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I. INTRODUCCION

La controversia sobre la justificacién de la conquista de América se inicié
muy pronto. Desde que los Reyes Catélicos conocieron la existencia de
las nuevas tierras, se preocuparon por legitimar, siguiendo una practica
juridica internacional de la época, las acciones de conquista y colonizacién
que ya se estaban llevando a cabo. Asi, en 1493, el papa Alejandro VI
autorizé la empresa castellana a través de varios documentos denominados
““letras alejandrinas’’. De acuerdo con los planteamientos del Ostiense,
esta donacién pontificia ‘“‘constitufa titulo suficiente para legitimar la
presencia castellana en las tierras recién ganadas, junto con el dominio

s 1

sobre sus naturales”’.

El descubrimiento de América presenta un problema nuevo al intentar justificar
su conquista ante la moral y el derecho. Las leyes de los emperadores romanos
no podian tener aplicacién al caso, ya que aquellas tierras, remotas y
desconocidas, nunca estuvieron sometidas a Roma. Ni podian servir las
decretales de los papas, pues los indios nunca habian pertenecido a la Iglesia
catdlica. '

[...].

1 Soberanes Fernindez, José Luis, Historia del derecho mexicano, México, Pornia, 1995, pp.
46-47.
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El famoso problema de los justos titulos de la conquista americana se
concretaba en una serie de interrogantes: ;Era titulo suficiente el hecho del
descubrimiento? ;Lo era la donacion del papa Alejandro VI? ;Podrian ser
alegados como titulo suficiente la infidelidad de los indios, la idolatria, los
sacrifictos humanos, y otros pecados contra naturam? ;Lo era el derecho de
la Iglesia a predicar el evangelio? ;Podrian darse otros titulos justificativos?’

Pero a pesar de toda la polémica suscitada a raiz de la conquista de
América, para un pensador de la época que no podria ser tachado de defensor
de los intereses de los espafioles, como era el caso de fray Bartolomé de
las Casas, el derecho de los europeos —cristianos— a ocupar las tierras
americanas surgia de Ia obligacién de la Iglesia de predicar el evangelio
a todos los hombres.’ _

Las Casas se esforzd también por conseguir un cambio de actitudes
dentro de la Iglesia, e incluso pidi6 al papa Pio V que publicara un decreto
que obligara a los obispos del Nuevo Mundo a velar por sus fieles
indigenas. Aconsejd, ademas, que estos preiados aprendleran las lenguas
aborigenes para llevar a cabo mejor sus funciones.*

Para Francisco de Vitoria, el derecho de descubrimiento sélo podia
aplicarse a las tierras despobladas, y “‘el donativo papal no ofrecia motivos
para la conquista armada del Nuevo Mundo”, pues la jurisdiccién del
romano pontifice era sélo espiritual.” Sin embargo, “el derecho de
predicacion de la fe cristiana, la sociedad y comunicacién natural entre
los hombres, la tirania de los sefiores indios [...], la potestad del papa de
que si habiendo causa razonable podia destituir un principe infiel por un
cristiano y la incapacidad de algunos indios de gobernarse por si mismos™
constituian, entre otras razones, la justificacion de la presencia de los
europeos en Indias.® .

En 1556, Bartolomé de las Casas record6 a Felipe II que las Indias
habian sido concedidas a los reyes de Castilla para la conversion de sus
habitantes a la fe cristiana, y seis afios después, el Consejo de Indias ponia
de manifiesto al rey el deber de la Corona para con los indios y subrayaba

2 Castafieda Delgado, Paulino, La teocracia pontifical en las controversias sobre el Nuevo Mundo
Meéxico, UNAM, Instituto de Investigaciones Juridicas, 1996, p. 9.

3 Cfr. Soberanes Fernindez, José Luis, op. cit., nota 1, p. 48.

4 Cfr. Brading, David A., Orbe indianoc. De la monarquia catdlica a la repiiblica criolla,
1492-1867, México, Fondo de Cultura Econdémica, 1993, p. 90,
5 Ibidem, p. 103.

6 Cfr. Soberanes Fernindez, José Luis, op. cit., nota 1, p. 49.
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que la fuente de la soberania de las Indias provenia de la donacidn papal
de 1493.

En el siglo XVII, Juan de Solérzano Pereyra sintetizaba la justificacién
de la empresa americana de Castilla:

la vocacién divina de los espafioles para someter a los indios, el hallazgo de
nuevas tierras, la guerra justa, la barbarie de los indios, sus costumbres
depravadas, ademds de ser infieles e iddlatras, el que se pueda conceder el
gobierno de los indios a quien se encargue de su predicacidn, la donacion hecha
por las letras alejandrinas, la autoridad universal del emperador, la rebeldia a
ser civilizados, las alianzas entre indios y espafioles, el derecho de eleccién de
los indios tratandose de los cacicazgos vacantes y la prescripcién.®

En julio de 1573, Felipe II promulgd las Ordenanzas de Nuevos
Descubrimientos, Nuevas Poblaciones y Pacificacion de los Indios, que
sentaron las bases juridicas de la penetracién espafiola en América. Entre
otras disposiciones, las Ordenanzas preveian que los descubridores fueran
cristianos viejos, “probados en cristiandad y de buena conciencia, zelosos
de la honra de Dios’’; debian establecer poblaciones, sin perjuicio de los
naturales; “‘procurarian entender la tierra [en] que se hallasen, sus
comidas, sus moradores y su gobierno, no pudiendo llevar consigo, bajo
ningin pretexto, a ninguno de sus naturales’’; y se les recomendaba la
necesidad de llevar en las expediciones a indios que sirvieran como
intérpretes.’

Desde la provision de Granada de 1526 se habia incluido en todas las
expediciones a nuevas tierras sin descubrir la presencia de clérigos, a
quienes se les encargaba la tarea de velar por el buen tratamiento otorgado
por los conquistadores a las naturales; ademis, estos clérigos debian
preocuparse por que la ocupacion de nuevos territorios se hiciera conforme
a las disposiciones reales, de manera que el requerimiento debia leerse
cuantas veces ‘‘pareciere a los dichos religiosos y clérigos que conviniere
y fuere necesario’’. Asi, los miembros de la Iglesia se convirtieron en los
mejores ejecutores de las leyes en el Nuevo Mundo. "

7 Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 89.

8 Soberanes Ferndndez, José Luis, op. cit., nota 1, pp. 50-51.

9  Ibidem, pp. 55-56. :

to Cfr. Dougnac Rodriguez, Antonio, Manual de historia del derecho indiano, México, UNAM,
Instituto de Investigaciones Juridicas, 1994, p. 62.
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El papel que la Iglesia desempeii6 en el Nuevo Mundo y, en especial,
en la Nueva Espafia fue resumida por Manuel Abad y Queipo de la
siguiente manera:

El [el clero americano] redujo los indios a poblaciones, les enseiié el idioma
castellano, la doctrina de la fe y de la moral, y los civilizé en cuanto permitian
las circunstancias de aquellos tiempos, como acredita 1a historia municipal de
cada provincia y la general de estos reinos. Trabajé incesantemente para
separarlos de sus errores y de sus vicios, fue su maestro de primeras letras, y
de las artes y oficios."’

Una de las principales disposiciones contenidas en la provisién de 1526
era la eficaz ejecucion de la lectura del requerimiento, que debia producirse
en el momento en que los conquistadores llegaran a una nueva poblacion
indigena. El requerimiento, instrumento juridico ideado por Palacios
Rubio, era un documento imprescindible para legalizar 1a llegada de los
conquistadores a las nuevas tierras. En él se informaba a los indigenas de
la donacién papal a los reyes de Castilla y se les sugeria el sometimiento
sin condiciones a la autoridad de la Corona y del vicario de Cristo. El
requirimiento se convirtié, en la mayoria de los casos, en el primer
contacto de los naturales con el mundo occidental. De esta manera, con
la llegada de los conquistadores a las nuevas tierras y la lectura del
requerimiento se producian las primeras dificultades de entendimiento
cultural y lingiifstico de los naturales. "

Después de muchos afios de controversia, la tinica justificacion de
la conquista que nadie se atrevia a poner en tela de juicio sigui6 siendo la
misidn evangelizadora de Espafia en Indias; y, de este modo, las autori-
dades crearon un sistema de tutelaje espiritual y politico sobre los indios:
a partir del respeto a sus instituciones y practicas, siempre y cuando no
fuesen en contra de la religién y la Corona, pretendieron que la poblacién
autéctona se asimilara a la que provenia de Europa.

11 Abad y Queipo, Manuel, Representacion sobre la inmunidad personal del clero, reducida por
las leyes de Nuevo Cédigo, en la cual se propuso al rey el asunto de diferentes leyes, que establecidas,
harian la base principal de un gobierno liberal y benéfico para las Américas y para su metropoli, en
Abad y Queipo, Manuel, Coleccion de los escritos mds importantes que en diferentes épocas dirigié
al gobierno Don Manuel Abad y Queipo, obispo electo de Michoacdn (México, Oficina de Mariano
Ontiveros, 1813}, México, Consejo Nacional para la Cultura y las Artes, 1994, 33-86 (p. 73).

12 Cfr. Castafieda Delgado, Paulino, op. cit., nota 2, p. 409, y Heath, S. B., La politica del lenguaje
en México: de la colonia a la nacion, México, Instituto Nacional Indigenista, 1986, p. 28.
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Esta tarea de evangelizacién era asumida por el Estado en razén de su
derecho de patronato:

la Corona era la cabeza efectiva de la Iglesia espafiola en América [...]. Las
politicas secular y eclesidstica estaban entrelazadas y ambas jerarquias [...]
derivaban su autoridad de una fuente comin, los Reyes Catélicos, que en las
Indias actuaban como legados del papa."

Pero esta pretendida asimilacién —lingiifstica, religiosa y cultural— no
era fécil: las republicas de indios estaban tan separadas de las de espafioles
que este cambio no se hubiera podido dar sino por generacién espontdnea.
El grado de dificultad de la empresa se comprende por la conciencia que
iba calando entre los colonizadores de que el aprendizaje de la lengua del
Imperio exigia la creacién de escuelas donde los naturales pudieran llegar

a familiarizarse con un idioma cuyo uso seguia siendo patrimonio de pocos.
- Ninguna civilizacién que se imponga sobre otra necesita establecer
instituciones especializadas para la ensefianza de su idioma: los sometidos
aprenden la lengua con el objeto de poder relacionarse con el pueblo
dominador. En cambio, en el sistema colonial espafiol ocurria lo contrario.
Como se ha adelantado en parrafos anteriores, se respetaron las culturas
prehispédnicas, aunque sélo hasta un cierto limite, que venia determinado
por las creencias religiosas y el vasallaje a la Corona: consecuencia de ese
respeto y de la tajante separacidn entre reptiblicas de naturales y repiblicas
de esparioles fue la mutua incomunicacién que dificulté la instruccién en
el idioma castellano por medio del uso cotidiano.

Al mismo tiempo, €l establecimiento de una misién —de cualquier
época o de cualquier pais— supone el aprendizaje y la practica de las
lenguas indigenas, por dificiles que ellas sean. Por eso, los primeros
misioneros que llegaron a México comprendieron la importancia del
estudio de las lenguas verniculas para realizar una evangelizacién “seria
y efectiva.™

Los recursos que usaron los misioneros para alcanzar los objetivos
evangelizadores que se proponfan fueron innumerables. A pesar de los
grandes esfuerzos de los franciscanos realizados para la traduccién de

13 Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 269.

