho que la Universidad de San Carlos de Guatemala
admitié indigenas desde 1676 y que, ademas, concedid becas completas para doce «indios»
entre 1769 y 177252 Tal medida -inspirada del Seminario de Ciudad Real de Chiapas, aunque
totalmente opuesta en cuanto a sus destinatarios- respondid a que en 1726 -y de nuevo en
1766- se reiterd la cédula real de 1697, que disponia reservar una cuarta parte de las becas de
seminarios diocesanos para hijos de «indios nobles» de los virreinatos. Aun asi, la universidad
guatemalteca no tuvo la respuesta esperada al afo de iniciar las becas. En 1770, Pedro Cortés
y Larraz, arzobispo de la archidiécesis de Guatemala (erigida como tal en 1743), admitié haber
tenido que intervenir e incluso ofrecer dinero a padres «indios» para convencerlos de enviar a
sus hijos al seminario, logrando, aun asi, el envio de un solo nifio3.

Gracias tanto a la cédula de 1697 como ala vigilancia del arzobispado de México ejercida
en 1715, en 1726 pudo ingresar al convento mercedario de esa ciudad un descendiente directo
del ultimo emperador mexica, José Vidal de Moctezuma y Tovar, quien después llegd a ser
obispo de Chiapas (1753-1766)>4. Durante su ejercicio episcopal, aumentaron los ingresos de
los prebendados y la remuneracidn en puestos menores de la catedral. Por ejemplo, el
contador llegd a ganar 150 pesos, 100 pesos el cura y 80 pesos el sacristan mayor, como
también 80 pesos el cantor, 50 pesos el violinista y 40 pesos la lavandera®>. En los afios del
obispado de Moctezuma se erigid el arzobispado de Guatemala (1743), del cual el obispado de
Chiapa fue sufraganeo hasta 1838. En 1754, se intensificd una vez mas la prédica en espafiol,
pero, para entonces, el proceso de secularizacion se definia por el aumento de beneficios con
titulares «naturales» de la Capitania General de Guatemala. Solo entonces aparece la mencién
de «indios nobles» y despunta la comentada calidad de «criollo» que, para esa segunda mitad
del siglo XVIII, poseia ya caracteristicas evidentes y bien atribuidas ventajas sociales.

La Corona espafiola exonerd el dominio en lenguas indigenas a curas parroquiales
desde 1770%%. Sin embargo, el nimero de «indios» traductores auxiliares del clero en Chiapas
aumentd paraddjicamente. A diferencia de los dominicos de antafio, para entonces el término
«doctrinero» se asociaba mas a dichos «indios». Quiza por ello los nuevos traductores y/o
auxiliares pidieron ser llamados «vicarios», para poder marcar su propia importancia como

' Aguirre, «El ingreso», pp. 80-81.
52 Van Oss, Catholic, p. 161.
>3Van Oss, Catholic, p. 162. El arzobispo dudaba de la capacidad de los indigenas para perseverar en el latin y, mas
aun, para asumir la ordenacidn sacerdotal.
>4 Aubry, Andrés, «Introduccidn», Boletin AHD, «Mayorazgo», 1986, pp. 5-11. En 1726, el mercedario Moctezuma
pudo heredar un rico mayorazgo que estaba en litigio desde que Felipe Il lo cedid en 1567.
>5 Aubry, Boletin AHD, de «Mayorazgo», 1986, p. 58.
56 Van Oss, Catholic, 1986, pp. 144, 161-162 y 222. La orden real fue reiterada en 1772, 1774 y 1778.
INTUS-LEGERE HISTORIA/ ISSN 0718-5456| EISSN 0719-8949/Afi0 2026, Vol. 20 N° 1, pp. 88-110



102

«sustitutos» y «coadjutores» de los curas -es decir, del clero secular-, mas alla de -e incluso
evitando- condiciones étnicas>’. Muy pocos primeros vicarios fueron confirmados donde ya
estaban presentes, mientras que la mayoria de ellos fue enviada a cubrir los pueblos mas
inaccesibles y pobres del obispado (ahi donde los curas titulares se negaban a llegar, o se
declaraban enfermos).

