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De acuerdo con Mires, se pueden distinguir dos etapas de
la actividad misionera en América: la primera se caracteriza por
elhechode que los misioneros acompanan alos conguistadores
civiles, de tal manera que su actividad evangelizadora fue
complementaria alaconguista militar; enJa segundala actividad
misioneratiene cierta autonomia, constituyéndose en un «otro
tipo de conquista» (1987: 12). Esto es particularmente notable
conrespecto de la amazonia, donde la primera etapa-que durd
hasta 1600- estuvo signada por los afanes espafoles de
encontrar grandes riquezas, estimulados por los mitos de El
Dorado, el Gran Paititi o el Gran Mojos. Por el contrario, la
ptimera mitad del siglo XVII -después de un perfodo de des-
interés porpromovernuevos ingresos a las regiones selvaticas,
se caracterizo por los reiterados intentos de parte de misione-
ros de diversas oOrdenes por establecer reducciones y
evangelizar a los indios de la selva amazonica. En los casos
que nos interesan este papel le toco a la Compania de Jesus.

La evangelizacion durante este periodo asume un sentido
eminentemente ‘civilizador’. En el marco de la concepcion
colonialdominante, que oponialo 'civilizado’ versus lo 'salvaje’,
los pueblos amazonicos constitufan el prototipo mas claro del
salvajismo americano, inclusive en relacién a sus vecinos de
los Andes. Frente a las caracteristicas de las sociedades
indigenas amazdnicas -alta dispersiény movilidad poblacional,
gran diversidad cultural y linglistica, religién shaméanica-, ia
‘evangelizacion-civilizacion' pasaba necesariamente por la
reduccién de los indigenas en nicleos poblados, la

“sedentarizacién de las poblaciones autdctonas y la

homogenizacion lingilistica de los indios reducides.
Del mismo modo, si bien la fuerza de trabajo indigenaen la

amazonia no era considerada como uno de los ejes centrales’

dela economfacolenial, laconquista, montada somo estabaen
la acumulacion originaria del capital en Europa, debid ser
consecuente con los principios de la época, imponiendo a los
indfgenas amazénicos un proceso de ‘disciplinamiento’ de la
fuerza de trabajo tanto a través de las encomiendas como de
las propias misicnes. Asf, la idea de que las sociedades
amazénicas se caracterizaban por el ‘ocio’ -el cual debia ser
‘extirpado’-, acompandé permanentemente a los procesos
evangelizadores.

Si bien las misiones se regian formalmente por la politica
general de |la conquista, en la cual la evangelizacién aparecia
como el objetivo principal, en la aplicacién concreta de esta
politica emergieron diferencias importantes. Estas diferencias

se fueron gestando de acuerdo a factores tales como las
particularidades geogréficas, ecolégicas y socio-culturales de

| las regiones donde se misionaba, el carécter de las érdenes a

las que eran asignadas determinadas misiones, y ain las
diferentes posiciones ideoldgicas entre misioneros de una
misma orden. De esta manera, segtin Marzal (1981), pueden
distinguirse tres posiciones: 1. los que plantean una rupiura
total con los conquistadores-espafioles, la salida de los civiles
esparioles y la permanencia Unicamente de misionetos; 2. los
que proponian reducir al minimo elimpacto colonial creando un
‘estado indigena’ al margen del estado espanol (el caso de las
misiones jesuitas delParaguay); y. 3. los que estaban dispuestos
a colaborar con el gobierno espariol en la humanizacion de las
‘replblicas de indios’, posicién mayaritariamente asumida por
los misioneros. _

De hecho, los indigenas no fueron agentes pasivos en este
complejo y tortuosec proceso histérico. Mas aln la resistencia
indigena paso desde la reaccion violenta y lasfugas reiteradas
al monte, hasta la estructuracién de complejos mecanismos de
mediacion, intercambios o '‘pactos’ que posibilitaban imponer
determinadas condicionesy limites a la accién misionera. En el
presente ensayo abordaré el analisis del periodo de domina-
cidn misionalenla amazoniaatravés de un estudio comparativo
de las reducciones jesuiticas talcomo se implementaron en las,
antiguas regiones de Maynas (Perid) y Mojos (Bolivia).

Las misiones jesuitas de Maynas

Desde 1599 1os jesuitas de! Calegio de Quito habian intentado
diez ingresos a la zona de Maynas sin lograr establecer con
éxito reducciones misioneras entre los indigenas de los rios
Maraindn o Amazenas (Barnueva [1645]1960). Reciénen 1637
pudieron los jesuitas establecerse en la regién, a solicitud del
gobernador de la provincia, y como consecuencia de la su-
blevacién de los indios Maynas en 1635 y de la represién militar
de que fueron objeto posteriormente.

Por ese entonces, ya se habianfundado en el alto Amazonas
algunos pueblos de indios y espanoles tales como Jaén de
Bracamoros, Santiage de la Laguna y San Francisco de Borja,
fundadaen 1619 (Figuerca[1661] 1960). El establecimiento de
estos pueblos trajo consigo la distribucian de encomiendas de

‘indios entre los conquistadores; fueron los abusos cometidos

por éstos los que desataron el mencionade levantamiento de
losindios Maynas. En adelante, la presencia de encomenderos
en el espacio a ser misionado impuso caracterfsticas particu-
lares a las relaciones que se establecieron entre indl'genas",
misionerosy la poblacion espafoclaasentada en estos pueblos.

En relacién a San Francisco de Borja, capital de la Gober-
nacion de Maynas, el P. Figueroa informaba;

«Gon sola esta provincia de indios maynas, el Gobernador
y Capitan General D. Diego Baca fundé a la ciudad de San
Francisco de Borja... haciéndola cabeza de esta goberna-
cién; sujurisdiccién y términos, que comprendian el espacio
de ciento y cincuenta o doscientas leguas, coma rezan las
capitulaciones, hoy se extiende a todas partes donde los
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Padres de San Franciscao anduvieren en Misién, por nueva
merced que hizo el sefor Virrey... a peticién del P. Lucas de
la Cueva, cuando sali a Lima para éste y ctros efectos. Y
sefaléle hasta veinte y cuatro encomenderos, haciendo y
repartiendo otras tantas encomiendas para ellos, de todos
los indios maynas, que son los que han servido y sustentado
suservicioy tributos a la ciudad y sus vecinos... Plsoseesta
ciudad y fundése a orillas del Marafién y salida por esta
parte del Pongo, en las mismas tierras donde estaban
pblados los maynas, dia de alimpia Concepcidn de nuestra
Sefiora, dandosela por abogada y patrona, el afio de 1619.
Poco después en la primera numeracién que hicieron de los
indios maynas, habiéndolos ya sacado a todos de paz, y a
que se poblasen con los demés, hallaron hasta setecientos
tributarios de toda la provincia; cuando entraron los primeros
Padres, que fue diez y siete afios después, habfan pocos
mas de cuatrocientos, que hacian hasta dos mil almas. Tal
rebaja habian dado con ocasién del alzamiento, pestés,
matanzas de unos contraotros yvarios accidentes» (Figueroa
[1661] 1960).

