MEDELLIN, §5, 1988, 363-385

. Roque Gonzdlez en la cultura indigena
".Bartomet_l Melia, sij. -

Para que Roque Gonzédlez de Santa Cruz fuera “misionero” en el
Paraguay de principios del siglo XVII, hubo de darse en él y por €l un
contacto intercultural. El modo y contenido de esa “inculturacién” es la
hipétesis que se pretende aqui analizar.

7 Sefia impertinente juzgar el proceso de mculturacwn de un individuo
o -de un grupo social a partir de las ideas actuales sobre cémo y en qué
debe mostrarse una verdadera inculturacién; por ejemplo, desde las. cate-
gorfas establecidas en la Congregacién General XXXII de la Compafifa
de Jestis (Roma, 2 diciembre 1974 - 7 matzo 1975) cuando dice que “la
‘encarnacidon’ del Evangelio en la vida de la Iglesia exige que Cristo sea
anunciado y recibido de maneras diferentes segin la diversidad de los
paises o los ambientes humancs, teniendo en cuenta las riquezas que les
son propias” (Decreto 4, N° 54). Pero serfa igualmente-inadecuado reducir
la posibilidad de inculturacién dentro de perspectivas demasiado miopes,
tales por ejemplo las de la prdctica e ideas misioneras de épocas recientes,
cuando, salvo excepciones poco comunes, el movimiento misionero estuvo
muy ligado al metcantilismo neocolonialista de corte capitalista y etnocén- -
trico y a las 1deolog1as correspondlentes :

En €l contacto intercultural se pueden distinguir, al menos, tres posi-
ciones: la verificacidn, la adaptacién y la inculturacién. Estas posiciones
son graduales en el sentido en que no se puede pasar a la segunda sin
haber realizado la primera y no se puede pasar a la tercera sin haber
cumplido las dos anteriores. Sin embargo, las dos primeras posiciones no
son necesariamente dindmicas y pueden quedar encerradas y agotarse en
si mismas, sin pasar adelante. La tercera, por €l contrario, —al menos tal
como se la concibe aqui— tiene un dinamismo ne sélo de continuado
proceso histérico, sino,  dirfamos, de reversién epistemoldgica sobre las
dos posiciones anteriores dialectizando la misma verificacién y la adap-
tacién. Dicho de otra manera: la verificacién inculturada y la adap-
tacién inculturada son formalmente distintas de la simple ver1f1cac1on y
de la adaptac:lon oo A

1. LA VERIFICACION

Llamamos verificacién a la constatacién etnogréfica del otro —indi-
viduo o grupo— como otro v diferente; es darse cuenta y “extrafiarse”
de .1a diferencia. Prescmdlmm aqui del problema de cémo se hace la
aprehensmn del fenémeno, del grado de participacién que exige la obser-
vacién etnografica, aun la més “objetiva’, asi como del modo como se
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opera la seleccién de lo que se debe observar. Estas cuestiones son muy
importantes, pero sobrepasan el sentide inmediato y vulgar que le damos
aqui a la verificacidn.

Nuestro método de andlisis serd examinar, a partir de datos y docu-
mentos histéricos y con el auxilio de la etno-historia, cémo Roque Gonzélez
de Santa Cruz ha estado situado en las tres posiciones sefialadas del con-
tacto intercultural. Y asi primero, se tratard de su verificacién etnogrifica,
y después de su adaptacién y de su hipotética inculturacién.

1..- El misionero einégrafo

La obra etnogrifica que registran las cartas y crénicas jesuitas de la
época, es el resultado manifiesto de una verificacién. Esta facultad de
verificacién etnogréfica hizo afirmar a Alfred Métraux que “les créateurs
de I'ethnographie moderne sont prec1sement les jésuites du XVII et XVIII
isxecles” :

Teniendo en cuenta que la Provincia jesuitica del Paraguay se separo
de la del Perd en 1604 y que por lo tanto sus hombres le estdn ligados
intelectual y pastoralmente, cabe recordar las grandes contribuciones etno-
gréficas -de un José de Acosta con su Historia Natural 'y Moral de las
Indias (1590),  de un Blas Valera, un Juan Anello Oliva, para captar qué
actitudes hacia lo indigena hayan podido traer los primeros misioneros
venidos de alli para acd’. :

De hecho, es un misionero venido del Perii, el Padre Alonso Barzana,
quien ha dejado un informe ntnograflco excelente, a pesar de lo breve,
“del modo de ser y religién guarani, cuando escribe a su Provincial Juan
Sebastidn (1594), respondiendo, al parecer, a un- cuestionario estandarizado
que estarfa en uso para los que partian a nuevas tierras de misic’)n

“Pero vayamos a la nacién guarani y digamos, conforme al orden”de
V.R., de su religién, gobierno, costumbres, vestidos, comidas, can-
tos... La lengua que habla toda esta nacién, extendida tan a la
larga, es una sola, que aunque la que hablan en el Brasil, que llaman
Tupi, es algo distinta, es muy poca la distincién y qué no impide
nada. .. Es toda esta nacién muy inclinada a religién verdadera o falsa,
y si los cristianos les hubieran dado buen ejemplo, y diversos hechi-
ceros no los hubieran enganado no sélo fueran cristianos, sino devotos
cristianos. .. Son estas naciones grandes labradores. .. %

Las Cartas Anuas (CA I y II), que cubren precisamente el tiempo
que en la provincia jesuitica del Paraguay vivid el Padre Roque Gonzilez,

. "' METRAUX, Alfred “Jésuites‘et indiens en Amérique du Sud”, en La Revue de
Parts, 59 - (1952) 112.
.2 ALBO, Xavier, “]esultas y . culturas mdlgenas Perti 1568-1606. Su actitud. Meto-
dos y. crltenos de aculturacmn”, en América Indigena, 26, México 1966, 395-98.
3FURLONG Guillermo, Alonso’ Barzana, s.j. y su carta o Juan Sebastidn (1594).
Buenos Aires; Ed. Theoria, 1968, 92s.
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son por su.parte un rico y abundante arsenal de datos etnogréficos, por
ahora escasamente explotados. Y .de la misma época, aunque un poco
posterior, son la Conguista Espiritual de Montoya (1639), con su-capitulo
X sobre los “Ritos de los indios guaranies” (edicién 1892: 49-54) y el
Tesoro de la lengua guarani del mismo Montoya (1639), en el que se
nos da una lengua como habitada por la nacién guarani con su realidad
etnografica propia.

1.2. Entre los guaycurdes

Es dentro de este dmbito —incluso en contraste con sus coetdneos—
donde puede ser 1nvest1gada qué Verlflcacmn es constatable en Roque
Gonzélez. . ~

De su estadia como sacerdoté secular en las regiones de Mbaracayti,
al norte de Jejui, no se citan datos especiales procedentes de él; nada de
extrafio, su estadia fue breve, ocasional, y Ilo guaram para -esta época,
tlene poco de novedoso para un asunceno.

Distinta es la aproximacién a los guaycurfies. Esta tribu chaquefa,
aunque situada enfrente mismo de la ciudad de Asuncibn, sigue siendo
hostil al espaiiol a principios del siglo XVII y lo seguird siendo por mucho
tiempo; su comportamiento, su modo de ser, sus posibles y temidas reac-
ciones son casi del todo desconocidas y enigmaéticas.

La Carta Anua de 1610, del Padre Diego Torres Bollo, refiere datos
que en buena parte han- de proceder de los Padres Vicente Griffi y Roque
Gonzilez, qu1enes hicieron su primera entrada alld en 1609, siendo Roque
todavia novicio. .