En 1770, llegd también a Chiapas el obispo Manuel Garcia Vargas y Rivera (1769-1774),
cuyo periodo se considera el de mayor secularizacidn. Si bien para entonces ya habia un
considerable clero secular sustituto en los pueblos de indios, éste retomé el ejemplo dominico
y asilos vicarios siguieron encargados de funciones cruciales de doctrinay de otras tareas poco
reconocidas y peor remuneradas3®. Es decir, en dichos pueblos, e incluso en algunas villas ya
consideradas «ladinas» (pujantes centros de mestizaje y aculturacién en la entidad, junto a
Ciudad Real y numerosas haciendas particulares), los vicarios siguieron impartiendo las bases
del catolicismo y el rezo diario del rosario, como también llevaron el registro de libros
parroquiales y se desempefiaron como maestros de coro, sacristanes, musicos y mayordomos.

Se observa asi que, a pesar de la apertura anunciada a principios del siglo XVIII en favor
del sacerdocio indigena, en el ultimo tercio de ese mismo siglo los avances fueron
practicamente nulos en regiones como Chiapas y Guatemala. En 1771, el cuarto concilio
mexicano acordd impartir becas a «indios» en los seminarios —a la manera de las que ya se
acordaban desde hace un siglo en Guatemala-, pero la mayoria de los prelados asistentes
protestaron. El presidente del Consejo de Castilla del reinado de Carlos Ill, el conde Pedro
Rodriguez de Campomanes, indicd entonces que, aunque las disposiciones para un clero
indigena tenian «validez y licitud», éstas resultaban inconvenientes y de poca practicidad
debido a las «dudas y repugnancia» que todavia surgian de la practica clerical indigena®. En la
declaracién del conde Campomanes se percibe (ademds de una postura hoy considerada
claramente racista), el temor ante la sola posibilidad de aceptar «indios» clérigos, ya que esto
implicaba que la numerosa poblacidn asi considerada recibiria su autonomia religiosa, con la
cual podria gozar de mayor libertad politica y econdmica. Tal postura merece contrastarse en
otras fuentes, pero deja entrever una estrategia deliberada entre las distintas autoridades del
régimen colonial espafol.

57 Andrade, Mi excursion, [1914], p. 17, declaré en 1914 que la expresion «vicario coadjutor» era muy comun en
Chiapas «como alld les nombran».
58 Viqueira, «Exitos», 1997, p. 78. La activa participacién del candnigo José Antonio Ximénez Frias en el seno de la
didcesis de Chiapas ha sido registrada durante esta época. Como indican Aguirre, «El ingreso», op. cit., p. 97 y
Aguirre y Menegus, Los indios, 2006, pp. 226, Ximénez Frias fue hijo de «indios caciques» de Villa Alta (actual
estado de Oaxaca). Después de haber probado pureza de sangre mediante siete actas de bautizo y doce testigos,
fue el primer «indigena» que obtuvo en 1772 el doctorado en derecho candnico en la historia de la Universidad de
México. Areserva de futuras investigaciones sobre este personaje —del cual personalmente no he podido obtener
informacién documental directa- es posible que los cargos obtenidos a su llegada a Chiapas (entre otros, rector
del seminario conciliar de Chiapas) hayan facilitado el impulso que se le atribuye para que otros «indios» ocuparan
puestos claves en sus pueblos de origen, sin necesariamente alcanzar el sacerdocio.
>9 Gonzalbo, «Del Tercero», 1985, pp. 21-22.
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7. Respuestas indigenas al catolicismo: Una misma tipologia hasta principios del siglo

XIX.