14 Cfr. Ricard, Robert, La conquista espiritual de México. Ensayo sobre el apostolado y los mérodos
misioneros de las drdenes religiosas en la Nueva Esparia de 1523-1524 a 1572, 4° reimp., México,
Fondo de Cultura Econdmica, 1995, p. 118.
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los textos sagrados en lenguas amerindias, los més eficaces eran los que
se relacionaban con las fiestas populares de los naturales. Asi, durante la
segunda mitad del siglo XVI, en los dias de fiesta en los pueblos y ciudades
se escuchaba la musica de la doctrina cristiana, cuyo autor fue fray Pedro
de Gante. Esta composicion en verso fue creada en 1527, y se estrend el
dia de Navidad en la capilla de San José de los Naturales con un éxito
clamoroso."”

Para Franmsco Morales, el método para aprender la lengua de los
naturales,'® y el uso del canto para divulgar la fe cristiana fueron dos golpes
maestros de los franciscanos en la tarea evangelizadora. Durante los
primeros afos de presencia de los misioneros en tierras novohispanas, la
principal ocupacién consistia en aprender el nihuatl. Una vez que los
frailes consiguieron entenderse ‘‘razonablemente’ con los naturales, se
dispusieron a redactar un resumen de la doctrina cristiana, e idearon
ponerle musica, que resulté ser “‘un buen reclamo para atraer a gente””."
También el uso de una forma teatral “sumamente sencilla’ para usos
didictico-evangélicos fue aplicado en la Nueva Espaiia. Esta tradicién era
atribuible esenmalmente a los franciscanos, mis que a otras Grdenes
rellglosas

Estos romances se difundieron en néhuatl por todo el Virreinato entre
todas las etnias, sin importar el idioma de cada una de ellas. El éxito
radicaba en que se habian mcorporado a estas representaciones elementos
de los festivales 1nd1genas Ademds, las obras teatrales de pasajes de la
Biblia o del Evangelio eran totalmente indias, ‘‘no por la inspiracién, pero
si por la lengua y los actores”.”

15 Cfr. Nettel, Patricia, La utopfa franciscana en la Nueva Espasia, México, Universidad Auténoma
Metropolitana, 1989, p. 61, y Morales, Francisco, “Aspectos caracteristicos de la accién franciscana
en América”, en Morales, Francisco {coord. y ed.), Franciscanos en América, Quinientos arios de
presencia evangelizadom, Meéxico, Conferencia Franciscana de Santa Maria de Guadalupe, 1993,
pp. 103-117 (p. 110).

15 Este método consistia en aprender los rudimentos de la lengua aborigen a través de los nifios:
los frailes compartian los juegos de estos nifios mdlgenas y asi iban captando las primeras palabras
de su lengua. Al finalizar el dia, los frailes se reunian y confeccionaban una lista de las palabras que
habian conseguido identificar.

17 Cfr. Morales, Francisco, op. cit., nota 15, p. 110.

18 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p. 318,

19 Cfr. Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 50,

20 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p, 312.
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II. FINES DE LA POLITICA DEL LENGUAIJE

Como sefiala Manuel Ferrer, los tratadistas clasicos coinciden en que
pueden sefialarse varios elementos distintivos, que permiten reconocer la
existencia de un Estado nacional. Estos son: un territorio, una poblac1on
un gobierno o régimen de derecho, una lengua y una cultura comunes.”

Aunque es més correcta la aplicacién de estos parametros para épocas
posteriores a la que constituye el objeto de nuestro estudio, también puede
observarse que las autoridades espafiolas de las provincias americanas
trataban de poner en préctica algunos de esos principios. Ademas, el
castellano experimentaba entonces un momento de esplendor, y habia
pasado a ser lengua de cultura: en 1492 se publicaba la Gramdtica de
Nebrija, quien proclamé que “...‘esta gran campafia que llamamos reino
y republica de Castilla’ estaba en marcha, purificada ahora su religién,
unido su pueblo, victoriosas por doquier sus armas’.” Aseguraba la
difusién y uniformidad del castellano el uso de la imprenta, ademads de
la produccién de eruditos y escritores castellanos, aunque la lengua
conservo la suficiente flexibilidad para satisfacer las necesidades expresi-
vas y comunicativas de todos los miembros de la comunidad lingiifstica.
Por tanto, la lengua de Castilla era un medio unificador de la nacién y

“‘un instrumento cultural y politico de una sociedad que se afirmaba”.”

Sobre el uso de las lenguas se desaté una nueva polémica. Los defensores
del castellano argumentaban que las lenguas amerindias carecian de palabras
para expresar ideas generales y conceptos metafisicos morales imprescindi-
bles para poder llevar a cabo la tarea de predicacion del cristianismo. Sin
embargo, los que estaban a favor de la conservacién de las lenguas de los
naturales, con los mendicante$ a la cabeza, consideraban mas conveniente
transmitir el evangelio en las lenguas indigenas. A pesar de las discusiones
tedricas sobre la conveniencia de usar una u otras lenguas, en la practica se
impuso el uso de los idiomas indigenas, lo que, segin algunos autores,
contribuyd a la larga “‘a hacer mis dificil la solucién del problema indigena
marcando la divisién lingiiistica entre blancos e indios”".*

21 Cfr. Ferrer Mufioz, Manuel, La formacién de un Estado nacional en México (El Imperio y la
Republica federal: 1821-1835), México, UNAM, Instituto de Investigaciones Juridicas, 1995, pp.
16-17.

22 Cit. en Brading, David A., ap. cit., nota 4, p. 34,
23 Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 25.
24 Ricard, Robert, op. cit., nota 4, p. 125, nota 60.
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Mais de dos siglos después de la llegada de los espafioles al Nuevo
Mundo, el jesuita Clavijero realizé una interesante defensa de la lengua
“mexicana’ desde su destierro: no habia dificultad para explicar ningin
concepto cristiano en mexica y tampoco existia problema alguno para
traducir cualquier pasaje de la Biblia, ni era “‘necesario mendigar vocablos
de otras lenguas”,” como podian atestiguar los trabajos realizados en el
colegio de Santa Cruz Tlatelolco. Incluso llegé a afirmar que el nihuatl
era un idioma tan eufénico como el alemén o el polaco; pero, a pesar de
que conocia el ndhuatl y reconocia sus excelencias, no se atrevié a
compararlo con “la [lengua] de los Horacios, Platones, Soéfocles y
Euripides”.”

Después de justificada la conquista y colonizacién del nuevo continente,
quedaba claro para todos que el propésito de la ensefianza del idioma del
Imperio respondia, principaimente, a su concepcion como instrumento de
la campafia misionera. Y esta situacién se mantuvo durante los dos primeros
siglos de la colonia, sin que existiese hostilidad alguna hacia las lenguas
indoamericanas;” es més, los estudios sobre el pasado prehispénico recibian
atencion, especialmente en el colegio de Santa Cruz Tlatelolco.

Por tal motivo, la legislacién en materia lingiifstica de la Corona en
Indias aparece intimamente ligada a dos aspectos fundamentales de la
politica de la época: la educacién y la tarea evangelizadora. No existe un
cuerpo de leyes especifico para asuntos lingiiisticos, sino que éstos se
hallan subordinados a la consecucién de aquellos fines.

El primer obst4culo con el que se tropezaron los frailes en las nuevas
tierras de la Corona fue la barrera del idioma, que limitaba considerablemente
el trabajo de los misioneros. Como la comunicacién por sefias o a través
de los intérpretes resultd casi nula, los religiosos decidieron valerse de los
nifios para obtener un ptimer acercamiento a las lenguas amerindias.”®

Este impedimento idiomatico se volvia intolerable cuando se trataba de
administrar el sacramento de la confesién a los naturales: la imposibilidad
de entendimiento contribufa a buscar soluciones, en la mayoria de los
casos, nada ortodoxas.”

25 Clavijero, Francisco Javier, Historia antigua de México, México, Porrda, 1987, p. 239.

26 Ibidem, pp. 525-526 y 544-548,

27 Cfr. O’Gorman, Edmundo, “Ensefianza del castellano como factor politico-colonial”, Boletin
del Archivo General de la Nacidn, t. XVII, mim. 2, abril-mayo-junio de 1946, pp. 163-171 (p. 166).

28 Cfr. Morales, Francisco, op. cif., nota 15, p. 109.

29 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p. 119,
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La eftcacia de las escuelas, como centros de ensefianza de la lectura,
la escritura y el cdlculo, fue escasa en el siglo XVI. Asi lo reconocié el
virrey Alvaro Manrique en un bando del 16 de septiembre de 1586. Una
de las causas, desde su punto de vista, era que los maestros carecian de
“titulo o licencias apropiados para ejercer el magisterio.” La apreciacién
del obispo Zumarraga unos cuantos afios antes era bien distinta a la del
virrey: en 1544, el franciscano hizo una peticioén especial para que se
editaran libros en lengua mexicana y que estuvieran a disposicién de los
indigenas que ya hubieran aprendido a leer. Su solicitud estaba fundada
en el éxito que, a su juicio, habia obtenido el programa de alfabetizacién en
las escuelas primarias de los franciscanos.”

La diferencia de pareceres se debia, fundamentalmente, a la distinta
concepcidn de la escuela de primeras letras entre el virrey y el obispo.
Para los frailes, las escuelas no eran centros de ensefianza del castellano,
por lo que la instruccion se impartia en idiomas aut6ctonos, principalmente
.en nihuatl, y ahi comenzaban las dificultades de aprendizaje: los nifios no
podian llegar a saber leer y escribir, puesto que la mayoria de la lenguas
verndculas carecian de escritura. La decisién tomada por los misioneros
fue adaptar los caracteres latinos a los fonemas indigenas.”

El siglo XVI presencid, en palabras de Brading, “‘el surgimiento de toda
una literatura en nahuatl, que sefial6 la conversion de una tradicién oral a
la forma escrita, por medio de la cual la élire aborigen tratdé de mantener,
si no de extender, su identidad cultural y social”.”

Constituian la vanguardia de esta elite los maestros y estudiantes del
colegio de Santa Cruz Tlatelolco, donde se produjo un intercambio en una
doble direccidn: desde la cultura occidental hacia los alumnos indigenas
y desde la prehispénica hacia el profesorado espaiiol. Pero esta actividad
del colegio fue declinando hacia finales del siglo XVI. De tal manera que
el franciscano fray Juan Bautista se lamentaba, en los primeros afios del
siglo XVH, de que ya no habia indios que hablaran el ndhuatl clésico
correcta ni elegantemente. Sin embargo, segin Brading, la labor de
traduccién y produccién de obras en la lengua de los mexicas respondia
mas a un propoésito lingiiistico que al interés por ‘“‘describir las realidades

30 Cfr. Velasco Ceballos, Romulo (comp.), La alfabetizacién en la Nueva Espafia. Leyes, cédulas
reales, ordenanzas, bandos, pastoral y otros documentos, México, Ediciones de la Secretaria de
Educacion Publica, 1945, pp. XIX-XX.

3t Cfr. Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 57.

32 fr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p. 322.

33 .Brading, David A., op. cit., nota 4, pp. 137-138.
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filosoficas sociales”: fue el caso de la Historia general de Bernardino de
Sahagtin.* A pesar de esta reconocida opinién, el ejemplo concreto de la
obra del fraile franciscano supone algo mas que un ejercicio lingiiistico:
la plasmacion en papel de una larga tradicién oral indigena, aunque existan
ciertos elementos de comparacion con la cultura occidental.