Son observaciones etnogréficas de interés, entre otras, las siguientes:
total desnudez masculina; pinturas corporales; tipo de armas (arco y flecha
y dientes de un pescado como instrumento cortante para victimar al ene-
migo); integracién socio-cultural de los nifios cautivos de guerra, asi como
-de cautivas que una vez inculturadas son tomadas en matrimonio; matri-
monio de los hombres en edad madura; sobriedad en “no beber vino™;
organizacién socjo-politica firme con “extraordinaria unién y obediencia
a los caciques”; hébitat chaqueﬁo, “tierra de grandes pantanos de invierno
y tan faltos de agua de.verano”. Otras observaciones van orientadas a
determinar su situacién frente a la colonia, el Iugar estratégico que ocupan
y cudl podrd ser la “dlplomama a.seguir con ellos*,

Las Anuas siguientes, 1611 y 1612, en las que ya se cuentan dlversas
actuaciones del Padre Roque, afiaden algunos datos especialmente rele-
vantes, en relacién sobre todo con el proyecto reduccional que los misio-
neros pretendian implantar. Los guaycurtes, se especifica, no son labra-

4BLANCO, José Maria, Historia documentada de la vida y gloriosa muerte de los
Padres Roque Gonzilez de Santa Cruz, Alfonso Rodriguez y Juan del Castillo de la Com-
pafifa de Jesis, mdrtires del Caar6. y Yjuhi. Buenos Aires, Sebastiin de Amorrortu, 1929,
549s. En adelante esta obra se citard con s6lo nombre de autor y.pagina: Blanco:: 549-50.
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dores; son cazadores de arco y flecha; son recolectores del fruto del alga-
rrobo. Aqui la. verificacién 'de “su’ sistema econdémico obedece a ‘una
intencién socio-pastoral bien’ definida: (ser) “labradores es como previa
disposicién para ser cristiano... y-no pueden ser catequizados porque
andan todo el afio muy lejos cazando y éste es otro milagro de Dios que
muden su naturaleza de cazadores en labradores®™ (Carta del Padre Diego
Gonzdlez, que recoge informaciones de los misioneros de los guaycurdes
y las comunica al Padre Provincial, quien en parte las cita en su Anua de
1612 (Blanco 553s). Se sefiala aparte también el “vicio” de ir a la guerra
y el hecho de que el guerrero puede “hacerse una sefial en la cabeza que
significa que es matador”, aunque no parece percibirse la funcién social
de la guerra dentro de la organizacién guaycurd (Blanco 554).

Otras verificaciones etnogréficas de interés aparecen en la Anua de
1612, a través de una comunicacién del Padre Griffi, en la que se refiere
con detalle a la muerte guaycurd, al entierrc y sepultura.’

“Abuso era: que apenas habia uno espirado cuando luego lo enterraban
y ha acontecido traerme dos veces un -indio cristiano para que lo
enterrase atin estando vive... (a la hija del cacique don Martin) que

“rian los indics enterrarla a su modo, y matar algunos muchachos y
muchachas y de toda edad para que en la sepultura y en ld -otra
vida le hiciesén compafifa... Hubo pleito entre los indios sobre
quien habia de llevar la nifia a la sepultura mas yo lo quité, llevan-
dola en mis brazos, yendo grande acompafiamiento de gente, con un
.Hanto inexplicable. .. tres dias continuamente habian estado llorando
todos los indios (con) atambores y demds instrumentos...” (Blanco
557-58). .

Se habla tangencialmente de la pmctlca probable del repudio matri-
momal (ibid.) y en otro orden, de como adornan las balsas y en ellas
“gente guaycuri embijados, y emplumados y plumas en los cabos de
los remos” (Blanco 560-61). o ' ' o

Sobre estas y otras noticias etnogrificas de las Cartas Anuas, Bramslava
Susnik ha podido categorizar ciertas pautas. culturales de -la' nacién -guay-
curd, diciendo entre otras cosas, que ‘‘todos los-guaycurdes manifestaron
una predisposicién hac1a el ceremomal en correlacién intima con el pres-
tigio social” . :

Es verdad que las referencias citadas proceden de quienes compat-
tian la actividad misionera con Roque Gonzédlez y no pueden atribuirsele
en propio, aunque se supongan venﬁcacmnes experimentadas y  com-
partidas por él. :

1.3. Con los guaranies

Dz la etapa “guarani” de Roque Gonzédlez, en la cuenca del Parani
primero y luego en la cuenca del Uruguay, tenemos algunas més verifi-

5 SUSNIK, ‘Branislava, El indio colonial del Paraguay. I1II. El chaquefio: Guaycu-
ries. y - Chanés-drawak. Asuncién, Museo etnogrifico Andrés Barbero, 1971, 30. :
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caciones etnogrificas, observaciones referidas sobre todo-a la aceptacién
u oposicién a la obra misionera, .y las noticias que llamarfamos de caricter
demogrifico y 'geo-politico, en cuanto se refieren a la localizacién de los
nticleos guaranfes més importantes, el reconocimiento del drea, la deteccién
del prestigio politico de los caciques, todo lo cual condicionaba en gran
medida las “eniradas” y las potenciales lineas expansivas.de la conqulsta
esp1r1‘rual tal como la concebia el ‘Padre Roque.

En la propia Anua del Padre Roque Gonzédlez, enviada desde la
Reduccién de San Ignacio del Parand a su Provincial, en 1613 (Blanco
658-674), hay una serie de datos no excesivamente novedosos, perc bien
seleccionados- dentro de la perspectiva reduccional tan enraizada en él.

“Es la gente labradora y tiene la lengua general de esta provincia. .
tienen sus... (ilegible) de caracoles de muchas maneras que ellos
traen (que muestra bien su flema y aplicacién) por cufias, cuchillos
.y anzuelos, etc. También es. cierta la entrada por aqui del Iguazi,

 donde hay mucho ntmero de gente, aunque dicen muy belicosa, de
" los cuales compran los parandes indios cautivos de otras naciones. y
los traen a sus tierras y los matan con grandes borracheras, ponién-
dose nuevos nombres por haberle muerto (barbandad por cierto mhu-
mana)”. (Blanco  659-660). .

En esta Anua apalece el famoso tema de los hechiceros, del cual
tendremos que ocuparnos de nuevo. Aqu1 se anota qué algunos son “muy
viejos. .. (y sus hechizos no pasan mis de que son habladores y amenazan
a los mdlos que los han de flechar con sus hechizos, y que con esto les
cobran miedo 'y los llaman payés, que quiere decir hechiceros)” (Blanco
662).- A manera de instrumento mégico tno de ellos usaba en este caso
particular un poco de‘lo que parecia solimén, que habria sido adquirido
en algln trueque con un espafiol (ibid.). Estd también la verificacién
hoy bien confirmada por la arqueologia sobre entlerro y sepultura de
los guarames

“Fue’ un cacique viejo de mas de noventa afios, el cual Vlendole sus
- 'vasallos, que también eran infieles, muy malo, lo Illevaron fuera del
pueblo diciendo que querian que muriese con sus antepasados, y que
le querian enterrar en una olla grande, a su usanza” (Blanco 663).

Otras referencias pueden espigarse al paso en esta Anua, que legan
a informar sobre el ethos guarani: tipc de caza que desarrollan; modo de
hacer las 'rozas, las.viviendas tradicionales comunales, la poligamia, y hasta
el dato “ecolbgico” significante de una cantidad considerable de viboras
gue -con sus mordeduras producen la muerte, y existencia de tigres, asi
como de animales. comestibles,. todavia hoy- apetecidos por los guaranies
tribales actuales:. venados, apereas, quirquinchos,.puercos y perdices. .

Al describirse con detalle las ‘pomposas 'y maravillosas fiestas de la
nueva religién introducida, el Padre Roque pone de relieve la religiosidad
de los guaranies, rasgo ya sefialado por Barzana, y que el Padre Torres,
al resumir y condensar la Anuag del Padre Roque, en la suya de 1614,
ha aceptado perfectamente: al-*decir ‘que- “las funcmnes sagradas son su.
gran aficién” (Blarico 574). : o




368 B. Melia, R.G., en la cultura indigena

Por su. titulo mismo, hay un documento que permite esperar una
buenz informacién etnogréfica: Descripcién de la Provincia del Uruguay,
y Tape desde Buenos Aires hasta las tierras del Guayrd, y del Brasil, hecha
personalmenie a vistas de ojos por el V.P. Roque Gonzilez de Santa
Cruz. Afio de 1627. (Sobre este documento, véase Blanco 260 y Bonaéren
1933: 10 y 30-43) °. Esta descripcién estd toda ella orientada a la “con-
quista espiritual” y la exploracién geog1af1ca y recuento demogréfico obe-
dece a esa intencién:

“Todas estas tres cientas leguas estidn pobladas de Indios, pero muy
esparcidos; y asi en toda esta Provincia, a lo més largo, no habia
méis de veinte mil indios, poco méds ¢ menos: todos labradores...”
(Bonaéren 31). (De paso da alguna noticia sobre los lulles, “que se
sustentan con solo cazar y pescar”, y sobre los birayaras (yvyrayaras),
también labradores como los guaranfes). '

Es interesante notar que al referirse a las exageraciones que corren
sobre el ntimero de los indios, atribuye a los indios “que no saben decir
verdad: de cuatro dicen que son muchos, y de’ c1ento que son como las
yerbas del campo, etc. » (Ibid. 34).

En sus planes reduccionales estd el no desear la intromisién de otros
que puedan venir a inquietar y asi “tenemos las espaldas seguras”, pero
al mismo tiempo hace la propuesta de que “se hagan dos pueblos de
espafioles. .. con los cuales dos pueblos se pondrin, dos frenos a esta
provincia” (Ibid. 37), ya que considera que el miedo al espafiol es “medio
por sus secretos juicios (de Dios) para que estos pobres vengan a su
conocimiento y se haga algo en ellos” (ibid.). Todo lo cual no deja de
plantear el grave problema del modo como se hacia la Reduccién y su
trasfondo politico.