Desde 1585, la secularizacion de doctrinas consistié en la primera tentativa institucional
por relevar en América el clero regular por el secular. Asimismo, en 1746, la secularizacién de
parroquias en Nueva Espafa reveld la eventual sustitucién de un clero «peninsular» (llegado
de Espafa), por otro considerado «criollo» («espafiol», pero nacido y/o criado en América).
Pues bien, dicha intencién no se tradujo en la plena inclusidn de los «indios», a pesar de
constituir éstos la poblacién mayoritaria.

Por el contrario, las autoridades coloniales de fines del siglo XVIIl y principios del siglo
XIX siguieron viendo riesgos en el reconocimiento pleno de las prerrogativas clericales
indigenas, prefiriendo, en cambio, reforzar medidas tutelares y subordinantes sobre tan
numeroso grupo sociocultural. La negativa al sacerdocio indigena estaba directamente ligada
a evitar toda autonomia religiosa, ya que ésta implicaba, practicamente, abrir paso a la
emancipacion politica y econdmica de los pueblos de indios. Ante tales consecuencias, el
despotismo ilustrado prolongd la afirmacidon de visiones negativas sobre la capacidad de los
«indios». Por ejemplo, se retomd a fray Jerédnimo de Mendieta, quien, en el siglo XVI, habia
afirmado que éstos no nacian para gobernar, sino para ser gobernados. Asimismo, se abond
la consideracidon elaborada en el siglo XVIII por el jesuita José de Acosta, que calificaba a los
indigenas de «nedfitos» en un sentido tanto positivo («inocentes») como negativo
(«viciosos»)®°.

Por otro lado, la posibilidad de otorgar becas a nifios indigenas se reanudd en 1801.
Doce afios mas tarde, en plenas diputaciones de Cadiz, Mariano Robles, diputado por Chiapas,
apeld a la concesidn de becas a doce nifios «indios» tanto en colegios como particularmente
en el seminario conciliar de Chiapas, donde era co-rector junto con el dominico fray Matias de
Cérdova®'. Del mismo modo, el obispo Salvador Sanmartin (1816-1821), a su llegada, apelé por
«curas americanos» que sustituyeran a los frailes en doctrinas vacantes®.

Siguiendo el curso de los procesos de independencia y de la posterior anexién definitiva
de Chiapas al Estado mejicano, en 1824, durante la primera mitad del siglo XIX, la insistencia
respecto a la integracién de «indios» y «americanos» en el clero de Chiapas (mexicano) se
encontrd con las abundantes dudas y temores que la nueva nacion heredaba del periodo
anterior. Para entonces, hijos de pequefios propietarios, comerciantes y profesionistas rurales
y urbanos formaban parte del clero, pero la gran mayoria de clérigos provenian «de familias
muy humildes [que aun asf] se distinguian por su dedicacién y talento»®. Para entonces, se
flexibilizd la probatoria de procedencia no-indigena porque resultaba casi imposible de probar
y también porque tal procedencia queria evitarse a toda costa. En el caso de Ciudad Real, Ia
concesion de becas para indigenas pudo beneficia a nifios no indigenas. Por ejemplo, en 1834,

60 Respectivamente en Lundberg, «El clero», pp. 48 y 51; y Van Oss, Catholic, p. 161.
" Apud en Andrade, Mi excursion, p. 66; Robles, Memoria (25-5-1813); De Vos y Béez, Documentos, pp. 378 y 379.
62 Carvalho, La ilustracién, p. 143.
%3 Torres Villar, «La Iglesia».
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por esa via ingresé al Seminario Conciliar (a los doce afios) Angel Albino Corzo, quien, dos
décadas mas tarde, llegaria a ser destacado gobernador liberal de Chiapas. Sin la minima
mencion de un origen «indio», en su caso se ponderaron sus propios méritos y aptitudes, como
también se tomd en consideracién su nacimiento «legitimo» y el provenir de una familia de
«espafioles americanos», varios de ellos miembros eclesidsticos®4.

