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Sefior director de la Academia Mexicana de la Historia, sefiores
académicos, sefioras y seflores:

Esta ceremonia trae a la memoria una simpatica anécdota de don
Miguel de Unamuno, para que se aplique aqui contrario sensu pues en nada
me parezco a don Miguel. Fue el caso que el rey de Espafa concedié algun
galardén a varias personas, entre las cuales estaba Unamuno. Cuando
don Miguel fue a palacio a recibir su presea, en su discurso de
agradecimiento se refirié a "tan merecido premio" que se le otorgaba.
Alfonso XIII le dijo: "Pero don Miguel, los que han venido antes, han
dicho que era inmerecido". A lo cual contestd el maestro: "Y cuanta razén
tenfan".

Inmerecido considero que yo venga a ocupar este lugar. Creo que el
doctor Edmundo O'Gorman y el maestro Roberto Moreno de los Arcos
revisaron mi curriculuz con un poderoso lente de aumento y por eso
presentaron mi candidatura a esta plaza. De alguna manera lograron
transmitir la imagen que se formaron a estos ilustres académicos,
cuya benevolencia excede de sobra a mis escasos esfuerzos, y por eso
votaron a mi favor. A todos quedo sinceramente agradecido.

Inmerecido considero también el honor que me corresponde de
recordar ante ustedes al que ocupd este sillén numero cuatro: el
abogado y maestro, el estadista e historiador, don Jesus Reyes Heroles.
Demasiado conocida es la trayectoria profesional del licenciado Reyes
Heroles para que intentemos resefar aqui las muy diversas tareas que realizo,
siempre con tanto afan que asentaron su fama en nuestro pais y en el
extranjero.

El 7 de agosto de 1968, don Jesus ingres6é a esta Academia,
leyendo su discurso que titulé "La historia en accién". En este

interesante trabajo nos dice: "arribé a la historia buscando
explicaciones al mundo en que vivia". Pero no hemos de pensar que el



maestro se 1nicié6 por los caminos que trazaron los presocraticos,
que lo hubieran llevado mas a filosofar que a historiar, y entonces México
habria contado con un Heraclito o un Parménides, en vez de un
Her6doto, veracruzano.

Reyes Heroles inquiria la respuesta a una pregunta que él mismo
plantea: "¢Podria la Revolucién en que naci y me desarrollé ser
producto de generacién espontanea?" Su estudio de la Historia de
México lo condujo al siglo XIX, y se especializé en la ideologia
predominante entonces, la que triunfé en el ambito politico y llevd a
la dictadura, que luego iba a ser causa de la Revolucién.

En 1957, el licenciado Reyes Heroles publico el primer volumen
de su extensa Obra E/ Liberalismo Mexicano, con el que conmemord el
centenario de la Constitucién. El académico don Arturo Arnaiz y
Freg, al dar respuesta en este lugar a Reyes Heroles, resumi6 con
rigurosa precision el contenido y el valor de toda esa obra, diciendo:

En el primer volumen, dedicado a establecer "el origen de las ideas", puso énfasis en el
aspecto teorico. En el segundo, que describe la "sociedad fluctuante" entre la vida vitreinal y
el sistema republicano, cargd el acento en el estudio de lo que llama: "las grandes
coordenadas de nuestra historia" y, en el tercero, se dedicé a examinar valiosas
aportaciones mexicanas, y a describir como el ideario liberal pudo quedar plenamente
integrado dentro de la vida histérica de México.

Unos afnos mas tarde, en 1967, aparecieron las Obras de Mariano
Otero, que recopilé y selecciond, estudié y comentd don Jesus Reyes
Heroles. La figura hasta entonces un tanto difusa de Otero, resulta
tipica del hombre culto de nuestro siglo XIX: abogado, politico,
diputado, periodista y acendrado liberal, fue condecorado por Pio IX.