Para explicar en parte la escasez relativa de datos de verificacién
etnogrifica en el Padre Roque, se podria aducir que como “hijo de la
tierra” el mundo guarani le es ya en cierta manera familiar —lo cual no
quiere decir que lo ha hecho suyo, y mucho menos, como gustan de afirmar
algunos de sus panegiristas, que ha comprendido el alma indigena—.

Estd claro que en él no se presenta la atencién ni la intencién de
escribir cartas de viaje para parientes y amigos que quedaron en Europa
vy que esperan la noticia novedosa y la descripcidn exdtica; sus pocos
escritos son de hecho informes: de trabajo pastoral, comprometido con un
proyecto reduccional que hay que llevar a cabo y contra €l cual eventual-
mente se opone el “demonio” en forma de costumbres y modo deser
guarani tradicional. Es por esta razdn que muchos de sus datos no son
dados tanto en si mismos cuanto en contraste con lo que se plensa ha
de ser el nuevo modo de ser cristiano en la Reduccién.

6 Bonaeren beatificationis sew declarationis martyrii servorum Dei Rochi Gonzdlez de
Santa Cruz, Alfonsi Rodrigues, Joannis del Costillo e Societate Jesu, Insulae Lyri, Ma-
cione et Pisani, 1932-33.




Medellin, Vol. 14, n. 55, Septiembre de 1988 369

Hay que reconocer que muchos de los misioneros-etndgrafos lo han
sido porque tuvieron que hacer el “viaje” que les hacia recorrer mares,
rios y caminos, leguas y climas diferentes, y los llevaba a una aproximacién
formal del munde indigena muy distinta de la que podia tener un hombre
nacido bajo estos cielos y en una sociedad, que aun nueva y en gestacién
era ya la de todos los dias para el criollo de Asuncién. Es por esta razén
por la que, a nuestro parecer, Roque Gonzilez de Santa Cruz no despliega
tanto una facultad de. observacién antropoldgica (usande una terminologia
moderna), cuanto la diagnosis propia del educador y hasta -del politico
que trabaja una realidad guarani colonial que de una manera u otra es
ya su sociedad en su patria, y a la que él ve simultdneamente con ojos
de conquistador y de evangelizador, aunque ciertamente no de colono, y
menos de encomendero.

2. LA ADAPTACION

Como segunda posicién hemos colocado la adaptacién. La adaptacién
es el otro nombre del sentido comiin, cuando se estd en otra cultura. La
adaptacién crea correspondencias y formula acuerdos que aseguran de
una manera u otra la comunicacién de persona y con el medio. Esta
adaptacién se puede extender a mdltiples dreas del modo de ser .confron-
tado. Aqui las dreas referidas especialmente son las de la lengua, las del
comportamiento social, asi como las que se podrian llamar ‘“ecolégicas™.

2.1. Maestro en la lengua guarani

La adaptacién que el misionero debe y de hecho hace en la lengua
tiene una larga tradicién jesuitica brasilefia y peruana, que el Padre Torres
Bollo trae explicitamente, en viniendo como nuevo Provincial al Paragugay.

“Seremos muy observantes de nuestras reglas y de no faltar punto en
.1a oracién. .. y el saber la lengua. A ésta se atienda con sumo cuidado
" siempre, no se contentando con saberla como qulera, sino con emi-

nencia”’,

Pero hay que recordar que en el Paraguay ya se venfa practicando
esta adaptacién lingiifstica, sobre todo en la pastoral franciscana, siendo
su més- conocido y famoso representante, Fray Luis de Bolafios. El Sinodo
de Asuncién de 1603, recogiendo las directrices del Concilio de Lima de
1583, habia ratificado y dado obligatoriedad a la necesidad de tomar la
lengua guarani como medio necesario de predicacién en la evangelizacién
(véase Melid 1969 I: 28-33).

Roque Gonzélez, como “nacido y natural de esta tierra” y “haber
mamado esta lengua (guaranf)” —con expresién que después se aplicard a

THERNANDEZ, Pablo, Organizacion social de las doctrinas guaranies de la Com-
pasita de Jesus, Barcelona, Ed. Gustavo Gili, I, 581.
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otros sacerdotes paraguayos—, habla bien esa lengua indigena que se estd
volviendo ya lengua de criollos y mestizos, es decir “guarani paraguayo”.

En esa época es sin duda el jesuita que mejor conoce la lengua guarani
y se tienen testimonios de su especial aplicacién a la traduccién de textos
catequéticos al guarani, como veremos.

Idea y preocupacién de Roque Gonzélez es que el misionero sepa el
guarani y asi propone que la residencia de San Ignacio sea casa donde
se ensefie la lengua: :

“Se podran sustentar aqui, no digo dos sujetos, sino cuatro; siendo
esta residencia seminario de lenguas, por estar aqui lo més acendrado
de esta lengua” (Blanco 661).

Parece que efectivamente se le asignd a esta tarea de ensefiar el
guarani a sus hermanos y compafieros de misién, pero pronto se debia
manifestar su poca disposicién psicolégica y tal vez poca capacidad
did4ctica para dicho trabajo, lo que motiva un aviso del mismo Padre
Generzl desde Roma: '

“Muy gran lengua me dicen -ser el Padre Roque Gonzélez que estd
en el Paraguay, pero como la condicién no es apacible y anida con
escrdpulos, siguese poco gusto en sus compafieros; avisolo a Vuestra
Reverencia para que procure de é! dos cosas; una que se vaya a la
mano tratando con més suavidad y amabilidad; otra que con la misma
ensefie la lengua a sus compafieros, peniéndole delante lo mucho que
servird con ello a la Divina Majestad cooperando con ese medio al
bien espiritual de esas almas™ (20 abril 1620) (Blanco 677).

Es en la traduccién, como deciamos, donde su nombre debe ser
retenido, y el Sinodo de Asuncién de 1632 (afios después del martirio del
Padre Roque) viene a traer como la consagracién de su trabajo lingiiistico,
al nivel de la alcanzada por Bolafios en el anterior Sinodo de 1603.

“Para ensefiar a los indios se aprovechen de la traduccién del mismo
dicho catecismo, el cual estd traducido en la lengua guarani, por el
Padre fray Luis de Bolafios, y aprobado por la santa Sinodo que
mandé congregar el sefior don fray Martin Ignacio de Loyola y porque
a la dicha traduccién le falta la de los articulos de la fe y salve, pide
y encarga el Padre Diego de Boroa, Rector de la Compafifa de Jesis,
procure salga a luz. Y se comunique la traduccién de los articulos y
salve, que hizo el Venerable Roque Gonzédlez de la dicha Compafiia,
porque el catecismo mayor del dicho santo Concilio Limense es de
muy grande provecho para que los padres curas puedan predicar &
instruir a sus feligreses en los misterios de la fe, con los sermones
que contiene, pide y ruega a los muy reverendos padres Diege de
Boroa, Rector de la Compafifa, y Marciel de Lorenzana, que por
cuanto estdn traducidos por el Venerable padre Roque Gonzilez de
Santa Cruz, procuren que el dicho catecismo se imprima”. (Remi-
timos para este Sinodo al manuscrito, que lleva por titulo: Testi-
monio del Catechismo y oraciones de la lengua guarani. Biblioteca
del Museo Mitre, Buenos Aires, 14-8-15. ff. 18v. Una transcripcién
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también . parcial del Sinodo de 1631, se encuentra publicada en
Trelles, 1882: 13-17).

Segiin el historiador jesuita Pedro Lozano, la traduccién del cate-
cismo mayor estarfa ya concluida cuando el Padre Roque sali6 de San
Igniacio (1614), y €l volumen debia todavia obrar en los archivos de la
Compaiiia cuando Lozano escribia su Historia de la Compafiia de Jesiis
en la Provincia del Paraguay (1754 - 55) segtin el modo como se refiere a él:

“quando parece que de noche avia de descansar del mucho trabajo,
empleaba gran parte de ella en hacer diferentes traducciones, que se
le encomendaban, porque en ellas interesaban los que las pedian la
inteligencia perfectisima del Idioma, y la bondad de la letra, para
estudiar con menos tedio: que si a la dificultad del idioma se acrece
el trabajo de los caracteres mal formados, causa mayor desaliento,
como que se ha de pelear con doblados enemigos; pero el del Padre
Roque era tal, que hasta aora se lee con gusto, y por darle a otros
y facilitarles el trabajo, no reparaba en el propio su ardiente caridad”
(Lozano 1755, II: 762-63).