En 1728, un grupo de esta elite indigena escribia una carta dirigida a
Fernando VI en la que pedian la reapertura del colegio de Santa Cruz
Tlatelolco y la restitucién de sus bienes, indispensable, segiin los autores,
para la instruccién de “los hijos y juventud de los naturales” y para poder
acceder a cualquier puesto.

La labor de los alumnos del colegio, proseguia la carta, habia sido
eficacisima para la propagacién del evangelio en tierras novohispanas: los
caciques de la parcialidad de Santiago Tlatelolco no sélo habian aportado
sus personas y sus tesoros, sino que habian ensefiado a los misioneros la
lengua, la politica y la idolatria de los naturales, conocimientos indispen-
sables para la propagacién de la fe cristiana entre los indigenas.

A pesar de que Felipe V habia admitido que naturales, criollos y
europeos poseifan igual capacidad para ocupar cualquier cargo publico,
ese reconocimiento no constituia medida suficiente: era necesaria la
formacion de los indigenas para que pudieran acceder a un cargo.

Ademds, estaba la motivacion religiosa. Aunque se habian fundado dos
citedras de lenguas indoamericanas en la universidad de la ciudad de
México, este esfuerzo resultaba insuficiente para la infinidad de lenguas
que existian en la Nueva Espafia. Los demds pueblos quedarian excluidos
de la evangelizacion si los alumnos del colegio no ayudaban en la tarea de
aprendizaje de los misioneros de los idiomas restantes. Recomendaban
estos indigenas que no se impusiera la adquisicién obligatoria del caste-
llano: el sostenimiento de tantas escuelas que debian ser abiertas resultaria
insoportable para la Real Hacienda.”

Aunque esta carta de la elite indigena al rey no dio frutos, pues jamais
se consiguid la reapertura del colegio, los trabajos de Santa Cruz Tlatelolco
fueron muy influyentes mucho tiempo después. Una centuria més tarde,
un funcionario de la Audiencia de México, Antonio de Le6én y Gama,
retomd los trabajos realizados por el colegio de Santa Cruz Tlatelolco
como fuentes principales para su estudio sobre el pasado prehispanico.”

34 Ihidem, pp. 138-139.
35 Cfr. Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, pp. 57-69,
36 Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 500.



LA POLITICA LINGUISTICA EN LA NUEVA ESPANA 21

El aprendizaje del castellano no s6lo era importante para la adquisicion
de los principios de la religién, sino también para la capacitacion en otras
facetas de la cultura europea que los espafioles habian traido consigo. Sin
embargo, ‘la castellanizacién de los indoamericanos no implicaba la
necesaria desaparicién de sus idiomas verniculos, sino que se trataba de
implantar lo que hoy se habria denominado una situacién de bilingtiismo;
muy rara vez —como después veremos— se pensd en reducir o prohibir
el uso de los idiomas autéctonos”.”’

En un principio, el aprendizaje del castellano estaba reservado exclu-
sivamente para los hijos de los caciques, pues se pretendia que ellos
“coadyuvaran en el gobierno civil de las provincias y a mantener en
cristiandad y policfa a los indios comunes’’, y para la consecucion de estos
fines se consideraba imprescindible el aprendizaje del castellano. Esta
- disposicién de Carlos I se recogié en la Recopilacién de leyes de Indias
de 1680, en el libro I, titulo XXIII, ley XI, que recordaba a los virreyes
la obligacién que tenian de velar por la conservacién de esos colegios para
los hijos de los caciques.*®

El acceso a la educacion de los indigenas planted en segulda el debate.
Segiin Manuel German Parra, la diferencia fundamental entre los concep-
tos pedagégicos de Vasco de Quiroga® y los franciscanos radicaba

en la diversa manera de considerar el régimen econémico social en que debian
vivir los indios. Mientras el obispo de Michoacén proponia la consagracién
de los indigenas en pueblos sometidos a un sistema de economia planeada y
dirigida, como ahora decimos, bajo el régimen de la propiedad, el trabajo y el
reparto comunes, los frailes de la Orden de San Francisco, adaptindose al

37 Lope Blanch, Juan M., “Prélogo”, en Zavala, Silvio, Poder y lenguaje desde el siglo xvi,
México, El Colegio de México, Centro de Estudios Lingitisticos y Literarios, 1996, pp. 13-21 (p. 15).

38 Cfr. Zavala, Silvio, op. cit., nota 37, p. 58, y Recopilacién de las leyes de los reynos de las
Indias, 5 ts., México, Miguel Angel Porrda-Escuela Libre de Derecho, 1987, t. 1, p. 122 v°.

39 Vasco de Quiroga habia fundado un colegio —colegio de San Nicolds Obispo— en 1540 en
donde la ensefianza se impartia en lenguas aborigenes, *“‘el inico puente por el que se podia llegar al
cerebro y al corazdn de los indios”. Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, p. XXXI,
y Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 60.

Sobre el prelado de Michoacin, Manuel Abad y Queipo, que después seria obispo electo de la
misma di6cesis en el siglo Xix, escribié: “‘el reverendo Quiroga primer obispo de esta didcesis, a
quien se debe la fundacién de la mayor parte de los pueblos de los indios de este obispado y la de
todos los hospitales, estableci6 en cada pueblo su particular oficio con dependencias los unos de los
otros a fin de establecer entre ellos la comunicacion y el comercio’. Abad y Queipo, Manuel, op.
cit., nota 11, p. 73.
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sistema feudal de la encomienda, desde el comienzo orientaron su actividad
educativa, no a los indios en general, sino a los hijos de los caciques.40

Sin embargo, esta politica de privilegiar a las elites en materia de educacién
no fue una idea original de los franciscanos implantada en el Nuevo Mundo.
Era una medida que estaba inspirada en la prictica habitual en Espafia y
formaba parte de la “‘politica misional e indigenista de la Corona”. Asi, se
le advertia a Cortés en las instrucciones que se le enviaron el 23 de enero de
1523, en las que le recordaban que para la evangelizacién de los naturales

a nuestra santa fe ¢ industriarlos en ella, para que vivan como cristianos y se
salven, y porque, como sabéis, a causa de ser los dichos indios tan sujetos a sus
teules y sefiores, y tan amigos de seguirlos en todo, parece que seria el principal
camino para esto comenzar a instruir a los dichos sefiores principales.*'

Asistir a la escuela represent6 un privilegio para los hijos de los nobles
y sefiores, que no tenian que ayudar a sus padres a ganarse el sustento.
Sin embargo, los caciques se resistian a mandar a sus hijos a la escuela,
y hubo necesidad de acudir a la coercién para que cumplieran.®

Después de los fracasos de las primeras vocaciones entre los indigenas,
los misioneros franciscanos llegaron a la conclusién de que era preciso
estudiar y profundizar sobre las religiones primitivas aborigenes, y ello
requeria de un conocimiento intenso de las lenguas, el vocabulario y las
creencias de los naturales. Este conocimiento de las culturas indigenas fue
concebido por los misioneros como un “‘reguisito necesario o muy 1til
para su evangelizacién”.” Sin embargo,

muy serias limitaciones para la comprensién de las religiones indigenas
imponia el contexto histdrico en el que se llevé a cabo la evangelizacion de
los pueblos americanos hace cinco siglos. El escaso desarrollo de la reflexion
teologica sobre el significado de las religiones no cristianas, la inexistencia de
las ciencias antropolégicas, y sobre todo el encuentro con un mundo religioso
que se habia desarrollado con una total independencia cultural de los pueblos
del viejo continente, hacian extremadamente dificil la posicién de los frailes
ante las religiones indigenas.*

40 Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, p. XXXIII.

41 Cit. en Morales, Francisco, op. cit., nota 15, p. 108.

42 (fr. Velasco Ceballos, Romulo (comp.), op. cit., nota 30, p. XXXV,

43 Cfr. Morales, Francisco, op. cit., nota 15, p, 116.

44 Morales, Francisco, “Franciscanos ante las religiones indigenas’’, en Morales, Francisco (coord.
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Durante la primera mitad del siglo XVIiI hubo una fuerte hostilidad hacia
los mendicantes por parte de virreyes y prelados. Una de las principales
causas que esgrimian unos y otros contra las 6rdenes era que los religiosos
no ensefiaban el espaiiol a los indios, lo que les habia acarreado en buena
medida el atraso y el aislamiento.”

Con el tiempo, se abri6 la posibilidad en las escuelas elementales de
que los alumnos pudieran aprender el castellano, ademis de leer, escribir
en sus lenguas aborigenes y conocer la doctrina. Con el conocimiento de
la lengua venia aparejada una serie de ventajas; pues, después de que un
indigena aprendiera la lengua de los conquistadores, podia llegar a ser
miembro de los ayuntamientos indios y participar en la administracién de
los bienes de la comunidad.*

II1. LEGISLACION EN MATERIA LINGUISTICA
Y POSICION DE LOS ECLESIASTICOS

Como ya hemos dicho, la regulacién de la materia lingiiistica no
formaba por si misma un cuerpo legislativo, sino que aparecia en otras
disposiciones, sobre todo de caricter educativo o de propésito evangeli-
zador, que llegaban a las nuevas tierras. Por tanto, son pocos los textos
juridicos que se refieren al tema que nos ocupa. Si podemos hacer, en
cambio, un ripido recorrido en busca de las distintas orientaciones
genéricas que sobre este asunto adoptaron cada uno de los monarcas que
reinaron durante los tres siglos de la época colonial.

Muchos de los privilegios que se concedieron a los naturales de Indias
en materia procesal eran consecuencia precisamente de la falta de enten-
dimiento de la lengua oficial del Imperio. Asi, los juicios de indios
suponian casos de Corte, un procedimiento medieval que consistia en
trasladar un asunto grave, o que afectaba a personas desprotegidas, de la
competencia de un juez corriente al rey. De esta manera fueron creandose
tribunales especiales para los indigenas. Los mismos virreyesy pre51dentes
tenian el encargo de atender personalmente los asuntos de los naturales. "’

y ed.), Franciscanos en América. Quinientos afios de presencia evangelizadora, cit., nota 15, pp.
B7-102 (p. 87). . .

45 Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 531.

46 Cfr. Zavala, Silvio, op. cit., nota 37, p. 48,

47 Cfr. Dougnac Rodriguez, Antonio, op. cit., nota 10, p, 321.
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Ya en el siglo XIX, el Real Tribunal del Consulado de México, cuando
se opuso en 1811 a que Nueva Espafia estuviese representada en las Cortes,
hablaba de que el indigena “‘era el subdito mis favorecido de la Soberania
entre todos los vasallos del Orbe”’, de manera que ‘““todas las potestades,
autoridades, jueces y magistrados, se obligaban a amparar y defender sus
derechos y razén por suplemento a su debilidad”.*

Las primeras disposiciones sobre ensefianza de los indigenas aplicadas
con caricter general en las nuevas tierras son muy tempranas. Velasco
Ceballos llama la atencién sobre la primacia que dio Fernando el Catdlico
a la ensefianza de la lectura y de la escritura, que anteponia a la
catequizacién religiosa. Habia ordenado que el mis hébil de los encomen-
dados fuera instruido en la lectura, escritura y los asuntos de fe, a costa
del encomendero. Igual obligacién estaba estipulada para los indios pajes
~(muchachos indios). Los encomenderos que no cumplieran estos deberes
eran castigados con la ‘“‘confiscacién” del muchacho. Todo esto, segin
Fernando, para que ‘“‘se plante y arraigue nuestra Santa Fe Catdlica, muy
enteramente, porque las 4nimas de los dichos indios se salven”.*

Carlos I no impuso la ensefianza del castellano a los indios, sino que la
facilité “‘a los que voluntariamente la quisiesen aprender™, a pesar de que
se habia establecido que las lenguas indigenas no eran apropiadas para la
enseflanza de la doctrina, por las dificultades que se encontraban en
traducir ciertos conceptos, “ni aun en la mas perfecta lengua de los
Indios’’. No obstante, el emperador hab{a resuelto en 1550 la conveniencia
de introducir el uso del castellano entre los naturales, porque, a pesar de
que existian cdtedras de lenguas amerindias para los sacerdotes, no era
medida suficiente a causa de la diversidad de lenguas.”