Como ha ocurrido en otras ocasiones, don Jesus Reyes Heroles
habra dejado muchos trabajos que no llegaron a la imprenta porque
seguramente no tuvo vida para todo lo que se propuso hacer. En la
historiografia y en esta Academia queda memoria para siempre de su
aportacion a la Historia de México.

Y pasemos ahora al tema del discurso: el obispo Zumarraga
contaba con clérigos en cuya dedicacién podia apoyarse: en 1530 tenfa
cinco vicecuras y otros tantos capellanes en la iglesia mayor; tres



clérigos en Guatemala; dos en Zacatula, Oaxaca, Colima y Michoacan;
uno en Panuco y otro en la villa de San Luis. Eran muy pocos -23 en
total- pero debid tener suficiente confianza en ellos para enviar a trece a
los sitios mas remotos del obispado. No todo era desperdicio. No
todos eran aventureros codiciosos. Hace falta enfrentarse con mejor
espiritu a los problemas de aquel tiempo y estudiar con mas
profundidad la estructura de la Iglesia y las personas que la formaban
para tener una vision objetiva de la situacién en que se encontraba.

Zumarraga tuvo a su lado a un hombre ejemplar que destaca con
ventaja en el siglo XVI, este fue Juan Gonzalez. Nacido en
Extremadura hacia 1510, llegé joven a esta tierra. Hizo estudios en
alguna de las escuelas que habia en la capital, que después, ya
canonigo, continuaria en la Universidad de México, de la cual fue el
primer alumno que se matricul6 en la facultad de Teologfa.

Juan Gonzalez debid tener facilidad para aprender la lengua de los
naturales pues, todavia laico, fue empleado por Zumarraga para
ensefiar la doctrina a los indios de Ocuituco, y en 1531 supuestamente es
el que sirvio de intérprete de los didlogos que tuvo Juan Diego con el
obispo "electo" de México, en los que se comunicaron los mensaje de la
Virgen aparecida en el Tepeyac. Hay un manuscrito en nahua en la Biblioteca
Nacional sobre este acontecimiento, que se atribuye a Juan Gonzalez.

Zumarraga lo ordend al presbiterado a su regreso de Espafa hacia
1534. Juan Gonzalez queria dedicarse a la evangelizacién de los
naturales pero el obispo lo retuvo en las casas obispales como su
tamiliar; lo hizo racionero en 1540 y canoénigo cuatro afios mas tarde. Para
que pudiera continuar su labor con los indigenas, se construy6 una
pequefa capilla junto a la primitiva catedral, donde les dedicaba su tiempo
y sus esfuerzos.

El fallecimiento del prelado debié significar para Juan Gonzalez la
oportunidad de entregarse de lleno a los indios. Renuncié al
canonicato; repartié cuanto tenia, hasta sus libros, quedandose sélo con
una sotana de buriel grueso, un sombrero y unos huaraches, como los que
usaban los indigenas. Pero entonces intervino el virrey Don Luis de
Velasco lo llevé a vivir consigo para contar con sus consejos y su ayuda en
los casos que llevaban los indios ante el virrey y a los estrados de la Real
Audiencia.



La liberacién de Juan Gonzalez vino por fin en 1564, al morir
Velasco. Primero pasé a vivir en Xochimilco, luego a Guaxutla, y
finalmente a otro lugar donde habia una ermita dedicada a la
Visitacion de la Virgen Marfa. En la Corte de Castilla parecian seguir sus
pasos, y Felipe 1I envié una cédula al virrey, en la que mandaba que
ayudara y protegiera a Juan Gonzalez, pero el que a todo habia renunciado, nada
necesitaba y solo quiso seguir con los indios.

Ya con ochenta afios y enfermo, ante la insistencia del dean de
México, desistié de su vida con los naturales y regreso6 a la capital, donde
se hosped6 en la casa del dean. El 31 de diciembre de 1589 celebraba
su misa diaria cuando se puso enfermo de gravedad y fallecié al dia
siguiente.