Una situacién diferente se presenta respecto a la lengua de los
guaycuriies, que pretendié aprender pero no logrd, en parte porque su
estadia entre ellos no fue prolongada (Bonaren 5), y en parte porque la
lengua era tenida por sumamente dificil. “Los dos primeros afios estuve
en los guaycurdes aprendiendo una de las més dificiles lenguas que hay
en el mundo”, escribitd el que habia de ser su compafiero de misién y
de martirio, el Padre Alonso Rodriguez (Bonaéren 149).

2.2, Gran obrero de indios

Otra drea en la que se requiere también un intento de adaptacién
es la que se refiere a las pautas de comportamiento social, a su vez
intimamente ligadas con la misma organizacidn socio-politica y el sistema
de comunicacién de mensajes. Entran aqui elementos especificamente cul-
turales, pero también dones de simpatia y cualidades de prudencia. Incluso
un criterio de adaptacién conseguida en la aceptacién manifestada explicita
¢ implicitamente  por el otro.

Al Padre Roque le aceptaron bien los indios guaranies al menos al
principio. Facilidad en el trato con los indios, prestigio y autoridad, son .
las notas principales que muestran un buen grado de conformacién con
‘el modo de proceder indigena. Parece que en este sentido hay que entender
aquellas expresiones de los “catdlogos trienales” (Blanco 458-59), de que
el Padre Roque es: “grande obrero de indios” (1614); “‘talentum ad
indos- singulare” (1620); “talentum... ad Indos eximium ac praestans”
(1623 y 1626); “para con los indios tiene ganada grande opinién, y
aun entre gentiles. . . fuera l4stima sacarle de la conquista de la gentilidad”
(1626). También lo reconoce un “capitdin” indigena, Santiago Cuarecupf,
al decir “que los indios le amaban y querfan tanto, que lo eché de ver
mucho este testigo siempre” (Blanco 436).
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Personalidad fuerte y “conquistadora”, combina la entrega humilde
y servicial con la capacidad para convencer y la intrepidez para imponerse,
habiendo captado en parte el movimiento psicolégico de la idiosincrasia
guarani, que obedece al “duefio de la palabra”.

Se puede notar, sin embargo, que su prestigio y autoridad tienen
dificultades a medida que se aleja del centro de la conquista, de Asuncién.

Primero es ¢l canto de marcha triunfal de aquellas entradas que
‘hace desde San Ignacio hasta las costas del rio Parand; “son estos mdlos
de buena disposicién y facilmente se les puede ditigir por buen camino”
(Blanco 574); convence a dos caciques “pescadores” que se animen a
hacerse “agricultores” (Blanco 577-78). Con su calma, virtud muy “gua-
rani”, hace frente a los gritos descompuestos de aquel cacique que se
interponia a su paso (Blanco 582). “Vino un cacique del Uruguay a vernos
y fue muy contento” (Blanco 589). “No dejé de tener ocasién el Gober-
nador de maravillarse. .. con tanta facilidad dejan estos indios sus tierras,
sus parientes, y heredades y vienen a poblarse y reducirse donde estd el
Padre, sabiendo que los dos, o tres primeros afios, se pasa tanta hambre
y necesidad” (Blanco 590). Perc ya en 1618 se hace cada vez mds patente
que los guaranies estdn decididos a impedir el paso al “espafiol” (Blanco
595), lo cual Pparece estar en relacién con indios “apdstatas”, que en buena
parte no son més que indios fugitivos del sistema colonial.

- Este fenémeno de la resistencia indigena contra el "espanol” sobre-
pasa naturalmente el problema de-una adaptacién, proyectindose sobre
el sentido que hubiera debido tener una inculturacién en ese ‘moimento
colonial; tema que hemos de tratar méds despacio (ver infra).

2.3. Lo gue comen los indios

La adaptacién lingiifstica y una cierta adaptacién al modo de comu-
nicacidén social guarani, se completaria con la adaptacién “ecolégica”. En-
tendemos bajo este término de adaptacién “ecollgica” aquella en que
entran costumbres y etiquetas condicionadas en gran parte por el espacm
chmatlco que habita el grupo.

De la falta de adaptacién ecolégica suelen provenir desa]ustes fun-
cionales, enfermedades, melancolias, nostalgias. .. La adaptacién ecolégica
se da sobre todo en-la comida, en la habitacién, en el dormir, en ser
capaz de sufrir clima, “aires” y plagas... Pero se extiende también a la
adaptacién al “ethos” corporal: modo de sentarse, de caminar, de mirar,
de satisfacer las funciones fisioldgicas, y otras rutinas.

El Padre Roque no parece haber sentido d1f1cu1tad en adaptarse a
la comida. Come lo que los indios, de quienes incluso mendiga su sustento
(Blanco 598). Pero esto no va sin un cierto esfuerzo, sefialado expresamente:

“Nuestro pasar ordinario este afic ha sido como hemos podido, aco-
moddndonos a las comidas de esta gente, que son rafces y maiz, que
esto, gloria al Sefior, no nos ha faltado; aunque de lo demis de
carne y pan ha habido falta y hambre...” (Blanco 661).
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Roque Gonzilez, criollo, acusa otro régimen alimenticio y cierta-
mente otras apetencias y gustos, no sélo en desear comer carne y pan,
sino hasta verduras:

“La comida unas veces un poco de maiz cocido, otras harina de
mandioca que comen los indios, y porque soliamos enviar al campo
a buscar unas hierbas de que comen bien los papagayos, los indios
por gracia dijeron que lo éramos” (Blanco 588).

Es curioso que en esta adaptacién a la comida el misionero, implicita
¢ inconscientemente, reclama para si el reconocimiento de un “mérito”,
que no suele reclamar, sin embargo, en tratdndose de la adaptacién 11n-
giifstica. 'Y es un hecho que hasta el dia de hoy, la adaptacmn en la
comida viene a constituir uno de los tltimos pasos en el camino de lo
posible y de lo franqueable que sélo se le puede pedir al misionero con
prudencia.

El Padre Roque, cuando es necesario vive en una chozuela (ibid.)
¥ no hay duda de que es capaz de soportar cansancio e incomodidades del
ambiente, pues de lo contrario no hubiera podido emprender aquellas
largas y continuas expediciones, como las que de hecho realizé.

Para cerrar este apartado se puede decir algo andlogo a lo dicho a
propésito de la verificacién. Roque no ha tenido que hacer cambios radi-
cales ni en la adaptaci6n lingiifstica ni en la adaptacién “ecoldgica”
supetficial; é] estd en su patria sin ser indio, una patria que, sin embargo,
es todavia de los indigenas.  Es paraguayo sin ser indigena. Forma parte
de esa nueva cultura paraguaya, adaptada, en la cual se ha iniciado un
juego de interferencias. de dos sistemas que van desembocando a una
tercera situacién ——Ilegard un dia en que el indic guarani esté verdadera-
mente desadaptado en el Paraguay—.

-La adaptacién del criollo tendrd la dificultad de dar el paso sutil de
la d1ferenc1a dialectal; usando las mismas palabras, viviendo la misma
patria, habla ya una lengua diferente, estd ya en ofra nacién. De hecho,
més que haberse adaptado a la lengua, se adapta la lengua; y el misionero
es entendido, no tanto porque habla el lengua]e del otro, cuanto porque
el otro ya se ha hecho al lenguaje del primero.

_ Roque .no viene de fuera; vive lo guarani en una transformacién
desde dentro, en un proceso cultural y politico ya incohado, y del cual
él es incluso un gestor. Su adaptacién le permite no estar fuera del
proceso nuevo.

3. LA INCULTURACION

Dado el tipo de verificacién y de adaptacién reconocido en el Padre
Roque Gonzélez, parecerfa que su 1nculturac1on estd ya fuertemente
hipotecada y prejuzgada.

. Por supuesto, no se puede tomar la inculturacién de Roque Gonzdlez
como la presentan —o la descan— los documentos actuales de la Iglesia;
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no hay en este sentido, integracién del Padre Roque en el modo de ser
guarani tradicional. Es cierto que la integracién no hay que tomarla como
el registro pasivo de actitudes, el fundirse como agua dulce en la mar
salada. Inculturacién tampoco es permanencia estitica en un modo de
ser de museo ni disolucién de libertades en una sociedad an6nima; como
no es integracién, la integracién a la sociedad nacional colonial que gene-
ralmente se pide y exige a los indigenas. Pero supone, si, como dird un
escritor moderno, “ser evangelizado”, dejarse dar la buena nueva del otro.