Fellpe II sigui6 en un principio la misma politica lingiiistica que su
padre.” Sin embargo, como veremos més adelante, el fracaso de esta
orientacién castellanizadora le obligd a variar el rumbo en materia de
lenguaje. Por este motivo, dispuso como condicién indispensable para
cualquier sacerdote, clérigo o religioso que fuera a tener a su cargo a
indigenas que pasara un curso de la lengua mds general de su parroquia,
requisito del que no estaban exentos ni “los Clérigos 6 Religiosos

48 Calvillo, Manuel, ““México-Cidiz 1811. Un documento y un debate™, Suplemento al Boletin
del Instituto de Investigaciones Bibliogrdficas, México, UNAM, 3, 1989, pp. 40-76.

49 Cit, en Velasco Ceballos, Rémulo (comp.}, op. cit., nota 30, pp. XVILI-XVIIL. Cfr., también,
Heath, B. S., op. cit., nota 12, pp. 26-27.

so Cfr. libro V1, titulo I, ley XVIII, Recopilacién de las leyes de los reynos de las Indias, t. 11, p. 190.

51 Cfr. Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, pp. XVII-XIX.
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naturales”’. Esta real cédula se recogié después en el libro I, titulo VI, ley
XXX de la Recopilacién de leyes de Indias.”

Felipe III volvi6 a privilegiar de nuevo a los hijos de los caciques, ‘“‘que
han de governar 4 los Indios”, para que se les adoctrinara en ‘‘Christian-
dad, buenas costumbres, policia y lengua Castellana’. Esta ordenanza no
era una innovacién de Felipe III; originalmente fue publicada en 1535 por
Carlos I, y promulgada nuevamente por el emperador en 1540 y por Felipe
II, en 1579. En el siglo XVII, la orden fue firmada dos veces por Felipe III:
en marzo de 1619 y en marzo de 1620, y recogida después en la
Recopilacién de Indias, en el libro I, titulo XXIII, ley XI.*

En 1612, Felipe III ordend que se abrieran Casas de Recogimiento para
Indias Doncellas con el fin de que, entre otras cosas, se les ensefiara la
lengua castellana para adoctrinarlas y no se les permitiera hablar la lengua
materna.”

Otra de las caracteristicas que diferenciaba la politica lingiifstica de
. Felipe III respecto de la de su padre fue la de volver a privilegiar los
idiomas autéctonos de cada region en detrimento del ndhuatl, como lengua
universal de todas las etnias del Virreinato. En 1603, a propdsito de los
movimientos de misioneros hacia la frontera norte, Felipe III ordend que
cualquier regular que fuera hacia aquellas misiones deberia conocer las
lenguas indias, aunque se tratara de frailes recién liegados de la metrépoli.”

La motivacién de las disposiciones en materia lingiiistica firmadas por
Felipe IV no se diferencié significativamente de la de sus predecesores.
En el libro I, titulo XXII, ley XXXXIX se recogié su orden sobre la
creacion en la Universidad de la ciudad de México de citedras de las
lenguas de los indios destinadas a los “‘doctrineros”, para que “‘sepan la
lengua de sus feligreses, y los puedan instruir mejor en nuestra Santa Fé
Catélica”.*

Unos afios después, en 1636, se plasmé una orden que contradecia la
intencién de Felipe IV expresada en el parrafo anterior: encargaba a los
obispos y arzobispos que

den orden en su Didcesis, que los Curas y Doctrineros de Indios, usando de
los medios més suaves, dispongan y encaminen, que a todos los Indios sea

52 Cfr. Recopilacion de las leyes de los reynos de las Indias, t. [, p. 26.
53 Ibidem, t. 1, p. 122v°,

54 Cfr. Libro I, titulo TII, ley XIX, ibidem, t. 1, p. 13.

55 Cfr. Heath, B. S., op. cit., nota 12, p. 66.

56 Recopilacidn de las leyes de los reynos de las Indias, t. 1, p. 188.
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ensefiada 1a lengua espafiola, y en ella la doctrina Christiana, para que se hagan
mas capaces de los Mysterios de Nuestra Santa Fé catélica, aprovechen para
su salvacion, y consigan otras utilidades en su gobierno y modo de vivir.”’

Mientras avanzaba el siglo XVII, el interés evangelizador de la ensefian-
za del castellano disminuia en favor de una intencién mis politica.” En
1686, Carlos II publicaba un decreto en el que hacia un resumen completo
de la politica lingiiistica de la Corona, y daba cuenta del poco caso que
las autoridades coloniales habian hecho de estas érdenes. La intencién de
este documento era apremiar a los funcionarios civiles y eclesiisticos para
que hicieran efectiva las leyes que sobre la materia se habian expedido.

La respuesta de las autoridades novohispanas a Ia cédula de Carlos II
corri6 a cargo del arzobispo de México. Esta carta contenfa una largufsima
lista de dificultades con las que se tropezaban para aplicar las disposiciones
del rey: los sacristanes, a quienes el monarca atribuia la funcién de
maestros de castellano, eran indigenas que ensefiaban las cosas de la fe en
idiomas verniculos; el problema de designar a espafioles para adiestrar a
los naturales en el idioma del Imperio consistia en la falta de fondos que
se requeririan para pagar a estos maestros, y, sobre todo, la principal
dificultad radicaba en que los indigenas carecian de interés en aprender el
castellano.”

En 1688, el obispo de Antequera de Oaxaca encontrd una solucién para
obligar a los indios a aprender el castellano. Este obispo propuso a Carlos
II que “no diese vara u oficio alguno de repiblica, a indio que no supiese
la lengua castellana, dindole para aprenderla el plazo de tres o cuatro
anos”. La recomendacién fue aceptada, y se plasmé en la real cédula del
25 de junio de 1690, que recogia una realidad insoslayable: cuando el
obispo de Oaxaca examiné de doctrina cristiana a algunos nifios, se dio
cuenta de que estos pequefios indigenas repetian ‘‘lo material de las voces,
sin inteligencia de lo que dicen”. El aprendizaje del idioma del Imperio
carecia de profundidad, por eso el rey veia la necesidad de crear escuelas
donde se ensefiara a entender el castellano.®

Y quien mas interesado podfa estar en el cumplimiento de esta real
cédula era el prelado de Oaxaca, por

57 Libro I, titulo XIII, ley V, ibidem, t. I, p. 55 v°.

58 Cfr. O’Gorman, Edmundo, op. cit., nota 27, p. 166.

59 Cfr. Heath, B. 8., op. cit., nota 12, pp. 70-71.

60 Cit. en Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, p. LXL
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hablarse en su obispado veinte y cuatro diversas lenguas, algunas de las voces
tan 4speras y dificiles de pronunciar que se articulan parte por las narices y
parte por la garganta, y por eso son imposibles de escribir y de gravisimo
cuidado suyo hallar Ministros idéneos en tanta variedad de idiomas.®

Esta restriccién para ocupar algiin cargo, pensaban las autoridades
coloniales, supondria una razén de peso para que los indios enviaran a sus
hijos a la escuela. Una real cédula del 6 de abril de 1691 reglamenté la
manera de poner en prictica el nuevo plan.

Entre otras disposiciones, esta cédula establecia un plazo de cuatro afios
para que los indios aprendieran la lengua castellana; pasado ese lapso,
“los indios que no la hubieren aprendido han de quedar (como mando
queden) excluidos y inhabilitados para ellos [los oficios de repiblica]”.®
Ademis, era necesario, ‘“‘siendo el fundamento principal para conseguir
el que se pongan estas escuelas en la forma que va expresada, el dotar y
sefialar congrua a los maestros que se han de poner en ellas, para que
ensefien la lengua a los indios”.® |

Sin embargo, las prohibiciones sélo servian como medios de coaccién
para conseguir un claro objetivo:

los maestros que se pusieren en ellas sean inteligentes y ladinos en la lengua
castellana, para que lo que ensefiaren a los indios lo aprendan con fundamento
y se consiga el fin que se desea, el cual se dirige principalmente a la mayor
honra y gloria de Dios, pues sabiendo los indios la lengua castellana, se
instruirdn radical y fundamentalmente en los misterios de nuestra santa Fe
Catélica, que es mi objeto principal en este negocio.*

Una cédula del 6 de abril de 1770 de Carlos III repetia los mismos
argumentos que empled Lorenzana en su pastoral de 6 de octubre de 1769,
en la que se quejaba de los males que habia acarreado el que no se hubiera
ensefiado a los indios la lengua castellana.” En unos pocos parrafos
resumia el rey los motivos que le habian llevado a expedir esa real cédula:

a fin de que se instruya a los Indios en los Dogmas de nuestra Religion en
Castellano, y se les ensefie a leer y escribir en este idioma, que se debe extender

61 Cit. en ibidem, pp. 51-52,

62 Cit. en O'Gorman, Edmundo, op. cit., nota 27, p. 170.

63 Cit. en idem.

64 Cit. en idem.

65 Cfr. Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, p. LXXIV.
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y hacer tnico y universal en los mismos Dominios, por ser el propio de los
Monarcas y Conquistadores, para facilitar la administracién y pasto espiritual
a los naturales, y que éstos puedan ser entendidos por sus Superiores, tomen
amor a la Nacién Conquistadora, destierren la Idolatria, se civilicen para el
trato y el Comercio; y con mucha diversidad lenguas, no se confundan los
hombres, como en la Torre de Babel.5

Carlos III se preguntaba por qué en dos siglos y medio de dominio
espafiol en Indias ain no se habia conseguido erradicar las lenguas
aborigenes, y establecia tres causas: en primer lugar, no se habian
cumplido con exactitud las leyes y reglamentos que él y sus predecesores
habian promulgado, dirigidas especialmente al Nuevo Mundo. En segundo
lugar estaba la inclinacion de los naturales a conservar su lengua, y, por
ultimo, el criterio que los obispos habian seguido de proveer los curatos
de los pueblos de indios con criollos cuyo tinico mérito consistia en conocer
algiin idioma indoamericano.”

Otra cuestién que intrigaba al rey ilustrado era que si, cuando llegé
Cortés al continente, dofia Marina y Gerénimo de Aguilar entendian
perfectamente a todos los pueblos desde Yucatidn hasta México, por qué
entonces existian tantas lenguas diferentes en ese mismo territorio.”

El 16 de abril de 1770, Carlos IIl expidi6é una real cédula en la que
ordenaba la creacién de un colegio de indios (por primera vez, no se
restringia esta obligaci6n a los hijos de los caciques) y un seminario para
indios. Esta disposicién tenfa como tdnico fin ‘“‘desterrar de estos sus
dominios los diferentes idiomas de que usan sus naturales, y que sélo se
hable el Castellano”.”