Elinforme de Figueroa nos permite concluir que antes de la
entrada de los misioneros jesuitas a Maynas ya se habian
establecido fuertes relaciones de conquistay dominacién entre
los espafioles fundadores de los pueblos mencionados y la
poblacién indigena local, con los resultados negativos para
esta Gltima que se consignan al final del texto citado. Este tipo
de relaciones influyé en la forma que asumié la labor
evangelizadora de los jesuitas, aln a pesar del decaimiento
experimentado por les pueblos espafioles durante las primeras
décadas del siglo XVIIl.

Refiriéndose a San Francisco de Borja, los jesuitas escribian
hacia 1735:

«Los vecinos de la ciudad no llegan hoy a treinta mestizos
pobres, de los cuales el uno hace el oficio de Teniente del
Gobernador; los demas tienen el nombre de soldados.
Indios tributarios hoy se cuentan apenas cuarenta; almas
por todos, doscientos ochenta. El haberse disminuido tanto
con varios tiempos esta ciudad, que ha sido en tiempos
antiguos el instrumento principal de todas las conquistas
como también al estar muy retirada de las misiones bajas,
ha sido uno de los principales estorbos de que no se hayan
adelantado mas las misiones y los piratas portugueses
hayan ejecutado cuantas insolencias les ha surgido de su
insaciable codicia, sin recelo de resistencia. Uno de los
modelos que los esperimentados conocen como el mas
importante para la conservacién y adelantamiento de las
misiones, el procurar de aumentar con nuevos vecinos esta
ciudad y entablar otra poblacién semejante en la provincia
de Omaguas, que sirvade freno a los partugueses y también
a los indios recién convertidos, que llevados de su natural
inconstancia a cada paso, burlandcse del misionero de-
samparan las reducciones y vuelven a sus escondrijos»
(Figueroa [1735] 1960). )

De esta cita se desprende que los jesuitas asignaban unagran
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importancia a los pueblos de espafioles en su estrategia de
conquista evangélica de la region de Maynas. El decaimiento
de los mismos suponia una seria limitacién para el logre de sus
objetivos, por lo cual los misioneros solicitaron repetidas veces
alas autoridades espanolas que se reforzasen diches pueblos
con el fin de contener la invasion luso-brasilera y ejercer un
mejor control de la poblacién indigena.

Los jesuftas no sélo abogaren por el referzamiento de los
pueblos existentes asi como el establecimiento de nuevos
pueblos, sino que sefialaban como un obstaculo para poder
mantener y acrecentar las misiones:

«lafaltade escoltade algunagente espafiolaque acompane
con armas defensivas a los misioneros cuando entran a
provincias de infieles y asista al entable de las reducciones,
industriande y atentando con direccién y eficacia a los
nuevos moradores al trabajo de que tanto aborrecen en-
sefiandoles con su ejemplo... en fin, sirviéndoles de freno
paraque nise airevanaalgindesacato, nisean inconstantes
y faciles a volver como bestias a sus querencias y escon-
drijos, llevandose la herramienta y péarvulos bautizados y
dejando al misionero en total desamparo» (Figueroa [1735]
1960). '

Como veremos mas adelante, contrariamente a lo que
sucedid en otros territorios de misién, donde los misioneros
entraron en agudos conflictos con los miltares y civiles espa-
foles, en Maynas parece haberse tejido una suerte de alianza
entre ellos enfuncién de lanecesidad de ‘sujetar’ a la poblacién
indigena. Esta alianza fue posible gracias a los elementos
ideolégicos compartidos por los conquistadores -tanto misio-
neros como civiles y militares- elementos que se traslucen en
los escritos del P. Figuerca. Un factor que parece haber
'sobredeterminadc’ esta alianza es el de las incursiones portu-
guesas a lo largo del rio Amazonas, el cual constituia el eje del
territorio donde actuaban los jesuitas. El miedo que generaban
estas incursiones entre los indigenas, asi como el efecto
disruptivo que tenian en el sistema misional implantado por los
jesuitas se desprende de los comentarios hechos por el P.
Samuel Fritz en 1691:

«Encontramos dos Yurimaguas que iban huyendo y decfan
que todos estaban huidos en los cercanos pueblos, porque
un indic Ibanoma... los habia alborotado, diciendo no venia
mas el padre, sino los portugueses quemando y cautivando
y matando... Antiguamente los Yurimaguas han sido muy
belicosos y sefiores de casitodo el Amazonas... Pero ahora
estan muy acabados y consumidos por las guerras y cau-
tiverios que han padecido y padecen de los del Para. Sus
aldeas eran de una leguay mas de largo, de caserias, pero
después que se vieron perseguidos se retiraron muchos a
ofras tierras y rios para estar algo méas seguros» (Fritz
[1691] 1960).

Hasta aquilas crénicas jesuitas permiten establecer que en
el caso de Maynas las relaciones entre misioneros y civiles
espanoles, por unaparte, y de los misioneros y los militares, por
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otra, no reflejan un gran distanciamiento como si ocurrid en
otros territorios de misién. Esto podria explicarse como conse-
cuencia de dos factores.