Roque Gonzdlez no parece haber sido sensible al mensaje religioso
que podian dar aquellos “sacerdotes” de la religién guarani, profetas y
videntes de intensa vida mistica, “teSlogos de la selva”, leales y fieles
a la religién como nicleo fundamental de su vida toda. El Padre Roque
expresa més bien los prejuicios peyorativos sobre ritos y hechiceros, que
por lo demds han sido generales en casi todos los misioneros que se han
referido a ellos. Asi estd claro que no hay en él —y tal vez no se le
puede pedir— una integracidén en la religién guarani, por lo menos enten-
dida a nivel de contenidos y formas rituales. .

3.1. Dentro del proceso colonial

Pero hay otro concepto de inculturacién. Es entrar en una cultura
para, en ella, participar en un proceso histérico. Es tomar la cultura, no
como resultado de lo que fue, sino como energia de lo que serd, y por
lo tanto, como trabajo en la historia, “comercio”, comunicacion.

Este tipo de imculturacién toma el guarani en un momento preciso
y concreto de su proceso histdrico, y asi no desconoce que el pueblo
guarani estd viviendo un procesc “colonial”. Que este tipo de incultu-
racién, sea extremadamente dificil, ya que se injerta en el cambio mismo
de estructuras, sin modelos en un pasado dado y conocido, que esta dejando
de ser, y sin referencia a un futuro, que todavia no es, no debe excluitla
de entrada ni hacer renunciar a una accidén politica en esa historia. Esta
inculturacién no puede darse sin un juicio histérico sobre el presente, en
el que ya se instauran dos sistemas y se anuncia un tercero; para que esta
inculturacién llegue a ser auténtica, toda ruptura en la comunicacidn,
cualquler aniquilamiento de la libertad del otro y las substituciones for-
zadas, vienen a ser un peligro de anomia y desintegracion; el sistema
colonial como tal opera precisamente por rupturas y substituciones forzadas,
v por ello no es inculturacién, sino asimilacidn.

El Padre Roque, desde un principio, ya antes de entrar entre los
guaranfes del Parand aparece como un hombre convencido del cambio.
Tal vez influye en él poderosamente el pertenecer a una familia, la de
Hernandarias, que se esfuerza por hispanizar al Paraguay, que introduce
la ganaderia en el Rio de la Plata, que es un propulsor decidido y con-
vencido del sistema reduccional, como medio de pacificacién y de civili-
zacién e instrumento de evangelizacidn.

“Estos pobres no tienen quien les mire a la cara y lo peor sin industria
de labrar y hacer cassas, y asi es menester que lo hagamos nosotros
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todo, y si no tenemos bueyes, es cansera pensar que habemos de hacer
algo. Dios lo remedie, que todo lo veo “matas y por rozar” (Bo-
naéren 6).

Esta carta del Padre Roque recién entrando en la Compafifa de Jestis,
y cuando est visitando a los guaycurties, sefiala ya una de las pautas més
claras de la accién reduccional, de la cual es un proyectista entusiasta y
un realizador incansable. Su voluntad sera después llegar a un nuevo modo
de ser del pueblo guarani, una nueva cultura en el sentido amplio del
término; 'y para ello introduce medios de produccién mds eficaces y mejor
organizados, una agricultura intensa, la reduccién poblacional y la nueva
religién. Todo esto servird, si entendemos bien la mentalidad del Padre
Roque, para que el indio sza un indic colonial, y no precisamente un
esclavo dentro del sistema colonial. La Reduccidén es la base, la forma y
la realizacién posible y prudente —Ila tdnica, probablemente, para el Padre
Roque— para que la nacién guarani viva su nuevo momento. Lo que el
Padre Roque aporta y difunde ha de servirle al indio para su vida colonial,
perc no propiamente para su vida guarani tradicional; parece que él
piensa que el indic guarani tiene que dejar de ser (lo que es) para seguir
siendo (de otro modo). Hasta qué punto sea esto posible y en qué medida
las Reducciones, como obra total, lo hayan conseguido, queda todavia
como una de las preguntas méds pertinentes con que se puede abordar el
problema de las Reducciones jesuiticas del Paraguay.

3.2. El papel de la nueva tecnolegia colonial

Es facil de ver que una inculturacién entendida asi, no opera por
imitacién sino por proyeccién de nuevas formas histéricamente viables.
Aunque siempre permanece la cuestibn de lo que es histéricamente v1ab1e

Hay dos importantes cambios utilizados en la Reduccién que, aunque
no traidos ni inventados por el Padre Roque, tuvieron en él a un promotor
convencido: nuevas casas y nueva agricultura. En el mismo proceso, aunque
de otro orden, se da la conversién religiosa.

a. -Lo que es la casa guarani tradicional estd bien ilustrado en las
crénicas y disefios de la época, y aqui no volveremos sobre su descripcién.
Sélo citamos a modo de ejemplo, lo que dice la Anua de 1626-27, refi-
riéndose a la Reduccién de Nuestra Sefiora de la Concepcidn.

“cada una (casa) (y lo mismo usan en todo el Paraguay) es una
gran pieza donde vive el cacique con toda su parcialidad, o vasallos
gue suelen ser veinte, treinta, cuarenta y a veces mds de cien familias;
seglin la calidad del cacique: ni tienen otra divisién, o apartamiento
estas casas, que unos pilares que corren por medio del edificio a tre-
chos, y sirven para sustentar la cumbre, y de sefialar el término de
la vivienda de cada familia, que es el espacio que hay entre uno y
otro pilar, una de esta banda, y otra de aquella” (Blanco 621).

Ahora bien, ya en San Ignacio, la innovacién que aporta el Padre
Roque va en el sentido de nuevas viviendas y nuevo ordenamiento espacial




376 B. Melia, R.G., en la cultura indigena

de.la poblacién, resultante que en cierta manera Ilegard a ser definitoria
de la Reduccién, como se puede ver en el estudic de Gutiérrez ®.

“Este afio, habiendo de hacer pueblo estos pueblos, dige indios, nos
parecié lo hiciesen con buen orden para irlos poniendo en buena
policia y quitar muchos inconvenientes que hay en unas casas largas,
- que tienen los indios en toda la sierra, y aunque entendimos que no
lo tomarfan bien, por queretles quitar eso tan antiguo de sus ante-
pasados, no fue asi; antes lo tomaron muy bien, estdn muy contentos
en sus casas nuevas, a las cuales sz pasaron aun antes de estar acabadas,
por estar holgados y anchurosos, y cantar, como dicen, cada  gallo
-de... (ilegible). Estd pues el pueblo en nueve cuadras: la una sirve
de plaza cada cuadra seis casas de seis pies, y cada casa tiene, digo
hace, cinco lances de a veinte pies, y en cada lance de estos vive un
indio con su chusma” (Blanco 660). -

Es interesante leer la transcripcién resumida e interpretada que de
este péarrafo hace el Provincial Diego de Torres en su Anua de 1614:

- “Fue necesario construir este pueblo desde sus fundamentos. Para
cortar la acostumbrada ocasidn para €l pecado, me resolvi a construirlo
a la manera de los pueblos de los espafioles” (Blanco 570).

Los dos textos citados son importantes para analizar el movimiento
de inculturacién. El Provincial ve en la nueva disposicién una reduccién
“a la manera de los pueblos de los espaficles”, pero el texto del Padre
Roque, aun sefialandc explicitamente el cambio operado, deja entrever
que las nuevas casas permiten la continuidad con el sistema de distribucién
por familias extensas y cacicazgos. Por una parte las nuevas casas marcan
una ruptura con la “materia” precedente; por otra, el cambio es tal que
no provoca ruptura. Esta es la cuestién que queda planteada, y que discuti-
remos a propdsito del paso de las cufias de piedra a las cufias de hierro.

De ella derivado aparece el problema total de la reduccién, como
lugar no sélo habitacional sino forma socio-cultural y politica. ¢(Era la
“reduccidén® la tnica, o por lo menos la mejor respuesta histérica para
formar el guarani colonial, y para permanecer como nacién? El Padre
Roque actiia como si asi lo creyeran él y sus compafieros jesuitas que
en la época han estado trabajando esa realidad. La mejor manera de salvar
la comunidad, cambiéndola.

b. La introduccién de las cufias de hierro viene a plantear un
problema similat.

Las cufias, a modo de hachas de piedra, eran ya elemento esencial de
la cultura agricola y canoera de los guaranies.