Ahora bien, ante siglos de negativa clerical hacia el «indio»: ;cudles fueron las
respuestas surgidas desde el seno de la poblacién india? Por lo que se ha mostrado
brevemente hasta aqui, desde el siglo XVI, aquella respuesta se ajustd, frente a catolicismo,
mediante tres vias: 1) la rebelién, 2) la aceptacidn y la colaboracidn, y 3) la adaptacién dentro
de formas previas. En las tres opciones destaca el rol de los llamados «fiscales», «justicias» o
posteriores «vicarios»; todos ellos se caracterizaban por el bilingliismo que ejercieron para
posicionarse tanto frente a las autoridades coloniales como al interior de sus respectivos
pueblos.

La primera respuesta de los indigenas ante el catolicismo habia sido la rebelidon, que se
inicid desde el momento mismo de la conquista y que reaparecio en los siglos siguientes bajo
formas de «idolatria». Si bien los indigenas siguieron siendo acusados de iddlatras en el siglo
XVIII, para entonces éstos no cuestionaban la fe catdlica, pero si fueron vistos como
alborotadores del sistema colonial®®. Cabe observar el rol determinante de los vicarios «indios»
que fueron inculpados como «rebeldes» durante la Sublevacidn de 1712 y en el levantamiento
de 1869 (mal llamado Guerra de Castas)®®.

La segunda y tercera respuestas mesoamericanas -la aceptacion/colaboracién y la
adaptacion al catolicismo- también surgieron desde el siglo XVI, a partir de los primeros
auxiliares indigenas que, premunidos algunos con cargos religiosos previos, pudieron
transmitir rasgos de la espiritualidad mesoamericana bajo el cristianismo impuesto®.
Mediante la via de la aceptacién/colaboracién, los «indios» ayudantes ocuparon cargos
inferiores en la Iglesia; aprendieron a leer y escribir en castellano, y aceptaron introducir el
catolicismo a su gente. Gracias a estas acciones, ellos pudieron ejercer su funcién con severa
vigilancia y, en ese sentido, sirvieron como informantes de los espafioles. Por ejemplo, atin en

%4 Diaz Gémez («Angel Albino Corzo», pp. 43-44) indica que el documento del Archivo Histdrico Diocesano (AHD,
Personajes ilustres, 5209) sélo menciona a Corzo como «hijo de matrimonio legitimo [de personas] tenidas y
reputadas honestas y de buena vida y costumbres», si bien en su partida de bautizo -y en la de sus hermanos- se
menciona la calidad de «espafoles americanos» (ibid, pp. 26 y 27).
55 Sobre las acusaciones idolatricas, ver el estudio pionero de Aramoni, Los refugios. Sobre el deseo de autonomia
indigena, ver Ortiz Herrera, Pueblos Indios; Viqueira, «Exitos», p. 85.
% Todos los lideres de la Sublevacion de 1712 estuvieron relacionados con la iglesia del pueblo de Cancuc: un
antiguo fiscal, un sacristadn, dos antiguos regidores y el hermano de un mayordomo. Ver Viqueira, «Resistencias»,
ms., p. 4; Viqueira, «<Amar», 2007, p. 11. Del mismo modo, en 1869, un indio fiscal del pueblo de Tzajaljemel se
autonombrd sacerdote del culto a las piedras parlantes que dio origen a la llamada Guerra de Castas. Ver Rus,
«Whose Caste War?», 1983, p. 161.
%7 Van Oss, Catholic, p. 22.
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la primera mitad del siglo XIX, los curas titulares pedian a los justicias o autoridades del pueblo
que castigaran a quienes no llegaran a misa®®.