Para crear estos colegios y €l seminario, el rey ordené que se emplearan
los bienes de temporalidades de los indios. Sin embargo, Bucareli, virrey
de la Nueva Espaiia, no cumplid esta real cédula, aunque publicd un bando
el 10 de diciembre de 1772 por el que reglamentaba la creacién de estas
escuelas. En uno de sus articulos establecia que ‘“las materias de ensefian-
za, serfan: idioma castellano, doctrina cristiana y leer y escribir”’. Como

66 Cit. en ibidem, p. 81.

67 Ibidem, pp. 81-82.

68 Ibidem, p. 83. Esta afirmacién no era del todo cierta. Durante los siglos de colonia también se
dio un proceso de reduccion de lenguas indigenas en algunas zonas del Virreinato. Asi, en Qaxaca,
la real cédula de 25 de junio de 1690 recogia la cifra de veinticuatro lenguas que se hablaban en esa
didcesis, Para 1803, el obispo de Qaxaca conocia la existencia de ocho lenguas.

69 Cfr. ibidem, p. 86.
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no habia sefiales de progreso en la creacién de las escuelas, en 1778 el
rey volvié a expedir otra cédula ordenando lo mismo que la de 1770.™

Aunque a lo largo de estos siglos la politica lingiiistica de la Corona
evolucioné —habia decretado alternativamente el espafiol como idioma
del Imperio y promovido las lenguas indigenas—, siempre estuvo presente
el propésito evangelizador de Espafia; no se pretendia la extincién de las
lenguas amerindias propiamente, sino la salvacién de las almas:

No podia negar la Corona que los indios pudieran tal vez aprender mejor el
cristianismo en sus propias lenguas; pero los poderes reales consideraban
también como necesario que los nuevos sibditos espafioles aprendieran
castellano para que la Corona pudiera controlarlos més directamente.”

Por lo que se refiere a la Nueva Espafia, la primera reglamentacién
sobre educacién primaria fue expedida por el Cabildo de la ciudad de
Meéxico el 9 de octubre de 1600. Estas ordenanzas establecian los requisitos
para ser maestro en la Nueva Espaifia. Su cldusula 22 disponia que “‘el que
hubiere de ser maestro, no ha de ser negro, ni mulato, ni indio; y siendo
espafiol, ha de dar informacién de vida y costumbres y ser cristiano viejo™;
pero el virrey conde de Monterrey no concedié la aprobacién de esta
cldusula. Las ordenanzas eran unas disposiciones de carécter civil; pero,
como la institucién de la ensefianza quedd confiada a la Iglesia, fueron
practicamente inaplicadas.”

Por disposicidn expresa del rey, y en vista del fracaso de la iniciativa
de los encomenderos en la tarea de educar y evangelizar a los naturales,
Carlos I de Espafia y V de Alemania juzgd necesario implicar en esta labor
de educar a la elite amerindia a los frailes. ‘‘Decidido a beneficiarse con
una poblacién indigena hispanohablante en el extenso Imperio espafiol,
Carlos V pidio a los frailes que asumieran la educacién lingiiistica de los
indios”.” |

En 1585, el tercer concilio provincial mexicano habia decretado que la
ensefianza de la doctrina a los indigenas no se hiciera en latin ni en
castellano, ‘‘sino en la lengua de cada partido”.™ Sin embargo, no todos
estaban de acuerdo con esta resolucién de los concilios. Juan de Solérzano

70 Cit. en ibidem, p. LXXV1y 86.

71 Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 67.

72 Cfr. Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, p. L.
73 Heath, S. B., op. cit., nota 12, pp. 35-36.

74 Cit. en Zavala, Silvio, op. cit., nota 37, p. 48.



30 MARIA BONO LOPEZ

Pereyra, en su Politica indiana, se lament6 de la decision de los concilios
de que la ensefianza de la doctrina cristiana se impartiese en las lenguas
aborigenes. El argumento que sostenia la opinién de Solérzano de hacer
que los sometidos adquirieran la lengua del Imperio era la prictica de los
romanos en Espafia.”

El cuarto concilio de la iglesia mexicana, convocado por Lorenzana en
1771, se atrajo las criticas del oidor criollo Rivadeneira, que en 1756 habia
publicado un Compendio manual sobre derecho canénico. Sobre la nueva
decision de obligar a los indigenas a usar el espafiol como lengua para la
evangelizacion, sostuvo que el idioma mexicano “‘poseia todas las palabras
y los términos necesarios para exponer la doctrina cristiana”’

Ademés, empleé un argumento que cafa por su propxo peso para
oponerse a una cédula que habia firmado el obispo de Puebla en la que
establecia un limite de cuatro afios para que los naturales aprendieran el
espafiol: si en el lapso de dos siglos y medio no se habia conseguido, no
se lograria en el plazo de cuatro afios.” Este periodo méaximo dado a los
indigenas para aprender el castellano no era la primera vez que se imponia.

Palafox, insigne obispo de Puebla de los Angeles, deseoso de ayudar
al clero secular, escribié una serie de cartas pastorales en las que
recomendaba a los parrocos de su didcesis que adquirieran dominio de las
lenguas aborigenes, que supondria ‘“la llave de la ciencia de estas
administraciones”. Adem4s, estos parrocos debian conservar, entre otras
cosas, un vocabulario de las gramiticas de las lenguas nativas.” Sin
embargo, Juan de Palafox, agobiado por sus deberes civiles y eclesidsticos,
nunca puso en practica las recomendaciones que daba a sus péarrocos. En
su tercera visita pastoral por su didcesis, realizada entre febrero y junio
de 1646, solicitd que le acompafiara el jesuita Lorenzo Lépez *‘que sabia
mejicano y era insigne operario con los indios”.”

Ya avanzado el siglo XVII, Francisco Antonio de Fuentes y Guzmin,
regidor de ciudad, ex alcalde mayor de Soconusco y rico terrateniente,
aprovecho su Recordacion florida, una crénica de 1695 sobre el reino de
Guatemala, para atacar algunas précticas de los frailes en Chiapas. Sobre
todo les criticaba el tiempo y esfuerzo que habian dilapidado en el estudio

75 Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 146, y Heath, S. B., op. cit., nota 12, pp. 69-70.

76 Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, pp. 263-264.

77 Ibidem, pp. 534-535.

78 Cfr. Arteaga y Falguera, Cristina de la Cruz de, Una mitra sobre dos mundos. La de Juan de
Palafox y Mendoza, obispo de Puebla de los Angeles y de Osma, México, Gobierno del Estado
de Puebla, Comisién V Centenario, 1992, p. 240.
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de las lenguas aborigenes: desde su punto de vista, hubiese sido mejor
obligar a los naturales a aprender el castellano y no predicarles en sus
lenguas nativas. De este modo, el reemplazo de los frailes por el clero
secular hubiese sido posible.”

Francisco de Lorenzana, arzobispo de México entre 1766 y 1772,
acometié una importantisima reforma dentro de la Iglesia mexicana. Uno
de los principales puntos del cambio era la erradicacién de la divisién de
parroquias por castas o razas, con el fin de evitar que los curatos *‘siguieran
la suerte de las personas”.® Apoyaba su decisién una carta enviada al
prelado por José Tirso Diaz, cura de la Vera Cruz, en la que consideraba
carente de sentido esta separacién, puesto que todos los indios de la ciudad
de México conocian y entendian perfectamente el castellano.” La medida
habia sido necesaria cuando no todos los feligreses de una parroquia
hablaban el idioma oficial del Imperio. Al final del siglo XVIiI, ya no tenfa
razén de ser.

Sin embargo, era otra la situacién fuera de la ciudad de México.
Continuamente llegaban quejas al virrey sobre la mala atencién que
rectbian los naturales de sus parrocos: asi, en 1779, las indias tributarias
del pueblo de Ozumba denunciaron ante el virrey que el parroco no conocia
la lengua autéctona, lo que las habia privado desde hacia tiempo del
sacramento de la confesion.”

Todas las reformas que Lorenzana intent6 llevar a cabo se discutieron
en el marco del cuarto concilio provincial mexicano. Las autoridades
eclesidsticas no promovieron ningtin cambio en la politica hacia los indios
de la Iglesia novohispana, y se continué con las mismas practicas
proteccionistas que hasta entonces se habian adoptado: en palabras de
Luisa Zahino, esta politica.“es rica y valiosa en favor de los naturales,
pero en ella no se da el paso hacia una integracién plena de los mismos -
en una sociedad cada vez méis compleja y con desigualdades sociales mas
acusadas”.®

Estas autoridades estaban persuadidas de que el remedio para que los
indigenas salieran de la marginalidad en la que se encontraban consistia

79 Cfr. Brading, David A, op. cir., nota 4, p. 340.

80 Cfr. Lira, Andrés, Comunidades indigenas frente a la ciudad de México. Tenochtitlan y
Tlatelolco, 1821-1919, México, El Colegio de México-El Colegio de Michoacén, 1983, pp. 25-26 y 39.

81 Cfr. Zahino Pefiafort, Luisa, Iglesia y sociedad en México, 1765-1800. Tradicién, reformas y
reacciones, México, UNAM, Instituto de Investigaciones Juridicas, 1996, p. 56.

82 Ibidem, p. 71.

83 Ibidem, p. 80.
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en establecer algunas medidas bisicas: la concentracion de los naturales
en pueblos, abandonando sus asentamientos aislados; asimilar las costum-
bres europeas de higiene y habitabilidad, y asumir el castellano como
lengua propia.*

Pero las reformas que el arzobispo de México intent6 poner en préactica
tropezaron con la férrea oposicién de los curas criollos: el mantenimiento
de los idiomas indios era la clave para conservar los puestos que, en
condiciones normales, habrian correspondido a ciérigos més instruidos,
pero que no conocian las lenguas amerindias.®

Ademds, Lorenzana, en su Reglamento para que los indios sean felices
en lo espiritual y en lo temporal, establecia en la regla IX:

que tengan escuelas de castellano y aprendan los indios a leer y escribir, pues
de este modo adelantardn, sabran cuidar su casa, podrin ser oficiales de
Repiiblica y explicarse con sus superiores, ennobleciendo su Nacion, y
desterrando la ignorancia que tienen, no sélo de los Misterios de la Fe, sino
también del modo de cultivar sus tierras [...], a lo que se afiade ser falta de
respeto hablar en su idioma con sus superiores, o delante de ellos, pudiendo
hacerlo en castellano, aunque sea hablando poco.*

Lorenzana acudia a los precedentes griegos y romanos para afirmar que
““era derecho de todos los conquistadores imponer su lengua a sus nuevos
vasallos’’:¥ las mismas razones que habia aducido Solérzano con anterio-
ridad. La unidad del idioma —que no podia ser otro que el del Imperio,
eliminando los lenguajes amerindios——, sostenfa, aseguraria la unidad
espiritual de la nacién y el progreso de sus ciudadanos.

Las quejas de Lorenzana se concentraban también en problemas ya
antiguos: la existencia d¢ traductores habfa motivado la falta de interés de
los indigenas por aprender el idioma del Imperio y, al mismo tiempo,
provocaba innumerables abusos. Ademds, la Iglesia habia descuidado su
misién educadora encomendada por los reyes, y las autoridades civiles
habian ignorado las disposiciones reales en materia lingiiistica.”