El primero erala necesidad, comUn atodas las misiones, de
reducir a los indigenas ain sipara ello fuese necesario recurrir
al poder de las armas. En ello, el convencimiento acerca de la
justificacién ditima de la conquista -»ganar almas para Dios y

siervos para el Rey»-, se presentacontoda lafuerzaque puede
generar la ideologia con sus rasgos de intolerancia y
autoritarismo conquistador. Sin embargo, las posiciones
ideolégicas personales de los misioneros introdujeron matices
a esta posicién general. En el caso de Maynas la posicién
ideologica mas consensual parece haber sido, de acuerdo ala
clasificacién de Marzal, la de colaborar con el gobiernc espafiol
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en la humanizacién de la ‘repiblica de indios’. De hecho, los
jesuftas denotan en sus crénicas un esfuerzo por humanizar
las encomiendas. Esta posicién, sin embargo, no buscaba
negarle legitimidad al sistema de encomiendas, sino ponerio al
selvicic de los objetivos misioneros, tal como se desprende de
las siguientes recomendaciones del P. Figueroa:

«porgue no se destruyan las reducciones y se despueblen,
teniendo poca gente muchos encomenderos, importa pre-
venir este dafo ... con el sefor Gobernador ... para que no
se hagan encomiendas sino de nimero grueso, sin abligacién
de servicio personal, sinc el de mitas pagadas, y mucho
menos de dar muchachos y chinas, si no son algunos que
voluntariamente quieran darlos o servir ellos el tiempo que
pareciere.

Para que la ciudad de Borja tenga esta ayuda de costa con
que pueda conservarse, de las provincias nuevas, y para
que éstas tengan mas de cerca el gobierno y freno de la
justicia y los Padres la escolta de sus vecinos (que aunque
son pocos no tienen otra de espanoles), importa que dicha
ciudadsebase abajo, hacialasjuntas delPastaza» (Figueroa
[1661] 1960: 168).

El segundo factor fueron las incursiones portuguesas, las
cuales parecen haber jugade un rol determinante en el tipo de
relaciones que sastuvieron los misioneros con otros espafio-
les. La importancia que dan las fuentes misioneras a este
aspecto pudo estar determinado por el hecho de que los
ingresos poriugueses se realizaban a lo largo del rio Amazo-
nas, el cual constitufa el eje central delterritorio misionero. De
ser esto asi, podrfamos concluir que las relaciones entre los
misioneros y los deméas espafioles fueron relativamente mas
positivas en aquellas regiones que, como Maynas, eran mas

vulnerables a los ataques luso-brasilefios.

Segiin las fuentes jesuiticas, Maynas llegd a contar con 95
pueblos fundados, y el P. Fritz llegé a atender é1 sélo 39
reducciones. Asimismo, diversos cronistas afirman que los
jesuitas liegaron a reducir entre 27 y 40 naciones indigenas
{Bayle 1988). Sin embargo, al momento de la expulsion de los
jesuitas (1767), las misiones de Maynas solamente contaban
con 25 misioneros (Barnadas 1985), cifra reducida si se tiene
en cuenta la extensién de la regién y la cantidad de pueblos
reducidos, pero sobre todo si se compara con el nimero de
misioneros destacados en otras regiones. Este elemento tam-
bién incidié en las modalidades tanto de evangelizacién, como
de organizacion econdmica, sacialy politica de estas misiones.

Asi, a nivel econdmico, las misiones jesuitas de Maynas
parecen no haber alcanzado el desarrollo que tuvieron sus
equivalentestanto del Paraguay, como de Mojos. (Bayle 19886).
Esto parece haberse debido no sdlo al escaso nimero de
misioneros, sino también a factores ecoldgicos. En efecto, la
existencia de amplias sabanas tanto en Paraguay como en
Mojos posibilitaron la introduccién y cria exitosa de ganado
vacuno, permitiendo la sustitucién de la actividad de caza, la
cual, segln los misioneros, alejaban a los indios reducidos
propiciando su retorno a los «parajes de antafio».

Enelcasode Maynas, lapolitica lingtiistica de los misioneros
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sebasé enlageneralizacidén del quechua, la «lenguadel Inga».
Sif embargo, esta politica hubo de ser matizada de acuerdo a
las condiciones especificasde los pueblos a serevangelizadoss
éste fue el caso de los pueblos ya muy distantes de los Andes.
El ejemplo de los Omaguas puede ser indicativo de esta
flexibilidad, ya que en 1621 los jesuftas reportaban que los
mismos estaban siendo adoctrinados «en su misma lengua
natural, que es buena y no dificultosa» (Bayle 1986).

El proceso de homogenizacion linglistica y cultural tuvo
como razdn préctica las limitaciones de los misioneros para
aprender tantas lenguas y peder llevar adelante la tarea
evangelizadora. Asi, por ejemplo, sélo en las misiones del
Marafidn se reportaba la existencia de 150 lenguas nativas
(Bayle 1986). De todas maneras, y juntamente con las limita-
ciones que imponia la propia realidad indigena, la
‘evangelizacién-civilizacién’ tenia como corolario natural la
abolicion de la multitud de lenguas y culturas que existianen la
regién amazdnica, en la medida en que, desde la perspectiva
misionera, esta diversidad cultural era interpretada como otro
signo de ‘salvajismo’.

En cuanto a la organizacién socio-politica'y econémica de
las misiones de Maynas, el ejemplo de [a reduccion de San
Joaquin de Omaguas -que en 1774 tenfa una pablacién de 600
personas entre Omaguas, Yurimaguas, Nugueanos, Amaonos,
Mayorunas, Masamaes, Cocamas y Cocamillas-, presentado
por Uriarte, es ilustrativo de los cambios introducidos por los
misicneros:

«Fuera del Gobernador de todo el pueblo que era vitalicio,
habfa capitanes de todas las parcialidades, que eran de sus
antiguos principales, o sus descendientes, y se confirmaban
por el sefior Gobernador de Maynas ... habia su altérez y
sargenio de milicia ... y éstos juntaban a la gente para sus
entradas, convidando unos quince dias antes con sus
tambores a los soldados que bastasen y ponia nimero &l
misionero. Estos ibancon elPadre o solos ... aimonte ensus
canoas con armas para la defensa; mas llamban de paz de
parte del Padre a los gentiles, yendo algunos de su lengua
y conocidos a hablarlos...