Por ultimo, la tercera via, la adaptacion del catolicismo, surgié ante el rechazo de
numerosos parrocos seculares que, si bien designados en pueblos de indios, prefirieron alegar
problemas de comunicacién o de salud para no acudir a vivir «entre salvajes»®9. La adaptacion
catdlica surgid asi en los pueblos mas lejanos y empobrecidos de Chiapas, al abrigo de
presiones externas. En esos casos, incluso los vicarios nombraron a «indios» sustitutos. De
modo que, aunque éstos ultimos actuaron de forma obediente, perpetuaron silenciosamente
sus propios conocimientos y practicas mas antiguos. El resultado fue y es un catolicismo
marginal, bastante alejado de la ortodoxia catdlica e incluso mds emparentado con
ritualidades mesoamericanas. En ese sentido, hoy en Chiapas algunos indigenas se
autodenominan «tradicionalistas», «costumbristas» y aun «sin religion», ya que reivindican
saberes y practicas ancestrales, sin mantener necesariamente una relacion con la Iglesia’®. Si
bien esta postura comenzd particularmente cuando los «indios» se negaron a pagar
obvenciones y desconocieron la autoridad o amenazaron a sus curas a mediados del siglo XIX,
se ha mostrado aqui que tal actitud de resistencia no sélo comenzd con las luchas de liberales
vs conservadores surgidas durante el periodo de desarrollo de la incipiente nacién mexicana.
Como se ha visto, los pueblos de indios de Chiapas -con el fin de preservar sus propias
tradiciones y defender derechos culturales mas antiguos- aprovecharon el abandono
eclesiastico del que fueron objeto en los siglos previos.

8. Conclusiones (vias de reflexion)

En lugar de conclusiones, se espera que lo aqui expuesto dé pauta a necesarias
revisiones histdricas y acciones a futuro. La constante disimulacion de los «indios» dentro de
la organizacién clerical de Chiapas responde a la larga negacion histérica que da lugar a
considerar que el clero «nativo» de América merece ser estudiada mas a fondo?”". Si el acceso
clerical se reservo, en principio, a «espafoles», la lejania y pobreza de la regidn de este surefio
estado mexicano pronto obligd a aceptar miembros de otras calidades. Fue por ello que,
después de los humildes capellanes espafioles, los «naturales» figuraron recurrentemente,
aunque siempre «invisibilizados», tanto en los estratos inferiores como entre quienes llegaron
hasta la primera organizacién clerical. En general, dichos «infiltrados» fueron figuras
socioldgicas subalternas colectivas, a los que se les aludia bajo el anonimato o, grupalmente,
como fiscales, sacristanes, musicos o vicarios. Su silenciosa y servil existencia continud a pesar
y mientras crecian los debates entre las drdenes religiosas que llegaban al continente -en este
caso especialmente los dominicos-, como también durante la sustitucidn del clero secular e

%8 viqueira, «<Amar», p. 17. Afos 1825y 1848.
®9 Viqueira («Amar», p. 24) indica que entre 1871y 1913 «sélo cuatro sacerdotes (de por lo menos 17) llegaron a
resistir tres o cuatro afios como méds sirviendo a la feligresia de San Andrés y de sus anexos».
7° Viqueira, «Exitos», p. 70; Viqueira, «Amar», p. 3. Segun el censo INEGI 2010, Chiapas aparecié como el estado
mexicano con el menor porcentaje de catdlicos (58.3%). De 4.796.580 habitantes, se registraron 1.312.873
protestantes evangélicos y biblicos (26.8%), asi como 687.022 «judaicos», de «otra religién», «no especificada» o
«sin religion» (14.4%).
7' Apud en Van Oss, Catholic, p. 160.

INTUS-LEGERE HISTORIA/ ISSN 0718-5456| EISSN 0719-8949/Afi0 2026, Vol. 20 N° 1, pp. 88-110



106

incluso mas alld de los periodos de colonizacidon y durante la posterior secularizacion
nacionalista en México. Periodos estos ultimos cuyas consecuencias, desde luego, conviene
abundar a detalle mas alld de estas lineas.