84 Ibidem, p. 81. '

85 Cfr. Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 85.

86 Reglamento para que los indios sean felices en lo espiritual y en lo temporal, México, 1768,
cit. en Velasco Ceballos, Rémulo (comp.), op. cit., nota 30, p. LXXI.

87 Cit. en Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 533.

88 Cfr. Heath, S. B., op. cit., nota 12, pp. 82-83.
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Unos cuantos afios antes, el arzobispo Manuel Rubio y Salinas se
quejaba de que los misioneros no hubiesen ensefiado el espafiol a los
naturales de la Nueva Espafia: no era posible explicar los misterios de la
fe en las lenguas aborigenes, y consideraba de la mixima importancia
“abolir generalmente el uso de sus lenguas [de los indigenas], auxiliando
el Rey las providencias, para que en todo lo concerniente a la religién, no
se hable otra cosa que la espafiola”. Pero, a pesar de tan enérgicas
afirmaciones, se dio cuenta de que la tarea requeria tiempo y, por tanto,
buscé a clérigos que tuviesen cierto conocimiento de las lenguas indias y
cred una citedra de ndhuatl en su seminario.”

A pesar de los intentos por cambiar las condiciones lingiiisticas y de
todo orden de los indios realizados durante todo el sigio X V11, al final
de la centuria el panorama apenas habia cambiado. En 1799, el peninsular
Manuel Abad y Queipo, que después seria obispo electo de Michoacan,
redacté un documento en defensa de las inmunidades del clero. En él hacia
una descripcién de la sociedad mexicana de finales del siglo XVIIl. Sobre
los indios, escribia:

Separados por la ley de la cohabitacién y enlace con otras castas, se hallan privados
de las luces y auxilios que debian recibir por la comunicacion y trato con ellas y
con las demas gentes. Aislados por su idioma y por su gobierno el mas initil y
tirano, se perpetiian en sus costumbres, usos y supersticiones groseras.”

La ensefianza del castellano no era incompatible con la preocupacidn
por ¢l conocimiento de las lenguas verniculas, alentado por las autoridades
civiles de Indias: por eso habia intérpretes en las secretarias de los virreyes,
audiencias, etcétera. De otro_lado, la existencia de traductores durante los
primeros momentos de la conquista del imperio azteca resulté muy eficaz.
En la primera década de presencia espafiola en México, algunos soldados
que habian aprendido algo de ndhuatl sirvieron de intérpretes a los
funcionarios civiles, como atestigua un edicto de Carlos I de 1529.

Hay que advertir que, durante la época prehispanica, el ndhuatl se habia
configurado como puente de comunicacién entre los diversos grupos
lingiiisticos que estaban sometidos al Imperio azteca dentro del sistema
tributario establecido por los mexicas.” De esta manera, el recurso a

8¢ Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 531.
% Abad y Queipo, Manuel, op. cit., nota 11, pp. 74-75.
91 Cfr. Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 253,
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intérpretes ya existia entre los aztecas, por lo que pronto los soldados
fueron desplazados por los traductores indios. Segiin palabras de Heath,

-

los indios que tenian iniciativa y que no tardaron en comprobar la necesidad
de traductores que tenfan los espaiioles, aprendieron suficiente castellano para
poder entrar al servicio de €éstos. Sin embargo, los indios que aprendian
castellano no lo hacian para ensefiar a los demds, sino para interpretar por todo
el territorio conquistado mas alld del valle de México y en los asuntos
administrativos del creciente Imperio.”

La practica de los traductores supuso a la larga el principal obstaculo para
que la masa indigena aprendiera el castellano: no entendian la necesidad de
adquirir este idioma, puesto que existia un niimero suficiente de intérpretes
para conseguir la comunicacion efectiva con las autoridades coloniales. Si a
todo esto le sumamos la prictica de los misioneros de predicar en lenguas
verniculas a los indios, la pretensién de que éstos aprendieran el castellano
tropezé con dificultades practicamente insuperables.”

En los primeros tiempos de la conquista, con el acercamiento de los
franciscanos a las culturas indigenas, existié una gran preocupacién por
parte de los frailes por buscar expresiones en lenguas indigenas para
referirse a conceptos teoldgicos cristianos. Francisco Morales ha estable-
cido una extensa lista de términos en ndhuatl de una de las obras redactadas
en el colegio de Santa Cruz Tlatelolco, “Di4logo de los Doce”, de 1564.%
Esta idea no es original de Morales. Francisco Javier Clavijero también
establecié una lista de conceptos metafisicos y morales en ndhuatl y su
correspondencia en espafiol. La particularidad de esta enumeracién radica
en que el jesuita no la extrajo de ninguna obra impresa, sino del vocabulario
general que ‘‘entienden,aun los indios més rudos”.”

Sin embargo, para comienzos del siglo XIX, el interés de los misioneros
por aprender el idioma de los naturales habia decaido, a pesar de que la
politica lingiiistica del gobierno se inclinaba por fomentar el uso de las
lenguas vernéculas para la evangelizacién. En agosto de 1813, Nemesio
Salcedo, gobernador de las Provincias Internas, respondia a una peticiéon
del Supremo Gobierno, que deseaba conocer €l estado de las misiones en
aquellas provincias. El informe no era halagador para los religiosos que

92 Ibidem, pp. 31-32,

93 Ibidem, pp. 76-77.

94 (fr. Morales, Francisco, op. cit., nota 44, p. 99.

g5 Clavijero, Francisco Javier, op. cit., nota 25, p. 546.
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desempefiaban su labor en esa zona: “el Idioma de los Indios que esti
previsto por ley sepan los Ministros Doctrineros no lo entiende ninguno
de los actuales Religiosos, ni ponen de su parte el menor esmero, 0
aplicacion para conseguirlo”. Consecuencia inmediata de esta situacién
era el estado espiritual de las poblaciones indigenas en ese territorio: “‘la
administracion espiritual por lo que respecta 4 los Indios estd en vastante
decadencia siendo muy pocos los que se confiesan anualmente [...]”.%
Sin embargo, Salcedo incurria en una contradiccién cuando afirmaba
que la “‘ensefianza en los Divinos Misterios y Doctrina cristiana corre al
cuidado de otro Indio que se nombra Fiscal, por ser de los mejores que
habla el castellano’’: el gobernador de la Provincias Internas atribuia como
causa del descuido espiritual en que se encontraban las etnias a su cargo
a la ignorancia de sus idiomas de los religiosos que se ocupaban de su
evangelizacidn; a pesar de ello, el que se encargaba de adoctrinarlos era,
precisamente, un indigena que se distinguia por hablar mejor que los otros
el castellano. La razdn de este hecho se explica mas adelante: “la lengua

P4

castellana la entienden todos, pero pocos se determinan a ablarla en
particular las mugeres”.”

Las 6rdenes religiosas realizaron una importante labor —de la que ya
se ha hablado— de traduccién a lenguas que se hablaban en las nuevas
tierras incorporadas al Imperio (catecismos, plegarias, sermones y autos,
escenas dramatizadas para ilustrar temas de la Escritura o doctrinas
centrales de la fe cristiana). Los franciscanos fueron los que mas frutos
lograron con esta tarea; sin embargo, las demds 6rdenes también partici-
paron de este trabajo lingiiistico, aunque en menor medida, por el niimero

mas reducido de misioneros que tenian respecto de la orden de San
" Francisco.” Este trabajo no s6lo estaba motivado por la mision religiosa,
sino que también fue influido por los eruditos humanistas;

los estudiosos humanistas [...] habrian de llevar mas adelante su entusiasmo
y su aptitud para el estudio de las lenguas clasicas hasta el Nuevo Mundo.
Gramiticas, vocabularios y traducciones de idiomas indios habrian de llevar
12 huella del estudio cuidadoso que de las lenguas cldsicas habian realizado los
frailes, y en especial del latin.”

9¢ Carta de Nemesio Salcedo, 8-VIII-1913, Archivo General de Indias —en adelante, AGI—,
México, 2,737 (expedientes de misiones religiosas en el Virreinato de Nueva Espafia, 1813-1821).

97 Idem. .

98 Cfr. Ricard, Robert, op. cit.. nota 14, p. 118.

99 Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 24.
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También el proceso de traduccién de obras castellanas o latinas a las
lenguas verndculas de México conoci el debate. Los frailes encontraron
ciertos problemas para trasladar al mundo conceptual de los idiomas
indigenas ciertas palabras, y, para solucionarlo, se sirvieron de dos
sistemas que ya eran habituales: el primero de ellos consistia en adaptar
palabras ya existentes en el habla de estos pueblos para referirse a estas
nociones; por el segundo sistema se incorparaban estas palabras castellanas
o latinas a las lenguas aborigenes. En la Nueva Espafa se impuso el
segundo criterio, con el principal motivo de asegurar la ortodoxia, aunque,
en la practica, las obras de los traductores fueron objeto de control por
parte de la Inquisicion o, por lo menos, requerian de la revisién de los
obispos y ser aprobadas por €stos para su envio a la prensa, como disponia
una real cédula de septiembre de 1538. Fue el caso de la Psalmodia de
Sahagiin, que contenia una seleccién de salmos en nahuatl.'”

De los ochenta titulos que publicaron los franciscanos entre los afios
1524 y 1572, sesenta y seis fueron en nédhuatl. El papel que los discipulos
e intérpretes indios desempefiaron en esta tarea fue importantisimo. De
este modo, surgi6 el ndhuatl como medio literario.' Uno de los ejemplos
mads interesantes es €l relato del siglo XVII de las apariciones de la Virgen
a Juan Diego, cuya autoria puede atribuirse, segin Brading, a fuentes
indigenas del colegio de Tlatelolco.'”

Al mismo tiempo, el ndhuatl experimentaba un desarrollo en el plano
civil, pues la elite india aprovechd ‘‘su recién descubierta habilidad
[par]a redactar dltimas voluntades y testamentos, [par]a registrar las
actas de sus ayuntamientos, notariar las ventas y compras de propieda-
des”.'” Algunos miembros de esta elite actuaron como intérpretes y
gobernadores de las comunidades indias, como Fernando de Alva
Ixtlilxéchitl, que habid sido estudiante del colegio de Santa Cruz
Tlatelolco, y durante la primera mitad del siglo XVII acabé siendo
intérprete oficial del juzgado de indios, que habia sido establecido para
atender las demandas de los naturales.'®

Cuando se fundaron las primeras universidades en Perti y México, se
crearon citedras de lenguas indigenas, como se ha sefialado anteriormente.

100 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, pp. 130-131 y 135. '

10t Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, pp. 386-387, y Morales, Francnsm op. cif., nota 15,
p. 115, \

12 Cfr. Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 137,

103 Ibidem, p. 137.
1nd HhrAdsm » Y



LA POLITICA LINGUISTICA EN LA NUEVA ESPANA 37

La superacién de estas materias constituia un requisito indispensable para
la provisién de los curatos en los pueblos de naturales.'”

Sin embargo, para finales del siglo XVIII y principios del XiX, las
materias de lenguas indigenas carecian de alumnos y corrian el riesgo de
ser suprimidas para crear citedras de otras materias de ‘“més interés
social” como la de cirugia, pues la universidad carecia de fondos para
mantenerlas todas.'”