“Habian... (los indios) dado principio a desmontar para las semen-
teras, que es la primera cosa que se hace en la fundacién de cada

8 GUTIERREZ, Ramén, “Estructura socio-politica, sistema productivo y resultante
espacial en las misiones jesuiticas del Paraguay durante el siglo XVIII” en Estudios Para-
guayos, Asuncion, 1975, II, 2, 83-140.
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‘una de las reducciones, porque no usan los indios sembrar en campo
descubierto, por estar la tierra mds gastada, y asi no se logran las

- sementeras, pero como en los montes estd la tierra defendida por los
drboles, que son muy coposos, se consetva mds hdmeda, y pingiie,
y vuelve muy colmados frutos. Para esto pues arrasan gran pedazo
de monte conforme al ntimerc de familias, a cada una de las cuales
se les sefiala distinto pedazo para sus sembrados, y después de cinco

- o seis afios la dejan por cansada e iniitil y desmontan de nuevo otro
tanto, por lo cual es necesario que donde se funda algdn pueblo, haya
muchos montes cercanos. Para derribar estos 4arboles, y lo que es
mds, para cavar sus canoas como no saben el uso del hierro (aunque
hay minas de él en su Uruguay) usan las cufias de piedra que es
cosa que pone admiracidén, corten con ellas cuanto es menester con
grande facilidad. Despues de recucirlos nuestros Padres, les llevan
esta misma forma de cufias, pero hechas de hietro, y con cada una
de ellas se gana una famlha qué se reduce de buena gana, por tener
con que hacer sus canoas y sementeras” (Blanco 627).

F1 papel convertidor de las cufias aparece continuamente en los relatos
fundacionales para que se minimice su importancia decisiva.

- Entrando en el Uruguay el Padre Rogque, y queriendo fundar una
1educc1on

“envia pedir... cuyas para comenzar a rozar... que si hay cufias
estard hecha aquella reduccién dentro de dos aﬁoﬂs” (Blanco 611).

-El dltimo billete del Padre Rogue todavia habla de las famosas cufias,
segln_testimonio del Padre Vasquez Trujillo.

“Fueron juntdndose los caciques comarcanos a ver los Padres y tomar
cufias (que es con lo que se prendan) porque recibida la cufia se
obligan a reducitrse o si se quieren ir volverla... Este mismo dia
habiendo acabado de repartir doscientas cufias antes de decir misa
escribié un billete el Padre Roque al Padre Pedrc Romero (que fue
el dltimo que escribid en esta vida) en que decia que estaba aquella
reduccién cual se podia desear y que si tuvieran cufias vendrian
més de quinientos indios”. (Blanco 486-87).

El primer texto sobre las cufias, que hemos citado, contiene en si
elementos reveladores para la inculturacién que analizamos. Como se ve,
la cufia de hierro es con respecto a la cufia de piedra, apenas un cambio
“material”’, quedando —aparentemenie— la forma y la funcién de la cufia
sin modificacién; rozas y canoas se siguen haciendo de la misma manera
y para los mismos fines dentro de un mismo —por ahora— sistema. En
realidad, todo -ha cambiado, porque sin cambiar los instrumentos de
produccién ha cambiado profundamente la estructura forma de los medios
de produccién. De hecho, todo comienza por una mayor facilidad y gusto
en el trabajo, que es lo que atrae a los caciques, pero enseguida la mayor
facilidad - de produccién se traduce en excedente ganado en tiempo y en
produccidn, tiempo y produccién que a su vez generan nuevos modos de
vida social y politica. Se. puede constituir un “pueblo”, se instaura el
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comercio de excedentes, se diversifica la produccién y la fuerza de trabajo,
liberado en parte para la artesania y hasta para un principio de vida
“cultural”, entendida esta tltima en su sentido restr1ng1d0 de formas
cultivadas de expresi6én artistica.

Es aqui pues, donde la inculturacién aporta un cambio estructural,
no introduciendo elementos nuevos diferentes que correrfan el peligro de
ser ignorados y puestos de lado, sino reasumiendo lo que hay para haoerle
hacer y decir lo que todavia no es. ;

Consecuencia ya solamente complementaria es que se vaya introdu-
ciendo en el proceso, el arado y la yunta de bueyes (Blanco 581). El papel
que en todo este proceso juega Roque Gonzélez es claro.

“Todo esto se ha levantado mediante los increibles trabajos del Padre
Roque Gonzdlez. El mismo ‘en persona es carpintero, arquitecto y
albafiil; maneja el hacha y labra la ‘madera, y la acarrea al sitioc de
construccién, enganchando él mismo, por falta de otro capaz, la
yunta de bueyes. El hace todo solo” (Blanco 581).

Pero aqui estd precisamente la ambigiiedad de un trabajo que desem-
boca fécilmente en la sustitucién de roles, de lo que ni las Reducciones
antiguas, ni las Misiones modernas, han logrado liberarse y que sigue
siendo su “juicio”.

Con dos cambios tipicos y significativos —el orden espacial de la
vivienda y la introduccidn de cufias— queda, creemos, planteado el
ptoblema de la inculturacién y la cuestién de si los cambios aportados
son de contenido, manteniéndose una estructura formal andloga, o si hay
un cambio propiamente dicho de estructuras.

3.3. Dios de los -espaﬁoles, no mas

La respuesta creemos que no puede ni siquiera abordarse, sin hacer
intervenir a la religién.

La inculturacién /ha mantenido la estructura religiosa fundamental
guarani o la ha destruido y desintegrado, anomizdndola, dejindola sin
palabra y sin sentido?

Hay que particr del hecho que la religién guarani no podia ser
aceptada por el misionero que viene con otra-verdad. Pero, cabe pregun-
tarse si la religién, como la cuiia, es més bien sdlo forma y funcién para
que el espiritu trabaje el mundo y poco importarian sus contenidos mate-
riales; asi el guarani habria aceptado la religién, aunque sea cristiana,
por ser religi6n. :

Fue Métraux quien con persp1cac1a lanzd 1a h1potes1s de que los
misioneros jesuftas son otros “chamanes”, y asi a la nacién guarani no
se la presentaba la alternativa de una religion u otra, sino la eleccién
entre dos tipos de “chamdn” o profeta religioso, cada uno de ellos repre-
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sentando incluso un orden socio-politico diferente y antagénico ?. Haubert '°,
sobre todo en su capitulo: “les nouveaux sorciers” (pp. 101-39) y el
parrafo donde habla de “messies contre messies”  (pp. 146-158), divulga
ese punto de vista, y un trabajo de Necker lo coloca como gozne para
su tesis (ver pp. 47-53). :

" Que los indios hayan conceptuado como “hechiceros” a los misio-
neros, hay suficientes testimonios. Ya a Bolafics se le habfa llamado
“hechicero de Dios” (Necker 48).

Quienes instigaron la ejecucién de los Padres ‘Roque Gonzéilez,
Alonso Rodriguez y Juan del Castillo, toman motivo de que éstos son
“hechiceros” falsarios (precisamente por representar otro orden cultural
y politico). -

“Matemos a este hechicerc de burla...” (Blanco 533). “¢{Para qué
queréis tener aqui este fantasma o hechicero?” (Blanco 450).

Sacerdotes guaranfes y caciques en esta época parecen mostrar una
fisura interna, tal vez ya provocada por el primer contacto colonial.
Mientras los pnmeros se aferran desesperadamente al orden tradicional,
los segundos estdn mds o menos- atraidos por las nuevas oportunidades y
hasta inclinados a deshacerse de la autoridad “‘divina® de sus sacerdotes,
encontrando en los nuevos sacerdotes una visién mds secular del ejercicio
politico del poder.

Que los nuevos sacerdotes “cristianos” han entrado en la vida guarani,
y la han sacudido hasta la crisis politica y religiosa, no hay duda y es lo
que aqui analizaremos, dentro de los solos limites de los testimonios que
se refieren al martirio del Padre Roque y sus compafieros.

13

Hay en quienes deseaban la muerte de los sacerdotes “advenedizos”,
un discurso politico-religioso, de una coherencia y légica, que no -tienen
nada de.los “disparates” con que se los califica (Blanco 410).

Tanto las palabras de Potirava como las “profecfas cataclismicas” de
Nesti, constituyen, a pesar de llegarnos a través del perjuicio distorsionador
de quien les condena, una pieza maestra de la dialéctica guarani frente al
contacto colonial y del pensamiento religioso, rastreable hasta hoy en
expresiones andlogas de aquellos guaranies tribales actuales que tienen
que hacer frente a una situacién colonial del mismo género.

3.3.1. Politica y religion

‘Potirava es un “apéstata”, es decir un fugitivo de la opresién colonial
Su discurso recuerda el de aquel otro fugitivo que aparece en la “entrada’
que hizo el Padre Roque, Parand arriba, y sus palabras: '

I METRAUX, Alfred, Religion el magies indiennes d’Amerzque du Sud, Paris, Galli-
mard, 1967, 11- 1.
o HAUBERT Maxime, ‘La vie quotidienne au Paraguay-sous les jésuites, Paris, Ha-
chette, 1967.