Cada afo se elegian varayos de cada parcialidad, con un
Alcalde Mayor Omagua,; este era vitalicio, y estos andaban
por semanas de lo siguiente: 1. Acudir uno de cada lado
{habia divisién de barrio alto y bajo) al Misionero mafana y
tarde para dar cuenta de toda y recibir instruccion de lo que
se debfa hacer aquel dia. 2. Rondar los domingos y fiestas .
que hubiese habido diversién y bebida -evitando se retome
a divertidos de los antiguos-. 3. Proveian de masato a los
indios de otros pueblos ... celando no se detengan mas de
lo preciso; y mas si eran forasteros viracochas. 4. Cuidar de
las canoas de la Misidn y de su casa (del misionero y de la
iglesia), componer goteras, tirar las canoas del rio, calafa-
tear para viajes ... 5. Sefalar los mitayos, dos de cada lado
y un semanero para el sustento del Misionero y sus mu-
chachos, y casa de recogimiento, que era la cocina ... 6.
Cuando habia trabajo en la iglesia, casa, canoa, chagras,
limpiar el pueblo las mujeres los sébados. 7. Velaba de dia
también en las bebidas.
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Mapa de la Audiencia de Quito elaborado por Francisco Requena, 1778.

Después de San Joaquin sefalaban los que iban a ir alas
charapasy a la sal; y antes los que debian salir a Quito con

el despacho general, estos eran cuatro de cada pueblo»
(Uriarte [1774] 1986).

Todas estas obligaciones supusieron cambios en las so-
ciedades indigenas de’la regién. Principalmente se puede
destacar el desarrollo de una diferenciacién social al interior de
los pueblos, con una jerarquizacién que suponfa determinados
privilegios y una legitimacién del prestigio de las nuevas
autoridades indigenas gracias al aval de los misioneros. Tam-
bién debe resaltarse el hecho de que inmediatamente después
del Gobernador y/o Alcalde Mayor se encontraban los «capi-
tanes de parcialidad de sus antiguos principales, o sus descen-
dientes»; esto deja entrever que los misioneros no pudieron
imponer una indiferenciacion étnica absoluta. Por su parte, la
organizacién en barrios alto y bajo, tan caracteristicamente
andina, parece haberse filtrado del misme modo que los
intentos por hacer del quechua la lengua general de las
misiones. Esta incidencia de elementos andinos pudo haber
estado vinculada al hecho de que las incursiones misioneras
hacia Maynas se realizaban desde los Andes, regién que por
lo tanto ejercfa cierta mediacién espacial y cultural en la
relacién con las sociedades indigenas amazénicas. Esto

contrasta con las incursiones misioneras hacia la provincia

de los Mojos, las cuales se realizaron predominantemente

desde el espacio Guarani, el cual se convirtid en el espacio
cultural intermedio, otorgandole a la labor misional de Mojos
caracteristicas diferentes a las que se desarrollaron en
Maynas.

Por otra parte, llama la atencién en el caso de Maynas la
baja incidencia de una estructuracién jerarquica del &mbito de
la produccién colectiva en chacras, telares y estancias gana-
deras, fendmeno que sf se dio en las misiones jesuftas de
Mojos y, con mayoer fuerza adn, en las de Paraguay.

El rol fundamental de todas estas instancias organizativas
era el de mediar politica, socialy culturalmente la relacién entre
los misioneros y la poblacién indigena. Sin embargo, las
crénicas permiten descubrir la fragilidad de este complejo
montaje cuando reportan como los misioneros debieron esta-
blecer mecanismos suplementarios de informacién a través de
los nifios indfgenas para mantener su posicion de dominacién.
Asf, Uriarte informa que «se daban el dia de Afio Nuevo sus
vatitas llanas a seis nifics y uno de ellos era de los muchachos
del misionero...» (1986); y agrega que en varios ocasiones fue
informado por estos mismos nifios de las fugas y otras acciones
de resistencia que ventan siendo planeadas por los indigenas
de su reduccidn.

Del mismec mede que para las esferas socio-politica vy
econémica, se estructuré para la esfera religiosa unaforma de
organizacién que reforzaba el proceso de jerarquizacién inter-
na de los pueblos de misidn:

-
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" «Porlo que tocaba a lo eclesiastico, se elegfan seis fiscales
de satisfaccion, tres de cada partido, con sus varas peque-
nas y gruesas ... y el Fiscal Mayor, que era Omagua
anciano. Estos se nombraban en el Presbiteria, sentado el
Padre al lado del Evangelio ... (quien) les explicaba en alto
sus obligaciones.

Estas eran: 1. Que dieran buen ejemplo y cuidaran el aseo
de la iglesia; 2. Que dos semaneros tocaran la campana
mayor al Ave Maifa, cada dfa alamanecer ... 3. Quetocasen
miércoles, viernes y domingos al rezo general; 4. Que
tocasen los sabados a la mafana y fiestas para la misa en
el altar de la Virgen, y a la tarde para la Salve y letanfa... 5.
Que recen las oraciones en voz claray despacio, para que
repitiesen los indios; 6. Que en tiempos de doctrina y platica
estuviesen en las puntas de sus asientos junto a [a puenrta
observando |a atencién de todos; que ninguno saliese... 7.
Que supiesen de los enfermos y criaturas que nacfan y
avisasen al padre para asistirles, bautizar y administrar
sacramentos... 8. Debfan celar con los varayos que no
faltasen a la doctrina ni hiciesen bebidas de convites sin
licencia, ni bebiesen de noche, 9. Para las fiestas de Salve,
procesidn y danzantes, que eran tres: Corpus, una de la
Santi{sima Virgen y el Patrén, cuidaban la decencia y buen
orden; y post Semana Santa, hacer el Monumentoy procurar
fuesen confesados en cuaresma» (Uriarte [1774] 1986).

En la regidn de Maynas la resistencia indigena a la domi-
nacién misional se caracterizé por el elevado ndmero de
sublevaciones, las cuales en muchos ¢asos contaren con la
activa participacion de varias naciones indigenas. Asf sucedid,
por ejemplo, en 1895 cuando los Cocamilla de la misién de
Lagunas -capital de las misiones altas de Maynas-, se confe-
deraron con los Cocama y Shipibo para «matar a un tiempo a
todos los misioneros y espafoles y cerrar los pasos de la
montafa, paraque nadie pudiese entrar» (Moroni[1695] 1960).