Otros hubo de parecido temple aunque cortados por distinta tijera.
Juan de Palacios, por ejemplo, fue militar. Sirvié con su persona,
armas y caballos en las guerras de los chichimecas y guachichiles de
Zacatecas, paso después a la Nueva Vizcaya, donde fue de los primeros
descubridores de las minas de San Andrés y Los Papudos. Con el capitan
Pedro de Montoya entré a la conquista de Sinaloa, llevando herramientas
de minas, y ayud6 en el poblamiento de los Reyes con el caudillo Francisco
Martin. Estando en la cumbre de las glorias humanas, Juan de Palacios pasé a
Guadalajara, donde prosiguié sus estudios hasta ordenarse sacerdote y luego
fue destinado a la evangelizacién de las varias tribus que poblaban la vasta
region de las minas de Las Virgenes.

Los clérigos no eran dados a las estadisticas. No se informa el
numero de catecumenos que tenfan en sus doctrinas ni el de bautizos que
impartieron. Tuvieron poca curiosidad en transmitir cifras que hoy
tendrian gran interés. Solamente se cita uno, el padre Bartolomé Saldafia, cura de
la parroquia de Santa Catalina, en esta ciudad. Habia tenido una intensa labor
de evangelizacién de los naturales, y a la llegada de la Compafifa de Jesus
fue el primero que pasé a engrosar sus filas, a pesar de que tenfa casi 60
anos. Entonces aparece el dato de que habia bautizado personalmente a
unos quince mil indios adultos.

La evangelizacion que hacian los sacerdotes diocesanos con los naturales
dependia en buena parte del conocimiento que tenfan de las lenguas indigenas.



El problema de la comunicacién entre las dos razas no se resolvié durante
todo el siglo XVI. Los primeros obispos se habifan planteado la
posibilidad de ensefar latin a los naturales, para tener una lengua comun,
escogiendo el latin, quiza, porque a Zumarraga se le dificultaba el
castellano: "no mamé ese romance", decia el vasco al Emperador. Todavia a
fines del siglo, una buena parte de la poblacién aborigen no sabia castellano.

La Real Audiencia y el Cabildo de la ciudad tenian un oficio
permanente: un intérprete de la lengua mexicana. Asimismo, el
arzobispado tenfa un provisor de los naturales, que también era lengua
mexicana; en la Catedral metropolitana se celebraba todos los
domingos y los dias festivos una misa en la que se predicaba en
nahuatl.

La Universidad instituyé una catedra de lengua mexicana en
1580, y no se puede pensar que en las escuelas particulares se
ensefiaran lenguas indigenas. El que las llegaba a saber, es de
suponerse que las aprendia de las personas que servian en las casas y
de su trato con el hombre de la calle. No debia tenerse un conocimiento
muy preciso ni muy pulido de la lengua pero la que se aprendia era la
que hablaba el pueblo, por lo tanto, precisamente la mas util para
comunicar la doctrina.

En 1550, una real cédula dirigida al virrey de la Nueva Espana
ordenaba que se habia de ensefiar el castellano a los naturales. Otra
cédula del mismo afio, se referia al problema existente en el reino de la
Nueva Galicia, en donde habia una gran diversidad de lenguas y se
habia considerado la posibilidad de ensefiar el nahuatl a todos los
indigenas para lograr una lengua comun. En la Corte parecié mejor
que esa lengua comun fuera el castellano, y as{ se indic6 también al
virrey.

Sin embargo, el III Concilio provincial mexicano, celebrado en la
capital en 1585 tomo una decisiéon contraria, basandose de seguro en
la experiencia que ya se tenfa de las dificultades que se presentaban
para lograr el aprendizaje del castellano. En esa ocasion, se mandé que se
ensefiara el catecismo "a los indios en su propia lengua materna"
durante una hora cada domingo. Esta obligacién recaia tanto sobre los
curas de indios como sobre los duefios de minas en las que trabajaban
los naturales y los encargados de carceles en las que estuvieran
detenidos. No se habia de bautizar a adultos si no estaban instruidos



en la doctrina "o al menos aprendieren en su idioma la oracién
dominical, el simbolo de los Apdstoles y los diez mandamientos”. El
Concilio dispuso un catecismo para uso de toda la provincia mexicana
bajo pena de excomunién mayor, y recomendaba a los obispos en
cuyas didcesis hubiera una diversidad de lenguas que escogieran la
mas comun e hicieran traducir el catecismo obligatorio.