También en los seminarios era importante el estudio de las lenguas
indoamericanas, pues se consideraba un instrumento mds para llevar a
cabo la tarea de los sacerdotes. Palafox, preocupado por proveer de
parrocos a las iglesias de su diécesis, fund6 un seminario tridentino en
Puebla. Entre el profesorado de esta institucién se encontraba un maestro
de ndhuatl, la lengua mas general de la region, encargado de examinar de
este idioma “‘a todos los candidatos nombrados curas”.'”

El siglo de las luces supuso una nueva concepcién de la politica
lingiiistica tanto por parte del gobierno civil como del eclesidstico. Se
consideraba necesario que los indigenas aprendieran la lengua del
Imperio como medio para adquirir los conocimientos técnicos y cientificos
imprescindibles para alcanzar el progreso. Asi, se dieron una serie de
disposiciones en ese sentido, como la del obispo de Antequera de Oaxaca,
que propuso a la corte en 1758 que se diera a los indigenas un plazo de
un aio para que aprendieran el castellano, y no se recompensara con cargo
alguno a quien no supiera ¢l castellano. En las escuelas, se haria obligatoria
la ensefianza de la doctrina cristiana en castellano, aunque se conservarian
las lenguas verniculas para las demds materias.'” El indio que supiera
espafiol, se sostenia, podia ser considerado civilizado.'”

Otro obispo de Oaxaca, Antonio Bergosa y Jordan, en 1803, poco antes
de las guerras de independencia, estaba persuadido de que las ocho lenguas
diferentes que existian en su didcesis la convertian en una Torre de Babel.
Ademas, afirmd que ‘‘una de las mayores astucias del Demonio [...] ha

sido siempre impediros el uso de nuestra lengua castellana”.'"°

105 Cfr. Zavala, Silvio, op. cir., nota 37, p. 59.

106 Vid. Lanning, John Tate, E! Real Protomedicato. Reglamentacién de la profesion médica en el
Imperio espaiiol, en prensa,

107 Brading, David A., op. cit., nota 4, p. 260.

108 Cfr. Zavala, Silvio, op. cit., nota 37, p. 148,

109 Cfr. O'Gorman, Edmundo, op. cit., nota 27, p. 166.

110 Cir. en Brading, David A., ¢p. cit., nota 4, p. 532,
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Los testimonios recogidos por algunos religiosos y funcionarios civiles
durante los ultimos afios del Virreinato muestran la escasa eficacia que
tuvieron en la préictica las disposiciones en materia lingiiistica. |

En mayo de 1819, fray Matias de Cérdova, principal de los religiosos
dominicos en la provincia de Chiapas, informaba de las diligencias
practicadas para el cumplimiento de la real cédula de 10 de diciembre de
1807, que obligaba a cada convento a tener una escuela de primeras letras
en sus instalaciones. La aprobacién de estas escuelas y de los religiosos
que estuvieran a cargo de ellas era competencia del gobernador y del
obispo de la didcesis. Fray Matias de Coérdova daba noticias de la
existencia de estos colegios “‘ademds de la de idioma de los indios en el
[pueblo] de Tepetlan”.""'

IV. INTENTOS POR UNIFICAR LAS LENGUAS AMERINDIAS

El aprecio de la Corona de Castilla del ndhuatl como idioma oficial de los
naturales de la colonia novohispana, que se deduce de la politica lingiiistica
aplicada en este territorio, era més consecuencia de la politica y filosofia
del viejo continente. En palabras de Heath, las practicas implantadas en
la Nueva Espaiia eran ‘“‘continuacion y expansion de politicas que preva-
lecieron en Castilla durante el reinado de Isabel y Fernando a finales del
siglo XV y principios del siglo xv1*.'"

El problema de la existencia natural de diversas lenguas en el territorio
novohispano comenzd a agravarse cuando se decidi reunir a los indios
en comunidades, sin tener en cuenta el origen étnico de cada uno de ellos.
En muchas ocasiones, err estas comunidades confluyeron varias lenguas,
sin que las autoridades pudieran establecer con exactitud el nimero
aproximado de ellas.'” A pesar de ello, la coexistencia de varias lenguas
en un mismo pueblo no impedia la comunicacion de sus habitantes, como
atestiguaba el informe de Nemesio Salcedo del que ya hemos hecho
referencia: ‘los Indios de Pueblo son de varias Naciones [...]. Sus idiomas
aunque distintos no deben de diferenciarse mucho, mediante 4 que se tratan
unos con otros sin rosarse”.'"

111 Carta de fray Matias de Cérdova, 26-V-1819, AGI, México, 2,737.
112 Heath, S. B., op. cit., nota 12, pp. 22-23.

113 Ibidem, p. 84,

114 Carta de Nemesio Salcedo, 8-VIII-1913, AGI, México, 2,737.
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Como en todo lo relacionado con los indigenas, los no indios trataban
de uniformar todo lo que se referia a esas etnias; de tal modo, en la Nueva
Galicia, ante la diversidad de lenguas y ante la imposibilidad de que los
misioneros las aprendieran todas, se propuso que se difundiera la “lengua
general mexicana”.'"

La llegada de los franciscanos al territorio de la Nueva Espaiia que se
extendia mas alld del valle central de México provocd otra de las
importantes decisiones de los misioneros. La multitud de lenguas que
existian en estas zonas constituia un notable obsticulo para la tarea
evangelizadora. Habia que dar una solucién prictica al problema de la
abundancia de idiomas, y pensaron que la mis acertada era reducir las
lenguas a una sola general, y difundir el nihuatl. Este remedio fue
adoptado siguiendo la préictica que habian iniciado los aztecas en época
prehispanica, pues el plurilingiiismo estaba atenuado por la difusién que
habia alcanzado el mexica, que se convirtié para los frailes en una lengua
auxiliar. '

Sin embargo, este intento universalizador no rebajé las dificultades de
las 6rdenes en materia lingiiistica, pues cada orden religiosa —aunque no
cada misionero— requeria del conocimiento de cinco o seis lenguas, de
muy dificil aprendizaje, de las que se hablaban en los territorios en los
que se hacian cargo de la evangelizacion de los naturales. El estudio que
las drdenes misioneras hacian de las lenguas verndculas venia principal-
mente determinado por las zonas encomendadas para su evangelizacidn;
asi, los agustinos llegaron a considerar obligatorio para sus miembros el
estudio del néhuatl y otros idiomas amerindios, por la variedad de lenguas
que existian en su territorio, cosa que no ocurrid entre los dominicos, cuyo
celo lingiiistico tuvo menor amplitud.'”

En el territorio de Nueva Galicia, los frailes ensefiaron el nihuatl a las
diferentes etnias ya en 1569. Segiin su propio testimonio, ““[los frailes]
han trabajado por la mucha diversidad de lenguas que hay en esta tierra,
de ensefiar una lengua, que es la mexicana y mas general, para que en ella
entiendan la doctrina cristiana, y en ella se confiesan en general”."®

Una década antes, el franciscano fray Rodrigo de la Cruz escribia a
Carlos I sobre la necesidad de que todos los indios que no supieran la

115 Cfr. Zavala, Silvio, op. cit., nota 37, pp. 42-43.
116 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p., 90.

117 Ibidem, pp. 90y 120,

118 Cit. en Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 50.
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lengua de los aztecas la aprendieran, pues la realidad era que “‘ya no hay
pueblo que no hay muchos indios que no la sepan y la deprendan sin ningtin
trabajo, sino de uso y muchos se confiesan en ella”.'”

Oaxaca era otra de las zonas del Virreinato donde el problema de la
existencia de numerosas lenguas dificultaba la labor misionera: los peque-
fios y pobres pueblos de la regién “‘no podian mantener a la vez a un fraile
y sus ayudantes indigenas entrenados en dos o tres lenguas”.'”

Por tal motivo, el obispo de Antequera de Oaxaca pidié a Felipe II que
ordenara la reduccion de las diferentes lenguas que se hablaban en su
didcesis a una sola: su propuesta fue que se difundiera la lengua mexicana,
pues “‘aun cuando los frailes admitfan con facilidad que el nahuatl y
también los demas lenguajes indios resultaban ‘tan raros’ comparados con
el latin y el castellano de la gramatica de Nebrija, seguian considerando
que la lengua mexicana era perfectamente aceptable como ITlCle de
expresién”."!

El rey resolvié ordenar en una cédula del 26 de julio de 1570 al virrey
Martin Enriquez de Almansa que proveyese ‘“lo que pareciere mas
conveniente’’, indeciso en materia de interés tan grande, puesto que

en aquella provincia de Oaxaca hay muchas y diversas lenguas de indios, a
cuya causa no se puede proveer de Ministros de la Doctrina Evangélica; de
que resultaba gran dafio e peligro para la salvacién de los indios naturales, y
aunque diversas veces se habia intentado por muchos medios que algunos
clérigos aprendan las dichas lenguas, no se habia podido hacer, por ser, como
son, los pueblos pequefios y que no pueden sustentar los sacerdotes; y acontecia
haber en un pueblo dos y tres lenguas diferentes [...}."

La expedicion de esta real cédula, que se dio a conocer en México en
octubre de 1571, no fue sino la confirmacién de los fracasos que la politica
lingtifstica de Felipe II habia cosechado. Aunque valoraban el tremendo
esfuerzo realizado por los frailes para aprender las lenguas indigenas, las
autoridades de Oaxaca convencieron al rey de que ‘‘nunca podria haber
un nimero suficiente de misioneros poliglotas para asegurar la ‘conquista
espiritual’ de la Nueva Espafia”.'”

119 Carta de 4 de mayo de 1559 cit. en Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p. 123,

120 Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 49.

121 Ibidem, p. 51.

122 Cit. en Velasco Ceballos, Rémulo {(comp.), op. cir., nota 30, pp. XVII-XIX y 7.
123 Heath, 8. B., op. cit., nota 12, pp. 53 y 55.
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Para salvaguardar el respaldo y el cumplimiento de la nueva orientacién
de la politica lingiiistica de Felipe II, se promulgaron numerosos decretos
entre 1570 y 1592 en los que el rey concedfa importancia al ndhuatl como
instrumento para la evangelizacién en todo el territorio de la Nueva
Espafia.'*

La primera de estas reales cédulas fue firmada por el monarca en 1574
y ordenaba a las autoridades eclesidsticas que, para la provision de
cualquier cargo, prefirieran ““4 los que mejor supieren la lengua de los
Indios”."™ El libro I, titulo VI, ley XXX de la Recopilacién recogia la real
cédula expedida por Felipe II en 1578, que disponia que cualquier clérigo
o religioso que fuera a ocupar algin cargo en las parroquias de indios
debia saber ‘“la lengua general’, y que los que no la supiesen deberian
asistir a un curso completo de esta citedra, '™

En virtud de la real cédula de 1580 se encomendé a los prelados la tarea
de controlar el cumplimiento de las cédulas anteriores: los obispos debian

-examinar de “‘la lengua de los Indios’’ a los que quisieran ocupar puestos
de cura o doctrinero de los naturales.'” En el mismo afio 1580, Felipe II
expedia otra real cédula mucho més estricta que las anteriores respecto de
los deberes de los prelados: prohibia a éstos que permitieran la ordenacion
de sacerdotes que no supieran ‘‘la lengua general de los Indios™, o no
presentaran la acreditacion de haber cursado la materia tal como disponia
la real cédula de 1578."