' NECKER, Louis, Indiens Guarani et Chamanes Fronciscains; Les premiéres Ré-
ductions du Paraguay (1580-1800). Genéve, Université de Geneve, Faculté de Droit
(thése, miméo), 197b. .
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“estoy harto y cansado de oir estas cosas que dices, porque soy

‘cristiano de los de fray Alonso de Buenaventura, yo era €l que llevaba
. su habla a los indios y predicaba las cosas de los cristianos... ya

> conozco a vosotros y a los espafioles...: los espafioles -envian a

éstos a explorar nuestras tierras com titulos de religiosos -y luego tras
ellos a echarnos de ellas y llevar nuesttos hijos y mujveres” (Blanco 596).

Otrc caso de un fugmvo (pero que al fin -se conv1erte) aparece en

Concepcién del Uruguay (Blanco 621)

El d1scurso de Potlrava, aunque trasladado del guaram y prejuiciado,

como deciamos, muestra todavia su trabazén interna y su densidad.

“Ya ni siento mi ofensa ni la tuya; sélo siento la que esta- gente
advenediza hace a nuestro ser antiguo (asi llaman eilos su antiguo
modo de vida) y a lo que nos ganaron las costumbres de nuestros

‘padres. (Por ventura fue otro el patrimonioc que nos dejaron sino

nuestra libertad? ¢La misma naturaleza que nos eximié del gravamen

" de ajena servidumbre no nos hizo libres aun de vivir aligados a un

 sitio por mas que lo elija nuestra eleccién voluntaria? (No han sido

hasta ahora comiin vivienda nuestra cuanto rodean esos montes, -sin
que adquiera posesién en nosotros més el valle que la selva? ¢Pues por
qué consientes que nuestro ejemplo sujete a nuestros indios y lo que

‘peor es a nuestros sucesores, a este disimulado cautiverio de reduc-

ciones de que nos desobligé la naturaleza? (No temes que estos que
se llaman Padres dlslmulen con ese titulo su ambicién y hagan presto
esclavos viles de los que llaman ahora hijos queridos? ¢Por ventura

faltan ejemplos en el Paraguay de quien son los espafioles, de los

estragos que han hecho en nosotros, cebados méds en ellos que en
su utilidad? Pues ni a su soberbia corrigié nuestra humildad, ni a su
ambicién nuestra obediencia: porque igualmente esta nacién procura
su riqueza y las miserias ajenas. (Quién duda que los que nos intro-
ducen ahora deidades no conocidas, mafiana, con el secreto imperio
que da el magisterio de los hombres, introduzcan nuevas leyes o nos

“'vendan infamemente, adonde sea castigo de nuestra incredulidad un

intolerable cautiverio? ¢Estos que ahora con tanta ansia procuran
despojarte de las mujeres de que gozas, por qué ofra ganancia habian
de intentar tan desvergonzada presuncién, sino por el deseo de la
presa. que han de hacer en lo mismo que te quitan? ¢(Qué les va a
ellos, si no las quisieran para su antojo, en privarte de que sustentes

*tan numerosa familia? Y lo ‘que es lo principal, jno sientes el ultraje

de tu deidad y que con una ley extranjera y horrible deroguen a las
que recibimos de nuestros pasados; y que se deje por los vanos ritos
cristianos los de nuestros ordculos divinos y por la adoracién . de un
madero las de nuestras verdaderas deidades? ;Qué es esto? ¢Asi ha
de vencer a nuestra paterna-verdad una mentira extran]era? ‘Este

~agravio a todos nos toca; pero en ti serd el golpe mas severo: y si

ahora no lo desvias con la muerte de estos alevosos tiranos, forjards
las prisiones del yerro de tu propia tolerancia” (Blanco 525-26).
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El ser guarani se define por una “libertad’” ecoldgica y se opone al
disimulado cautiverio del trabajo en la Reduccién. Pero lo- que 1llama la
atencién -es el an4lisis del mecanismo colonial y su dialéctica, que hemos
querido subrayar en el texto. La oposicién “‘religiosa’™ toma como punto
de apoyo el hecho de su extranjeria. El texto no es xendfobo, como podria
pensarse ‘a primera vista, sino anticolonial..

: 'Cuando el misionero es tratado de extranjero con motlvo es decir,
porque aparece excesivamente ligado al orden politico y cultural de los
invasores —“el que los Padres predicaban, era dios de los espafioles no
mas”. (Blanco 437)—, deberia preocuparse, porque de hecho se le estd
acusando con razbén de -falta de “catolicidad”, catolicidad que no es
imposicién de una forma religiosa a todos, sino encarnarse en todos.

3:3.2. Religién politicé

" Las palabras atribuidas a Nest son mds espec1f1camente rehglosas y
muestran que se mueve en un pensamienté mitolégico y en una préictica
11h_1a1 que por otra parte han entrado en él en crisis:

.En primer lugar los nuevos religiosos, esos nuevos “hechlceros eli-
minan el ritual tradicional, que es palabra mspn'ada y danza sacramento
(Vease Melid 1974) % v . _

“ofganse sblo en nuestra tierra el somdo de nuestros calabazos, y
tacuaras” (Blanco 447). '

(Y hay que haber participado en danzas rituales guaranfes para
presentir de alguna manera el alcance mistico y comunitario de este ritual,
tanto en el plano emocional como en el social).

Las categorias y expresiones miticas que maneja Nesd ofrecen lla-
mativas coincidencias hasta verbales con cantos y discursos recogidos por
‘Cadogan entre los guaranies actuales, en su Ayvu rapyta' y antes por
Nimuendaji. (1914 y 1944) ', al referir el juicio final de los -apapokuvies,
guaranies del Brasil. Nesd, como también se puede comprobar por com-
paracién con la mitologia recogida por los primeros cronistas, se mantiene
en la més pura “ortodoxia™ guarani, al recurrir a los temas de las tinieblas,
de los tigres devoradores, de la reversidn de la tierra, del diluvio y de
la' ascensién al cielo del mismo Nesii, que va a abandonar esta tietra llena
de males traidos por los invasores. Por otro lado, el anti-ritual que crea,
estd centrado sobre la reimposicién del nombre, que para un guarani no
s6lo dice como se 1lama wuna persona sino lo que es. Un guarani es su

12 MELIA, Bartomeu; “De la rehglon guarani a la rehg1051dad paraguaya: Una subs—
titucién”; en. Accion 28, Asuncién, 1974, 4-10. :

13 CADOGAN, Leén, Ayvu rapyta. Textos miticos de los Mbya—Guamm del Gumra
Sao Paulo. Fac. de Fil,, Ciénc. e.Letr. Boletim 227, 1959.

4+ NIMUENDAJU UNKEL Curt. “Die. Sagen von der Erschaffung und Vermchtung
der Welt als Grundlagen der Rehgmn der Apapocuva.—Guaram”, en Zezt:clmft fur Ethno-
logie 46, Berlin: 1914,.284-403." .
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nombre. Numerosos testigos atribuyen a Nest el mismo dlscurso lo que
seria -una prueba de cierta autenticidad.

“Hasta que un mdlo hechicero Illamado Nezt, que era tenido por
dios y lo temian mucho los demds indios caciques y hechiceros, hizo

~ junta en el pueblo del Yyui, adonde él asistia y estaba el Padre Juan
del Castillo doctrinando a los indics de él: y alli dijo a los demés
indios que convenia que matasen aquellos Padres todos, y quemasen
todas las iglesias que habia hecho en el Uruguay, y consumicsen
aquellas cruces e imdgenes -que trafan: y los que se habian bautizado
se volvieran a su ser antiguo y gentilidad, porque él lo querfa y
mandaba asi: y para que viesen el modo que habia de tener en
borrar el bautismo, llamé a tnos nifios bautizados, y con un agua
que sacaba de debajo de si, diciendo que era sudor o licor que él
destilaba de su cuerpeo, les lavd la cabeza, pecho y espaldas, y rayd
la lengua, diciendo que asi se quitaba el bautismo y lo habia de
quitar a los demds cristianos de todo el Uruguay: y a los dichos

_ nifios los bautizd y puso nombres gentiles, diciendo: esta si es nuestra
ley perfecta, y no la que estos Padres ensefian. Y mand6 que todos
se apercibiesen para poner en ejecucidn lo que él mandaba que era
matar a todos los Padres y.destruir el nombre cristiano en la dicha
provincia. Y que no temiesen: que él, como.dios que era, les favo-
recerfa, y pondria tinieblas muy oscuras a los que quisiesen defendex
a los Padres, y les enviaria tigres que los comiesen. Y que si ellos
no harfan aquello que les mandaba, los harfa comer a tigres, y
enviarfa un (53) diluvio de aguas que los anegase, y criarfa cerros
sobre sus pueblos y se subiria al cielo, y volveria la tierra lo de abajo
arriba. Con que todos los indios creyeron y temieron, como le temfan
siempre (Blanco 437).