En 1575, el arzobispo Don Pedro Moya de Contreras envid a
Felipe II un largo informe sobre el clero secular de la arquididcesis,
que contiene datos tan importantes que merecen analizarse. El prelado

enumetra 157 sacerdotes, de los cuales 84 habian nacido en la Nueva
Espafia y 69 provenian de Espafia, dos eran originarios de la Isla
Espafiola, uno de Puerto Rico y otro de la Isla de la Madera. Conviene
aclarar que algunos de los forasteros -unos diez- habian venido en su
nifiez o en su juventud y se habian criado aqui.

Resulta sorprendente que a poco mas de medio siglo de la
Conquista, ya se habia formado un clero nativo, aunque se trataba de
criollos y no de indigenas, y que era mayor en numero al que
inmigraba en la Nueva Espafia. Esto ya indica un cambio notable en
relaciéon a los primeros tiempos de gran escasez de sacerdotes, cuando
los obispos pensaron en conferir las 6rdenes menores e incluso el
diaconado a mestizos e indios, para que ayudaran y suplieran a los
clérigos en muchas de sus funciones.

Entre esos 84 sacerdores novohispanos habia uno, Miguel de
Escobar, que era mestizo, de quien dice el arzobispo "ha poco que vino
de Espafia ordenado". No fue el primer sacerdote mestizo, pues en
1561 el arzobispo Montufar habia ordenado de presbitero a un hijo
mestizo del factor de la Real hacienda Gonzalo de Salazar, cuyo
nombre no se cita. Salazar lo habia llevado a Castilla siendo nifo, y
paso dieciocho afios como paje de Don Francisco de Mendoza, obispo
de Jaén. Montufar decia que era "buen cantor y gramatico tal que
sigue sus cursos de canones, eclesiasticos y buen cristiano". La
ordenacién se habia conferido por bula papal, antes de que se le
hubiera comunicado al prelado la prohibicién del rey de que fueran
ordenados los mestizos.

Por otras fuentes sabemos que el padre Miguel de Escobar era hijo
del conquistador Juan de Burgos, cuyos padres fueron Francisco de



Burgos y Guiomar de Escobar, de quien se tomé el apellido. En 1571,
el padre Miguel y su hermana regresaban de Espafia a México, ocasién
en la que seguramente habia recibido la ordenacién sacerdotal. En el
informe de Moya de Contreras consta que Miguel de Escobar era
lengua mexicana y desempefiaba sus labores en X iquipilco.

Por lo que se refiere a los idiomas de los naturales que sabian todos
los sacerdotes en 1575, los datos son muy "positivos. Entre los

forasteros habla 24, entre ellos tres candénigos, que sabian la lengua
mexicana, dos la otomi, uno la huasteca y otro la matlatzinca. El
arzobispo matiza el dominio de las lenguas que tenfan sus sacerdotes, y anota
con detalle en su informe desde "muy buena lengua mexicana" hasta "sabe
poco de la lengua". Lo que no podremos saber nunca es cémo sonaba a
los indios el nahuatl de Juan Loépez de Aragdén, quien habia nacido y se
habia criado en Calahorra, y qué semejanza o diferencia tendria el que
hablaban el sevillano Pedro Infante o el jaquense Jeronimo de Villanueva.

Los que eran originarios de la Nueva Espafia, segun informa el
ordinario, eran 43 oriundos de la Ciudad de México y los demas habian nacido
"en esta tierra", precisando solamente que dos eran de Oaxaca, dos de
Sultepec, y uno de Michoacan. Entre estos clérigos novohispanos, 63
sabian la lengua mexicana, trece la otomi y uno la matlatzinca.