En estos casos la represion espafiola resultaba tan violenta
que provocaba serios trastornos en las sociedades indigenas,
incluyendo su desaparicién fisica. El mismo P. Moroni da
cuentade los drasticos castigos que se aplicaban alos rebeldes
al relatar la represion de que fueron objeto los Gayes en 1707
luego de haber dado muerte a P. Nicolas Durango:

«habjendo vuelte algunos soldados borjenos en busca de
los matadores del P. Durango, prendieron a casi tedos los
Gayes, y en castigo por su apostasia, fueron repartiéndolos
en diferentes pueblos cristianos, en donde dentro de poco
tiempo fueron consumiéndose, menos tres o cuatro familias
que, por estar ausentes del pueblo cuando sucedié la
muerte del Padre, notuvieron parte en nada cuanto hicieron
los demas» (Moroni [1695] 1960),

Indudablemente, durante los 130 afios de dominacion
misional los pueblos indigenas de la Gobernacién de Maynas
experimentaron en toda su fuerza el impacto de la conquista,
despareciendo muchos de ellos {como los Gayes), disminu-
yendo drésticamente otros (como los Omagua), o sufriendo
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traumaticos procesos de aculturacién (come latotalidad de los
pusblos que sobrevivieron al periodo misional).

Las misiones jesuftas de Mojos

Lasincursiones espafiolas a la Provincia de Mojos datan de
fines del siglo XVI. Intentos por alcanzar el denominado Gran
Mojos o Gran Paltiti se sucedieron desde principios del mismo
siglo y tuvieron su origen tanto desde las tierras altas del Perd,
como desde el Rio de la Plata. Los ingresos desde el sur, sin
alcanzar todavia la zona de los Mojos, dieron origen a Santa
Cruz dela Sierraen 1561, lacual desde entonces se constituyd
en el centro a partir del cual se organizarfan las expedicicnes
hacia Mojos. La primera de estas expediciones en tomar
contacto con los indigenas de Mojos fue la organizada por
Lorenzo de Figueroa en 1595 (Annua [1596] 1965).

Aungue alejadas del territorio mojefio propiamente dicho,
entre 1561 y 1590 se fundaron otras ciudades tales como: San
José, Santiago del Puerto, San Lorenzo de la Frontera y San
Francisco de Alfaro. Dichas ciudades eventualmente desapa-
recieron, quedando Gnicamente la ciudad de Santa Cruz de la
Sierra. Laprecariedad de los pueblos espafioles -caracteristica
de lamayor parte de lasfundaciones selvaticas-, fue alin mayor
en la region de Mojos. La lejania de Santa Cruz respecto de
Mojos y las dificultades naturales impidieron que se pudiese
implantar el sistema de encomiendas entre los Mojos u ofras
etnias vecinas. Otra fue |a suerte de los indios Chiquitos (ver
trabajo de Erwin Melgar en este mismo ndmero), en cuyo
territorio se fundé Santa Cruz. A pesar de que en Mojos el
sistema de dominacién colonial no logré imponerse entoda su
dureza, los vecinos espainoles de Santa Cruz ingresaban
periddicamente a dicho territorio para «maloquear o cazar
indios», llevandaselos como esclavos para venderlos en dicha
ciudad.

Entre el ingreso del primer jesuita a la Provincia de Mojos,
acompanando a la expedicién de 1595, hasta la instauracion
delaprimeramisidonde Loreto en 1682, transcurrieron 87 afios,
lo cual indica lo dificultoso que resultd para los misioneros
establecerse en la regién debido tanto a las condiciones
naturales de la misma, como a la resistencia indigena. Es asf
que en este lapso se sucedieron cuatro intentos misioneros,
todos los cuales se vieron frustrados en su propésito de
establecerse en la regién (Altamirano [1715] 1979).

Finalmente, tres elementos parecen haber incidido de ma-
nera determinante en el animo de los Mojos -la etnfa mas
numerosade la region-, para aceptar reducirse: 1. lablsqueda
de la proteccidn de los misioneros frente a las incursiones
esclavistas de los espanocles de Santa Cruz; 2. la importancia
que daban los Mojos a la posibilidad de incrementar sus
‘rescates’, o comercio de frueque, a través de los misioneros;
y 3. la posibilidad de encontrar en los espafoles aliados
circunstanciales en la guerra que sostenian con sus enemigos
tradicionales, los Cafiacure. Asi, en sucrénica el P. Altamirano
reportaba cdmo los indios Mojos deseaban:;

«hallar herramientas para labrar sus campos y habilitarlos
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para los frutos de que necesita su comin alimentacion y
careciendo de todo género de hetrramientas por ser sus
tierras bajas que notienen serranfa nicerro alguno dénde se
produzca especie alguna de metal, ni alin de piedra, la
misma necesidad los inclind al comercio con naciones de
quienes pudiesen utilizarse. Tuviéronlo primero con los
indios Chiriguanas; estos les dieron noticia del espafiol y de
laciudad de SanLorenzo... Lasdichas noticias no aficionaron
a los Mojos a la comunicacién y comercio con espafioles,
porque atemorizados de algunos dafios que habian recibide
sus padres anos pasados de ellos. Pasaban todavia nomuy
lejos de la dicha ciudad en busca de los Chiriguanas, hasta
que una vez se encontraron inevitablemente con algunos
espanoles de buenostérminos quelos agasajarony partieron
liberales con ellos los géneros que llevaban para comerciar
con los Chiriguanas, convidéandolos con mayor abundancia
que hallarian en San Lorenzo. Mitigdse con esto, buena
parte de su horror y para otro afio, pasadas las aguas,
concurrieron muchos al nuevo comercio que corria largo
tiempo en buena amistad y con tanta satisfaccion que
quisieron valerse de ella contra los pueblos de los Cafia
Cure con quienes trafan guerra, llamando como auxiliar al
espafiol sin repatar mucho en su propio riesgo, habiendo de
hacer paso por sus tierras» (Altamirano [1715] 1979).

A diferencia del caso de Maynas, la relacion de los jesuitas
de Mojos con los civiles y militares espafoles se caracterizaba
por un canflictivo distanciamiento, mientras que surelaciéncon
el obispado de Santa Cruz era de desconfiada distancia. En el
primer caso, dicha actitud se explica por la estrategia desa-
rrollada por el P. Julian de Aller, quien en una de las primeras
expediciones jesuitas a los Mojos decidio no ir acompanado de
soldados espanoles con el fin de no 'espantar’ a los indios.
Dicho temor no era injustificado, como el propio Aller da cuenta
en su cronica: figz

«de unos cristianos fugitivos, que dicen fuercn dos indios,
se esparcié la hablilla, que nosostros ibamos a engafiar y a
descuidar las gentes para gue después, con el seguro,
entrasen los espaioles y se apaderasen de ellos. Estaes la
voz que esparcen los viejos, y no les falta razén, por lo que
en esta Provincia en que estamos sucedi6 afios ha, y hay
indios viejos que lo cuentan; y en esta ocasién hubo cacique
que lo creyé tan de veras que, de hecho, envid a su pueblo
para que los suyos se retirasen al monte y no nos recibie-
sen» (Aller [1668] 1956: 6).