Este texto como el anterior discurso de Potirava, muestran que por
parte de los guaranfes la accién misionera es politica y religiosa a la vez.
Para un guarani la trabazén dialéctica entre religién y politica es una
categoria fundamental de su modo de ser (cfr. Meli4d 1974: 6); y una
manera diferente de pensar esta relacién carece de sentido.

Asi carece de sentido la cuestién, por lo demds agudamente planteada
por el “abogado del diablo”, Salvator Natucci, cuando expone sus dudas
sobre las verdaderas causas de la muerte de los Padres Roque, Alfonso
y Juan, y pregunta si la muerte inferida a los misioneros, no tiene en
realidad una causa politica, por ser “espafioles”. “Verum, odium huius
venefici contra missionarios, quod ut causa religiosa mortis SS. Dei perhi-
betur, specie tenus fuit religiosum, reapse vero politicum” (Bonagren 1933:
153). No se puede negar que hay en quienes mataron a los misioneros
una carga enorme de odio contra el espafiol y al mismo tiempo tun
perspicaz andlisis politico del proceso etnocida que puede representar esta
avanzada de pacificacién, como bien argumenta, leyendo los textos de la
época, el ya citado “abogado del diablo”. La accién llevada a caho contra
los misioneros no deja de presentar aspectos andlogos y muchas coinci-
dencias con los numerosos levantamientos y rebehones con que los indios
guaranfes respondieron a la conquista espafiola, invasora y dominadora y
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cuyos verdaderos propdsitos se manifestaban pronta y cruelmente aun ante
los méis ingenuos y confiados indios guaranies (cfr. Necker 1974).

Por otro lado, los defensores de la dimensién exclusivamente religiosa
de la muerte de los misionercs, si bien infirman las razones tdnicamente
politicas de esas muertes, muestran manejar categorias de lo que es la
religién, -que tal vez se avengan con una cierta teologia de los afios treinta
de este siglo, pero que no convienen para un andlisis de la religién como
tal y menos de la religién guarani.

Una y otra posicién en el juicio del martirio del Padre Roque, creemos
desconoce -la realidad guarani en -la cual 'se: dio el enfrentamiento, y esto
a pesar del testimonio “etnografico” del Padre Federico™ Vogt, S.V.D.,
que desde principios de este siglo habfa. estado en contacto directo con
los guaranies actuales, de la ‘zona de Monday en el Paraguay y de la
provincia de Misiones en Argentina (cfr. Bonagren 1932: 537-39 y Bo-
nagren 1933: 151-62).

La confrontacién religiosa tiene en realiddd dos vertiertes: del lado
cristiano, vivido por los espafioles (y por los promotores de la causa del
martirio), la religién -cristiana y la religién guarani chocan en una especie
de 4rea espiritual, donde lo que entra en lucha es la “verdad” conira el
“error y la supersticién”, la “virtud” conira el “pecado y el vicio”; del
lado guarani, sin embargo, la religién cristiana viene a introducir un dios
de los espafioles, y los dos términos de la relacién —dios y espafiol— son
inseparables histéricamente. :

'Asi lo. que matan los guaranies es una religién, pero una religién
pensada guaraniticamente, es decir como amenaza y desestructuracién del
orden tradicional, ya que viene introduciendo el desorden colonial que
es fundamentalmente esclavitud, cautiverio, humillacién, sumisién, pobreza
y miseria, tal como lo conceptué magistralmente Potirava.

Esto no invalida para nada la dimensién religiosa de la muerte de
Roque Gonzdlez de Santa Cruz. El muere por su religién, que es fe y
amor en Cristo; esta fe que debe ser predicada con la palabra en guarani
y con el lenguaje de los sacramentos y otros signos sacramentales —bau-
tismo, matrimonio, santa misa, cruz, iglesia, procesiones, campanas— y
este amor, que es amor de hermanos y que se traduce en una nueva
gconomia de trabajo mds desarrollado y més productivo, casas més cémodas
y s6lidas, vestidos, régimen alimenticio abundante y estable; y también
liberacién de los abusos de hechicerias v de la eventual arbitrariedad
de los brujos. : :

En una palabra, el Padre Roque, como misionero, quiere fundar la
Reduccién, propuesta concreta, el mismo tiempo que ‘“utépica”, de la
caridad de Cristo. Pero como no puede hacer abstraccién del modo concreto
como se procesan las fundaciones de Reducciones y ¢l modo como se
extiende la dominacién colonial, a pesar de que quiere tomar distancia y
desligarse del “abuso” colonial exigido por su propia gente —y para ello
es la Reduccién—, su muerte acusard toda la ambigiiedad propia de los
movimientos de expansién religiosa concomitantes con la expansién colonial.
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Al Padre Roque lo matan tanto los “sacerdotes jefes” de la religién gua-
rani como- el sistema colonial, esos espa‘ﬁoles “figuras de cristiano”. Si su
muerte es religiosa —y lo es— &s la “falsa” religién colonial la principal
responsable de su martirio. -

Esta larga discusién sobre la posicién de la muerte del Padre Roque
dentro del sistema guarani y dentrc del sistema colonial espafiol deberia
haber permitido arrojar alguna luz sobre el sentido que puede tener la
entrada de un misionero en una cultura y sus eventuales ambigiiedades.

Que la situacién del Padre Roque dentro de la cultura guarani pueda
ser designada como inculturacién es en gran medida una cuestibn de
palabras —y debemos reconocer, también una concesién a una moda
teolégica actual, que propom'éndose la inculturacién como . esencial para
la misién, busca en misioneros insignes del pasado las lineas paradlgma-
ticas de sus actuales proyectos pastorales—. :

4. LA CULTURA DE LAS REDUCCIONES Y SU CRISIS

- Con el nuevo sistema de casas, con la introduccién de las cufias de
hierro y la predicacién de la nueva religién cristiana, el Padre Roque
Gonzédlez ha entrado en la cultura guarani y se ha situado dentro de ella.
La constante de esta inculturacién, si todavia se la puede llamar asi, apa-
rece en que hay una entrada en el modc de ser guarani; hay entrada
geogréfica, se va a buscar al indio en su hébitat y se lo mantiene en él,
no se lo trae de ninguna manera al poblado espafiol, del cual incluso se
desea mantenerlo alejado; en esta entrada hay verificacién etnogrifica y
un relativo avance en la adaptacién, sobre todo lingiiistica. Pero hay tam-
bién una entrada cultural, de maycr alcance 1ncluso que el aparentemente
percibido por el mismo misionero.

En el t1p0 de inculturacién que desarrolla Roque Gonzilez de Santa
Cruz hay mucho de criollo y jesuita, en el sentido de que el indio guarani
es visto como entrando en un nuevo proceso histérico emergente, que tiene
que ser asi; el indio tiene que ser cristiano y stbdito del rey de Espafia,
pero no debe ser sujeto de encomiendas ni de servicio personal, y menos
esclavo; no necesita hablar espafiol (ni siquiera tedricamente, ni para ser
“politico”, ni para ser “adoctrinado™); por fin, no es deseable que se
mestice. De esta manera, aunque nunca explicitado en estos términos,
estarfa latente el pensamiento de que hay un destino histdrico propio a
los guaranies que no es precisamente el paraguayo. La reduccién serfa el
lugar —causa, condicién y fundamento— de esa nueva cultura, que en
sus contenidos ha operado sustanciales substituciones —vivienda familiar
individualizada, cufias de hierro, religién cristiana—, pero que en un
primer momento no habria destruido aparentemente las estructuras formales
del modo de ser guarani; la Reduccidn seguia siendo una comunidad de
economia agricola con un modo de ser rehgloso que lo informaba todo.
Promotor y trabajador de estas Reducciones fue el Padre Roque Gonzdlez:

- Que los cambios aportados o la historia de la Provincia del Paraguay
hayan llegado a deshacer la estructura formal del pueblo guarani y lo hayan
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desculiurizado en el sentido fuerte del término, llevdndolo por fin a un
callején sin salida —impasse tanto en la via indigena como en la via
colonial— es el gran juicio y la crisis histérica que todavia pesa sobre
las Reducciones.

Pero hacer recaer. toda esta problemditica sobre la accién del Padre
Roque Gonzilez, en el inicio de las Reducciones, serfa retrotraer la historia
de un futuro ——que un dia debia ser— hacia una profecia, que sélo los
sacerdotes de la religién guarani estaban en condiciones de proferir, pero no
quienes se movian —y nos movemos— dentro de la mentalidad colonial.