Uno de los hijos de conquistadores que el arzobispo pone en su lista,
era Alonso de la Mota, quién fue bautizado en la catedral de México el
18 de mayo de 1546. Era hijo de Jeréonimo Ruiz de la Mota y de Catalina
Goémez de Escobar. Segun el informe que comentamos, Alonso era lengua
otomi, idioma que de seguro habia aprendido de los indios que tenia
encomendados su padre, que eran del pueblo de Chiapa de Mota -
llamado asi por este encomendero-, del partido de Jilotepec. Tedlogo
por la Universidad de México, el padre Alonso ejercio el sacerdocio en
dicho pueblo, y luego fue nombrado canénigo de la catedral de Tlaxcala,
de donde pasé a ocupar el deanazgo de México. Regresé a Puebla
como coadjutor del obispo Diego Romano, y en 1598 fue nombrado
obispo de Guadalajara. En la visita pastoral que realizaba a principios del siglo
XVII, el obispo intervino personalmente para logar la paz con los acaxees,
rebelados en la Sierra Madre, a quienes conmovié porque les hablaba en
su idioma, que era el mexicano. Fue autor de una importante Descripcion
geogrdfica de los Reinos de Nueva Galicia, Nueva Vizcaya y Nuevo Ledn, o



sea del vasto territorio que comprendia su diécesis. Finalmente, Don
Alonso fue trasladado a la sede poblana, donde fallecié el 16 de marzo de

1625.

De la Mota fue uno de los primeros mexicanos que fueron
promovidos del clero secular al episcopado. En la jerarquia
novohispana, se encuentra una gran variedad en los nombramientos, a
pesar de que ya en 1551 Carlos V se quejaba al Consejo de Indias de que le
proponian sélo regulares y no seculares para los obispados indianos. La
di6cesis de Yucatan quedo en franciscanos y la de Chiapas en dominicos.
En Antequera de Oaxaca y en Michoacan, los primeros prelados fueron
seculares y los sucedieron dominicos y agustinos. Para Guadalajara se
hicieron seis nombramiento del clero secular, y en Tlaxcala hubo cuatro.
La sede mexicana tuvo un franciscano, un dominico y un secular. Por
cierto, éste, Don Pedro Moya de Contreras, no era presbitero cuando fue
nombrado arzobispo de México.

Los clérigos que eran lenguas daban buen servicio en la
arquidiocesis, Algunos, como Francisco de Manjarrez, Francisco
Moreno, Esteban del Portillo y Jeréonimo Loépez Ponce, habian
ocupado el proyisorato de los naturales, oficio que tenia Pedro
Gutiérrez de Pisa en 1575, quien promovié la Cofradia de San Pedro
para los clérigos. Uno de los criollos, el padre Hernando Ortiz, de 34 anos
de edad, .era maestro en Artes y licenciado en Teologia y catedratico de
Filosoffa en la Universidad; "muy buen letrado en su facultad", decia Moya
de Contreras. Por ser lengua mexicana, los domingos y dias festivos se
trasladaba a Churubusco, donde confesaba a los indios, celebraba la misa y les
predicaba en su lengua.

Otros servian en pueblos de indios de mayor y menor importancia, desde
Panuco hasta Acapulco y desde Ixmiquilpan hasta Temascaltepec. Para
algunos, el conocimiento de la lengua indigena no ofrecia ningun
incentivo, pues informaba el arzobispo, por ejemplo, que Francisco
Roman "ha estado siempre entre indios". El padre Roman tenia 38 afios a
la sazén y servia en Guenacocotla. Seguramente iba a continuar durante
toda su vida en pueblos semejantes, ganando cada afo los mismos cien
pesos que pagaba la Real hacienda a los clérigos que tenfan esas labores de
evangelizacion. El salario no varié en todo el siglo XVI.