Una vez establecidas las misiones, y a pesar de existir
ordenanzas expresas prohibiendo elingreso de civiles espafio-
les alas mismas, las incursiones esclavistas a Mojos persistie-
ton hasta que los misioneros establecieron un colegio en
Pailas, la Gnica viade acceso ala provincia. Como se despren-
de de la siguiente cita, la ubicacién estratégica del colegio
tenfa, entre otros objetivos, el pader controlar el ingreso de
personas extrafias a la mision.

«Dace leguas al oriente de Santa Cruz eran los Padres
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duefios absolutos de Paila, puerto comercial en el Guapay,
del uso exclusivc de las misiones de Mojos y Chiquitas,
como que era la Unica puerta de entrada a éstas. Tenia
almacenes, estancia para reses del abasto de las canoas
conductoras, la dotacion competente de acémilas y carretas
para el terrestre acarreo entre aquel rio y la ciudad. Aqui
tenfan los jesuitas un colegio, que era hospicio de la
Compahla y emporio de efectos de expendio o en transito
para el Alto Per(. Era este colegio, ademas, un pequeio
obsetvatorio de los pasos del gebernadaor y del obispo»
(Maoreno 1973: 16).

Respecto de las incursiones portuguesas de fines del siglo
XVII, lasituacién parece haber sido més conflictiva hacia el sur
de la actual frontera boliviano-brasilera. En cuanto a la regién
de Mojos propiamente dicha, los pottugueses intentaron ingre-

" sar en ella hacia 1723 avanzando rio arriba por el Madera y

luego por el Mamoré. Siendo este Gltimo el eje del territorio
misionario, dicha incursion fue repelida por los jesuitas (Rosas
1986: 56). A partir de 1760 los conflictos se intensificaron,
especialmente en el extremo oriental del territorio misionario
(rio lténez o Guaporé), en las reducciones de los indios Baures
(Barnadas 1985: LXXVII). Por ese entonces fueron invadidas
las misiones de San Miguely Santa Catalina (Porras 1987: 72).
Estas acciones determinarcn el ingreso de tropas espafiolas a
la regién de Mojos, las cuales contaron con el apoyo de los
misioneros, pero despertaron gran recelo entre los indigenas.

Por esta misma época, y utilizande como justificacién las
incursiones portuguesas, se organizaron grupos de flecheros
Canichanas para la defensa de las reducciones. Asimismo, se
establecié en San Pedro de los Cancihanas, sobre el rfo
Mamoré, el centro administrativo de las misiones de Mojos. Si
bien estas grupos de flecheros indigenas fueron organizados
pot los jesuitas para enfrentar la penetracién luso-brasilefia,
después de su expulsién -en 1810, 1820 e incluso 1887-, los
mismos fueron utilizados para develar las rebeliones de otros
pueblos indigenas de la region.

Al parecer, en las relaciones de los misioneros jesuitas con
la poblacidn espafiola se puede diferenclar una actitud positiva
respecto de las militares en coyunturas de agudizacién de los
conflictos con los portugueses, de una actitud de abierta
hostilidad respecto de los civiles asentados en Santa Cruz.
Esta diferencia parece explicarse: 1. debido a la irregularidad
de las incursicnes portuguesas y al caracter marginal de la
zona amenazada por éstos, lo cual hacia innecesario contar
con el apoyo de los civiles espafoles asentados en poblados
dentro o préximos al territorio misionario; y 2. debido a la
particular posicidn ideoldgica de los jesuitas de Mojos, la cual
en la caracterizacién de Marzal, se acercaba més a la susten-

tada por los jesuitas del Paraguay que a la de los jesuitas de

Maynas. ;

Tomando en cuenta indicadores tales como eltamafiode la
poblacién misionariay el nimero de misioneros destacados en
Maojos, se pueden distinguir tres etapas en el proceso de
constituicién de las reducciones de esta regién: 1. la etapa
fundacional (1690-1720); 2. la etapa de desarrollo (1720-
1752);y 3. laetapa de decadencia (1752-1764). En la etapa de
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apogeo llegaron a existir 26 reducciones, algunas de la cuales
desaparecieron y otras fueron refundadas varias veces
{Barnadas 1985; Thormo 1978; Orellana 1704).

* Al ingresar a Mojos, los jesuitas intentaron homogenizar a
lapoblacién indigenaimponiendo como lengua general la moja
de origen Arawak. Si bien las fuentes no permiten reconstruir
con exactitud la cantidad de lenguas que existian en la provin-
cia, de acuerdo con Barnadas parece ser que «ni persistié la

fragmentacion lingiifstica que encontraron (los jesuitas) ni se -

llegd a unificar lingliisticamente el territoric misionero» (1985).
El caso de los indigenas mojefios parece ser demostrativo en
este sentido. A su llegada los misioneros encontraron aproxi-
madamente 26 parcialidades, unificadas por el uso de la
lengua moja pero que presentaban diferencias dialectales y
culturales entre si; los miembros de estas 26 parcialidades
fueron con el tiempo reducidos en cinco pueblos de misién
(Lehm 1991). Al final del perfodo jesuitico de estas cinco
quedaban sélo cuatro: Loreto, Trinidad, San Javier y San
lgnacio. Alin cuando todas éstas continGian hablando la lengua
moja es posible identificar variedades dialectales entre ellas.
De este modo, se puede afirmar que las 26 parcialidades de
habla moja que encontraran los jesuitas, se han reducido al
presente a sélo cuatro.