En este trabajo se ha procurado una metodologia que traslada el foco de anadlisis de las
élites eclesiasticas a los margenes del sistema clerical. Se ha visto asi que la Iglesia en América
hizo un doble manejo en cuanto al ingreso de los «indios» a su estructura. Tal fue el caso
particular de los dominicos, quienes aceptaron de manera extraoficial e informal a los «indios»,
ignorando la importancia del trabajo desempefiado por éstos, especialmente en los lugares
mas inaccesibles y pobres. Por otro lado, tras la reiterada negacién de su ordenacidn, los pocos
«indios» y posteriores «ladinos», que lograron infiltrarse, fueron abriendo ambiguas brechas
de inclusidn en la estructura eclesiastica «desde abajo».

Mas alla de casos individuales, se ha seguido aqui una historia institucional de poderes
y contrapoderes de larga duracién. Por tanto, la propuesta conceptual de «infiltracién» como
posible herramienta analitica anuncia las contradicciones de aquellos primeros agentes de
conversion-transmisién cultural y religiosa en Chiapas y Guatemala. Por un lado, algunos
«clérigos lenguas» que ascendieron fueron abandonando un origen «indio» -aun privilegiado-,
para identificarse con grupos sociales mejor favorecidos a fines del siglo XVIII: primero los
«criollos» y luego los «ladinos»’>. Por otro lado, hubo quienes penetraron la organizacion
eclesiastica y cobraron un protagonismo mayoritariamente andnimo, mediante el cual
rescataron y reprodujeron disimuladamente practicas mesoamericanas previas,
especialmente en los pueblos de indios mas remotos. La nocidn de «infiltracidn» advierte asi
la paradoja de quienes fueron actores ya sea subalternos o, paraddjicamente, contrarios a
dicha subalternidad. Este concepto refiere también a las complejidades de quienes escalaron
puestos de poder en sus pueblos y que, desde alli, o resistieron y adecuaron a su gente el
sistema impuesto o, en cambio, no buscaron revertirlo sino reproducirlo a su favor, mientras
numerosos «indios» tributarios continuaban en condiciones cada vez mds agobiantes de
explotacion y marginacion.

72 Uno de los raros casos que han podido documentarse es el del cura Tomas Ruiz. Nacido en 1777 en Chinandega
(Nicaragua), ordenado sacerdote en 1801y nombrado doctor en derecho en la Universidad de Guatemala en 1804.
Ruiz fue posiblemente rechazado por su condicién india en los cabildos eclesidsticos de Ledn y Comayagua
(Honduras). Particip6 en la Conspiracién de Belén de Nueva Guatemala contra Espafia (1813), falleciendo en 1821
(poco antes de la declaracion de independencia). Otros casos son el del franciscano Francisco Gonzalez Coyot,
superior del convento de Patulul hacia 1753, y el del estudiante Antonio Alvarez, quien concluyé sus estudios en
el seminario de Guatemala tras habérsele permitido trabajar como asistente del refectorio. Ver, respectivamente,
Lundberg, «El clero», 2008, pp. 60-61; Van Oss, Catholic, 1986, pp. 162-164.
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Documentacion de Archivos

Archivo General de Indias (AGI), Guatemala 394, Registros de Partes: reales drdenes
dirigidas a las autoridades, corporaciones y particulares del distrito, 1560-1577 (12 de
marzo de 1565).

AGl, Guatemala 161, Cartas y expedientes de los obispos de Chiapa, 1541-1699 (Informes
del obispo fray Tomds de Blanes, de Ciudad Real, 1610 y 1612).

AGl, Guatemala 363, Cartas y expedientes de los obispos de Chiapas y Comayagua. 1677-
1760 (Informe de obispo Juan Bautista Alvarez de Toledo, de Ciudad Real, 1708).
Archivo Histdrico Diocesano (AHD), Defunciones, 1665-1664.

AHD, Defunciones, 1667-1708.
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