Del obispado de Guadalajara se tienen menos noticias y las
disponibles son anteriores a las que acabamos de citar sobre México.
Segtin informaba el Cabildo sede-vacante, en 1570, en aquel distrito
habia dieciséis franciscanos repartidos en otros tantos pueblos. Por
otra parte, la diécesis contaba con 29 doctrinas de indigenas provistas
en clérigos, aunque no todos eran lenguas.

Dos oficios capitulares estaban ocupados entonces por sacerdotes
que habian merecido la prebenda precisamente por su labor
evangelizadora. El padre Pedro Bernardo de Quiroz, montafiés de
mas de 55 afios de edad y tenido por hidalgo, era el arcediano. Del
portugués Jorge Pérez, tesorero del cabildo y con veintidés afios de
ejercicio sacerdotal en la di6cesis, decia que habia sido vicario en la
villa de San Miguel de Culiacan, pueblo de espafioles, donde dejé unos
dos mil indios que obedecian la doctrina de la Iglesia.

En esta didcesis el régimen econémico era distinto del que
veiamos antes: los naturales pagaban el salario de los curas doctrineros y
les proporcionaban su alimentacién. Los capitulares decian: "los que
son mas agraviados son los indios, porque de la caja real de este reino
no se da nada a los curas, ni tampoco los encomenderos les ayudan a
pagar, y asi padecen mucho trabajo, porque son pobres". Por motivos
que escapan a nuestra investigacién, soélo el vicario de Ameca cobraba el
salario de cien pesos anuales pero de la caja real de México.

El cabildo anotaba que faltaba doctrina en algunas comunidades
indigenas por no haber suficientes sacerdotes lenguas. Explicaba que el
obispo recién fallecido era de "adspera condicién", a lo cual se debia que
no fueran sacerdotes al obispado, y el prelado encargaba las
doctrinas a los frailes de su Orden, que eran pocos. Pero, agregaban,
"ahora, sede vacante, han acudido copia de sacerdotes y lenguas, y se
ha proveido a muchas partes donde habia falta".

La vacante no iba a prolongarse. En 1574 fue designado el sucesor y
el nombrado fue un oidor de la Real Audiencia de Guadalajara, el
doctor Francisco Gémez de Mendiola y Solérzano, quien era casi
mexicano y docto en lengua mexicana. Los Mendiola eran parientes de
Zumarraga, y vino la familia en 1540, falleciendo el padre cinco dias
después de haber llegado a la capital. La viuda y sus cinco hijos fueron
amparados por el obispo de México, y el mayor de los varones,
Francisco, puso una escuela en las casas obispales, que de seguro fue
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parte del semillero de vocaciones al sacerdocio que formé Zumarraga,
siglo y medio antes de que se fundara el seminario.

Francisco Gomez de Mendiola debié estudiar Derecho en la
Universidad. Su hermano Gaspar fue bachiller en Canones y lengua
mexicana, y canonigo del Cabildo metropolitano. En 1566, Francisco
fue nombrado oidor de la Audiencia, y al ser designado obispo tuvo
que recibir todas las 6rdenes, como habia ocurrido a Vasco de
Quiroga, pasando rapidamente del estado laical a la plenitud del orden
sacerdotal. La di6cesis recibié un fuerte impulso en su desarrollo,
especialmente las doctrinas por el singular interés que tenia en los
indigenas, a quienes habfa tratado como oidor.

El gobierno de Gémez de Mendiola fue breve, pues fallecié el 23
de abril de 1576, cuando hacia la visita pastoral en la ciudad de
Nuestra Sefiora de los Zacatecas. Su vida ejemplar y una serie de
hechos insélitos ocurridos después de su muerte, incluso hasta
tiempos recientes, motivaron la iniciacién de su causa de
beatificacion. Aqui por lo menos debe quedar el recuerdo de que
Francisco Gomez de Mendiola fue seguramente el primer obispo de
la Nueva Espafia que hablaba a los indios en su propia lengua.