La dinamica a través de la cual se llegd a este resuliado
puéde caracterizarse como la combinacién de un proceso de
desarticulacion culturalcon uno de etnogénesis. Ladominacidn
misional impuso un sello profundo en la cultura del pueblo
mojefio, al punto que en la actualidad los mojos se auto-
identifican segin el pueblo de misién al que fueron reducidos;
asi, serefierenasimismoscomo ‘lostrinitarios’, ‘los ignacianos’,
los loretanos’ o ‘los javerianos’. :

En las ofras-reducciones se mantuvieron otras lenguas
diferentes a [a moja; por lo general, aquellas mas difundidas en
cada sub-regidn. Sin embargo, los efectos de la simplificacidn
lingUistica se desarrollaron mas agudamente en épocas poste-
riores a la expulsion de los jesuitas. Mientras que en 1767 aln
existian 10 lenguas en todo el territorio misionero, hoy en dia
sélo persisten seis (no tomando en cuenta las habladas por
pueblos que nunca fueron reducidos por los jesuitas, lo que

Orejones de la quebrada del Ambiacu.

haria elevar el nimero de las lenguas que alin se hablan en el
antiguo territorio de Mojos a 16). :

En cuanto a la organizacién de las misiones, cada una de
ellas contaba con dos misioneros: uno de ellos encargado de
la‘vida espiritual’ y elotro de la ‘vida material’, ‘temporalidades’
o vida econdmica de las reducciones. Al momento de la
expulsién de los jesuitas las misiones de Mojos contaban con
un total de 38 misioneros (Barnadas 1985: L). La mayor
disponibilidad de misicneros en el territorio de Mojos en com-
paracién con el de Maynas, pareceria explicarse por la rivali-
dad existente entre el colegio jesuita del Paraguay y el de Lima
por mantener las misicnes de Mojos bajo su propia jurisdiccién.
Esto habria determinado que el colegio de Lima -desde el cual,
finalmente, fueron administradas las misiones de Mojos-. pu-
siese un particular empefio en atenderlas.

En relacion al ambito econémico,.se introdujo en Mojos la
crianza de ganado vacuno (1682), asi coma nuevas especies
agricolas. Asimismo se ampliaron las relaciones comerciales,
aln cuando éstas estuvieron monopolizadas por los misione-
ros. Los cambios més profundos parecen haberse dado a nivel
de la esfera productiva. Sibien el sistema de parcelas familia-
res fue mantenido, en cada misién se introdujeron chacras,
telares y estancias ganaderas ‘comunales’, donde los indige-
nas producian colectivamente y por turnos bienes destinados
principalmente al comercio extra-regional. Los cambias intro-
ducidos en la esfera productiva con la instauracion de las
reducciones significaron un incremento del tiempo de trabajo
en desmedro del tiempo que, en el periodo pre-jesuitico, se
dedicaba a las actividades festivas y rituales.

Como una instancia de mediacién frente a las nuevas
condiciones que se iban imponiendo, los jesuitas comenzaron
aorganizar a partirde 1701 cabildos indigenas en cada nueva
reduccién (Altamirano [1715] 1979: 94). Estos cabildos cum-
plian diferentes funciones. Por una parte, organizaban a la
poblacion para la produccian colectiva y se encargaban de la
redistribucién de los bienes que se importaban a la provincia;
porotra, tenian laresponsabilidad de organizar la vida religiosa
de la misién. De cara al caracter profundamente religioso del
pueblo mojefio y al interés que éste tenia por los nuevos |
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productos introducidos por los misioneros, la articulacién de
estas dos funciones por parte de los cabildos indigenas apare-
cfa como un mecanismo que pretendia mediatizar el impacto
de las reducciones en la vida indigena. Paralelamente se
establecieron cargos directamente vinculados alaiglesia, tales
como sacristanes, maestros de capilla, abadezas, y otros, los
cuales constituyeron un estrato particularmente importante en
las sociedades reduccionales (Parejas 1976; 1979).
Progresivamente, las parcialidades de caracter étnico fue-
ron sustituidas por parcialidades por oficio: vaqueros, carpinte-
ros, herreros, meleadores, efc. configurandose una estructura
social jerarquizada. Se consideraba como miembros de «La
Familia» a los miembros del cabildo, a los que detentaban
cargos religiosos y a los miembros de las parcialidades por
oficio, mientras que los que estaban organizados en parcialida-
des étnicas eran considerados como miembros del «El Pueblo»,
Los indigenas consideraban afrentoso cuando el misionero
disponia que un miembro de «La Familia» fuese despojado de
su rango pasando a formar parte de «El Pueblo» (Eder [1771]
1985). Los privilegios y prestigio de que gozaban los miembros
de «La Familia» debieron constituirse tantc en mecanismo de
subordinacién y control de la poblacién indigena, como en
mecanismoideologicoque alalargaresultd enladesarticulacién
de las identidades por parcialidad. Actualmente los indigenas
mojefios mantienen suidentidad genéricacomaotales, pero han
perdido sus identidades por parcialidad, manteniendo Unica-
mente una sub-identidad que indica la parcialidad por oficio a
la que se adscriben de acuerdo a las lineas paterna o materna.
El tipo de relacion que se establecié en Mojos entre indige-
nas y misioneros parece haberse basado en una suerte de
‘pacto reduccional’, por el cual los indigenas toleraron cambios
drasticos en sus modos de vida a cambio de ciertas ventajas
relativas: 1. proteccién de los territorios indigenas por parte de
los misioneros frente a las incursiones de los civiles espafioles;
2. reforzamiento y ampliacién de la base productiva, que
permitid un mayor acceso a los bienes de intercambio -inclu-
yendo aquellos de crigen europeo-, a través de los misioneros
ylaestructuraadministrativaque los respaldaba; y 3. liberacion

del pago de tributos.

La prueba de que, en términos generales, este pacto fue
efectivo lo constituye el hecho de que en Mojos no se registrd
ninguna gran sublevacion indigena durante el periodo
reduccional (1667-1776), en contraste con las grandes suble-
vaciones confederadas que recurrentemente tuvieron lugar en
las misicnes de Maynas. Sin embargo, esta suerte de 'pacto’
entre misioneros y misionados no siempre se mantuvo inco-
lume; su fragilidad se percibe en diversos hechos registradas
enlas mismas cronicas jesuitas: muerte de algunos misioneros
amanos de losindigenas (Altamirano[1715] 1979), intentos de
envenenamiento de misioneros y quema de reducciones (Eder
[1771] 1985), y particularmente constantes fugas de los indi-
genas de las reducciones, quienes retornaban a sus «parajes
de antafio» y a sus modos tradicionales de vida. .

Hacia fines del sigla XiX, durante el periodo de fuertes
transformaciones que supuso el auge de la explotacién del
caucho, y frente a la ruptura del ‘pacto reduccional’, se desa-
rrollé entre los mojefios un movimiento de caracter mesianico
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que se ha reproducido hasta nuestros dias. El mismo impulsa
alos mojenos a retornar a sus antiguos parajes, reocupando su
territorio tradicional, recuperando los modos adaptativos de
uso de los recursos naturales, y refortaleciendo su identidad
cultural en la que pueden percibirse tanto elementos
reduccionales, como pre-reduccionales (Lehm 1991).