La situacién era bien distinta en la frontera norte del Virreinato, donde
la influencia azteca habia sido casi nula: apenas se conseguia difundir el
nahuatl, y se hizo necesario el aprendizaje de los idiomas particulares de
cada misién. De esta manera, Felipe IIl volvié a promulgar de nuevo ¢l
decreto que su padre habia.firmado en 1565. Ademas, la tarea evangeli-
zadora en estas zonas fue encomendada a los jesuitas, que no tenian la
misma firmeza en difundir la lengua mexicana que los franciscanos. En
lo que si coincidieron jesuitas y franciscanos fue en servirse de los
muchachos indios que estudiaban en sus colegios y seminarios para
aprender sus idiomas.'”

124 Ibidem, p. 54.

125 Libro 1, titulo VI, ley XXIX, Recopilacion de las leyes de los reynos de las Indias, t. 1, p. 26.
126 Idem.

127 Cfr. Libro I, titulo XV, ley VI, ibidem, t. I, p. 76v°.

128 Cfr. Libro I, titulo XXII, ley LVI, ibidem, t. I, p. 119v°.

129 Cfr. Heath, S. B., op. cit., nota 12, pp. 60-61 y 65.
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Los espaiioles eran conscientes de que resultaba mdés facil que los
misioneros aprendieran las lenguas verniculas, y no que la ‘“‘inmensa
masa’’ de aborigenes adquiriera la lengua del Imperio. Las razones de la
oposicién de los misioneros a que los naturales aprendieran el castellano
eran de orden practico: este idioma, por su caracter y por su estructura,
presentaba grandes diferencias respecto de 1as lenguas que se hablaban en
el territorio de la Nueva Espafia antes de la llegada de los conquistadores;
ademds, era de dificil asimilacién por los indigenas, especialmente por los
adultos.'” Pero, ante la imposibilidad de que los religiosos abarcaran todas
las lenguas, desde un principio se pensé en reducirlas a una mis general,
lo que obligaba a los indigenas a adquirir un segundo idioma aborigen,
porque su conocimiento podia ser mas rapido debido a la afinidad existente
entre las lenguas amerindias, cosa que no ocurria con el castellano, y
ademds se conseguia no “‘perjudicar ni alterar sus culturas milenarias”
Al fin y al cabo, el principal fin era acercar a los indios a la religién
cristiana, lo demds podia respetarse. "'

El esfuerzo y el tiempo empleados para el aprendlzaje de los frailes de
las lenguas amerindias eran mucho menores que los que debian dedicarse
a ensefiar el castellano a los naturales; por eso, los primeros misioneros
descartaron el espafiol: ‘‘no disponian del personal ni de los materiales
necesarios”. Ademads, la tarea que se les habia encomendado no podia
esperar el tiempo requerido para que se cumpliera este amplio programa
de castellanizaci6én." En 1584, la difusién del nihuatl se extendia desde
Zacatecas hasta Nicaragua; sin embargo, se respetaron las lenguas de cada
regién para administrar el sacramento de la confesion.'”

El latin, lengua en la que se estudiaban los textos sagrados y las materias
de filosofia y teologia, se constituy6 también en un medio transmisor para
la difusion del ndhuatl como lengua universal en el Virreinato para la
campafia de conversion. Los alumnos de los colegios dedicados a los
indigenas aprendieron latin en néhuatl,

con intento de que estos indios, sabiendo latinidad y entendiendo los misterios
de la Sagrada Escritura, se arraigasen en la fe més de veras y confirmasen en

130 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p. 126,
131 Cfr. Zavala, Silvio, op. cit., nota 37, p. 15, y Heath, S. B, op. cit., nota 12, p. 49,
132 Cfr. Heath, 8. B., op. cit., nota 12, pp. 63-64.
133 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p. 124,
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ella alos otros que no sabian tanto, y ayudasen a los Religiosos que no entendian
bien la lengua, interpretando al pueblo en ella lo que les dijesen. '

Asi, los indigenas podian acudir a las fuentes originales para realizar
las traducciones a ndhuatl de la Biblia y de las interpretaciones de las
escrituras."” El castellano no fue una materia de estudio en estos colegios
como si lo era el latin, aunque algunos alumnos aprendieron el idioma del
Imperio por el uso cotidiano. Ademds, el latin era la lengua a la que se
recurria para la comunicacién entre estos indigenas y los frailes que atin
no habian aprendido el ndhuatl.

El tercer concilio provincial mexicano, en una carta dirigida al rey, le
pedia que ordenara la reduccién de la diversidad de las lenguas indigenas
a una sola, “la mé4s comiiny general que hablen y traten todos los naturales
de ella teniendo quien los ensefie”. Asi, la politica lingiiistica de la Iglesia
en la Nueva Espafia se iba definiendo segin tres metas bien definidas: el
conocimiento de los misioneros de las lenguas verniculas, la reduccién
de las lenguas a una sola general y la apertura de escuelas para nifios indios
en las que se les ensefiara el castellano, todo ello para un tinico y principal
fin: la salvacién de las almas."

~ Aunque ésa era la postura general de la Iglesia en el Virreinato, existian
ciertas excepciones en las zonas donde el imperio azteca no habia llegado
a ejercer su influencia, Tal era el caso de la frontera norte o de la peninsula
de Yucatdn, donde espafioles e indios por igual opusieron una fuerte
resistencia a la labor de los frailes. No s6lo se negaron al establecimiento
de escuelas, sino que e} aprendizaje del maya supuso tan serias dificultades
que los misioneros no tuvieron mis remedio que aceptar a los intérpretes. "’
La fuerte identidad cultural y lingiiistica de los mayas impidi6 la imposi-
cién del nidhuatl como idioma universal de las etnias en Yucatin, que
conservaron ¢l maya como lengua de comunicacién cotidiana y oficial.

Si para las autoridades eclesidsticas y civiles de la Nueva Espafia la
diversidad de lenguas suponia un problema al que habia que dar una
solucién eficaz, los indigenas no sentian esa necesidad. Asi, Clavijero
afirmaba que ‘‘no embaraza al comercio de los mexicanos la muchedumbre
y variedad de lenguas que se hablan en las tierras de Anihuac’. Sin

134 Cit. en Heath, S. B., op. cit., nota 12, p. 56,
135 Ibidem, pp. 56-57.

136 Cfr. Zavala, Silvio, op. cit., nota 37, p. 49.
137 Cfr. Heath, 8. B., op. cit., nota 12, p. 62,
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embargo, reconocia que el problema estaba resuelto porque todas las etnias
conocian y entendian el néhuatl, la lengua dominante. "

La decision de elegir una lengua universal para la evangelizacién de
los naturales de la Nueva Espaiia ya estaba tomada aiin antes de que los
misioneros llegaran al territorio del Virreinato. La mayoria de las etnias
de la Nueva Espafia habian estado sometidas a los aztecas, y si estos pueblos
no tenfan el ndhuatl como dnica lengua, al menos, eran bilingties. ™

V. CONCLUSIONES

A lo largo del periodo colonial, las autoridades estaban convencidas de
la necesidad de dotar a la Nueva Espafia de un idioma comin, que serviria
como medio de unificacidn “‘nacional”. En algunos momentos estuvieron
dispuestas a aceptar la existencia de otros idiomas; en otras.ocasiones, no.

Los religiosos desempefiaron un papel fundamental en la orientacién
general de la politica lingiiistica de la Corona espafiola. Convencieron a
las autoridades civiles del Virreinato de que la difusidn del nihuatl entre
todas las etnias no s6lo era 1til para la expansién del cristianismo, sino
que también lo era para reducir el niimero de lenguas que existian en la
colonia, lo que suponia un considerable ahorro administrativo, la civili-
zacién de los naturales y su educacién como hombres de razon.'”

Este intento por convertir el ndhuatl en lengua universal de las etnias
del Virreinato venia favorecido por el sistema azteca del cobro de tributo
a los pueblos a los que tenia sometidos, que consiguié que el mexica fuera
la lengua de comunicacion ‘“oficial” de todo el territorio. Este modo de
organizacidn s6lo sobrevivid a la conquista en la medida en que ayudé a
los frailes en la tarea de difusi6n por toda la Nueva Espafia del nahuat]. ™!

A pesar de los muchos esfuerzos de la Corona por fomentar el uso del
espaiiol, la realidad cotidiana en la Nueva Espaiia era otra: los indigenas
defendian sus casos en los tribunales a través de intérpretes, por lo que no
veian la necesidad de hacer el esfuerzo de aprender un idioma que no les
era suyo; los religiosos también actuaban de intermediarios entre los

138 Cfr. Clavijero, Francisco Javier, op. cit., nota 25, p. 239.
139 Cfr. Ricard, Robert, op. cir., nota 14, p. 123.

140 Cfr. Heath, 8. B., op. cit., nota 12, p. 257,

141 Cfr. Ricard, Robert, op. cit., nota 14, p. 89.
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naturales y las autoridades civiles y, ademds, predicaban y confesaban a
los indios en nihuatl.'”

En opinién de Francisco Morales, esta supervivencia de los idiomas
verniculos para expresar testimonios de toda indole mds que un obstaculo
supone, para el historiador moderno, una fuente insustituible. Asf,

en los controvertidos juicios, favorables o desfavorables, sobre la evangelizacion
de los pueblos americanos y la relacion de ésta con las culturas indigenas, parece
que se ha puesto muy poca atencién a las fuentes originales en idiomas indigenas.
Lo que no deja de ser paradéjico ya que, probablemente, serd dificil encontrar en
la historia de la cristianizacién de los pueblos, antiguos o modemnos, una
documentacién méas amplia, que la que tenemos para América, acerca del lento,
confuso y dificultoso proceso que siempre ha sido el paso de una religién a otra.'”

Durante el ultimo tercio del siglo XV, y en el marco de la politica
renovadora de Lorenzana, se realizaron dos trabajos encargados por el
arzobispo: un Mapa de curatos y un Atlas Eclesidstico. A partir de los datos
contenidos en estas dos obras, Luisa Zahino realizé un interesante indice
sobre los curatos y sus auxiliares rurales de la archidi6cesis de México,
estableciendo, ademads, el o los idiomas hablados en cada uno de ellos. Un
rapido vistazo al indice confirma los fracasos de la Iglesia y de la Corona en
su esfuerzo por erradicar las lenguas amerindias en la Nueva Espana y la
diversidad de los idiomas, que tampoco se habian conseguido reducir. "

Las reflexiones que el gobernador de las Provincias Internas, ya entrado
el siglo XIX, se hacia sobre la eficacia que la politica de Espafia en su intento .
por civilizar, evangelizar y ensefiar el castellano a los indigenas es una muestra
de la imposibilidad de lograr estos objetivos, ni siquiera parcialmente:

;Quien seré capaz de persuadirse que un Misionero y un Juez por inmejorables
que sean, aun suponiendo lo que no sucede que saben la lengua de los Indios,
podran por si solos, sacarlos del estado de Barbarie, y hacerlos Racionales y
Cristianos? ;Trasladarlos de la suma libertad 6 indolencia 4 una vida tranquila
ordenada y laboriosa? ;Ocurrir 4 horas determinadas a la Doctrina, 4 las
Labores de Campo, aprender estas faenas, hacer los aperos necesarios para
ellas, sus chozas 6 casas y las cosas mas indispensables para la vida civil?'®

‘142 Cfr. Heath, 8. B., op. cit., nota 12, pp. 257 y 284.

143 Morales, Francisco, op. cit., nota 44, p. 101.

144 Cfr. Zahino Pefiafort, Luisa, op. cit., nota 81, pp. 63 y ss.
145 Carta de Nemesio Salcedo, 8-VI-1813, AGI, México, 2,737.