A fines del siglo XVI, la di6cesis de Guadalajara tenfa treinta y
tres doctrinas de indios provistas en clérigos seculares. Algunos de esos
pueblos tenfan cierta importancia en aquel tiempo, como Ocotlan, con
unas 400 familias. Los curas doctrineros de este obispado llegaban a
lugares tan remotos como Todos Santos, Saltillo y Santa Lucia, en los
actuales estados de Chihuahua, Coahuila y Nuevo Leon.

En el mismo siglo, aun en las didcesis que siempre tenian un
religioso por obispo, en las que predominaban los frailes de la misma
Orden, se encuentran doctrinas de indigenas que solian ser atendidas
por clérigos seculares; en Oaxaca habia cincuenta y cuatro de estos
pueblos y en Michoacan unos cuarenta.

La configuracién de la misién que se encargaba a los
sacerdotes seculares era semejante a la que daban los religiosos a los
lugares donde realizaban sus tareas de evangelizacién. Sirven de
ejemplo algunos pueblos de la didcesis tlaxcalteca en la segunda
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mitad del siglo XVI, cada wuno de los cuales presenta
caracteristicas particulares.

El vicario de Acasuchitlan, Pedro Moreno, era lengua mexicana vy
otomi{, mismas que hablaban sus feligreses, que estaban asentados en la
cabecera y en cinco estancias aledafas, alguna de las cuales quedaba a
cinco leguas del pueblo. En total habia unas 500 familias, o sean casi cinco
mil personas. La encomendera pagaba el salario del vicario.

Xicotepec y Papaloticpac compartian por vicario a Francisco de Terrazas,
lengua mexicana, y pagaban su salario por mitad. Se contaban mil
trescientas cabezas de familia entre los dos partidos, que significaban mas
de seis mil almas para el sacerdote. Aunque la mayoria de los fieles sabia
nahuatl, algunos sélo hablaban otomi o totonaca y eran doctrinados por
medio de naguatlatos.

En Ilamatlan, el vicario era Francisco de Zorita, lengua mexicana y
huasteca, quien atendia a unas siete mil personas desperdigadas en doce
estancias, algunas hasta a seis leguas de distancia.

El vicario de Napaluca, Pedro Naranjo, solamente hablaba
nahuatl, pero decia, "provéeseles de la otomi para las confesiones y enséfiaseles
la doctrina en ambas lenguas por el vicario y naguatatos".

Las sensibles diferencias entre un lugar y otro hacen ver la
necesidad que tenian los clérigos de adaptarse a las circunstancias en las que
realizaban su labor evangelizadora. En algunos sitios estaba implicito el
traslado obligatorio de una estancia a la vecina para confesar, celebrar
la misa y predicar a las distintas comunidades en su lengua, por lo menos los
dias de precepto. El sacerdote debia contar con una buena mula para asistir a los
enfermos graves a toda hora. Ia atencién sacerdotal tenfa que llegar al mayor
namero posible de las personas que tenfa a su cargo y bajo su responsabilidad,
y lo admirable es que llegaba.

Para terminar, regresemos a la Ciudad de México para tocar
siquiera de paso, un aspecto importante del tema que tratamos.

Sin que se encuentre una disposicién escrita al respecto, hay una
constancia sorprendente en los nombramientos que hacian las
autoridades civiles para las capellanfas que les correspondia proveer:

12



siempre recaen en clérigos seculares. El virrey designaba a los
capellanes que habian de asistir a los indios que estaban encomendados a la
Corona, e invariablemente nombraba clérigos. Tal es el caso, por
ejemplo, de Juan de Vanegas, "cura y vicario de pueblos del rey", en la
provincia de Zacatula en 1550.

Por su parte, el Cabildo de la Ciudad de México tenia cuatro
capellanias principales que proveia también en clérigos. La del propio Cabildo y
la del templo de San Hipdlito hacian relacién a espafioles y no requerian de
sacerdotes lenguas. Las otros dos eran las capellanias de las ermitas de
Ixtapalapa y de Nuestra Sefiora de los Remedios, para los cuales siempre se
escogian clérigos que conocieran la lengua de los indios.