Conclusiones

1. Las reducciones de Maynas se originarcn sobre la base
del sofocamiento de la primera gran rebelién del pueblo indi-
genaque diera su nombre alaregion. Este elemento inaugural
signd la historia de las misiones de esta regién. En contraste,
las misiones de Mojos se establecieron sobre la base del
interés de los indigenas por obtener determinados beneficics
a través de los misioneros. '

2. Del mismo modo, a diferencia de lo que sucedié en Mojos,
enMaynas el proceso de reduccién se sustentd en la existencia
de un cierte nimero de pueblos de espanoles en los territorios
indigenas. Parte de la poblacién indigena circundante fue
repartida a los vecinos de estos pueblos bajo el régimen de
encomiendas. En el caso de Maynas esto dio lugar al estable-
cimiento en épocas anteriores alallegada de los misioneros de
un tipo particular de relaciones sociales de dominacién entre
indigenas y espafoles (civiles o militares) que constituyeron la
base sobre la que debieron actuar los jesuitas.

3. En relacién a lo anterior, y tomando en cuenta la ‘sobre-
determinacién’ ejercida por las incursiones portuguesas a lo
largo del Amazonas -eje del territorio misionero-, se puede
observar una relacién de signo mas bien positivo entre los
misioneros y los espafioles que residian enlazona. Estos eran
frecuentemente vistos como defensares de la accion misionera
no solamente frente a los ataque portugueses, sino fundamen-
talmente frente a los ataques de los propios indigenas. En el
casode los Mojos las incursiones de los portugueses afectaron
séle una zona marginal del territorio misionero, permitiendo a
los misioneros mantener una relacién positiva de caracter
coyuntural con los militares espanoles, pero cerrar definitiva-
mente |a entrada al territorio misionero por parte de los civiles
espaficles asentados en Santa Cruz y mantener una relacién
de distante desconfianza con el obispo de esa ciudad. Estos
elementos determinaron diferencias fundamentales en lo que
respecta a la autonomia administrativa, territorial y econdmica
de ambos espacios reduccionales y, por ende, en la relacién
entre indigenas y misioneros.

4. En base al esquema de Marzal sobre las posiciones
ideolégicas de los misioneros acerca de las relaciones colonia-
les, se puede establecer que mientras que los misioneros de
Mojos se adscribfan a la posicién que postulaba reducir al
minimo del impacto colonial, creando un ‘estado indigena’ al
margen del espafol (posicién que fue llevada a sus extremos
por los jesuftas del Paraguay), los de Maynas se adscribieron
mas bien a aquella postura que proponia colaborar con el



12, n. 19

ano

Amazoni a | ndi gena (1992),

gobierno espafiol en la humanizacién de las ‘republicas de
indios’. -

5. El mayor apoyc externo recibido por las misiones de

~Mojos, expresado en la existencia de un mayor nimero de
‘misioneros en relacién al espacio y la cantidad de pueblos

reducidos, habria determinado un tipo de organizacién mas
eficiente, desde el pUnto de vista de los misioneros, y mas
absorbente, desde el punto de vista de los indigenas. Esio se
reflejaria tanto en la organizacion econdmica como en los
mecanismos idecldgicos utilizados. Esta situacién determing,
paradéjicamente, una mayor autonomfa econdémica pero al
mismo tiempo una impronta ‘catélica-jesuitica’ mas fuerte,
especialmente en la cultura de los indios Majos.

6. El mayor ‘éxito econdmico’ e incidencia ideoldgica y
cultural de las misiones de Mojos en comparacién con las de
Maynas, parece explicarse por diferencias geograficas y
ecoldgicas entre ambas regiones. Asi, la existencia de exten-
sas sabanas naturales en la provincia de Mojos permitié la
introduccidny reproduccion de ganado vacuno, lo cual posibilitd
sustraer a los indigenas de la actividad de caza, que de
acuerdo a los misioneros «los conducian al monte (espacio
considerado salvaje), a sus parajes de antafo»,

7. Mientra que en Maynas la politica lingiiistica de los
jesuftas se baso en la imposicidn del quechua como lengua
general, en Mojos se intento homogenizar a la poblacién
indigena a través de la generalizacion de la lengua moja. En
ambos casos, y a pesar de las limitaciones que imponia la
propia realidad indigena, el procesc de 'evangelizacian-civili-
zacién' tuvo como corolario la abolicién de la multitud de

lenguasy culturas indigenas. En elcaso de Maynas, elimpacto -

de la conquista, tanto civico-militar como misionera, parece
haber sido mayor, resultando en la desaparicién cultural y
bioldgica de un elevado nimero de sociedades indigenas. En
contraste, en el caso de Mo]os elimpacto se trasluce predomi-
nantemente en la desaparicidn de las variantes linglisticas y
culturales "encontradas al interior de los diversos pueblos
indigenas, asi como en laemergencia de nuevas sub-identida-
des signadas por la situacién reduccional.

8. En el caso de Maynas, se dio una fuerte incidencia de
elementos andinos vinculada al hecho de que las incursiones
misioneras se realizaban desde los Andes, region de media-
cién espacial y cultural. En contraste, las incursiones misione-
ras hacia Mojos se realizaron desde el espacio Guarani, el cual
se convirtié en‘el espacio culturalmente intermedio.

9. Congruentemente con una actitud misionera mas absor-
bente en Mojos que en Maynas, los cambios introducidos en la
organizacion social de las sociedades indigenas fueron mas
estructurales e incidiercn mas profundamente en todas las
esferas de la vida de los indigenas reducidos.

10. Finalmente, mientras que en Maynas la relacién entre
misioneros y misionados estuvo signada por una constante

resistencia indigena y la organizacién recurrente de subleva-
ciones de diverso tipo y alcance, en Mojos se desarrollaron

‘modalidades de ‘negociacién’ o ‘pactos’, las cuales determina-

ron la introduccién de cambios drésticos en los modos de vida
indigenas, pero al mismo tiempo permitieron a los indigenas
imponer ciertas condiciones en su relacién con los misioneros.
Aun cuando estas modalidades de relacidn fueron las predomi-
nantes, no puede descartarse la posibilidad de combinaciones
menos visibles en cada uno de estos tetrritorios.
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