Hacia 1560 se nombré por primera vez al capellan de la ermita de
Ixtapalapa, a quien los naturales proporcionaban los alimentos y el Cabildo
pagaba el salario, que era la generosa cantidad de 230 pesos anuales. Ixtapalapa
dejé de ser encomienda de la Ciudad de México y pasé a la Corona en
1582, habiendo cesado el capellan el 23 de diciembre de ese afio.

La capellanfa de Los Remedios empez6 en fecha tardia, en 1574, al
descubrir el Cabildo secular que la ermita estaba "arruinada,
destechada y sin puertas". Obtuvo licencia del virrey y del arzobispo para
formar un patronato que la restaurara y para nombrar un capellan "para que las
personas que alli fueren a romeria, como por devocién, tengan misa cada dia y
quien los confiese y consuele". Fue nombrado capellan el padre Félix de
Peflafiel, quien fue removido al afio siguiente por no ser lengua, y
sustituido por Gaspar de Fuentes, que sabia la mexicana.

Estos sacerdotes que nombraban las autoridades
tenian que recabar la licencia del arzobispo para servir las
capellanias, lo cual se hacia constar en el titulo que se expedia. Lo
mismo ocurria con los clérigos que contrataban algunos de los
encomenderos para satisfacer la obligacién que tenian de doctrinar
a los naturales que se les concedian.

Los contratos para realizar estos servicios abundan en los

protocolos de los escribanos de la época. Para citar un ejemplo, en
1536 el padre Bernardo de la Torre se comprometié con Jorge Cerdn a
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residir en los pueblos de Matalcingo, que tenifa en encomienda, para
hacer su oficio por un afio y cien pesos de oro de minas de salario.

El propio fray Juan de Zumarraga pagaba igual cantidad a un
clérigo que cumplia con la misma obligacién en Ocuituco. Habiendo
sabido el virrey Mendoza que este sacerdote también asistia a los
naturales de Tetela y de Ximultepec, que tenfan dos encomenderos,
ordené que éstos habian de pagar treinta pesos cada uno anualmente
por los servicios que prestaba en esos pueblos.

Una variante interesante ofrecié el caso de Juan de Cervantes
Casaus, encomendero de Tamasunchale, lugar que estaba a cargo de
los religiosos de Xalitla. "Después aca -decia Cervantes Casaus en un
ocurso- viendo que para la buena instruccién de los dichos naturales
convenia tener ministro particular que los industriase en las cosas de
nuestra santa fe catdlica, tiene asalariado un clérigo sacerdote, puesto y
seflalado por el reverendisimo arzobispo de esta ciudad". Sucedi6é que
el justicia de Xalitla queria obligar a los indios de Tamasunchale a
ayudar en las obras del monasterio que se hacia en la cabecera, con lo
que recibian agravio por estar a diez leguas un pueblo del otro.

Cervantes Casaus no era de esos encomenderos que decribe Las
Casas ni de los que han quedado plasmados en algunas obras de arte
moderno. Por su cuenta y en representacién de los indios de
Tamasunchale, pidi6 al virrey que los amparara. Don Luis de Velasco
ponderd las circunstancias del caso, quiza asesorado por el padre Juan
Gonzalez, puesto que esto ocurre en 1563, y dicté su sentencia a favor de los
indios. Asi, al realizar la evangelizacién, a veces también se hacia
justicia en la Nueva Espafia.

Muchos otros datos relativos a nuestro tema se han quedado en
el tintero del que salié este trabajo, que queda en bosquejo. Creo que
lo expuesto es suficiente para dar cuenta de la presencia activa del
clero secular en el primer siglo de la evangelizacién de este pafs.
Juntos, el religioso y el diocesano se hicieron responsables de una
empresa ingente, y la sacaron adelante.
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